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DIE WIEDERGEBURT DES DIAKONATS UND DIE MISSIONEN

von Josef Hornef

Die auflerst schwierige Lage, die Krise, in der sich unsere Missionen
weithin befinden, 1463t sich in folgenden Fragen umreiflen:

1. Wie sollen wir die Kirche bei den Missionsvolkern ,einpflanzen?®
Wie kénnen wir das Volkstum dieser Violkerschaften ,taufen“? Welche
Wege der Anpassung lassen sich gehen? — 2. Wie kann die Mission
den Volkern helfen, mit der stiirmisch eindringenden technischen Zivili-
sation, mit dem plotzlichen Umbruch auf wirtschaftlichem und sozialem
Gebiet und mit den politischen Umwalzungen innerlich und duflerlich
fertig zu werden? Wie kann sie selbst inmitten dieses Umbruchs be-
stehen? — 3. Wie beheben wir den Priestermangel, der das Wachstum
der Mission behindert und gerade in blithenden Missionsgebieten zu den
grofiten Schwierigkeiten gefihrt hat und fuhrt? — 4. Wie mobilisieren
wir die Hilfe der Laien, sei es — wenigstens vorerst noch — der Laien,
die aus den altchristlichen Lindern in die Mission kommen, sei es der
einheimischen Laien? Wie bilden wir eine einheimische Laienelite? Wie
kénnen wir in den Missionen die Katholische Aktion formieren?

In diese Gesamtproblematik mufl die Frage der Wiedergeburt des
Diakonats in den Missionen hineingestellt werden, wenn sie lebensnah
begriffen und fruchtbar werden soll.

Zu unserem Thema liegen im Schrifttum bereits viele Auflerungen
vor. Die erste zusammenfassende Arbeit iiber die Erneuerung des Dia-
konats hat einen Priester, Wilhelm Schamoni, zum Verfasser. Der
Titel der Schrift: Familienvdter als geweihte Diakone'® bezeichnet pri-
gnant Schamonis Anliegen. Er hat sich darin auch zur Wiedergeburt des
Diakonats in den Missionen gedufiert, auch eine Reihe missionsgeschicht-
lich bedeutsamer Tatsachen gebracht®. In der Zeitschrift: Die katho-
lischen Missionen wurde das Thema 1953 aufgegriffen?.

Welche Bedeutung die Neubelebung der niederen Weihen und des
Diakonats fiir die Missionen hitte, wurde weiteren Kreisen erstmals
bekannt durch das Referat des Missionsbischofs van Bekkum auf dem

1 Paderborn 1953.

2 Diakone und das System der Katechisten in den Missionen, S. 59 ff. Zu den
geschichtlichen Notizen Scmamonis s. J. Horner: ,Um die Wiederbelebung
des Weihediakonats® in: Werkhefte fiir kath. Laienarbeit, Heft 3, 1951, 52.

8 J. Horner: Erneuerung des Weihediakonats in den Missionen. In: KM 72,
1958, 42, siche Die Besinnung, 1950, Heft 6, S. 837.

1 Missions- und Religionswissenschaft 1960, Nr. 1 1



Pastoralliturgischen Kongref in Assisi (1956). Die mutigen Ausfiihrungen
fanden auf der gleichzeitigen Tagung der Missionare in Assisi Zustim-
mung. Im Anschlufl an diesen Kongrefl hat J. Hofinger S] in der
Abhandlung: ,Ist in der Mission ein eigener Stand der Diakone anzu-
streben?” zu unserer Frage eingehend Stellung genommen®. In seinem
Buch: Vers un renouveau du diaconat gibt Paul Winninger, Pro-
fessor am Séminaire St. Thomas in Strafburg, im Rahmen seines Uber-
blicks iiber die einzelnen Befiirworter der Diakonatserneuerung die Ge-
danken Hofingers wieder®. Auch in meiner Schrift: Kommt der Diakon
der frithen Kirche wieder?® handelt ein Kapitel von ,Diakonat und
Mission® (166 ff.).

Wie allgemein das Interesse an unserer Frage ist, zeigt der Aufsatz
von P. Alfonso Bassan vom Pontificio Istituto Missioni Estere: Il
rinnovamento del diaconato nella prospettiva missionaria.” Im April
1959 in der Zeitschrift Le Missioni Cattoliche in Mailand erschienen,
waren die Ausfithrungen Bassans zunidchst Anlafl zu einer Verdffent-
lichung in The Tablet (London). Der Aufsatz erschien sodann in La
Documentation Catholiqgue vom 2. 8. 1959 (Maison de la Bonne Presse,
Paris) und am 22. 8. 1959 im Organ der zentralen Leitung der Katho-
lischen Aktion Spaniens Ecclesia (Madrid). Dafl er dem Spiegel Anlafi
zu Ausfuhrungen unter dem Titel ,Zélibat — Nachwuchssorgen® Anlafi
bot (Nr. 27 vom 1. 7. 1959), sei nebenbei bemerkt.

Neuerdings (Sept. 1959) hat Erzbischof D’ Souza aus Nagpur/Indien
auf dem Internationalen Studienkongref fur Liturgie und Mission in
Nymegen ein wohlbegriindetes, eindringliches Referat gehalten: ,Should
we work towards Permanent Deacons in the Mission?“7? und sich nach-
dricklich fur die Schaffung des Diakonats in den Missionen eingesetzt.
Zugleich auflerte er sich dahin, dafl seine Vorschldge auch in den christ-
lichen Léandern, in denen die Kirche heute meist in einer kritischen Lage
sei, Anwendung finden konnten.

Im Folgenden soll der Stand der Frage im Uberblick aufgezeigt wer-
den. Uber Ausmafl und Folgen des Priestermangels in den meisten Mis-
sionen braucht hier wohl kein Wort gesagt zu werden. Obgleich ein
einheimischer Klerus mehr und mehr den ausldndischen Missionaren zur
Seite tritt — hier in gréferem, dort noch in sehr bescheidenem Aus-
mafl —, so lafit sich doch das Endziel, daff der fremde Missionar tiber-
fliissig wird und der einheimische Klerus allein die Seelsorge iibernimmt,
nicht von heute auf morgen erzwingen. Auch der Nachschub an Ordens-
missionaren oder Weltgeistlichen aus den altchristlichen Lindern hat
seine Grenzen, obschon bei groflerer Hochherzigkeit hier sicher mehr ge-

4 ZMR 41, 1957, 201—213.

5 Paris 1957, 105 ff.

§ Wien 1959.

7 Deutsche Ubersetzung demnichst im Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz.

2



schehen konnte. So drangt die Not dazu, sich die Hilfe der Laien zu
sichern, solange noch méglich von Laienmissionaren (Fachleuten) aus den
altchristlichen Léandern, demnichst von aktiven einheimischen Laien.
Diese Laienhilfe miifite iibrigens selbst dann erstrebt werden, wenn die
augenblickliche Situation nicht so kritisch ware. Ist doch der Laie zur
verantwortlichen Mitarbeit berufen und seine Mithilfe nétig, um die Fiille
des Gottesreiches zu sichern. Aber so wichtig die Bildung einer ein-
heimischen Laienelite, so bedeutsam die Mobilisierung der Katholischen
Aktion sein mag, all dies wird reichlich Zeit brauchen, bis es zum Tragen
kommt. Man braucht ja nur vor Augen zu haben, wie lange es bei uns
dauert, bis die Katholische Aktion zu wirklichem Leben erwacht. Stehen
wir nicht heute noch weithin in den Anfingen? Ganz abgesehen davon,
dafl bis heute die Begriffsklirung noch nicht zum Abschluffi gekommen
ist! Zudem sind der Tétigkeit der Laien als Laien immer Grenzen
gesetzt,

Waire nicht auch das ein Weg — und zwar eine recht beachtliche
Moglichkeit —, einzelne Laien ins Klerikat hereinzunehmen, sie zu
Lektoren, Akoluthen, ja Diakonen zu weihen und sie dem Missionar
und dem einheimischen Priester als Hilfskrafte zur Verfiigung zu stellen?

Der Diakon wire der Helfer, der den Priester im weitesten Umfang
unterstiitzen kénnte; er wire nicht Seelsorgehelfer, sondern Hilfsseel-
sorger! Auch hier sei gesagt: Die Losung dieser Frage ist uns gestellt
unabhingig von der gegenwirtigen Notsituation, die Not ist nur der
Anlaf zur Losung. Es geht darum, ob eine Stufe des Ordo, die die Kirche
als Teilverwirklichung des Priesteramts im Sinne des Auftrags Christi
geschaffen hat, auf die Dauer nur als Weihe, als bloe Zeremonie er-
halten bleiben soll, ohne zugleich als Amt, als eigenstindiges (nicht zu
vollem Priestertum tendierendes) Amt ausgeiibt zu werden.

Die seelsorgerischen Aufgaben, die dem Diakon in der Mission ge-
stellt sind, lassen sich im Wesentlichen aufgliedern in liturgische, kate-
chetische und karitativ-soziale.

Die erste Gruppe hat Hofinger® so eindringlich und ausfiihrlich
dargestellt, dafl ich mich kurz fassen kann. Hofinger weist vor allem auf
folgendes hin: 1. Der Gottesdienst konnte durch den Diakon wesentlich
feierlicher gestaltet werden. Was das fiir die Mission bedeutet, mag
durch die Auflerung Bischofs van Bekkum illustriert werden, wonach
die angeblich Primitiven unseren Gottesdienst (stille Messe) fiir primitiv
halten. — 2. Der Diakon wire das ideale Bindeglied zwischen Priester
und Volk, der ideale Interpret (meneur), ,den wir im lateinischen Ritus
so notwendig brauchen®. — 3. Die Gemeinde der Auflenstation konnte
mit ihm ,Sonntag feiern® in einer missionarisch weit wirksameren Form,
als dies unter Fithrung (des Laien-Gemeindevorstehers oder) des Kate-
chisten moglich ist (Predigt, Spendung der hl. Kommunion). — 4. Mit

8 ZMR 41, 1957, 201—213.
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Hilfe der Diakone liefie sich die Spendung der hl. Kommunion an Sonn-
und Feiertagen in wiirdigerer Form vollziehen, selbst wenn auf der Haupt-
station Hunderte, ja Tausende zum Tisch des Herrn kommen sollten. —
5. Der Diakon kénnte den Leib des Herrn zu den Kranken bringen,
u. U. auch den Sterbenden die hl. Wegzehr reichen. — 6. Die Neu-
geborenen konnten statt der Nottaufe, die durch die erschwerten Um-
stinde der Mission weithin Regel ist, durch den Diakon alsbald nach der
Geburt die feierliche Taufe erhalten. — 7. Die Kirche konnte den Dia-
kon bei der liturgischen Gestaltung der Eheschliefung wie der Toten-
feier heranziehen. — 8. Der Diakon konnte das Wort Gottes verkiinden,
sowohl im Gottesdienst — besonders beim Gottesdienst ohne Priester
auf der Aufenstation — wie auch auflerhalb des Gottesdienstes.

Hierzu darf ergidnzend gesagt werden: Die katechetische Tatigkeit
kénnte auf der ganzen Breite christlicher Belehrung durch den Diakon
erfolgen: Religionsunterricht fur die Kinder wie fir die Erwachsenen,
Belehrung der Katechumenen, Beicht- und Kommunionunterricht, Ehe-
vorbereitung u. a. Es hitte einen guten Sinn, den Brautunterricht durch
den geweihten, verheirateten Diakon erteilen zu lassen. Wenn wir in der
Heimat erst heute erkennen, welch eminente Bedeutung die rechte Ehe-
vorbereitung und die Arbeit an der christlichen Familie hat, so wire
es ein Segen, wenn diese unsere spite Erkenntnis in der Mission alsbald
in die Tat umgesetzt werden konnte. Dem Diakon fiele hierbei eine
wichtige Aufgabe zu.

Zu Ziffer 3 soll nicht unerwihnt bleiben, dafl es Schamoni® war,
der auf die Bedeutung des Diakons fir den Sonntagsgottesdienst ohne
Priester und als Betreuer der Filialgemeinde in der Heimat wie der
Auflenstation in der Mission nachdriicklich hingewiesen hat. ,Man ver-
steht, dafl dort, wo ein Diakon wirkt, aus einer verstreuten Herde das
Volk Gottes sich organisiert, dafl dort Kirche wird, sichtbare Gemeinde.”
Diese gemeindebildende Kraft des Diakons auf der Aufenstation kann
kaum zu hoch eingeschitzt werden.

In diesem Zusammenhang sei hervorgehoben: Die Inkarnation des
Christentums in das Volkstum hinein muf} letztlich durch die Einhei-
mischen zur Durchfithrung kommen. Gerade ging mir der Bericht eines
Missionsbischofs zu, dem die Méglichkeiten kultischer Anpassung ein sehr
ernstes Anliegen sind. Zu den Konferenzen, auf denen iiber Wege der
Anpassung beraten wurde, hat er neben den einheimischen Priestern die
einheimischen Lehrer der Missionsschulen mit gutem Erfolg zugezogen.
Wiirde der einheimische Diakon nicht auch zur Lésung dieser Fragen
sein gutes Teil beitragen konnen? Es kommt ja darauf an, diese Be-
mithungen auf eine moglichst breite Basis zu stellen. Die Schar der
Diakone in den weiten Missionsgebieten, mit religiésen Kenntnissen aus-

9 a.a. 0. 30ff. 37ff.
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gestattet und mit den Anschauungen und dem Brauchtum ihres Volkes
vertraut, wiirde diese Basis spirbar verbreitern.

Zu den liturgischen und katechetischen Aufgaben des Diakons kommt
seine besondere Verpflichtung zu Werken der Karitas. Mit Recht weist
Hofinger darauf hin, dafl die Karitas eine sakrale Aufgabe ist!’. Sie
ist ein Auftrag Christi an die Kirche als solche, dem sie auch durch
ihre Amtstrager, die Priester, und wenn diese durch die Aufgaben, die
nur von ihnen erfiillt werden konnen, voll in Anspruch genommen sind,
durch die Diakone nachkommen mufl. — Es ist erfreulich, dafl in weiten
Kreisen der Karitas das Interesse fiir die Wiedergeburt des Diakonats
lebhaft erwacht ist. Von der Secours Catholique Frankreichs ausgehend,
hat dieses Interesse jiingst greifbare Gestalt angenommen auf der Sit-
zung der Programm-Kommission der Caritas Internationalis, die vom
14.—16. 3. 1959 in Royaumont bei Paris stattfand. Vier Referate iiber
das Diakonat wurden dort gehalten, eines von dem Leiter des Dia-
konatskreises Freiburg-Miinchen, Johannes Kramer, tber das ,Dia-
konat als kirchliches Amt im Lichte der heutigen Pastoral®. Der Tagungs-
bericht betont die Bedeutung gerade dieses Referats: Bei dem Diakonats-
kreis handle es sich um einen gelebten Versuch um eine personliche
Orientierung zum Diakonat hin. Die Mitglieder des Kreises bereiten sich
geistig und geistlich auf das Ziel vor, selber Diakone zu werden, wenn
die Kirche sie ruft. Die Bedeutung dieser Bemihungen sei betrachtlich,
auch wenn der Kreis klein (und zwar bisher bewufit klein gehalten) sei.

Was die Konferenz von Royaumont begann, wurde auf der Sitzung
des Exekutiv-Ausschusses der Caritas Internationalis in Genf fortge-
setzt. Mehr und mehr wichst in den mafigebenden Kreisen die Einsicht,
dafl die Karitas in Gefahr gerit, sich im Organisatorischen zu erschopfen
und zur allgemeinen Wohlfahrtspflege abzusinken, wenn nicht der Geist
sie leitet, der lebendig macht. Die Manner der Karitas sehen daher im
Diakonat eine hervorragende Moglichkeit, Karitas und Altar zu ver-
binden. Diese Erkenntnisse diirften auch fiir die Karitasarbeit in der
Mission wesentlich sein.

Im iibrigen darf man hier nicht nur an speziell karitative Arbeit des
Diakons denken. Sehr wesentlich diirfte in der Mission die Hilfe des
Diakons auf sozialem Gebiet sein. Es wurde schon mehrfach betont,
dafl der Diakon auf karitativ-sozialem Gebiet cine gediegene Ausbil-
dung haben misse!’. Hans Wollasch, der Leiter des vom Deutschen
Caritasverband betriebenen Wohlfahrtspflegeseminars in Freiburg i. Br.,
hat schon vor Jahren die Frage gestellt, ob nicht die Absolventen solcher
Anstalten auf Grund ihrer hier empfangenen Ausbildung ein Wissen
mitbrichten, das sie in besonderer Weise zum kirchlichen Dienst in der
Pfarrei befahigt. ,Die allgemeine Ausbildung legt in folgenden Fachern

10 Vgl. auch J. Horner in Caritas (Freiburg) 1952, Heft 3/4, S. 76.
11 5. KM 72, 1953, 44.



ein geniigend breites und tiefes Fundament fir die selbstindige
Bewaltigung des sozialen Berufs: Volkswirtschaftslehre, Sozialpolitik,
Sozialversicherungswesen, Psychologie, Padagogik, Soziologie, Jugend-
pflege, Staatslehre, Verwaltungskunde, Rechtskunde, Gesundheitslehre
und Sozialhygiene, Wohlfahrtskunde, Jugendwohlfahrtskunde, Karitas-
kunde“®. Es ist in diesem Zusammenhang gewifl interessant, dafl die
jungen Leute, die sich im ,Diakonatskreis® zusammengeschlossen haben,
aus dieser Anstalt hervorgegangen sind. Gleiche Anstalten gibt es in
Ké6ln und Essen. Wenn der Diakon neben der katechetischen eine kari-
tativ-soziale Ausbildung erhalten soll, so miifite sie der vorbeschriebenen
ahnlich sein, wohl knapper, konzentrierter gehalten, weil sie fur den
Diakon ja nur einen Teil seiner Gesamtausbildung darstellt.

Gewil kann man diese Dinge firr den Bereich der Mission nicht ein-
fach klischieren, gewifl miissen dort die geistigen Grundlagen grofien-
teils — etwa durch kirchliche Sozialinstitute — erst erarbeitet werden.
Jedenfalls kinnte ein Diakon, der neben der liturgisch-katechetischen
Ausbildung eine karitativ-soziale erhilt, in der Mission Wertvollstes
leisten.

Wenn der Diakon kommt, so hat Pius XII. auf dem 2. Laien-
kongrefl in Rom (Okt. 1957) gesagt, so steht er durch die Weihe auf der
Seite des Priesters. (Er ist kein Laie mehr!) Er hatte also an der Seite
des Priesters auch die Aufgabe, die ,Mitglieder” der Katholischen Aktion
geistlich zu fihren. Er hdtte aber auch die Moglichkeit, im Rahmen der
Katholischen Aktion seine sozialen Kenntnisse zu verwerten und so das
Wirken des Priesters zu erginzen, der diese Kenntnisse nicht oder nicht
in diesem Mafle hat. Er konnte helfen, durch weltanschauliche und sozial-
kritische Aufklarung den geistigen Kampf gegen den materialistischen
Sozialismus und Kommunismus zu fithren und einen Damm aufzurichten
gegen das bedrohliche Vordringen dieser Irrlehren. Sollte man seine
Hilfe nicht auch in manch anderer Weise beim Aufbau einer neuen
Sozialordnung unter den Missionsvolkern brauchen kénnen? Im ganzen
wiirden die Diakone bei diesem Aufbau einer christlich orientierten
Sozialstruktur einen beachtlichen Faktor darstellen, wenn sie eine ent-
sprechende karitativ-soziale Aushildung bekdmen.

Mit Aufgaben der kirchlichen Verwaltung, insbesondere der Finanz-
verwaltung, sollte der Diakon im allgemeinen nicht befafit werden.
Diese wird meist ein Laie erfiillen konnen. Dazu braucht man weder
einen Priester noch einen geweihten Diakon.

Uberschaut man die vielseitigen Wirkmaoglichkeiten, die dem Diakon
in der Mission gegeben sind, so braucht man wohl nicht zu fragen, ob
er Arbeit genug finden wird. Eher wird man schon an eine Spezialisie-
rung denken konnen etwa in der Art, daf der eine in der Hauptsache

12 Der Mann in der beruflichen Seelsorgehilfe®, in: Caritas 1952, 59.
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auf karitativ-sozialem Gebiet, der andere mehr auf katechetischem Ge-
biet — je nach seinen Anlagen — eingesetzt werden konnte.

Warum der Diakon nur als Leiter der Aufienstation in Frage kom-
men soll, wie es in der EntschlieBung des Pastoralliturgischen Kon-
gresses von Assisi heifdt, ist nicht recht verstidndlich. Seine Aufgaben ver-
weisen ihn in mannigfacher Weise auch an den Missionshauptort, wo er
neben dem Priester ein weites Wirkungsfeld hat 2.

Man wird von dem Diakon in der Mission nicht sprechen konnen,
ohne vom Katechisten zu handeln’. Die Institution des Katechisten
ist Jahrhunderte alt. Der Katechist hat der Missionskirche unvergéangliche
Dienste geleistet. Heute ist der Stand der Katechisten in eine Krise
geraten. Er ist im Vergleich zum Stand der Lehrer an den Missions-
und Staatsschulen bildungsmafig und sozial zuriickgeblieben. In solcher
Verfassung kann er der Kirche nicht die Dienste leisten, deren sie
bedarf. Andererseits kann die Missionskirche die Hilfe des Katechisten
nicht entbehren. Die Stellung des Katechisten mufi daher gehoben wer-
den, sowohl bildungsmaflig wie wirtschaftlich als auch in der sozialen
Geltung. ,Jedenfalls ist eine tiefgreifende Umwandlung des Katechisten-
wesens unumginglich® . Schon ist ein Riickgang der Zahl der Kate-
chisten bemerkbar, so in Sud-Indien. Mufite man nicht den Katechisten,
um in ihm einen vollgiltigen Gehilfen des Priesters zu haben, auf das
Bildungs- und Sozialniveau des Lehrers heben?

Wenn die Kirche die niederen Weihen und das Diakonat als Amter
wieder erstehen lassen will, dann wird sie gerne an vorhandene In-
stitutionen ankniipfen. Kénnte nicht aus dem Stand der Katechisten, der
ohnedies auf eine hohere Ebene gehoben werden muf}, ein Stand der
Diakone entwickelt werden? Zwar hat der Katechist heute meist nur
recht bescheidene Kenntnisse aufzuweisen. Aber er bringt in der Regel
guten Willen und Opfermut mit. Sollten sich nicht unter den ca. 80000
Katechisten eine gute Anzahl ebenso zuverldssiger wie bildungsfdhiger
Minner finden? Sollte es nicht moglich sein, die Besten aus ihnen, etwa
durch einen oder zwei (geschlossene) Halbjahreskurse geistig und geist-
lich so zu fordern, dal man ihnen eine niedere Weihe, etwa die Weihe
zum Lektor, erteilen kénnte? Eine Auslese aus diesen Lektoren konnte
man nach weiterer Ausbildung und geistlicher Formung zu Subdiakonen
und diese nach einer Zeit der Bewdhrung zu Diakonen weihen. Wenn
nur 10% zum Ziel kamen, ware dies schon eine Schar von Hilfsseel-
sorgern, die in der gegenwirtigen schwierigen Lage eine wesentliche
Hilfe bedeuten konnten. Einen &dhnlichen Vorschlag hat Hofinger ge-
macht . Er mochte diese Diakone (nur?) auf den grofleren Aufien-

13 Vgl. Scramonr a. a. 0., 55.

4 So Scuamont, Horner. Vgl. auch Horinger-KELLNER: Liturgische Erneuerung
in der Weltmission. Innsbrudk 1957,

15 Herder-Korrespondenz, 18, 1958/59, 281.

18 HoriNGER-KELLNER a. a. O., 217.



stationen verwandt wissen. Schon die Weihe zum Lektor wiirde dem
Katechisten eine bedeutende Hebung seines Ansehens bringen, erst recht
wiirde die Weihe zum Diakon scine soziale Stellung wesentlich erhohen.

Spater miifite die systematische Ausbildung der Diakone in einem
(fir mehrere Didzesen gemeinsamen) Diakonen-Seminar erfolgen,
das nach Moglichkeit von dem Priesterseminar gesondert zu halten wire.
Dabei mifiten schon an die Vorbildung der Anwirter entsprechende
Anforderungen gestellt werden. Mit gutem Grund schreibt Hofinger:
_Wenn wir Diakone bekommen — und wir wiinschen sie —, dann
sollen es in jeder Hinsicht gut ausgebildete Manner sein, die den neuen
Stand der Diakone zu Ehren bringen . . .“*. Schamoni, der in erster
Linie sich fiir das nebenberufliche Diakonat eingesetzt hat, mdochte in
Konsequenz dieser seiner Grundhaltung in der Mission die Diakone nicht
eigens als solche herangebildet sehen; er méchte Manner zu diesem
Amt berufen wissen, ,die sich bewéhrt haben und alle Voraussetzungen
bieten® 8. Zu den notwendigen Voraussetzungen gehort aber doch ein
gutes Mafh an Wissen. So wie die Dinge heute in der Mission liegen,
ist beim Diakon sogar ein recht beachtliches Mafi an Wissen notig. Das
kann nur durch eine regelrechte Ausbildung gewonnen werden.

Wenn dabei auf die groflen finanziellen Schwierigkeiten hingewiesen
wird, so soll der Ernst dieser Einwendungen gewifl nicht verkannt wer-
den. Die Lage ist heute derart, dal die Missionskirche nicht langer
zogern darf, von ihren eigenen Gliubigen wirkliche Opfer zu verlangen,
auch auf finanziellem Gebiet. Seitdem die deutsche Fastensammlung fiir
die Hungernden in aller Welt tber 30 Millionen DM erbracht hat, ist
die Zuversicht gewachsen, dafl auch im katholischen Volk der Heimat
noch Reserven an Opfermut vorhanden sind. Man muf} sie nur zu mobi-
lisieren wissen. Sicher ist die Spende weitgehend unsren Missionsgebieten
zugute gekommen. Das sollte eine dauernde Einrichtung bleiben. Andere
Linder werden sich anschliefen. Auch eine Meldung wie diese lifit die
Zuversicht wachsen: 1348 Theologiestudenten haben 1958 teilweise oder
ganz auf Kosten der hollindischen Katholischen Arbeiterbewegung stu-
diert. Die holldndische KAB hat fiir die Studienfinanzierung rund 120 000
DM aufgebracht! — Mit Hilfe solcher Patenschaften liefle sich vieles
durchfithren, was in der Mission nétig ist. Wenn geniigend einheimische
Priester vorhanden wiren, mifiten wir ja auch fir ihren Unterhalt
aufkommen! Warum sollten wir nicht fir die Diakone sorgen, die die
Arbeit der fehlenden Priester nach Kriften verrichten wollen?

Noch auf eine andere Weise konnten wir in der Mission zu Diakonen
kommen. Schon Schamoni hat darauf hingewiesen, dall man in den
Reihen der Laienbriider geeignete Minner finden kionnte!. Diese

17 ZMR 41, 1957, 210.

18.3.2. 0., 62
19 5.2.0., 44.
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Moglichkeit ist durch den Aufsatz ,Du réle des diacres dans I'Eglise
d’aujourd’hui® des Generalpriors M.-D. Ep a gn e ul® unterstrichen wor-
den. Er betont, daf etwa die Auxiligires du clergé (Sikular-Institut,
dessen Mitglieder sich als Seelsorgehelfer betdtigen) ebenso wie die
Laienbriider seiner eigenen Genossenschaft, der Fréres missionnaires des
campagnes, in der Seelsorge weit mehr leisten konnten, wenn sie zu
Diakonen geweiht wiirden. Wenngleich diese Gedanken zunichst im
Blick auf die Seelsorgeverhiiltnisse in Frankreich entwickelt wurden, so
haben sie doch allgemeine Bedeutung, auch fir die Missionen. Vielleicht
erwartet man in der Mission von einem Laienbruder eher, dafl er eine
abgeschlossene handwerkliche Ausbildung mitbringt, etwa um junge
Handwerker heranbilden zu kénnen. Aber gewifi gibt es auch Brider,
die sich fir die Katechese oder fiir die karitativ-soziale Arbeit eignen;
jedenfalls konnten sie kinftig von ihrem Orden oder ihrer Genossen-
schaft dazu herangebildet werden, wobei vor allem an einheimische
Laienbriider zu denken wire. Bei Sakularinstituten, deren Mitglieder
in ihrem weltlichen Beruf verbleiben, diirfte es nicht der Generallinie
entsprechen, dafl ihre Leute Kleriker werden. Soweit sie sich jedoch seel-
sorglichen oder karitativen Arbeiten widmen, kime die Weihe zum
Diakon fiir ihre Mitglieder sehr wohl in Betracht. Sicher ware die Weihe
ein Weg, das Ansehen der Laienbriider zu heben, so dafl junge Men-
schen mehr als seither sich diesem heute so wenig begehrten Beruf
zuwenden wirden.

Neben dem hauptberuflichen Diakonat kdme die Schaffung eines
nebenberuflichen Diakonats in Frage. Hofinger glaubt, daff
dafiir in der Mission die Voraussetzungen noch fehlen, und mdchte an
Miénner, die in einem weltlichen Beruf stehen, nur die niederen Weihen
verlichen wissen®. Doch diirfte das von dem Reifegrad dieser oder
jener Mission abhingen. Sicher findet sich unter den Laienmissionaren,
die aus den altchristlichen Lindern kommen, der oder jener, der zum
nebenberuflichen Diakon taugt. Auch unter der einheimischen Laien-
elite, zumal im Lehrerstand, dirften sich Manner finden, die man ge-
trost zu nebenberuflichen Diakonen erwihlen konnte. Wenn Bassan?
meint, durch die gleichzeitige kirchliche und weltliche Betitigung werde
eine unerwiinschte Vermischung von Profanem und Sakralem geschaffen,
so diirfte das kein ausschlaggebendes Argument sein. Gewifd tendiert das
kirchliche Amt (je hoher, je mehr) nach Ausschlieflichkeit der beruflichen
Betitigung im Dienste der Kirche. Aber es geht doch hier um zeit-
gebundene kirchenrechtliche Wertungen, nicht um sachlich notwendige
oder um gottgewollte Gegebenheiten. Wiirde nicht die nahe Berithrung

20 NRTh 79, 1957, 153.

2 ZMR 41, 1957, 210. Ahnlich CLaAupeE SAvarT in den Cahiers Universitaires
Catholiques, Nov. 1958.

2 ana. 05125,



mit dem Leben des Laien, wie sie beim nebenberuflichen Diakon durch
seinen weltlichen Hauptberuf vorhanden ist, eine starke Hilfe fir die
Seelsorge sein? Ich darf mich hier vor allem auf Schamoni bezichen.
Wiirde man nicht den Wunsch so mancher Laien, Gott und der Kirche
ihre Freizeit im Dienst als Diakon zu weihen, zuriickweisen und auf die
Mitarbeit mancher opferbereiten Menschen verzichten, wenn man diese
Form des Diakonats grundsitzlich verneinen wollte?

Die Ausbildung des nebenberuflichen Diakons miufite durch Kurse
geschehen. Sie kann nicht die Grundlichkeit haben, die fir den haupt-
beruflichen Diakon gefordert werden mufl. Aber es mufl doch auch hier
eine gediegene Grundlage gegeben werden, wenn nicht das Ansehen
des Standes darunter leiden soll. Um eine Auslese zu sichern, miite
die eine oder andere niedere Weihe (wahlweise zum Lektor oder Ako-
luth, sodann zum Subdiakon) der Weihe zum Diakon vorangehen. Auf
diese Weise wiirden die niederen Weihen wieder zu praktischem Leben
erwachen und die ,Fiille der Amter® das Leben der Kirche bereichern.
Die Tréager der niederen Weihen und der Subdiakon wirden die litur-
gischen Funktionen ausiiben, die ihrer Weihe entsprechen, und den
Diakon vor allem in der karitativen Arbeit unterstiitzen.

Uberblickt man die vielen Méglichkeiten und vielseitigen Aufgaben
des Diakons, so diirften die Bedenken, die erhoben werden, an Gewicht
verlieren. Trotz aller Schwierigkeiten miufite das Wagnis, das mit allen
weittragenden Entscheidungen verbunden ist, bejaht werden.

Neben den bereits erwdhnten Besorgnissen finanzieller Art (die tbri-
gens nur den hauptberuflichen Diakon betreffen — der nebenberufliche
wiirde durch die Unentgeltlichkeit seiner Dienstleistung einen Ausgleich
schaffen —), werden vor allem Bedenken erhoben, die um den Zélibat
kreisen. Es ist dariiber schon mancherlei geschrieben worden®:. Fast
mbchte man meinen, dafl sich die vorgebrachten Bedenken auf diesen
Punkt konzentrieren,

Als Pius XII. sein ermunterndes Wort iiber die Wiedergeburt des
Diakonats sprach, hatte die vorausgegangene Diskussion auf der ganzen
Linie sich auf den verheirateten Diakon bezogen, so auch die 6ffentliche
Stellungnahme van Bekkums in Assisi. Dies war gewill dem HI. Vater
bekannt. Hitte er den verheirateten Diakon grundsitzlich abgelehnt,
so hatte er keinen Zweifel daran gelassen. Die von ihm angedeutete
Méoglichkeit einer Erneuerung des Diakonats darf also ohne Bedenken
auf den verheirateten Diakon bezogen werden.

In weiten Gebieten der Mission, aber auch in dem seit Jahrhunderten
christianisierten Lateinamerika fillt es schwer, genug einheimische Prie-

23 WiINNINGER, L ¢. 188 ss.: ,Diaconat et célibat® — J. Horngr, a.,a.0., 69 ff.:
,Diakonat und Zélibat“. — M. Scamm: ,Ein ernstes Bedenken® in: Der Seel-
sorger, 27 (1956/57), 813f., und die Antwort Horners ebenda 27, 1956/57,
545—549.
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ster zu bekommen. Fir viele bilden die geistigen Anforderungen des
theologisch-philosophischen Studiums oder des Zolibats uniibersteigbare
Hindernisse. Mogen diese jungen Menschen auch priesterliche {seelsorger-
liche) Anlagen und Neigungen haben, sie konnen nicht ins Heiligtum
eintreten. Die Wiedererweckung des Diakonats wiirde ihnen den Weg
offnen, wenn auch nicht zum vollen Priestertum des Opferpriesters, so
doch zu einem bescheideneren Amt, zum Diener des Priesters am Altar.
zum Diener des Herrn im Sakrament. Hofinger hat gegen den ver-
heirateten Diakon an sich keine Einwendungen. Er fiirchtet auch nicht
ernstlich, dafl das Volk dem verheirateten Diakon kein rechtes Vertrauen
entgegenbringen werde. Was ihm fiir die Mission bedenklich erscheint.
ist die Auswirkung der Neuerung auf die einheimischen Priester, fiir
die der Zolibat unter den besonderen Gegebenheiten ihres Landes weit-
hin eine schwerere Belastung bedeutet als fir die Priester der altchrist-
lichen Lander. Es konnte sich — so meint er — in den Missionen leicht
der Irrtum einschleichen: Heute verheiratete Diakone, morgen verhei-
ratete Priester. Soweit ich als Laie hier zu einer Stellungnahme berech-
tigt und in der Lage bin, mochte ich sagen: Es geht hier zuletzt um eine
Frage der Menschenfithrung. Die Kirche hat diese Kunst in 2000 Jahren
in einer Weise ausgebildet wie keine andere Institution der Welt. Sie
wird gewifl imstande sein, ein anfingliches Mifitrauen oder doch eine
gewisse Zuriickhaltung des christlichen Volkes gegeniiber dem verhei-
rateten Diakon zu iiberwinden. Sollte sie nicht in gleicher Weise im-
stande sein, erfolgreich dem Irrtum entgegenzutreten, dafl sie auf den
Zolibat des Priesters verzichten werde?® Hat nicht auch die Erteilung
der Priesterweihe an konvertierte evangelische Pfarrer (unter Aufrecht-
erhaltung ihrer Ehe) bei manchen Gliubigen hierzulande eine gewisse
Schockwirkung ausgelost? Aber diese Irritierung ist langst abgeklungen.
So werden auch gewisse Illusionen, die in den Missionen mit der Ehe
des Diakons auftauchen kénnten, bald verebben. Allein die Gefahr einer
Mifideutung scheint mir daher kein entscheidender Grund gegen die Ein-
fihrung des Diakonats ohne Zélibat zu sein.

Winninger hat sich zwar nicht gegen den verheirateten Diakon aus-
gesprochen, er mochte immerhin die Chancen eines z6libatarenDia-
konats prifen (d. h. natiirlich fir den Diakon in der Welt, nicht
in einer Ordensgemeinschaft oder in einem Sikular-Institut). Nach sei-
ner Auffassung wiirde auch diese Konzeption sich verwirklichen lassen.
Als wesentliches Argument fithrt er das auflerordentliche Aufbliihen
der Sikular-Institute ins Feld %, die von ihren Mitgliedern den Zolibat
fordern. Diese Begriindung diirfte jedoch nicht durchschlagen. Mit Recht
hilt Claude Savart in seiner Besprechung des Winningerschen Buches

2 Vgl. den Aufsatz von P. Mo~NDRrONE, der jlingst in der Civiltd cattolica iiber
die Frage des Zolibats erschien.
e 189
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dieser Argumentation entgegen: Il est permis de douter, qu'il (scil.
le diaconat célibataire) apporte a 1'église des forces neuves en nombre
appréciable® *. Fur die neuerschlossenen Missionslinder und fiir Sud-
amerika macht Winninger folgenden Vorschlag: ,On pourrait dispenser
les diacres du célibat dans ces pays seulement et provisoirement en atten-
dant que le progres religieux permette de le rétablir® 2. Man darf wohl
sagen, dafl hier die positive Bedeutung, die die Ehe des Diakons in der
Mission (und nicht nur dort!) haben wiirde, nicht geniigend gesehen wird.
Weiire es nicht gerade in der Mission bedeutsam, wenn den Neuchristen
durch geweihte Minner ihres eigenen Volkes eine heilige Ehe, ein echt
christliches Familienleben vorgelebt wiirde? Ware es nicht gerade hier
wichtig, dafl der junge Mensch, dem Gott seelsorgerliche Fahigkeiten
und Neigungen gegeben hat, vor die vollig freie Wahl gestellt wird,
diese Anlagen als zblibatirer Priester oder als verheirateter Diakon ein-
zusetzen? Haben wir nicht das Vertrauen, dafl Gott ihn zum einen oder
zum andern rufen und fihren kann? Und wenn manche durch die Neue-
rung sich abhalten lieflen, Priester zu werden, dann wiren darunter
gewil} zahlreiche, die tatsichlich besser nicht Priester werden.

Auch Bassan bejaht den verheirateten Diakon neben dem zunichst,
etwa unter den Mitgliedern von Sdkularinstituten, zu erstrebenden zoli-
batiren Diakon. ,Aus praktischen Griinden wirde die Form des ver-
heirateten Diakons besondere Vorteile in den Missionen bieten, wo das
Christentum vielerorts noch im Anfangsstadium steckt und der Verzicht
auf die Ehe vielleicht ein Hindernis fiir das Diakonat wire“ . Wie oben
gezeigt, sollte das indes nicht der einzige Grund sein, vom Diakon den
Zolibat nicht zu fordern!

Eine sehr beachtliche Argumentation bringt Karl Rahner vor: ,Wenn
die Frage nach dem verheirateten Diakon auftauchte, so hat diese Idee
nichts zu tun mit einer Zuriickschraubung des Zolibats. Es handelt sich
vielmehr im Grunde um die Neuschaffung des Diakonats selbst, als
hierarchisches Amt mit einem realen Aufgabenkreis, mit einem aposto-
lischen Arbeitsfeld (was es ja faktisch nicht mehr gibt) und dessen Uber-
tragung durch Weihe. Sobald dieses Amt als dauerndes und in sich
stindiges, nicht als ,Weihestufe’ gesehen wird, braucht niemand auf den
Gedanken zu kommen, es miisse notwendig von einem Ehelosen ver-
waltet werden...”*. M. a. W.: Man kann sich gegeniiber der Ehe des
Diakons kaum auf die Tradition berufen. Seit langen Jahrhunderten gibt
es ja kein Amt des Diakons mehr, nur eine Weihe wird erteilt, mit der
Verpflichtung zum Zélibat verbunden, jedoch ohne praktische Betdtigung
des Geweihten auf Grund seiner Weihe. Wenn das Diakonat wieder-

Cahiers universitaires catholiques, Nov. 1958, 126.
e

Blie 194,

2 Der Grofie Entschlufi (Wien), Juni 1954, 285.
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ersteht, so ist es als Amt etwas Neues. Nur der Diakon, der im Amt
steht, steht auch im Bewufltsein des Kirchenvolks. Der Kreis der zoli-
batiren Diener der Kirche wird zudem nicht kleiner, da ja alle, die
Priester werden, auch fernerhin die Verpflichtung zum Zolibat {iber-
nehmen, nur etwas spater, ndmlich bei der Priesterweihe.

Auf dem erwihnten Kongrefl in Nymegen hat neuestens Erzbischof
D'Souza eindeutiz den verheirateten Diakon als die fir die
Missionen angemessene Losung bezeichnet: ,Ich mochte die Ansicht ver-
treten, dafl die Erneuerung des Diakonats nur dann von dauerndem
Erfolg sein kann, wenn der Diakon nicht zum Zélibat verpflichtet ist.
Nur in diesem Falle wird das Diakonat nach Ansicht vieler erfahrener
Missionare die Friichte bringen, die wir erwarten. Nur so konnen wir
mit der positiven Antwort einer grofieren Zahl seelsorglich gesinnter
Ménner rechnen, nur so konnen gewisse Werte, die wesentlich zum Dia-
konat gehoren, fruchtbar werden... Einer der Hauptgrinde zugunsten
des verheirateten Diakons ist, dafl durch die Ehe bei thm eine gewisse
Stabilitit gegeben ist. Unserer Vorstellung nach mufl der Diakon aus
dem Milieu ausgewdhlt werden, in dem er leben und arbeiten soll;
oft wird er, weit vom Aufenthaltsort des Priesters entfernt, in einem
entlegenen Auflenbezirk wohnen. Die gleichen Griinde, warum die
Missionare immer wieder darauf bestehen, nur verheiratete Katecheten
zu beschiftigen, gelten auch fir die Diakone. Es ist nicht schwer, sich
die Gefahren fir Glauben und Sitten eines Diakons auszumalen, der
allein in einer vollstindig unchristlichen und moralisch haltlosen Um-
gebung zu leben gezwungen ware.® Wert und Gewicht der Ausfithrungen
D’Souzas bleiben, auch wenn er in diesem Punkte Widerspruch fand 2°.

Dafl die Lage der Missionen iiberaus bedringend, die Hilfe darum
so dringend notig ist, hat Pius XIIL in ,Fidei donum® fast beschworend
zum Ausdruck gebracht. Jedenfalls hat er die Maglichkeit bejaht, dafl
der Diakon wiederkommt. Das heifit fiir uns, Geistliche wie Laien, dafl
wir uns mithen miissen, die Frage zur Reife zu fithren, und zwar bald.
Sicher mufl der ganze Fragenkomplex eingehend gepriift werden, von
den Vertretern der verschiedenen theologischen Disziplinen wie von den
Maiannern der Praxis in der Grofistadt- und Diaspora-Seelsorge, von den
Missionaren usw. Auch die Laien, die aus der Karitas, den Missionen,
der Diaspora praktische Erfahrungen mitbringen, sollen zu Wort kom-
men. Aber wir kénnen die theoretischen Erwdgungen nicht endlos aus-
dehnen. ,Wir haben heute in Asien und Afrika nicht mehr die Zeit
zu methodischen Versuchen, deren Erfolg erst in gemessener Zeit er-
wartet werden kann. Die jungen Missionskirchen in den selbstindig

30 Auch Bischof J. J. WeBEr, Strafiburg, hat in seiner Besprechung des Win-
ningerschen Buchs eine grundsitzliche Ablehnung des verheirateten Diakens aus-
gesprochen, wenn er von den ,réves illusoires® spricht, ,qui pourraient avoir
leur danger®. Bulletin écclesiastique du diocése de Strasbourg vom 1. 7. 1958.
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werdenden Léndern sind unmittelbar vor die Existenzfrage gestellt* 3.
Darum mahnt Hofinger, auch wenn die Sache im Augenblidk noch
nicht aktionsreif sei, so diirfe das nicht dahin verstanden werden, daf}
man sie auf sich beruhen lassen konne. Mufl es nicht geradezu be-
driickend wirken, wenn man da und dort von dem ,Diakon im Jahre
2000° liest? ** Es wire schmerzlich, wenn diese Formulierung zum ein-
schldfernden Schlagwort wiirde.

Hofinger tritt fiir einen stufenweisen Aufbau ein, also beginnend
mit den niederen Weihen, etwa dem Lektorat, und redet einer gebiets-
weisen Einfithrung — je nach dem Reifegrad der betreffenden Mission —
das Wort. Dem letzten Vorschlag wird man ohne weiteres zustimmen.
In der Frage des stufenweisen Aufbaus ist D'Souza offenbar anderer
Meinung: ,Auf dem KongreB fiir Pastoralliturgie in Assisi wurden Vor-
schlige fir die Wiedereinfihrung von einigen der niederen Weihen
der Kirche als erstem Schritt zur Neubelebung des Diakonats gemacht.
Wiéhrend die Wiedereinrichtung der niederen Weihen gewifl fiir das
Apostolat segensreich sein wiirde, mochten wir bemerken, dafi fiir uns
in der Mission eine verkiirzte Wiederherstellung des stindigen Dia-
konats keinen praktischen und dauernden Wert hat.*

Es wire indes durchaus moglich — und das stimmt wohl auch mit
D'Souzas Vorschligen tuberein —, je nach dem Reifegrad des be-
treffenden Missionslandes hier sogleich das Diakonat (per experimentum)
einzufithren, dort aber zunichst mit den niederen Weihen zu beginnen.

Bassan hat recht, wenn er sagt, dafl die Erneuerung des Diakonats
kein Wundermittel fur die Bekehrung der Vélker zu Christus sein werde.
Aber er betont zugleich, dal durch den Diakon dem lebendigen Leibe
Christi neue Energien zustromen werden. ,Wir konnen, wie es scheint,
mit grofler Wahrscheinlichkeit, um nicht zu sagen Sicherheit, auf einen
guten Erfolg einer solchen Institution (scil. des Diakonats) rechnen® 3.

Wir kehren zum Anfang zuriick: Der Diakon wird eine Hilfe sein
bei den Problemen der Anpassung. Er wird das einheimische Element
im Aufbau der Hierarchie stirken. Er wird eine Hilfe sein bei der
Gewinnung neuer Sozialstrukturen, bei der geistigen Immunisierung sei-
ner Landsleute gegen die Gefahren des Kollektivismus. Er wird eine
Hilfe sein bei dem bedringenden Priestermangel: Durch das Diakonat
wird einzelnen Laien die Moglichkeit gegeben, in Weihe und Amt eine
priesterliche Tiétigkeit auszuiiben und so ihre gottgegebenen Anlagen in
den Dienst der Kirche zu stellen. Der Diakon wird auch eine Hilfe sein

3 Herder-Korrespondenz 18, 1958/59, 280.

% So in der durchaus wohlwollenden Rezension in Paroisse et mission, Heft 7,
von M. D. Cuenu ,Des diacres en I'an 2000?“ Sicher will auch der Rezensent
dies nicht im Sinne einer ,Wiedervorlage der Akten im Jahre 2000* ver-
standen haben.

Belica 125,
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bei der Bildung einer Laienelite durch die von ihm an der Seite des
Priesters zu leistende geistliche Fithrung, besonders auch bei der reli-
giosen Betreuung der Familien.

Moége der Geist Gottes die Kirche bald dahin fithren, das Diakonat
eine Wiedergeburt erleben zu lassen, zum Segen fiir die altchristlichen
Linder wie fiir die Missionen!

LITURGISCHE ERNEUERUNGSBESTREBUNGEN IN KERALA

von Theo Steltenpool

Kerala, der siidlichste Teilstaat der Foderativen Republik Bharat,
hat eine Bevélkerung, die sich aus verschiedenen Dravidastimmen zu-
sammensetzt, mit einem starken Einschlag von allerlei Primitiven. Wie-
wohl der Hinduismus als sozialreligioses System vorherrscht, zahlen wir
in Kerala immerhin mehr als zwei Millionen Katholiken. Sie gehéren
zum Teil den Thomaschristen an, zum andern Teil folgen sie dem latei-
nischen Ritus. Nachdem die Thomaschristen lange Zeit in eigener Litur-
gie von der romischen Kirche getrennt waren, hat seit geraumer Zeit
eine Unionsbewegung eingesetzt. Rom gestattete ihnen die eigene Liturgie
und eigene Bischéfe mit selbstindiger Jurisdiktion. Thr Zusammenleben
mit den Lateinern war gut; es wurden von ihnen sogar verschiedene
Elemente des lateinischen Ritus iibernommen. Mit allen Mitteln trachtete
man die Scheidung sowohl in der Liturgie wie in der Jurisdiktion miog-
lichst zu verringern, eingedenk der traurigen Folgen, die die Praxis
in der Padroadozeit gehabt hatte.

Kerala wurde in jiingster Zeit kommunistisch regiert. Die Ursache
dafiir lag in der Unméglichkeit, die antikommunistischen Gruppen zu
einer geschlossenen Einheit zu bewegen: Katholiken, Schismatiker, Prote-
stanten und Hindus kannten nur ihre eigenen Interessen, so dafl die
Kommunisten bei den Wahlen die Uberhand bekamen und Regierungs-
partei wurden.

Zu den bestehenden Gegensitzen droht augenblicklich eine neue reli-
giose Scheidung zu kommen. Eine Hauptrolle spielt dabei die Liturgie.

Bei allen liturgischen Fragen darf man die geschichtlichen und sach-
lichen Faktoren nicht aufer acht lassen, aber auch nicht vergessen, daf} sie
von sekundirer Bedeutung sind. Die Aufgabe der Liturgie ist, der
Frommigkeit der Gldubigen zu dienen. Um echt zu sein, darf diese
Frommigkeit nicht von den Pflichten des alltdglichen Lebens abschen.
Das bedingt, daff die liturgischen Formen dem christlichen Volk helfen,
sich enger mit dem Opfer des Hohenpriesters Christus zu vereinigen und
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sich zur gleichen Zeit inniger mit der Gesamtkirche in Einheit verbunden
zu wissen. Ohne Zweifel darf man nicht vergessen, dafl die liturgischen
Formen auch die Aufgabe haben, die Nichtgliubigen anzuziehen. Die
echten Bekehrungen kommen jedoch nur aus einer liturgischen Form, die
selbst Frucht und Symbol der Einheit der Glaubigen untereinander und
mit Christus ist. Es ist der grofle Vorteil der modernen liturgischen Be-
wegung, dafl sie sich nicht an die dufleren Formen hingt, sondern die ge-
lebte Erfahrung der tiefen Wirklichkeit anstrebt, die in der Liturgie
gefeiert wird.

1. Geschichtlicher Hintergrund

Nach einer uralten Tradition sind Keralas Christen vom Apostel
Thomas fiir den Glauben gewonnen worden. Von den liturgischen For-
men dieses Christentums in den ersten Jahrhunderten ist nichts bekannt.
Was jetzt an Liturgie in Kerala besteht, ist nicht urspriinglich, sondern
wurde spater, etwa im 5. oder 7. Jh., von Christen eingefiihrt, die von
Westasien aus hier einwanderten. Leider haben diese Christen zugleich
mit ihrer ostsyrischen Liturgie den Nestorianismus ins Land gebracht.

Als die Portugiesen nach Indien kamen, fanden sie dort eine geschlos-
sene Gemeinschaft von etwa 150000 (nach anderen 70000) Christen,
deren kirchliches Leben damals allerdings keine Bliitezeit durchmachte.
Wohl ist es staunenswert, daff diese verhiltnisméafig kleine Gruppe
sich in der Masse der Heiden zu behaupten gewufit hat. Wir wollen es
dahingestellt sein lassen, ob dies ,als Folge ihrer religiosen Verbindung
mit dem nestorianischen Mesopotamien® (162) zu erkldren ist, wie dies
Korolevsky behauptet, mit dessen Buch! wir uns hier des ofteren
auseinandersetzen werden. Personlich sind wir der Uberzeugung, dafl es
— soweit natiirliche Faktoren in Betracht kommen — an erster Stelle
der Tatsache zugeschrieben werden muff, dafl das Christentum aufs engste
mit der sozialen Gruppe verwachsen war. Wohl lag hierin neben seiner
Kraft auch seine Schwiche; letzteres erhellt allein schon aus der Tatsache,
dafl diese christliche Gruppe bis in die jlingste Zeit hinein nie missio-
narisch gewirkt hat.

Die portugiesischen Priester haben der Kirche in Kerala zweifellos
den grofien Dienst erwiesen, dafl sie diese alte Christenheit von ver-
schiedenen Mifibrduchen gesdubert haben. Andrerseits aber waren sie
zu sehr von den Anschauungen ihres Landes und ihrer Zeit durchdrungen,
um die Eigenart des dortigen christlichen Lebens geniigend zu respek-
tieren. Dies verursachte allerlei Komplikationen und fihrte zu den
bedauerlichen Vorgangen des Jahres 1653. Obwohl Korolevsky in seinem

1 C. KororLevsky: Liturgic en langue vivante. Paris 1955. — Deutsch: Litur-
gie in lebender Sprache. Orient und Okzident. Klosterneuburg bei Wien 1958.
[Wir folgen in der Zitation der deutschen Ausgabe und setzen die Seitenzahl
im Text in (). D. R.]
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Urteil die Portugiesen offensichtlich nicht begiinstigt, erkennt er doch an,
dafl Mar Abraham, der zuletzt von den Portugiesen als Bischof bestitigt
worden war, die Lage sehr verwirrt hat, indem er entgegen seinem
formlichen Versprechen die liturgischen Biicher versteckte, damit sie nicht
von den Spuren des Nestorianismus gereinigt werden konnten (161).
Ohne Zweifel fiirchtete er, die Portugiesen wiirden bei der Zensur allzu
unbarmherzig vorgehen. Nach Mar Abrahams Tod hat Erzbischof Alexis
Menezes von Goa seine berithmt gewordene Visitation abgehalten, zu-
erst in den lateinischen, dann in den syrischen Kirchen. Er beendete
seine Arbeit mit der Synode von Diamper 1599, auf der zwei von den
drei eucharistischen Liturgien abgeschafft wurden, unter dem irrigen
Vorwand, dafl sie unter den Namen des Nestorius und des Theodor
von Mopsuestia liefen (173). Auch kam der Erzbischof auf seinen Plan
zuriick, das romische Brevier ins Syrische zu iibersetzen (164). So begann
der Einfluf} der lateinischen Liturgie in Kerala.

1658 brach nach vielen Verwicklungen das Schisma des Thomas
Parambil aus. Dieses Schisma scheint uns eine gute Illustration dafur
zu sein, dall die Frage, die wirklich diskutiert wurde, die Frage der
Jurisdiktion war, die nicht viel mit dem Dogma und der Liturgie zu tun
hatte. Die Schismatiker folgten ohne Widerspruch ihrem Archidiakon
und tauschten ihre nestorianische Lehre mit der des Monophysitismus und
ihre Liturgie mit der westsyrischen aus.

Die Unbeschuhten Karmeliter, die seit dieser Zeit in Malabar arbeiten,
konnten viele Schismatiker zuriickgewinnen. Ihre Anstrengungen fanden
jedoch starken Widerstand bei den Hollédndern, die kurz nach ihnen nach
Indien kamen. Zudem bestanden die Portugiesen immer wieder auf ihren
Padroadorechten und verursachten so stets neue Verwicklungen. In der
Zwischenzeit wirkten der Wunsch, allem zu begegnen, was an den
Nestorianismus erinnerte, und die Reaktion gegen das neue Schisma
gunstig auf eine fortschreitende Beeinflussung durch die lateinische
Liturgie. Wir haben keinen Beweis dafiir, dal die Bevolkerung das
nicht gewollt habe. Ganz im Gegenteil wurden mehrere Zeremonien und
Texte, die an die romische Liturgie erinnerten, eingefiihrt, weil der
Klerus und das Volk von Malabar es forderten. Das wird nicht aus-
driicklich von Korolevsky erwihnt, doch kann man es aus dem, was er
schreibt, herauslesen.

In der ersten Hailfte des 17. Jhdts. wurden der Kalender durch den
goanesischen ersetzt und die Episteln und Evangelien nach der Ordnung
des romischen Missale tiber das Jahr verteilt. Schon viel frither hatte
man das ungesduerte Brot eingefithrt. Der Brauch des Laienkelches wurde
verboten. Die liturgischen Gewinder und das Zeremoniell wurden ge-
treu der romischen Messe nachgebildet. Der Klerus ibernahm die Tracht
der portugiesischen Geistlichen (173). 1774 erschien dann das erste
Missale der Syromalabaren im Druck. Damals waren die meisten Kar-

2 Missions- und Religionswissenschaft 1960, Nr. 1 17



dindle der Propaganda der Ansicht, man kénne das Missale der Chaldaer
verwenden, das 1767 in Rom herausgekommen war: aber die Malabar-
christen widersetzten sich dem mit dem Erfolg, dafl der alte Text weiter-
benutzt wurde (174). Doch wurden in der Zeit, da die Syrer ihren eigenen
Bischofen unterstanden, verschiedene neue lateinische Feste eingefiihrt,
so z. B. das Fest Unserer Lieben Frau vom Berge Karmel und das Herz-
Jesu-Fest; sie fanden in der Ausgabe des Missale von 1904 ihren Platz.
Es ist schade, daft weder Korolevsky noch Hambye® ein Auge dafiir
hatte, daff diese Feste chne Druck der Lateiner eingefihrt worden sind,
zum Teil sogar von Bischofen, die als antilateinisch galten. Das ist wich-
tig, weil es zeigt, dafl die Bevolkerung die lateinischen Elemente als
etwas Eigenes angenommen und die Reaktion in der entgegengesetzten
Richtung nicht vom Volke ausging. — 1871 liefl der Apostolische Vikar
J. A. Mellano ein Ferialoffizium drucken, das im groflen und ganzen
der syrischen Tradition folgte, sich aber hie und da der lateinischen
Form anpafite. Auch die Offizien der Karwoche, die Palm- und Aschen-
weihe sind teilweise aus der romischen Tradition entnommen und ins
Syrische iibersetzt (174). Auch in diesem Falle verdient hervorgehoben
zu werden, dafl die Ausgabe ohne Druck des Apostolischen Vikars zu-
standekam. Die Initiative ging von dem Syrer P. Kuriakos Elias Chavara
aus, den die CMI als ihren Griinder betrachten®. — So entstand eine Art
neuer Liturgie, eine romisch-syrische Mischform, in der sowohl die
Priester als das Volk sich alsbald heimisch fihlten.

Ein neues Problem entstand 1896. Eine gute Ausbildung der kiinftigen
Priester war lange Zeit hindurch praktisch unmoglich gewesen. Da wurde
1866 das Seminar von Verapoly nach Putehnpally verlegt und 1888 zum
apostolischen Zentralseminar fir ganz Malabar erhoben. 1887 war die
Jurisdiktion iiber die syrischen Christen von der iber die lateinischen
abgetrennt worden. 1896 wurden die ersten Apostolischen Vikare des
syrischen Ritus zu Bischofen geweiht. Nun erhob sich die Frage, welcher
Liturgie man fiir die bischoflichen Handlungen folgen solle®. Obwohl es
in Rom Leute gab, die dem chalddischen Pontificale den Vorzug gaben,
war die lebendige Kirche Malabars anderer Meinung. Deshalb gaben
drei aufeinanderfolgende Apostolische Delegaten, alle Apostolischen
Vikare, bald darauf der gesamte Episkopat, spater der Erzbischof von

2 Vgl. E. Tisserant-E. R. Hameyg: Eastern Christianity in India. London 1957.
3 ibid. 184. — Ebenda finden sich (163 ff.) interessante Bemerkungen iiber die
Latinisierung der Briuche und des Kirchenrechts. Auch hier wird nicht erwihnt,
daf die Initiative dazu von syrischen Prilaten ausging. Die Anderungen unter
dem EinfluR des Mar Louis Pareparambil, des Mar Augustin Kandathil von
Ernakulam und des Mar Matthaeus Makil von Chankanacherry 1908 schlieflen
sich weitgehend dem Codex Juris Canonici an. Es wird gegenwirtig an einer
neuen Kodifizierung der syrischen Gesetze und Brauche gearbeitet, obwohl offi-
ziell dartiber noch nichts verlautbart wurde.

4 KororLEVSKY, 177—182.
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Ernakulam und schlieflich eine eigens zu diesem Zweck begriindete
romische Spezialkommission den gleichen Rat: Man solle unter den gege-
benen Verhiltnissen einfach den Liber Pontificalis der romischen Litur-
gie ins Syrische iibersetzen. Die Bediirfnisse der lebendigen Kirche
schienen also den Sieg davonzutragen. Aber als die Ubersetzung fertig
war, gab man sie einem — chaldiischen Bischof zur Uberpriifung, der
nicht zdgerte, sie zu verwerfen. Wir kénnen tber seine Griinde nicht
urteilen; aber wire es nicht besser gewesen, einen anderen befugten
Sachbearbeiter zu wihlen? Eine zweite Ubersetzung wurde fertiggestellt.
Doch Mgr. Graffin, der wegen der Ubernahme des Druckes interpelliert
wurde, ,antwortete kurzweg®, er werde dem Druck nie, ,auch nicht auf
hohere Weisung®, zustimmen, ,weil nach seiner Meinung diese Uber-
setzung ein Ubel wire und die Ubernahme des Druckes eine Mitwirkung
an einem Ubel“ (180). Es bedarf einer wortlichen Zitation Korolevskys,
der offensichtlich diese Haltung Graffins bewundert, um glauben zu
kénnen, dafl diese Worte wirklich ausgesprochen wurden.

Im folgenden erzahlt Korolevsky, wie seine Argumente auf P. Pla-
cidus de Meester OSB sowie Mgr. Tisserant (damals Proprafekt der
Vatikanischen Bibliothek) wirkten. Unter dem EinfluR der Fachleute
herrschte unter den Kardindlen Uneinigkeit. SchlieBlich wurde wvon
Pius XI. in einer Audienz autoritativ entschieden (182). Aus all dem
geht hervor, dafl die Spezialisten die Schlacht gewonnen haben. Das Er-
gebnis ihrer Arbeit liegt dem neuen Pontificale zugrunde, das 1958 vom
Heiligen Stuhl anerkannt wurde. Man erwartet die Approbation der
Ubersetzung ins Malayalam, dessen man sich in der Liturgie bedienen
will. Diese Verwendung des Malayalam in der syromalabarischen Litur-
gie kennt keinen Priazedenzfall in der Vergangenheit.

Das Eigentiimliche des chalddischen Pontificale bei der Priesterweihe
besteht darin, — es lohnt sich, darauf zu achten — daf einige der feier-
lichsten und eindrucksvollsten Zeremonien, bestimmt nicht romischen
Ursprungs, verschwunden sind. Es gibt keine Salbung der Hande mehr,
keine Konzelebration. P. Silas von den syrischen Karmelitern Malabars
meint, dadurch nehme das neue Pontificale teil an der feierlichen Niich-
ternheit der urspringlichen lateinischen Liturgie®.

Wir sind an erster Stelle interessiert an dem Einflufl der Neuerungen
auf das konkrete katholische Leben. Ohne die Bedeutung eines Liber
Pontificalis zu unterschitzen, hitten wir diesen Artikel niemals geschrie-
ben, wenn es sich nur um die Liturgie der Priesterweihe handelte. Aber
die Spezialisten, deren Einflufl in Rom gegenwirtig stark genug zu sein
scheint, wollen weiter gehen und die Formen der liturgischen Kleidung
dndern, das Innere der Kirchen. Man will auch die Kniebeuge vor der
konsekrierten Hostie abschaffen.

5 Clergy Monthly, 1959 (March).
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Unter diesen Umstinden scheint es uns angebracht, mit aller Hoch-
achtung vor den Entscheidungen, die die kirchliche Autoritit zu treffen
fiir gut halt, das Gleichgewicht der Situation, das infolge der Vorkomm-
nisse gestort ist, wiederherzustellen. Es scheint uns gut, diesen Artikel
auBerhalb Indiens zu veroffentlichen, weil die Lage in Kerala wegen
der besonderen Umstinde allzu gespannt ist, und weil wir den Eindruck
haben, daf es fiir alle, die der liturgischen Bewegung aufmerksam
folgen, von Interesse sein muf, den Stand der Dinge hier unten zu
kennen.

2. Vorldufige Stellungnahme

Wir besitzen keine offiziellen Verlautbarungen iiber die liturgischen
Neuerungen in Kerala. Unter diesen Umstinden sind wir auf das Buch
von Korolevsky angewiesen. 1955 veriffentlicht, gewann es schnell grofie
Aktualitit; denn der Verfasser erzihlt uns mit iiberraschender Aufrich-
tigkeit, wie er den grofien Umschwung der Meinungen in Rom bewirkt
hat. Die im Buch angefithrten Begriindungen, deren Diskussion von einer
allgemeinen Bedeutung ist, weil man sie in anderen Studien iber die
Liturgic wiederfindet, sind geeignet, einigen Eindruck auf jene zu
machen, die nie in Kerala gelebt haben. Wir selbst fiihlten uns fast iiber-
zeugt, als wir zum ersten Male damit bekannt wurden. Aber nachdem
wir die gegenwirtige Situation kennengelernt haben, sehen wir uns
gendtigt, unsere Meinung zu 4ndern, und zwar aus folgenden Griinden:

Zunachst wurde uns deutlich, dafl Korolevsky entweder Kerala nie
gesehen hat oder nicht lange genug dort gelebt hat, um objektiv urteilen
zu konnen. Schlimmer ist, dafl seine Quellen, nach denen er die gegen-
wirtige Lage beurteilt, sehr triibe sind. Wir beweisen es, indem wir
einige ziemlich grundsitzliche Irrtimer aufzeigen. Man darf nicht ver-
gessen, daf all diese Fehler sich auf nicht mehr als dreiflig Seiten finden,
die das Buch Kerala widmet.

Korolevsky behauptet, die Siidisten wohnten im Siiden des Landes und
nihmen fiir sich einen hoheren Adel in Anspruch, weil sie von Vorfahren
abstammten, die, wie sie sagen, vom heiligen Thomas selbst bekehrt wor-
den seien (170f.). Nun lebt die Mehrzahl der Sidisten nicht im Siiden
des Landes und sie nehmen einen héheren Adel deshalb in Anspruch,
weil sie von Ahnen abstammen, die im 7. Jhdt. direkt aus Syrien ins Land
eingewandert sind. Dieser Irrtum, der denen, die das Land nicht kennen,
harmlos scheinen mag, beweist, dafi der Verfasser iiber die verschiedenen
Gruppen nicht hinreichend auf dem Laufenden ist. Es ist aber gerade
das Vorhandensein dieser Gruppen, das fir den Gegenstand seines
Buches so bedeutsam ist.

Weiter behauptet Korolevsky, wo er von den sieben christlichen Ele-
menten in Malabar spricht, es gidbe dort ,330000 lateinische Christen,
der Mehrzahl nach bekehrte Heiden, die sich auf die Didzesen Verapoly,
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Cochin, Allepey und Vijayapuram aufteilen” (88). Er vergifit die Diozesen
Calicut, Quilon, Trivandrum und Kottar. AuBerdem vermindert er die Zahl
der lateinischen Christen um zwei Drittel. IThre wirkliche Zahl nahert sich
einer Million. Das ist wiederum von Bedeutung fiir sein Thema; denn
es ist in der konkreten Situation der katholischen Kirche Malabars sehr
wichtig, dafl es dort 1250000 Katholiken des syromalabarischen Ritus
und ungefdhr eine Million des lateinischen Ritus gibt, wihrend die
Malankaren rund 180000 zahlen. Weiterhin ist es nicht sehr objektiv,
die soziale Stellung der lateinischen Katholiken dadurch zu umschreiben,
dafl von ihnen gesagt wird, sie seien ,der Mehrzahl nach bekehrte
Heiden®. Die Katholiken des lateinischen Ritus, die z. B. in Ernakulam
eine ziemlich hohe Kultur besitzen, empfinden eine solche Bemerkung als
krinkend und schreiben sie einem falsch verstandenen Eifer fiir den
syrischen Ritus zu.

Noch einen dritten, ziemlich ernstzunehmenden Fehler begeht der
Verfasser. Er erhebt gegen das unmittelbar dem Heiligen Stuhl unter-
stellte Seminar von Alwaye, in dem z. Z. 680 Studenten aus allen Dio-
zesen Keralas Philosophie und Theologie studieren, den Vorwurf, die
syrische Sprache werde dort ebensowenig wie der Ritus gelehrt (184. 90).
Hatte der Verfasser sich wenigstens die Miihe gemacht, das Seminar-
programm zu iiberpriifen! Dann hitte er sich zweifellos mit uns gefragt,
ob im Gegenteil die normale Ausbildung in Philosophie und Theologie
nicht darunter leiden muf}, wenn tédglich, sieben Jahre hindurch, eine
Unterrichtsstunde und (wie uns erzihlt wurde) ein geraumer Teil der
Studierzeit der syrischen Sprache und Liturgie vorbehalten sind. Sicher-
lich ist es der friedlichen Atmosphire, deren Kerala so dringend bedarf,
nicht sehr zutraglich, wenn man seine Schlufifolgerungen auf so irrige
Unterlagen, wie diese hier, griindet.

Aber schlimmer als alles andere ist der Geist, in dem das Buch ge-
schrieben ist (wir sprechen hier nur von den Seiten, die iiber Kerala
handeln); denn er hat weit mehr Einflufl als die Beweise, auf die wir
gleich zu sprechen kommen. Dieser Geist findet seinen treffendsten Aus-
druck in der mit Zustimmung wiedergegebenen Auflerung Mrg. Graffins,
von der oben die Rede war. Der Einflul der romischen Liturgie wird als
in sich schlecht betrachtet. Es ist klar, daf} bei einer solchen Geisteshaltung
der positive Wert der Worte des Apostolischen Delegaten Zaleski ver-
kannt wird, die von einer wahrhaft katholischen Tragweite sind, aber
durch eine so wenig hofliche Bemerkung wie ,ein guter Pole“ (181) ab-
gewertet werden. Man mufl im Interesse Keralas hoffen, dafl diese Ge-
sinnung nicht in die Herzen der jungen Menschen tbertragen werde.
Wenn das geschihe, wire es um die Einheit der Kirche hier unten ge-
schehen, und das heifit unter den gegenwartigen Umstinden um die
Kirche selbst.

Wenn das so ist, wie konnte dann Korolevskys Meinung so groflen
Einfluf bekommen? Schauen wir uns seine Beweise an! Es ist schade,
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dall wir nicht das sechzig Seiten starke Votum zur Hand haben, das er
Kardinal Sincero tiberreicht hat. Doch gibt uns Verfasser (181) die haupt-
sachlichen Beweisgriinde an. Wir wollen sie nacheinander Revue pas-
sieren lassen.

Der erste Beweis ist der, dafl der Synode von Diamper keinerlei juri-
discher Wert zukomme, da sie niemals vom Heiligen Stuhl bestatigt
worden sei (181). Wir wollen hier nicht in eine juridische und historische
Diskussion eintreten, aber wir fragen uns, wie Korolevsky dazu kommt
zu sagen, Rom habe seit 1745 ihre Beachtung vorgeschrieben (167)? In
diesem Falle handelt es sich nicht um eine rechtméfige Gewohnheit; hat
man dann, so fragen wir uns, tiberhaupt je davon sprechen kénnen?

Das Hauptargument fiir den Autor scheint zu sein, dafl die syromala-
barische Liturgie ,eine Ungeheuerlichkeit sei® (181). Legen wir nicht
allzuviel Gewicht darauf, dafl Verfasser den Priestern und dem Volk
Malabars nicht viel Achtung bezeigt! Wir fragen: Wo ist die objektive
Norm fiir solch ein Urteil? Wo findet sich die liturgische Reinheit, auf
die Korolevsky soviel Gewicht legt? Welche Geschichtsperiode, welche
Sprache ist hier entscheidend? Es ist wahr, die syromalabarische Liturgie
ist eine Mischform. Gebrauchen wir einen Vergleich! Die lateinische
Liturgie — Korolevsky nennt sie oft die westliche — ist nach Ansicht des
Verfassers zu sehr der westlichen Mentalitat angepafit (228). Tatsachlich
ist auch die lateinische Liturgie eine Mischform, wie alle Liturgien. Sie
sind aus judischen Elementen hervorgegangen und aus Elementen der
hellenistischen Kultur, die selbst eine Mischform darstellt und sich zu
Beginn der christlichen Ara in Osteuropa und in Westasien vorfand. Jede
dieser Liturgien hat sich in einem bestimmten, mehr oder weniger aus-
gedehnten Gebiet angepafit und entwickelt. Das Gebiet der romischen
Liturgie war am meisten ausgedehnt, und es gab in ihm eine Mannig-
faltigkeit von Einfliissen. Aber sie ist nicht abendlandisch geworden,
wenigstens nicht im Sinne des modernen Begriffs. Es gibt keine abend-
lindische Liturgie, wie es gemeinhin keine orientalische Liturgie gibt.
Es gibt eine lateinische Liturgie, eine byzantinische u. a., und jede ist
eine Mischform, in der man verschiedene Elemente feststellen kann.

Die syromalabarische Liturgie hat die Figentiimlichkeit, dafl die Litur-
gie Ostsyriens in Kontakt mit der rémischen Liturgie gekommen ist.
Daraus ergab sich ein lebendiger Entwicklungsprozef. Was ist dabei
Schlimmes? Korolevsky kann nicht gegen einen westlichen Finflufl Ein-
spruch erheben. Die syrische Liturgie ist vom Westen in Kerala einge-
fiihrt worden. Er hat nichts gegen einen EinfluB von Rom selbst einzu-
wenden. Im Gegenteil! Er ist der grofie Vorkdmpfer dafiir in der Gegen-
wart, obwohl er weif}, daf dieser Einflul den Wiinschen der Ortskirche
widerspricht. Wo bleibt da der Wert seiner Beweisfithrung? Liegt er in
der Tatsache, dafl diese Entwicdklung jiingeren Datums ist? Aber er liebt
doch eine lebendige Liturgie! Wahrhaftig, wir sehen nicht, welcher exakte
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Grund Korolevsky erlaubt, von der ,Ungeheuerlichkeit” der syromala-
barischen Liturgie zu sprechen.

Wir wollen die entscheidende Frage stellen: Welche Friichte hat diese
liturgische Mischform gezeitigt? Korolevsky wird nicht leugnen, dafl das
Frommigkeitsleben der syromalabarischen Katholiken ziemlich gut ist,
wenn es auch mehr auf die wesentlichen Geheimnisse unserer Religion
ausgerichtet sein konnte. Ist das aber nicht der Punkt, auf den es vor
allem ankommt? Dazu noch das andere, daff die Neigung zum Nestoria-
nismus ganz Uberwunden wurde und die Katholiken eine aufrichtige
Liebe zum Heiligen Stuhl bekunden. Schlieflich gibt es als spate, aber
kostbare und verheiflungsvolle Frucht einen Missionseifer, der sich seit
zwanzig Jahren schnell entfaltet hat. Wenn eine ,Ungeheuerlichkeit®
vier Kinder wie diese gebiert, bedarf es nicht eines kiinstlichen Eingriffes,
den man zum Normalfall machen will.

Schliefilich mufl man anerkennen — man koénnte darin eine fiinfte
Frucht des Einflusses der lateinischen Liturgie sehen —, daf} es bei den
Katholiken Malabars, die ungliicklicherweise in Gruppen zersplittert sind,
nicht vorkommen wird, dafl einem Priester des lateinischen Ritus ver-
wehrt wirde, in der Kirche eines anderen Ritus die heilige Messe zu
feiern, wie es vom Vorderen Orient erzahlt wird. In Kerala fiihlen sich
die Katholiken aller Riten in allen katholischen Kirchen zuhause. Ist
es nicht ein gutes Beispiel wirklich katholischer Einheit, wenn im Seminar
von Alwaye die Seminaristen der drei Riten in vollkommener Eintracht
miteinander leben? Nach unserer Meinung ist das wertvoller als jede
Jliturgische Reinheit. Wenn diese Kerala aufgezwungen werden soll,
darf man sie nicht mit dem teuren Preis bezahlen, den man im Vorderen
Orient gezahlt hat. Es ist bedauerlich, dal die Vorkdmpfer der litur-
gischen Reinheit nicht mehr Sorge fiir die katholische Einheit in Kerala
und Indien zeigen.

Der dritte und letzte Beweisgrund Korolevskys ist apostolischer Natur:
Die ,liturgische Ungeheuerlichkeit” errege bei den Jakobiten Anstof.
Wir haben mit dieser Gruppe einige Kontakte gehabt; sie hort sich
ibrigens nicht gern mit diesem Namen bezeichnet. Wir haben von dieser
Schwierigkeit nichts gemerkt. Gleichwohl haben wir, um sicher zu gehen,
bei einem Freund nachgefragt, der bestimmt nicht unter lateinischem Ein-
fluf} steht, aber seit Jahren enge Beziehungen zu Priestern dieser Gruppe
unterhilt. Nach seiner Meinung besteht diese Schwierigkeit nicht. Wenn
jemand sich mit Rom vereinigen will, kann er ja seinen malankarischen
Ritus beibehalten. Die eigentliche Schwierigkeit, fiigte der Befragte, iiber
die Fragestellung hinausgehend, von sich aus bei, sei die Befiirchtung,
Rom werde sich in die inneren Angelegenheiten der Ortskirche ein-
mischen. Diese Bemerkung scheint uns einer Beachtung wert. Es ist Koro-
levsky selbst, der meint, die Gegenmafinahmen miifiten von Rom aus-
gehen (181). Wir haben unsrerseits nichts gegen einen guten Einfluff
Roms. Aber wir bezweifeln, dafl dieser ,bescheidene Wunsch nach einer
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Reinigung des Ritus®, der sich ,bei einigen Gliedern des Klerus und bei
gebildeten Laien zu zeigen“ beginnt (183), zeitgemafl sei, wenn er der
lebendigen Kirche Keralas nicht geniigend Rechnung trigt, die syromala-
barisch, lateinisch und malankarisch ist.

Um schliefflich auf den apostolischen Wert der Liturgie zurtckzukom-
men, scheint es uns gut, auf eine Art Widerspruch hinzuweisen in dem,
was Korolevsky sagt, und was er beziiglich des apostolischen Werts der
Riten anfihrt. Er behauptet (228): ,Es ist sicher, dafl der orientalische
Ritus® (wenn er von den Riten Osteuropas und Westasiens sprechen
wiirde, wire Verfasser genauer, aber man wiirde sofort die Kompliziert-
heit seiner Anregung spuren!) ,prunkthafter und ergreifender, mehr fiir
die Volker Asiens geschaffen ist als der romische Ritus, der vielleicht
praktischer, aber kilter und allzusehr an die westliche Mentalitit an-
gepafit ist.“ Aber wie kann dann Korolevsky fiir eine Liturgie der Prie-
sterweihe sein, die man fir nichterner hélt als die gegenwirtige
romische? ® Kommt das daher, dafi Korolevsky sich selbst von der teil-
weisen Wahrscheinlichkeit einer anderen Suggestion hat iiberzeugen
lassen, namlich der, dafl die Volker Asiens, von denen ein so beacht-
licher Teil unter dem Einflufl des westlichen Kommunismus und Mate-
rialismus steht und — man vergleiche nur die Architektur! — die west-
liche Rationalisierung einfithren will, vielleicht auch eine etwas niich-
ternere Liturgie vorziehen kénnten? Oder hat Korolevsky den Grundsatz,
dafl jeder Einfluf der lateinischen Liturgie in den Teilen der Welt
schiadlich ist, in denen vor Jahrhunderten eine nichtrémische Liturgie
eingefithrt worden ist?

Wenn Korolevsky schlieflich die Worte Pius’ XI. zitiert?, dann ist
es vielleicht besser, dieser Tatsache nicht zuviel Bedeutung zuzumessen,
da die ubrigen Entscheidungen der kirchlichen Autoritit unter dem Ein-
flufl von Spezialisten und von Leuten, die in Malabar lebten, getroffen
worden sind, wihrend es scheint, dafl diese letzte Verlautbarung, die
die vorhergehenden ins Gegenteil verkehrt, allein unter dem Einfluf}
von Spezialisten gegeben wurde. Wenn man die Worte des Papstes
studiert, scheint ihr wahrer Sinn der zu sein, dafl es nicht angehe, die
katholischen Interessen und den eigentiimlichen Charakter einer leben-
digen Gemeinschaft der Vorliebe fiir irgendeine liturgische Form zu
opfern — das gilt sowohl von der gegenwartigen Resyrianisierung wie
von der Latinisierung des 16. Jahrhunderts.

Zusammenfassend miissen wir sagen, dafl sich in Korolevskys Buch
kein wohlbegriindetes Argument fir die Neuerungen finden ldfit, die
man fir Kerala beabsichtigt. Es ist wahr: Nach dieser Reform wiirde
die Liturgie Keralas der chalddischen Liturgie mehr dhneln. Aber wer

8 vgl. Anm. 5.

7 ,Man soll den Latinismus bei den Orientalen nicht ermutigen. Der Heilige
Stuhl will nicht latinisicren, sondern katholisieren.” (182)
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wird behaupten, es sei wirklich ein Vorteil, wenn die Katholiken Keralas
sich in einigen Kirchen der katholischen Araber fern im Westen zuhause
fihlen? Wer wird leugnen, es sei ein wirklicher Nachteil, wenn die
syromalabarischen Katholiken sich nicht mehr in den lateinischen Kirchen
heimisch fiithlen wiirden? Es darf nicht vergessen werden, dafl manche
von ihnen in andere Gegenden Indiens auswandern, wo sie inmitten einer
ziemlich fremden Umgebung Kirchen der romischen Liturgie finden. Fiir
uns ist die grundsitzliche Frage diese: Was ist wertvoller — die litur-
gische Reinheit oder die katholische Einheit Indiens und Keralas? Von
dieser Einheit wollen wir jetzt handeln.

3. Reaktionen und Perspektiven

Zwei Dinge durfen nicht vergessen werden. Erstens sind die wichtig-
sten Verdnderungen noch nicht durchgefithrt. Vieles ist noch nicht ent-
schieden. Zweitens soll man mit Veroffentlichungen tiber diese Dinge
recht vorsichtig sein. Man kann sich nur dartiber freuen, dafl, abgesehen
von einer Polemik im New Herald, bis Mai 1959 wenig polemische
Artikel tiber die Gruppen und ihre gegenseitigen Beziechungen geschrieben
worden sind. Man mufl daran denken, dafl die Menschen in Kerala
unter der Erinnerung an ihre Vergangenheit leiden. Wenn sie schliefi-
lich vergessen haben, dann wird es, wie ein Schriftsteller des Nordens
einmal sagte, gewill einen Priester geben, der die alten Geschichten
wieder aufwdrmt. Man darf auch nicht vergessen, dal die Gegner der
Neuerungen schweigen, weil sie nicht den Eindruck erwecken wollen,
es fehle thnen an Ehrfurcht vor den Entscheidungen Roms. Wir anderen
haben jedesmal aufmerksam zugehort, wenn die Unterhaltung einmal
auf diesen Gegenstand kam. Was wir bei den ganzlich verschiedenen
Gelegenheiten gehort haben, ist dies.

1. Die Laien sind im allgemeinen uninteressiert. Trotzdem gibt es
einige gebildete Leute, durchweg aktive Katholiken, die offen sagen, dafl
sie nicht verstehen, wie Rom unter den gegenwirtigen Umstianden eine
solche Reform angreifen kann. Obwohl sie an einer aktiven Teilnahme
an der Liturgie interessiert sind, haben fur sie die liturgischen Formen
nicht den Wert, dafi man ihretwegen den Frieden und die katholische
Einheit gefahrden dirfte.

2. Ein ausgezeichneter Priester des lateinischen Ritus hat uns gesagt:
,Dafiir, dafl unsere Vorfahren, ohne je zu schwanken, Rom treu gewesen
sind, werden wir als Katholiken zweiter Ordnung betrachtet — nicht
von einigen syrischen Katholiken, sondern von Rom selbst.“ Es ist nicht
unsere Aufgabe festzustellen, was hinter dieser Auflerung steht; aber
man darf nicht vergessen, dafl auch die Lateiner ihren Stolz und ihre
Rechte haben.

3. Ein Priester des syromalabarischen Ritus hat von sich aus in Ge-
genwart von etwa hundert Geistlichen geduflert, er habe Rom gebeten,
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man moge von den in Aussicht genommenen Neuerungen Abstand

nehmen. Keiner der Geistlichen hat dagegen protestiert. — Ein Priester
einer anderen Diozese, der sich selbst nicht zur Frage duflerte, behauptete,
viele seiner Mitbriider liebten diese Reformen nicht. — Wieder ein

anderer Priester, der wegen seines Eifers fiir die syromalabarische Litur-
gie bekannt ist, wich einer Antwort auf unsere ausdriickliche Frage aus;
aber die Art, wie er dies tat, zeigte offen, wie wenig gern er sie hatte.

4. Ein ziemlich alter Priester des malankarischen Ritus erzdhlte uns,
er habe an einen Freund in Rom geschrieben, der hier unten im Ruf
steht, grofle Autoritdt zu besitzen. Es handelte sich um die Frage, ob
man vor der heiligen Fucharistie eine Kniebeuge oder eine Verneigung
machen solle. Er erhielt die Antwort, die Politik Roms sei von dem
Waunsch inspiriert, der Kirche des Nahen Orients nicht zu mififallen.
»1ch kenne mich jetzt nicht mehr aus®, sagte der Priester uns. , Wir haben
uns Rom angeschlossen, weil nach unserer Uberzeugung Rom, und nicht
die Patriarchen des Nahen Orients, der Mittelpunkt der Kirche ist. Jetzt
verweist Rom selbst uns an diese Patriarchate.“ An einer solchen Aufle-
rung merkt man, dafl der Kontakt mit der lebendigen Kirche oft un-
erwartete Aspekte vermittelt.

5. In einer religiosen Gemeinschaft, die ziemlich einflufreich und aus
Mitgliedern beider Riten zusammengesetzt ist, wurde jeder Syromala-
bare gefragt, ob er fiir die Reform sei. 95 v. H. gaben eine verneinende
Antwort. Ein Mitglied dieser Gemeinschaft erzihlte uns, man habe stets
offenes Vertrauen zueinander gehabt. Erst seit der Liturgiechewegung
habe diese Vertraulichkeit beachtliche Einbufle erlitten.

Wir kennen einige Priester, die den Neuerungen gegeniiber giinstig
eingestellt sind. Es sind junge Priester, die erst vor kurzem aus Rom
zuriickgekehrt sind und denen man aus verschiedenen Griinden nicht
gern widerspricht. Es gibt sicher auch andere Vertreter der Reformen.
Der frithere TOCD® ist wenigstens offiziell fiir eine Erneuerung der
syrischen Liturgie in ihrer reinen Form. Aber ohne behaupten zu wollen,
dies sei der Hauptbeweggrund, darf doch nicht vergessen werden, daf}
die Interessen dieser Kongregation — die nicht mit den Unbeschuhten
Karmelitern des lateinischen Ritus verwechselt werden darf — mit dem
syromalabarischen Ritus zusammenfallen. Die Artikel zugunsten dieser
Erneuerung — sie fiigen dem, was wir gesagt haben, nichts Neues
hinzu — sind von Mitgliedern dieser Kongregation geschrieben worden.

Obwohl unsere Schlufifolgerung gut begriindet ist, kann sie nur vor-
liufigen Charakter tragen. Ohne Zweifel gibt es eine Reaktion gegen
die Reformen. Aber einerseits ist die politische Frage so dringlich, daff
man dariiber alles andere vergifit. und andererseits haben die Unbe-
schuhten Karmeliter des lateinischen Ritus dem malabarischen Volk eine

8 Tertius Ordo Carmelitarum Discalceatorum, inzwischen umbenannt in CMI =
Carmelitae Mariae Immaculatae.
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so grofe Anhinglichkeit an Rom eingepragt, dal man keine Angst vor
einem Schisma oder dhnlichem zu haben braucht. Trotzdem ist es nicht
ausgeschlossen, dafl in gewissen Kreisen die Gefahr einer Erkaltung der
Beziehungen, ja, einer fortschreitenden Entfremdung besteht.

*

Niemand, der Kerala kennt, kann je vergessen, daf} die Katholiken
hier im Glauben geeint sind, dafl sie im iibrigen aber in ihren Gruppen
je ihr eigenes, geschiedenes Leben fithren. Das macht die Zusammen-
arbeit so schwierig und schafft leicht Konflikte. Der Widerstand gegen
den Kommunismus und der Einflufl auf das 6ffentliche Leben sind des-
halb so schwach gewesen. Gliicklicherweise hat man sich sofort zusammen-
geschlossen, als die kommunistische Regierung die freien Schulen angriff.
Aber wenn dieser Zusammenschlufy auch fortdauert, so ist man doch noch
von einer Koordinierung und einer Organisation aller katholischen Krifte
des Landes weit entfernt. Deshalb haben die Kommunisten als gute
Organisatoren mit konkreten Zielen ihre Chancen.

Es ist nicht nur die Verschiedenheit der Riten, die allen Schwierig-
keiten zugrunde liegt; auch innerhalb der Riten gibt es noch verschiedene
Gruppen. Man kann sogar sagen, dafl die Riten die Schwierigkeiten
nicht verursachen, dafl aber die stindige Gefahr besteht, den Ritus zum
Symbol einer Gruppe zu machen. Man muf} also den Gruppen seine Auf-
merksamkeit zuwenden, den Gruppen und den Jurisdiktionen.

In Kerala gibt es 16 Diézesen fiir ungefdhr 2200 000 Katholiken. Die
800000 Lateiner hingen von der Propaganda ab, die tbrigen von der
Kongregation der orientalischen Kirche. Die Diozesen tiberschneiden sich,
da die Jurisdiktion personal, nicht lokal bestimmt ist. Uberall gibt es
zwel, drei, vier Jurisdiktionen: nordistische, lateinische, malankarische,
sudistische Malabaren. In den Stddten Kottayam, Trivandrum, Erna-
kulam residieren zwei Bischofe. Diese Situation der sich vermengenden
Jurisdiktionen schafft die meisten Schwierigkeiten. Natiirlich trigt der
Faktor, dafl die Jurisdiktion auf der liturgischen Form aufgriindet, zu
den Schwierigkeiten bei, teilweise ist er die Grundlage dafiir.

Um diese Situation des Landes verstindlich zu machen, geben wir
einige Beispiele. In einer Stadt hat ein Bischof mit einem Institut fur
hohere Bildung begonnen. Der andere Bischof fingt mit einem zweiten
derartigen Institut an, obwohl nicht geniigend Katholiken fiir das eine
da sind und ein Technisches Institut viel notwendiger wire. — In der
gleichen Stadt hat ein Bischof ein neues Hospital gebaut. Es ist noch
nicht ganz fertig, und man hat nicht geniigend Arzte dafiir. Trotzdem
tragt der andere Bischof sich ebenfalls mit Plinen fir ein Hospital; sie
kénnen nur noch nicht ausgefithrt werden, weil nicht geniigend Geld
vorhanden ist. Es scheint nicht méglich zu sein, solche Dinge zunichst
einmal unter sich zu besprechen, damit so die ganze Kirche und das
gesamte Volk von einer besseren Organisation grofleren Nutzen hitte.
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Wieviele kleine und kleinste Kirchen mag es geben, die aufrecht er-
halten werden, damit die Leute nicht in eine Kirche des anderen Ritus
gehen?

In den Missionsgebieten kann es vorkommen, daf ein Priester mit
gliddichem Erfolg arbeitet und eine bescheidene Herde von Katholiken
um sich sammeln kann, die zwei verschiedenen Riten angehéren. Aber
alle fiihlen sich in ihrer gemeinsamen Kirche heimisch. Bis eines Tages
aus irgendeinem Grunde ein Priester des anderen Ritus auftaucht und
sich zeitweise dort aufhidlt. Er macht Besuch bei den Gldubigen seines
Ritus und sagt ihnen, sie brauchten eine eigene Kirche. Sein Aufenthalt
wird dauernd, und schliefilich wird das Geld, das im Westen fiir die
armen Missionen gesammelt worden ist, hinausgeworfen, um eine iber-
flissige Kirche zu bauen. Wihrenddes fragen sich die Nichtkatholiken,
ob es eine oder mehrere katholische Kirchen gebe.

Das sind Einzeltatsachen, gewifl; aber sie sind bezeichnend fiir die
nicht nur gefihrliche, sondern im Augenblick auch unvorteilhafte Lage.
Dic doppelte Jurisdiktion ist eine Macht, die das katholische Leben
Keralas daran hindert, zu freiem Flug zu starten. Was die Mission
angeht, so fehlt es in Indien an Missionaren. Bischife aulerhalb Keralas
fiirchten sich aber, selbst wenn sie beziiglich der Liturgie freiziigig sind.
die Hilfe der Syromalabaren anzurufen, weil sie vor den Folgen der
doppelten Jurisdiktion Angst haben, die sofort oder spiter eintreten
konnten.

Das Problem besteht also wirklich. Einerseits mufl man das Recht der
verschiedenen Gruppen, ihr eigenes Leben zu leben, anerkennen und
ihre ihnen eigentimlichen Brauche und ihre Liturgie lieben. Anderer-
seits mufl man an die Einheit der Kirche und an die missionarische
Aufgabe denken. Darf man eine Anregung zur Losung des Problems
geben?

Man hat uns wiederholt gesagt, es gibe nur eine Losung: die Auf-
hebung der doppelten, drei- und vierfachen Jurisdiktion. Natiirlich hingt
eine solche Entscheidung von Rom ab, und man kann sich mit viel Ach-
tung vor der héchsten Autoritit nur fragen, ob es moglich ist, einen
unvoreingenommenen Mann zu finden, der die Probleme an Ort und
Stelle studiert und fiber soviel Klugheit und Ausdauer verfiigt, daf} er
zu einer Losung kommt, die allen Gesichtspunkten Rechnung trigt.

Wir tbrigen sind — um unseren personlichen Eindruck wiederzu-
geben — uberzeugt, dafl allen Schwierigkeiten eine Anschauung zugrunde
liegt, die mit einer gesunden theologischen Perspektive nicht zu verein-
baren ist. Die liturgischen Formen sind, so wichtig sie sein mogen, doch
nur von sekundirer Bedeutung. Es mufl zu ernsthaften Schwierigkeiten
fiihren, wenn man sie zur Grundlage der kirchlichen Organisation macht.
Die Situation wird noch komplizierter, wenn man, wie in Kerala, auf
all die Empfindlichkeiten der Gruppen Riicksicht nimmt.
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Andrerseits scheint es niitzlich anzumerken, dafl das Problem — was
seine liturgische Seite angeht — im Bistum Kottayam gelost worden
ist. Der sudistische Bischof hat unter seiner Jurisdiktion Glaubige beider
Riten, des syromalabarischen und des malankarischen. Auf diese Weise
konnte die Mehrzahl der Probleme geldst werden. In den Didzesen,
die ortlich bestimmt sind, mufte sich der Bischof als Symbol und Grund-
lage fiir die Einheit der Ortskirche uber den liturgischen Formen halten
und sich je nach den Bediirfnissen seiner Glaubigen bald diesem, bald
jenem Ritus anpassen. Gegebenenfalls konnten Generalvikare fiir die
verschiedenen Riten aufgestellt werden. Nur mufl man sich bei all dem
vor Augen halten, dafl das Grundproblem Keralas nicht ausschlieflich
ein Jurisdiktionsproblem ist, sondern auch ein Problem der Volksgruppen.
Die Ditzese Kottayam ist ein Beispiel fiir eine Gruppe, deren Organi-
sation weitgehend mit der kirchlichen Organisation zusammenfallt.

Es gibt eine andere Anregung, die wir anderswo noch nicht gehort
haben. Sie nimmt ihren Ursprung von der neueren Entwicklung. Man
weifl, daf die malankarische Kirche in all ihren liturgischen Funktionen
das Malayalam verwenden darf. Kiirzlich hat Rom den Syromalabaren
den Gebrauch dieser Lokalsprache fur die Funktion der Priesterweihe
gestattet. Eine bedeutsame Entwicklung, die ganz nach dem Wunsche
Korolevskys ist und den Weg o6ffnet fiir eine allgemeine Erlaubnis, wie
sie schon den Malankaren gegeben wurde. Wir glauben, dafl es in den
gemischten Diozesen Keralas unmoglich ist, eine solche Erlaubnis den
800 000 Katholiken des lateinischen Ritus zu verweigern, wenn man sie
den Syrern gegeben hat. Eine solche allgemeine Erlaubnis wiirde eine
gunstige Situation fur eine neue Entwicklung schaffen. Wenn in allen
Kirchen Keralas die gottlichen Offizien in Malayalam gefeiert wiirden,
wiirden die Gldubigen begreifen, dafl die Unterschiede nicht wesentlich
sind. Dann wire die Zeit gekommen, allen Priestern die Erlaubnis zu

geben — zuerst begrenzt denen der religiosen Gemeinschaften, spiter
allen —, die heilige Messe in einem der drei Riten zu feiern. Man wiirde
eine dhnliche Situation haben — natiirlich mit einem wichtigen Unter-

schied — wie vor der Synode von Diamper, die die drei eucharistischen
,Liturgien“ abgeschafft hat, wie wir oben dargelegt haben. In jedem
Fall wirde man den Vorteil einer gesunden Abwechslungsméglichkeit
haben, wahrend sich die Aufmerksamkeit von den sekundiren Formen
auf das Wesen des Opfers richten wirde.

Jenen, die nie in Kerala gelebt haben, wird unsere Anregung reich-
lich liberal scheinen. Natiirlich geht es nicht darum, Entscheidungen der
kirchlichen Autoritdt vorzugreifen. Im tbrigen ist unsere Anregung nicht
einem ungeduldigen Eifer entsprungen, die lebende Sprache in die Litur-
gie einzufithren. Wir haben keine Vorliebe fiir irgendeine liturgische
Form, wir lieben alle als Ausdruck und Mittel einer aufrichtigen From-
migkeit. Wir werden nur von den dringenden Bediirfnissen der Kirche
Keralas bestimmt und von den missionarischen Notwendigkeiten Indiens.
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Unsere Anregung hat den groflen Vorteil, niemand seines liturgischen
Reichtums zu berauben. Jeder der drei Riten findet in den Reichtimern
der beiden andern, soviel er will.

Unsere Anregungen treffen nicht alle Aspekte des Problems. Es bleibt
fur Rom das Problem der doppelten Jurisdiktion. Wir lassen es ganz
der Sorge der hochsten Autoritdt. Letztlich ist die Organisation fiir die
Kirche da, nicht umgekehrt. — Es bleibt auch das Problem der Gruppen.
Es kann nicht gelost werden, ohne dafl man dem Volk eine Haltung
vermittelt, die weniger partikularistisch ist, sondern an die Notwendig-
keiten der ganzen Nation denkt, und die vor allem wirklich katholisch
ist, und deshalb sowohl missionarisch als auch einmiitig, eins nicht nur
im Glauben, sondern auch in der gesamten Mentalitdt. Es ist Aufgabe
der Priester, ithre Gldubigen zu formen, Aufgabe der Bischofe, auf die
Priester Einfluff zu nehmen, wie es Aufgabe der Seminare (in Alwaye,
Rom, Poona u. a.) ist, diese heranzubilden.

%

Kerala ist in Gefahr, der Staat, in dem 40 v.H. aller Katholiken
Indiens leben. Indien selbst ist in Gefahr. Man braucht nur daran
zu denken, dafl in mehreren Staaten dieses weiten Landes Gesetze mit
totalitaristischen Tendenzen angenommen wurden, die wenigstens grund-
satzlich alle Schulen dem Staat unbegrenzt zur Verfiigung stellen. Unter
diesen Umstinden bediirfen wir einer starken Einheit aller demokra-
tischen Krifte, vor allem einer starken Einheit aller Katholiken. Kerala
mufite die tragende Stiitze und die stete Anregung dieser Einheit sein.
Wir sind von diesem Ideal noch weit entfernt. Eine der Hauptschwierig-
keiten hingt mit den Problemen zusammen, von denen wir in diesem
Artikel gesprochen haben. Wir sind ziemlich sicher, dafl sie iberwunden
werden konnen. Das Volk Keralas ist fiir eine wirklich katholische und
missionarische Geisteshaltung offen. Es bedarf nur der Erziehung in die-
sem Sinne und der Beseitigung der Hindernisse, die auf historische
Griinde zuriickgehen. Man mufl diesen Grinden Rechnung tragen, sollte
sich aber nicht zu ihrem Sklaven machen.
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BEDUINENMISSION

von Andreas Villanyi

Motto: ,Es ist schwer, ein Volk zu beherrschen,
das seine Stadt mit sich trdgt...”
Brief des Dargut Bascha
an den Sultan, 1561.

In einem fritheren Artikel! habe ich auf die Tatsachen hingewiesen,
daf 1) in den ausgedehnten Gebieten des Islam die Gesellschaft aus zwei
grundverschiedenen Elementen — Nomaden und Sedentariern — besteht;
2) dafl von diesen die Nomaden in jeder Hinsicht die wertvolleren sind,
und 3) dafl die Mission die Nomaden vernachlissigt oder iibergangen hat.
Die Bevorzugung des bauerlichen Elementes hat sich in der europdischen
Binnenmission ebenso ausgewirkt wie in der Weltmission 2. Der Nomade
ist der grofle Miflverstandene européischer Expansion geworden 8.

Definition und Technik

Das Nomadentum ist unldslich verkniipft mit der Gegenwart eines
raschen und ausdauernden Tieres. Durch das Pferd sind die Indios, durch
das Kamel die Araber zu Nomaden geworden.

In Arabien bedeutet Araber soviel wie ,Volk’, Beduwy (Pl. Bedauwy)
hingegen ,Bewohner der Wiiste (bddia), Nomade' 4. Die grasenden Tiere
miissen wegen der Kargheit des Bodens stets den Ort wechseln. Das ist
die rdla’. Ohne das Kamel wire die Wiiste unzuganglich und unbewohn-
bar. Es ist Fahrzeug, Nahrung, Tauschware und hat im Arabischen tau-
send Namen® Der Nomade lebt in ,Hausern aus Haar“ 7. Landwirt-

1 Paparabismus und Islammission.* ZMR 42, 1958, 193—208

* vgl. N. Kowarsky: ,Apartheid und Mission in Sidafrika.* NZM 1958, 206:
Die katholische Mission ist in Stidafrika allzusehr Landmission geblieben. —
Ebenso ,Latin Copts“ (The Tablet 1958, 182): Most of their work is done in
rural areas.

3 Dies war auch der Fall bei den nordamerikanischen Indianern: ,Der Kongrefl
versuchte, aus Nomaden Bauern zu machen und die Stammesiiberlieferungen zu
vernichten. Es war ein Versagen...“ so DoucLas p’'HarnoncourT: Indian Art
in the United States. New York 1941, 95s.

4 Cu. M. DoucHryY: Arabia Deserta. London 1926, 224,

5 ibid. 216, 220 etc.

8 Pu. K. Hirri: The Arabs. London 1948, 11 s.

? ibid. 8—12. — Ein befreundeter Araber erzihlte mir, daf nach Riumung der
Cyrenaica durch die Italiener die Nomaden ihre Tiere in die verlassenen Hauser
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schaft ist unter seiner Wiirde. Nomadismus ist eine logisch-stoische An-
passung an das Wiistenmilieu 8.

Die nomadische Gesellschaft ist tribal, bedingt durch die Notwendigkeit
gegenseitiger Hilfe. Andererseits erheischt die kérgliche Vegetation Glie-
derung in Sippen. Diese besteht aus mehreren befreundeten Zelten bzw.
Familien. Der Stammeszusammenhang bleibt auch in Ansiedlungen be-
stehen. Der Stamm ist autark und absolut. So steht das Nomadentum seit
vorgeschichtlichen Zeiten vor uns: feudal, tribal, individuell. Die an den
Felswinden der Raststitten eingekratzten Stammeszeichen zeugen von
ihren transkontinentalen Wanderungen — von Arabien bis in den Su-
dan?.

Das harte und dynamische Leben formt nicht bloff die Struktur noma-
discher Gesellschaft, sondern auch Charakter und Mentalitit des einzelnen
Bed#1°. Wie ein wandernder Stamm immer dasselbe Bild darstellt —
weitauseinander grasende Kamelherden, die Karawane mit Lasttieren und
Tragstithlen der Scheich-Frauen, mit Ménnern und Jungen, beritten und
zu Fuf}, zuletzt die Schafe 11 —, so bleibt auch das individuelle Profil des
Nomaden weitgehend dasselbe. Deshalb sind die grofien historischen Ge-
stalten arabischer Jahrhunderte nicht blof an und fiir sich interessant,
sondern auch als Ideale fiir den Menschentyp, den wir missionarisch er-
fassen wollen.

Arabisches Fiihrertum

Die erste geschichtlich genaue Figur dieser Art ist Kalif ‘Umar, der nur
ein Hemd und einen Mantel besafl und auf Palmbléattern schlief 12, der
streng, aber gerecht war, ein guter Kenner seines Volkes 3. Aus spiterer
Zeit wird Sultan Ibn Suweit erwédhnt, der eine Ghazw (Razzia) 600 Mei-
len durch die Wiiste fiihrte, um die Ehre eines Méddchens zu rdchen, das
er nie gesehen. Von besonderer Aktualitat ist die Gestalt Abd-El-Kader’s.

der Kolonisten getrieben hitten, wahrend sie selbst ihre Zelte nebenan auf-
schlugen.

8 Hywrr, L ¢ 6iss.; 16

® H A. WingLErR: Udlker und Udlkerbewegungen im vorgeschichtlichen Ober-
dgypten im Lichte neuer Felsbilderfunde. Stuttgart 1937, 2

10 T, E. LAwrENCE in seiner Einleitung zu Doucnry's: Arabia Deserta, XXI.
— In der Literatur hat schipferische Intuition wiederholt das Wesenhafte im
Nomaden begriffen, angefangen von dem ,weitausholenden Schritt® des Kim
bei KreLing bis zur ,verschwenderischen Grofimitigkeit® des Tom Outland bei
WirLra CATHER.

11 . B. Guuss: The Story of the Arab Legion. London 1948, 43. Sehr anschau-
lich auch das Vorbeiziehen der Shammar nach der Katastrophe von 1922 (ebda
12—22).

12 Hyrrr, 1. c. 54. — Uber die Wichtigkeit von autochthonen Fiihrergestalten in
der Mission neuestens L. KiLger: ,Fihrergestalten der alten Zeit.“ Kath. Akad.
Missionsjahrbuch der Schweiz 1959, 28 ff.

13 AmMEER ALy Savep: A Short Story of the Saracens. London 1949, 43
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Nicht nur, dafl er den Franzosen ihren Betrug verzieh, er wurde auch ihr
treuer Verbiindeter. Er bewies durch seine Grofimut, daf} ein ,christliches®
Volk viel von einem frommen Muslim lernen kann !4, Ende des vergan-
genen Jahrhunderts wurde der junge Abdul-Aziz Karawanenfithrern
tibergeben, damit er mit langen Wistenmérschen vertraut werde und sich
mit einer Handvoll Daiteln, einem Schluck Wasser und drei Stunden
Schlaf begniigen lerne 5. Im ersten Weltkrieg zeigte die grenzenlose Ge-
duld Feysal’s, was arabisches Fiihrertum bedeutet 6. Auch Gruss Bascra,
Freva Stark u. a. weisen auf die Wichtigkeit der Akzessibilitdt hin.
Ich selbst erfuhr in der Oase von Ghadames, dafl man sich dort noch
gut an Kapitin Cord, den spiteren Obersten, erinnerte, wihrend seine
Vorginger und Nachfolger vergessen waren. Auf meine Frage nach dem
Grunde dafiir wurde mir geantwortet: ,Weil er uns immer anhérte. . ."
Amir Shakir, obgleich er sein ganzes Leben unter Beduinen verbrachte.
war in Erscheinung und Betragen ein Hofling 17. Ahnliches bemerkten
Lawrence und DovesTy 18, Im zweiten Weltkrieg schrieb General Patrox
nach einem Aufenthalt von wenigen Tagen in Marokko: ,Die Ahnen des
Sultans haben Regierungsfragen seit dreizehn Jahrhunderten beherrscht;
ich fihlte, dafl es besser sei, ihm diese nicht zu nehmen...“1, — Den
vollendeten Typ des Beds# haben uns Doucnry, LAwRENCE u. a. liber-
liefert 20,

Seelenportrit des Bedii

Die grofien Beduinenfiihrer offenbaren uns Wesensziige des Nomaden-
charakters. Die Weise, wie der Fremde auf die stolze Zuriickhaltung
der Nomaden oder auf die kriecherische Unterwiirfigkeit der Sedentarier
reagiert, ist ein Test fiir ihn 2. Lawrence sagt es rund heraus, dafl der

" W. Brunt: Desert Hawk. London 1947, 281. — Diese Grofziigigkeit wird
erst richtig gewiirdigt, wenn man an die damalige (wie heutige) Kriegsfiihrung
denkt, iiber die seinerzeit FrR. von Purszky berichtete: Der Trikolor iiber dem
Atlas (1854), zitiert bei BLunt, 31: ,Ganze Stimme wurden ausgerottet. Alte
Leute, die dem Todesstofl still entgegensahen, Frauen, die um Gnade schrien,
Kinder, die keine Ahnung hatten, was ihnen bevorstand — alle hingeschlachtet
von Sdbel und Bajonett. Die Soldaten kehrten schwerbeladen mit Beute zuriick,
abgehauene Képfe an ihren Bajonetten...“ Heute muf wieder daran erinnert
werden, dafl kollektive Vergeltung, Tortur, Vergewaltigung, systematische Ver-
leumdung unmoralisch sind. (Informations Catholiques Internationales 1959,
24ss: ,Le Document vert®)

15 B, MEecHIN: Ibn Séoud. Paris 1955, 97. 297

16 E. T. LAwrENCE: Seven Pillars of Wisdom. London 1952, 125

17 Grusg, L. c. 96

18 LawrENCE: Seven Pillars 67. 221. — DoucHry, 1. c. 501 ete.

® G. S. Parron: War as I Knew it. Boston 1947, 23

2 DoucHry, L. c. 251—259. — T. E. Lawrence: Aufstand in der Wiiste. Frank-
furt 1957, 89 ff. 98. 106. 237. 348. 365 2t ZMR, 203

3 Missions- und Religionswissenschaft 1960, Nr. 1 33



Englander, besonders jener von Familie, eher die Stimme als die Dorfer
nach seinem Geschmacke findet22, Er bewundert ihre ruhige, gemessene
Weise, die der Wiiste entspricht, wo Larm und Hast als ungezogen gel-
ten 28, Freva [STARK 24 spricht von den feinen und liebenswiirdigen Manie-
ren der Beduinen. R. pE GAwRY 25 nennt sie Edelleute in Lumpen.

Eine Offenbarung dieser Hoflichkeit — entstanden aus den Notwendig-
keiten des Wiistenlebens — ist die arabische Gastfreundschaft. Gruss
nennt sie extravagant bei einem Volke, das dem Verhungern gefdhrlich
nahe lebt 2. Nach Gertrud L. BriL essen die Araber wenig, wenn sie sich
nahren, viel aber, wenn Gaste da sind 27. Douenry ist begeistert von der
»gut beduinischen Gastfreundschaft®, die unter armen Zelten stets gewahrt
wurde und bei der es dem Gastgeber weh tat, wenn sie nicht in Anspruch
genommen wurde 28, Hrrrr stellt diese Tugend geradezu als Gegengewicht
fiir die Harten des Ghazw hin®. Sie wird zum allgemeinen Schutz des
Schwachen, bis hinab zum Sklaven und Besiegten. Es gibt keine Witwen
und Waisen im Stamme, die unversorgt wiren3?. Verlorene Personen
schliefen sich an ein Hiuptlingslager an. Die arme Witwe pflegt die
Kinder ihrer verstorbenen Tochter. Das Kamel, das sie reitet, ist ein Auf-
gebot des Stammes 3. Hrrr32 unterstreicht, dafi der Islam die Lebens-
bedingungen der Sklaven gebessert hat, und H. Duvevrier 33 bemerkt,
dafl bei den Muslimvélkern das Sklaventum sehr sanft ist und nichts
gemein hat mit der Zwangsarbeit in den Kolonien. Fiir den Uneingeweih-
ten ist es schwierig, die Grenze zwischen Freien und Sklaven festzustel-
len 34,

Diese Grofmut wirkte sich zur Zeit der islamischen Eroberungen auch
den unterworfenen Vélkern (Dhimmis) gegeniiber aus. Nach Amari35, der

22 LawreNce: Einleitung zu Doucary, XX. — Ahnlich Desmonp Younc:
Rommel. London 1950, 20. — KenNEDY-SHAW: Patrowlles du désert. Paris 1948,
61 und viele andere

23 Seven Pillars, 10

2 A Winter in Arabia. London 1948, 21. 43

2 Arabia Phoenix. London 1946, 61

26 1.¢ 43

27 The Desert and the Sown. London 1907, 33

2 1, ¢. 16—21 ete.

2 1. c. 18. Ebda bemerkt er, dafl auch christliche Stimme solche Razzien durch-
fithrten.

3 ZMR, 195
31 DoveHTY, 1. ¢. 222
32 1. ¢. 76. — Diese uralte Tradition wurde durch den Propheten in seiner An-

sprache am Berge Arafat bekraftigt: ,Ihr sollt sie ndhren wie euch selbst, sie
kleiden, wie ihr euch kleidet; denn sie sind Diener des Herrn.“ Zit. bei AMEER
Avry Savep, L c. 17

33 Les Touareghs du Nord. Paris 1864, 339

3 STaRg, 1. c. 81

% Ed. Le Monnier. Firenze 1854, I 470. Er weist auch auf die ,sehr geringe
Anzahl von Martyrern wihrend der muslimischen Periode® hin (487). Wihrend
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»in seiner Geschichte der Musulmanen in Sizilien mit umsichtiger Kritik
die Tatsachen der arabischen Invasion aus allen vorhandenen Quellen
klar wiederhergestellt hat“ %6, haben die Christen zu jener Zeit in vier
Kategorien gelebt: als Freie, Tributarier, Vasallen und Sklaven.

Auf die Toleranz der Turken in den von ihnen besetzten Gebieten
habe ich schon hingewiesen. Beziiglich der neuesten Zeit bemerkte Law-
rence, er habe von religiosem Fanatismus wenig gesehen 37.

Die Freiheit der Frau — ob in prdislamischer oder islamischer Zeit —
war bei den Nomaden immer viel grofier als bei den Sedentariern 38,
G. Berr bewunderte die Selbstindigkeit der Beduinenfrauen, die Freiheit,
mit welcher sie heiraten, und die Macht, die sie im Stamme austben. Ein
Beds wiirde nie seine Hand gegen Frauen oder Kinder erheben?. Bei
den Tuaregh ist die Rolle der Frauen noch wichtiger und grenzt ans
Matriarchat4?. Von der delikaten Behandlung der Frau — z. B. nach der
Geburt eines Kindes — schreibt auch Douvenry 41, Bei Wettbewerben sind
die Richter immer noch die Frau und der Poet.

Nomade und Kunst

Die Bedeutung der Dichtkunst — als Schaffen und als Vortrag — ist
bei den Beduinen einzigartig. Es gibt kein Volk, das literarischer Aus-
drucksweise eine dhnlich begeisterte Bewunderung entgegenbrichte, wie
der Araber: Beduinen messen Geist mit Dichtung 42. ., Antar®, das Hohe-
lied arabischen Nomadentums, stammt aus praislamischer Zeit 43, ist aber

der Besetzung Andalusiens rief der Emir von Cordoba die mozarabischen
Bischofe zu einem Konzil zusammen, auf dem freiwilliges Martyrium verboten
wurde; vgl. F. M. Pargja: Islamologia. Rom 1951, 147. Sehr aufschlufireich ist
auch die Geschichte der Martyrer von Marrakesch.

3 F. Grecorovius: (Wanderjahre in Italien. Dresden 1928, 968 etc.

57 PAREJA, 1. c. 147. Beziiglich der tiirkischen Toleranz sind die Worte Kardinals
Pole bezeichnend: ,Die Englinder hatten (unter Heinrich VIII. und Eduard
VI.) weniger Freiheit als die den Tiirken unterworfenen Christen, die wenig-
stens ihrem Glauben frei huldigen konnten® (zit. bei H. F. M. Prescort:
Spanish Tudor. London 1940, 387). Vgl. auch LAwrence: Seven Pillars, 103.
Er erzihlt von einem Bed#, der einem Reisenden versprach, ihn nach Medina
zu fithren, ihn aber totete, als er ihn als Christen erkannte. Dieser Habri wurde
durch seinen Stamm verurteilt, aus dem Verband ausgestofien und konnte auch
keine Tochter seines Stammes heiraten (ibid. 78).

B Hrrxr, | ¢ 16:76 8 loco 42,567

1 H. DuvEYRIER, 1. c. 332. 337. 339, 841 etc. — Als die Italiener Ghadames
besetzten, erschien eine Frauendeputation bei dem Obersten und teilte ihm mit,
dafl er hier nicht blof mit Minnern, sondern auch mit Frauen zu verhandeln
habe. Es ist verfehlt, wenn heute noch geschrieben wird, dafi der Frau in der
prédislamischen Familie eine untergeordnete Rolle zukam. Vgl. Faits et idées
(Rabat) vom 20. 5. 1958, 6—9

1 ¢ 467 B B el B et |

4 Diese Periode wird vom Islam Jaehaliya d. h. ,Zeit der (religiosen) Unwissen-
heit’ genannt.
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immer noch populdar. Der Quran wurde urspriinglich nicht gelesen, son-
dern — wie heute noch in der Msid (koranischen Schule) — hergesagt 4.
Ein arabisches Sprichwort sagt, dafl die Grofie des Mannes in Herz und
Sprache liegt 45. Gemeinsame Fronarbeit wird mit Chorgesang verrichtet,
wie ich es selbst vor wenigen Jahren im Fezzan erlebt habe. Nach Doucu-
1y sind die Beduinen voller Melodien mit den gedankenreichen Rhyth-
men der Wiistenpoeten, die an den Geist pochen, das Blut in Wallung
bringen und dem Leben Richtung geben 6.

Das Hervortreten des vokalen Elements zuungunsten des Gedruckten
in Andalusien wird auf den Einfluf der afrikanischen Wiiste zuriick-
gefuhrt, deren Nacktheit die Sinne mit einer Art olfaktorischen Hungers
und Durstes scharft. Noch heute ist Rednertum und Konversation in Spa-
nien auf viel hoherem Niveau als in Landern, wo das Gesprochene durch
das Gedruckte verdriangt wurde, und vermégen Hirten und Maultier-
fithrer Musik und Verse extemporieren, die von hohem kiinstlerischem
Werte sind 47.

Bei den Beduinen sind Stegreifhymnen noch heute im Gebrauch. Gene-
ral Manciy 48 beschreibt eine packende Szene aus dem mauretanischen
Feldzug: Wie eine Abteilung Spahis nach der Schlacht heimreitet und
ein tédlich Verwundeter, im Sattel von zwei Kameraden gestiitzt, delirie-
rend das Lob seiner Schwadron besingt. Gruss Bascua berichtet, wie der
Held des Tages durch den Dichter gefeiert wird 4, und Lawrence schreibt,
dafl solche Hymnen selbst auf die Reittiere belebend wirkten 5°. Wander-
sangern wird noch heute Anerkennung und Lob gespendet. Eine arabische
Armee will den Barden in ihrer Mitte haben 5.

Die Hymnen der HI. Schrift, das Magnificat und Benedictus, sind so
entstanden.

Kunst war schon seit vorgeschichtlichen Zeiten ein Privileg von Jégern
und Hirten 52, GLuss spricht vom Geschmack der Beduinen fiir Geste und
Dekoration 5%, und de Gawry von ihrem guten Farbensinn 5. Freya Stark

4 ParejA, L c. 386. Selbst gewisse Deformationen des Textes lassen sich auf
diesen Umstand zuriickfithren, worauf M. Hayek hinweist: Le Christ de I'Islam.
Paris 1959, 136

45 StARK, 1. c. 87. Uber den ‘Amal ebda 139

46 ], c. 467
47 Roy CampeerL: Lorca. Cambridge 1952, 10—16
48 Le Marigot. L )

50 Aufstand in der Wiiste, 69 f. 138 u. a. — Uber die Rezitierung von Helden-
balladen wdhrend des Kampfes durch Madchen des Stammes (4 ‘amriya) vgl
Gruss, L. c. 150; Seven Pillars, 153. — Bekanntlich ist einer der iltesten Be-
duinenrthythmen jener des ,Kameltreibers®, dhnlich etwa dem Hochzeitsmarsch
aus Lohengrin.

5t DE Gawry, L c. 22. 48. 60

52 L. Froeenwus: Kulturgeschichte Afrikas. Zirich 1954, 109

53 Gruss, L c. 124. 140

5 ], c. 62. — Uber den Zusammenhang von Dekoration und schneller Fort-
bewegung vgl. D’Harnoncourr, L. c. 129
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sah einen Bed# vor dem Mond-Tempel, der von weit weg herkam, ,um
zu sehen und zu staunen... 5. Bei ihrer Phantasie und Intuition ist es
kein Wunder, dafl Araber seit Wiistentagen ein reges Interesse fiir Stern-
kunde bezeugten 56.

Pietit der Beduinen

Schon der christliche Eremitismus und Coenobitismus zeigten, dafl das
Leben in der Wiiste zur Aszese fithrt57. Diese Pietdt hat zwei Merkmale:
Resignation und Abtétung. Der Mensch, seiner gewohnten Hilfsmittel
entblofit, besinnt sich auf die totale Abhdngigkeit von Gott. Der kleinste
Fehltritt kann ihn das Leben kosten. So wird er nicht Fatalist, sondern
setzt seine Hoffnung auf eine gottlich-liecbende Pradestination?. Das
andere Element, das Mystische, nennt E. F. Gaurizr eine Form mensch-
lichen Lebens in der Wiiste . LawreNcE wertet die aszetisch-mystischen
Wellen, die von Zeit zu Zeit die Stimme erfassen und sich bei den Seden-
tariern brechen 80, geradezu als Naturerscheinungen. Die Idee der Ab-
totung erhdlt ihre Vollkommenheit angesichts des eigenen Todes. Der
Araber kennt keine Todesfurcht. War der Tod sicher, dann dachten die
meisten an die Ruhe des sie erwartenden Grabes. Nicht unwillig gingen
sie dem Tode entgegen ¢.. Diese Neigung zur Resignation und Abtotung
wirkt sich im Kulte aus. Beduinen haben gewthnlich keine Moschee, nicht
einmal die Qubba: sie legen einige Steine im Halbkreis auf den Boden
(Mekkam) und beten dort 82. Lawrence definiert sie genau mit ihrer ,joy

21t 95

% Hirrry, 1. c. 89. — M. Havex fiihrt die islamische Konzeption von der heilig-
sten Dreifaltigkeit auf das Stellartrio der Jahaliya zuriick: 1. c. 30

% DE Gawry, L. c. 93. Ahnlich DoucHry: ,They are naturals — in apprehen-
sion every hour of the wolf, and the enemy, and in thought of religion...*
(L c. 470)

58 PAREJA, L. c. 386. 449. — Schone Beispiele von Pietit finden sich in Schriften
und Lebensgeschichten grofier Araber. Ien AtTHIrR schliefit seine Chronik mit
wahrer Resignation: ,Wir sind von Allah und kehren zu ihm zuriick; es gibt
keine Macht und keine Hiilfe aufler bei ihm, dem Grofiten, dem Hochsten...*
Benoist MEecHIN erzdhlt zwei Episoden aus dem Leben Abdul-Aziz’: Als er
mit seinem Gefolge sich in der Wiiste endgiiltig verloren glaubte, sagte er:
»Allah hat in seiner Weisheit gewollt, daf wir hier sterben. Es liegt nicht an
uns, seine Plidne zu erforschen oder gar uns gegen sie zu emporen. Was er tut,
ist wohlgetan, und wir missen ihm dafiir danken. Wir werden nun das Gebet
der Sterbenden beten...“ (L c. 109). — Es war Abdul-Aziz, der vor dem Sturm
auf Ryadh mit seinen Getreuen zusammen gebetet hat, und nachher baten sie
einander um Verzeihung fir die zugefiigten Beleidigungen (1. ¢. 187).

5 Le passé de U'Afriqgue du Nord. Paris 1937, 332

80 Seven Pillars, 152

81 ibid. 296

82 cf. H. Bissuer: Les Touaregh de I'Ouest. Alger 1888, 30. — Als vor wenigen
Jahren algerischen Scha‘ambis als franzosischen Soldaten der Eintritt in die
Moscheen im Fezzan verboten wurde, trostete sie ihr Offizier, indem er an ihren
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of voluntarily holding back® 6. Diese bewufite Einfachheit ist kennzeich-
nend auch fiir muslimische Friedhofe, die in ihrer stillen Bescheidenheit
den Fremden ergreifen®. Doucary bemerkt wiederholt, dafi die Noma-
den, die naturgemafl fir das kontemplative Leben geschaffen sind, mit
gefalligem Staunen seinen Worten lauschten, wenn er von iiberirdischen
Dingen sprach. Er wufite, dafl fromme Worte fiir sie ,honeycombs“ wa-
ren%. Die Beduinen haben keine Halbtone in ihrem visuellen Register;
sie sind ein Volk von Schwarz und Weifi, das die Welt in Konturen sieht,
ein dogmatisches Volk, welches den Zweifel verachtet, blof Wahrheit und
Unwahrheit, Glauben und Unglauben kennt, in seinen Gedanken sich am
besten in Extremen zurechtfindet und zu Kompromissen unfihig ist 6,

Dieses Seelenportrit wire, besonders vom Gesichtspunkt des Missio-
nars aus, unvollstindig, wenn wir die erstaunliche Anpassungsfihigkeit
und Assimilierungsgabe der Beduinen unerwihnt lieflen. Hrrrr schreibt,
dafl die Sohne der Wiiste sich fremde Kulturen leicht aneignen®, und
Lawrence war erstaunt, wie sie mit wesensfremden Gedanken bald fa-
milidr wurden®. Auch die neueste arabische Poesie zeugt hierfir —
manchmal auf ganz komische Weise 69,

Der Beduin-Missionar

Im Sinne des Gesagten wird der missionarische Kontakt mit Beduinen
im Zeichen gegenseitiger Adaptation stehen. Es ist eine bekannte Tat-
sache, dafl Araber nicht an Institutionen glauben, sondern an Personen 70,
Gavtier ibertrieb, als er von ihrer Gleichgiltigkeit Ideen gegeniiber
sprach 7. Doch wird die Personlichkeit des Nomadenmissionars immer
eine ausschlaggebende Rolle spielen. Das stille Beispiel! Jede Idee wird
a priori nach der sie vertretenden Person gewertet. Deshalb konnte
Lawrence ttber Doucnry aussagen?2: ,Er war ein Pionier, als Européer
und als Christ. Keiner von uns besiegte seinen Kérper wie er. Er wurde
legendir in der Wiiste. Man beschrieb ihn als sehr geduldig, grofherzig
und mitleidsvoll. So errang er das Vertrauen von allen. Er schien blof} auf

Nomadenstolz appellierte und sie aufforderte, sich mit dem Mekkam zu be-
gniigen.

% Rinleitung zu Doucnry, XXIII

64 Fin schones Beispiel in Aziyadé von Pierre LoTi

8 1. c. 839. 403. 443. 445; vol. II 502 etc.

8 L.awreNcE: Seven Pillars, 36

 Id.: Einleitung zu Douverry, XXIV. — Hirtr, L c. 16

% Seven Pillars, 102

% Die Augen eines Méddchens werden nicht mehr mit jenen der Gazelle ver-
glichen, sondern mit dem Glanz einer Perluxlampe; #hnlich die Kraft eines
Mannes mit einem Ford, der 50 PS hat.

70 Seven Pillars, 24

" GAUTIER, L c. 287

" Seven Pillars, 80. — Einleitung zu Doucnry, XVIII s,
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eines stolz zu sein: auf sein Christentum. Doch durchkreuzte er nie den
Glauben anderer. Er besall Buchwissen, doch war er einfach. Er hatte
Vertrauen zu allen und war sehr still. So bahnte er einen Weg fiir seine
Religion. Kein Land hatte mehr Gliick mit seinem Botschafter...“ R. Frp-
peN umreillt die Tugenden des Arabienforschers wie folgt?3: Fleiff, Auf-
geschlossenheit, Urteilskraft, Wahrheitsliebe, Wissen und Wirde. Wo
er von dem Jesuitenmissionar W. R. Parerave (i, J. 1865) berichtet, gibt
er gleich eine Aufzahlung jener Eigenschaften, die der Engldnder bei den
Beduinen und seinen eigenen Landsleuten gemeinsam fand 74: Liebe und
Verehrung fiir nationale und personliche Freiheit, Bereitschaft zu grofien
Reisen, Geduld im Leid, Mut im Kriege, Stirke im Frieden... Das be-
deutet bei weitem nicht, dafd alle diese Leute aufgehort hitten, Europder
zu sein. Lawrence rechnet es DoucHry zum hohen Lobe an, dafl dieser
nichts von seinem Englischtum aufgab, gleichzeitiz aber vollkommen
arabisch wurde, und zwar vom tribalen Typ 7.

Fir die allgemeine Behandlung der Beduinen sind die Worte von
Kinahan Cornwarris mafigebend 76: Behandelt ihn als Freund und eures-
gleichen — ihr werdet das Beste aus ihm herausholen; seid ihr hochnisig
oder patronisierend, dann bekommt ihr, was ihr verdient. Auch Gruss
Bascua spricht von der Wirme, mit der sie Freundschaft erwidern 77.

Der Missionar muft das Lachen des Bed# wirdigen kénnen. Ich weifl
aus eigener Erfahrung, daf} das Licheln des Arabers tiber manche Schwie-
rigkeiten hinweghilft, wenn es herzlich erwidert wird. Zu Freya Srtarx
sagte eine Araberin: ,Wenn jemand lichelt, ist sie wie wir.“ Andere
haben das auch bemerkt. Foucaurp mufite, wie er in einem Briefe schrieb,
immer seine schlechten Zahne zeigen. Dovenry spricht von Beduinenfroh-
lichkeit, von ihrem lichelnden Gesprich, wo nichts angenehmer, mensch-
licher ist als das Lachen . Auch wird der Missionar Freude haben miis-
sen an der Offenheit des Raumes, an dem Geschmack, den der weite
Wind hat, an dem Sonnenschein® und an dem Zelt, dessen Lee-Seite
immer offen ist8.. Er wird zumindest so viel rechten Sinn fiir die Noma-
den haben miissen, wie der Prophet selbst, der mit ihm so viel Erfolg
und Lob errungen hats2,

78 English Travellers in the Near East. London 1958, 13

" ibid. 25 ss. Er hitte auch den sportlichen Geist des Nomaden anfiihren kon-
nen, vgl. Doucnry, L c. 339. 516; Hirti, 1. c¢. 13; pE Gawry, 1. ¢ 80;
DuvEeyrier, 1. c. 332

" Einleitung zu Doucnry, XVIII ss.

76 Einleitung zu F. Starg, 1. c. IX s.

AL 6710

64

W1 c. 217, 382 445

80 Lawrence: Seven Pillars, 22

UG Berr. 1 ¢ 38

8 vgl. H. St. Joun B. Puisy: The Empty Quarter. London 1933, 16. Neuer-
dings hat PmiLBy, ein Wahhabit, auf den grofien Riidkgang des Islam in den
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Dafl der Beduinmissionar auch duflerlich wie der Araber erscheint, ist
selbstverstandlich 83.

Sefhaftigkeit oder Nomadisieren der Mission?

Die Frage konnte auch so gestellt werden: Douenry oder e Foucaurn?
Als Menschen und Bahnbrecher haben beide Grofles geleistet. Doucrnry
bleibt der Prototyp des nomadisierenden Missionars; FoucauLp bleibt ein
Beispiel fiir karitative Zuganglichkeit. Als er unter Nichtchristen sein
kontemplatives Leben fithrte, war bei ihm das Wesentliche nicht, was er
ausfiihrte, sondern was er war 84,

Wenn wir die Islammission global betrachten, besteht diese Alternative
heute noch. Vor kurzer Zeit starb in Marokko P. PevricuEre, nachdem er
mehr als dreiflig Jahre lang ununterbrochen mit dem Stamme der Isch-
kern gelebt hatte. Diese waren selbst sefhaft. Auch musulmanische Mara-
buts, die in den nordafrikanischen Oasen geistige Zentren fir die Be-
duinen bilden, fithren ein seffhaftes Dasein — wie seinerzeit FoucauLp 8.
Dies ist moglich, weil der Islam keine Sakramente und kein Priestertum
kennt. Nun ist zwar das katholisch-christliche Leben ohne Sakramente un-
vorstellbar, aber gerade das Leben mit den Sakramenten iibt auf fromme
Muslime eine grofie Anzichungskraft aus, wie der unldngst in Rom ver-
storbene Msgr. MuLLa aus eigener Lebenserfahrung dargetan hat.

Der Nomadenmissionar wird ebenso im Zelte leben wie die Nomaden
selbst, auf die auch sein ganzes iibriges Leben abgestimmt sein soll. Daf§
dies keine Unmoglichkeit ist, darauf habe ich8 bereits am Beispiel der
Petits Fréres bzw. Petites Sceurs hingewiesen. Seitdem ist hieriiber schon
eine kleine Dokumentation veroffentlicht worden®. Die Begriinderin der
Gesellschaft der ,Kleinen Schwestern® hat schon im Jahre 1939 am Rande
einer Qase der Sahara in unmittelbarer Nahe der Nomaden gelebt. Die
beiden Kongregationen, die sich moglichst an die durch FoucauLp nieder-
gelegten Richtlinien halten, dachten von jeher an eine Durchdringung der
Wiiste — weit iber den Rahmen einer bloflen retraite hinaus. Die
Khaloua, wie sie schon verwirklicht wurde, bewahrt die Atmosphére der
Exerzitien, aber die Kleinen Schwestern fithren ein in jeder Beziehung

arabischen Volksmassen hingewiesen und ihn aus der mangelnden Adaptations-
fahigkeit der muslimischen Religion zu erkliren gesucht. Cf. The Tablet 1959,
484

88 T awrENCE sagt einfach: ,In der Wiiste sind arabische Kleidungsstiicke saube-
rer und dezenter® (Seven Pillars, 129). Leider gibt es noch immer Obere, die
daran Anstofl nehmen.

8 ygl, L. C. Suepparp: ,Charles de Foucauld and the Modern Apostolate.”
The Tablet 1958, 205. — HAavEk, L. c. 24

% Ein Beispiel dafiir ist die ganze Geschichte des Senussimus, cf. E. E. Evans-
PrircuarD: The Sanusi of Cyrenaica. Oxford 1949

8 ZMR, 205

87 Informations Cath. Intern. 1958, 11—30
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nomadisches Leben, indem sie z. B. Ziegenherden hiiten, eine Zeltgemein-
schaft bilden und ihr Leben nach Art der Targhiya einrichten. Als gei-
stige Lektiire herrscht das Leben der nomadisierenden Patriarchen vor.
Die Gastfreundschaft wird gepflegt, einfach und herzlich, wie bei allen
Nomaden seit der Epoche der Bibel. Da das Leben dieser Kongregationen
ein eucharistisch-christozentrisches ist, fehlt auch unter dem Zelte die
Gegenwart des Heilands nicht.

Aus dieser Erfahrung lassen sich bereits Schliisse fiir die Zukunft
ziehen: 1) An den Nomadenmissionar werden hohe Anspriiche gestellt:
moralisch, geistig, physisch, gesellschaftlich. 2) Er wird in besonderem
Mafle Miflverstandnissen ausgesetzt sein. 3) Die Beduinen konnen ohne
eine arteigene Mission nicht erfafit werden.

Diese Mission mufl angesetzt werden — dies ist mein Ceterum cen-
se0 % —, wenn wir nicht die Elite des Arabertums verlieren wollen. Es
geht um jenes Volk, aus dessen Reihen nach islamischer Tradition die
eschatologische Frau erstehen wird; um jenes Volk, das der letzten Ver-
suchung der Wiiste erliegen kann 8.

JAPANS GRUSSTE GEFAHR — DIE SOKAGAKKAI

von Jakob H. Kamstra

In einem modernen japanischen Roman heif}t es: ,Die Religion des
romischen Zeitalters war das primitive Christentum?, die grofie Religion
der Kamakura-Periode® war die Jodoshu?; Tenrikyo* war die Religion
der Meiji-Periode®; die grofle Religion unserer Zeit jedoch ist die in
der Zeit des Imperialismus entstandene Sokagakkai.“ Mit diesem Satz

% vgl. ,Ein siebzigjihriges Buch.* NZM 1958, 310

8 Havex, L c. 15s.

! Dieser Ausdruck wird in der buddhistischen Literatur vielfach mit der katho-
lischen Kirche gleichgesetzt, und zwar im Gegensatz zum Protestantismus, der
oft als eine moderne, akkommodierte Form des Christentums betrachtet wird.

* 1192—1383, die Zeit, wo Japan von Kamakura aus regiert wurde und die
grofiten japanischen Sekten entstanden, wie z. B. die hier erwihnte.

3 Jodoshu wurde 1175 von Honen (1183—1212) gegriindet und lehrt, daf jeder
durch das Beten des Namens Amitabhas im Paradies neugeboren werden konne.
3 Tenrikyo ist die bis jetzt grofite, aus dem Shintoismus entstandene Sekte. Sie
wurde 1838 von Nakayama Miki gegrindet. Vgl. die sehr gute Monographie
von H. Van Strarien: The Religion of Divine Wisdom. (Folklore Studies)
Tokyo 1954.

8 1867—1918, die Regierungsperiode des Kaisers Meiji, der dem japanischen
Volk die Wege zur westlichen Kultur bahnte.
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behauptet die Sokagakkai-Sekte, sie sei die einzige existenzfihige
Religion unseres Zeitalters. Sie versucht dies nicht nur mit vielen schénen
Worten immer wieder hervorzuheben, sondern lift auch Tatsachen
sprechen, die ihr in vielem unbestreitbar recht geben. Die Wahlen dieses
Jahres haben gezeigt, dafl sich unter dem Schutz der Demokratie eine
Sekte entwickelt hat, die an Kraft und Vitalitit mit den grofiten Sekten
des 12. Jahrhunderts in Japan verglichen werden kann. Unter den sechs
einflufireichsten Sekten, die seit dem Krieg hier in Japan entstanden und
insgesamt schon iiber zehn Millionen Anhinger zihlen, ist zweifellos die
Sokagakkai die gefdhrlichste und aggressivste. Es besteht ernste Gefahr,
dafl diese junge Bewegung mit ihrem unertriglichen Radikalismus zur
grofiten Bedrohung fir die japanische Demokratie wird und bei weiterem
Anwachsen Japan zum Schauplatz heftiger religioser Auseinandersetzun-
gen macht. In verschiedenen japanischen Zeitschriften wird diese Reli-
gion als duflerst totalitir hingestellt. Das heutige Japan steht diesem
Totalitarismus ablehnend gegeniiber, ja, feindlich. Trotzdem scheint
dasselbe Japan nicht imstande zu sein, den gewaltigen Aufmarsch dieser
Sekte zum Stehen zu bringen und so einer religiésen Katastrophe vor-
zubeugen. Es ist deshalb unmdglich, einen richtigen Einblick in die
heutige Lage Japans zu bekommen, ohne die gewaltigen Krifte mit in
Betracht zu ziehen, die diese Sekte jetzt ins Feld fithrt. Dieser Artikel
will versuchen, einen summarischen Uberblick iiber Entstehen, Organi-
sation und Lehre dieser Sekte zu geben.

Entstehen und Organisation der Sokagakkai

Grundsitzlich behaupten alle Anhiinger der Sokagakkai, dafl Ni-
chiren, der berithmte japanische Prediger aus dem 12. Jh., der eigent-
liche Griinder dieser neuen Sekte sei. Diese Behauptung ist aber weder
historisch haltbar, noch der Lehre der Sokagakkai entsprechend. Die
allgemeine Ansicht, auch die der meisten Buddhisten, geht dahin, dafl
nicht Nichiren, sondern Tsunaburo Makiguchi (1871—1943) und
Josei Toda (1900—1958) als die eigentlichen Urheber dieser Sekte zu
betrachten seien. Der unleugbare Einflufl, den beide bei der Entstehung
dieser Sekte gehabt haben, ist der beste Beweis dafiir, dafl man beide
als die eigentlichen Stifter der Sekte betrachten muf.

Die Geschichte der Entstehung und weiteren Entwicklung dieser Sekte
ist eine der sensationellsten und interessantesten in der Geschichte der
Religionen. Es ist daher zweckmifig, vor der Behandlung des Lehr-
systems dieser Sekte einen Bericht tiber ihre Entstehung und Entwidklung
voraufzuschicken.

Tsunaburo Makiguchi war ohne Zweifel kein Genie, kein exzellen-
ter Student. Hat er sich doch mit knapper Not durch die Schuljahre
durchringen missen. Was andere mit ihrer groflen Begabung und Intelli-
genz erreichen konnten, hat er sich mit Ausdauer und hartem Fleify
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errungen. So kam es, dafl er es erst zum Lehrer, dann zum Rektor einer
Schule und endlich zum Padagogen und Philosophen hat bringen kénnen.
Er war mehr Gelehrter als Schulmeister, lebte ununterbrochen in seinen
Theorien, und ,selbst in der Schule konnte er plotzlich sein Notizbuch
ziehen, um seine Ideen niederzuschreiben“®. So fing er an, seine grofien
Werke zu verfassen, die die theoretische Grundlage der impulsivsten
Sekte des modernen Japans werden sollten: die Jinseichirigaku (Anthro-
pologische Geographie) und sein Hauptwerk Sokakyoikutaikei, eine pad-
agogisch orientierte Darstellung seiner Wertlehre. Besonders dem letat-
genannten Werk, das acht Bande zihlt, von denen vier im Drudk erschie-
nen, wurde in den dreifliger Jahren von verschiedenen japanischen
Gelehrten” hohe Anerkennung gezollt. Der Religion als solcher aber hat
er in diesen Werken noch keinen besonderen Platz zugedacht. Damit
hatte Makiguchi, der Philosoph und Erzieher, den Hauptteil seiner Auf-
gabe erledigt. Er hatte die Grundlagen fir etwas Neues geschaffen,
wovon er selber noch nicht ahnen konnte, wie es sich entwickeln wiirde.
Er war selber zu theoretisch und zu unpraktisch, um seine Theorien zu
verwirklichen. Dafiir brauchte er einen anderen, der seine unpraktische
Veranlagung wettmachen sollte. Diesen Mithelfer fand er in Josei Toda.

Toda hatte nach dem Obergymnasium ebenso wie Makiguchi den
Lehrerberuf erwihlt und als Lehrer auf der Insel Hokkaido Makiguchi
kennengelernt und sofort Feuer gefangen; sein stirkeres Interesse galt
jedoch dem Geschiftsleben. Denn schon nach dreijahriger Tatigkeit als
Lehrer und Rektor in Tokyo gab er seinen Beruf auf und wurde
Geschiftsfiithrer einer Druckerei, eine Stellung, die seinem praktischen
Geist mehr Genugtuung verschaffte als der Schulbetrieb. Sein Leben
wurde dadurch in vollkommen andere Bahnen gelenkt; er wurde innerlich
ein anderer Mensch, blieb aber den Idealen seiner Lehrerzeit treu
ergeben, namlich der Lehre Makiguchis. Nur diese Lehre und spiter auch
die Religion hat diese beiden extremen Charaktere zusammengehalten.
Trotz aller Verschiedenheiten wurde die Freundschaft dieser beiden
Menschen sogar immer tiefer und religioser. So kam es, dafl sie mehr
und mehr religiose Probleme in ihre Gespriche einbezogen. Diese
Gesprache fithrten die beiden Freunde nach einiger Zeit dazu, dafl sie
sich im Daisekitempel beim Berg Fuji, der nachher das grofite religidse
Zentrum ihrer neuen Sekte werden sollte, in die Nichirenshoshu?® auf-
nehmen lieflen. Damals hat Makiguchi den Glauben dieser alten Sekte

8 so Tadaatsu Ishikuro, einer der Abgeordneten der Sokagakkai im Unterhaus.
7 z. B. Juko Shika und Hisatoshi Tanabe.

8 (d. h. ,die wahre Religion Nichirens’) = eine kleine, von Nichiko gegriindete
Sekte, im Gegensatz zur Nichirenshu (d. h. .die Religion Nichirens’), die von
Nichiren selbst begriindet wurde und ihren Haupttempel am Minobaberg
hat. Diese letztere wird deswegen von den Anhingern der Sokagakkai die
Minobushu genannt. Wenn wir hier den Ausdruck ,Nichirensekte’ gebrauchen,
meinen wir immer diese letztere.
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stark persénlich in seine Philosophie hineininterpretiert. Wie er dazu
kam, wird spéter gezeigt werden. Damals, im Jahre 1930, war es auch,
dafl die beiden Freunde den Sokakyoikugakkai (Gemeinschaft der er-
zieherischen schépferischen Lehre der Werte) griindeten. Der Theoretiker
Makiguchi wurde Prisident und der Organisator Toda — es war nicht
anders zu erwarten — Direktor der neuen Gruppe. Die neue Sekte war
ins Leben getreten. Ihre Lehre war ausgearbeitet und in ein System
gebracht. Sie wartete nur noch auf Anhédnger.

Im selben Jahr noch veranstalteten beide gemeinsam einen Sommer-
kurs im Daisekitempel, der zu Anfang viel Interesse weckte, vor allem
bei Lehrern und Professoren. Die Kurse wurden jéhrlich abgehalten. Ob
die Kurse zu theoretisch waren oder Makiguchi zu trocken, lifit sich nicht
sagen. Jedenfalls fanden sie spater nicht mehr viel Begeisterung; denn
die Zahl der Mitglieder kam wihrend der ersten sicben Jahre nicht iiber
50 hinaus. Sobald man aber anfing, den Rahmen der Kurse iiber die
Erziehung hinaus auf andere Interessengebiete auszudehnen, stellten sich
auch Leute anderer Berufsklassen ein, so dafl man 1941 eine Mitglied-
schaft von 3000 verzeichnen konnte.

Diese zunehmend giinstige Entwicklung wurde durch den Krieg zu-
nichte gemacht. Viele bis jetzt unerwartete Schwierigkeiten stellten sich
ein. Die shintoistische Gottheit Amaterasu sollte von jedem als die
hochste Macht Japans anerkannt werden. Die neue Gruppe konnte das
ihrer Lehre entsprechend nicht billigen und verweigerte diese Anerken-
nung. Die natiirliche Folge war, daf} viele verhaftet wurden, unter diesen
auch Makiguchi und Toda (1943). Unter dem Druck des Krieges und der
Regierung gaben viele ihren Glauben an Makiguchis Lehre auf. Nur
wenige blicben bis zum Ende des Krieges ihrer Uberzeugung treu. Der
Tod Makiguchis (1943) lief nach dem Kriege Toda allein seine Aufgabe
praktisch von neuem beginnen. Toda hatte aber durch den engeren Kon-
takt mit Makiguchi wihrend der Gefingniszeit die Wertphilosophie
innerlich grindlich verarbeitet. So wurde er, der Praktiker und Geschifts-
mann, nun auch zum besten Kenner der neuen Lehre. Der Tod seines
Gefdhrten brachte ihm zum Bewufdtsein, dafl die weitere Existenz der
Sokagakkai nur von ihm allein abhinge und er seine ganze Kraft fiir
die Neugestaltung der Sekte einsetzen miisse.

Zu Kriegsende wurde er aus dem Gefangnis entlassen. Er kehrte zwar
wieder zu seiner alten Druckerei zuriick, was ihn jedoch nicht hinderte,
zwischen seinen Birostunden Vorlesungen tber die Sokagakkai zu halten.
In dieser Zeit wuflte er auch die alte Vorkriegsgruppe wieder um sich zu
sammeln. Das ging nicht ohne Schwierigkeiten; denn diese Gruppe hatte
geschlossen geschworen, die ganze Lehre Makiguchis umzudndern. Mehr
durch Takt und Beredsamkeit als durch autoritative Behandlung konnte
er sie wieder zur Treue gegen die alte Lehre bewegen. Nach Bereinigung
dieser internen Schwierigkeiten konnte Toda eine neu angelegte Propa-
ganda fir die Offentlichkeit planen. 1946 wurde der erste grofie Nach-
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kriegskongref veranstaltet. Die Sekte erhob sich allméihlich wieder aus
den Trimmern des Krieges.

1950 war fiir die Sokagakkai vielleicht das Jahr der grofiten Entschei-
dung; denn durch den Verlust und Bankrott all seiner Geschafte fing
Toda an, all seine Zeit ausschlieBlich den Interessen der Sekte zu widmen.
Im gleichen Jahr wurde er zum Nachfolger und zweiten Prasidenten
ausgerufen. Damit er seine Aufgabe besser erledigen konne, wurde er
wieder Student, und zwar an der dkonomischen Fakultit der Chuo-Uni-
versitat in Tokyo. Dieses Studium machte ihn zu einem véllig anderen
Menschen, so dafl man hier die letzte und wichtigste Periode nicht nur in
seinem Leben, sondern in der Entwicklung und im Ausbau der ganzen
Sekte tberhaupt sehen mufl. Er studierte die neuesten Methoden der
Psychologie und Erziehung, die er in seinem Hauptwerk, dem Shakubu-
kukyoten®, dem Shakubuku-Kanon!®, verwertet hat. Dieses Werk wurde
zum Katechismus der neuen Sekte.

Wie jedes katholische Kind den Katechismus, so mufl jeder Anhinger
der Sokagakkai diesen Shakubukukyoten tichtig studieren. Deswegen
miissen wir hier die Hauptmomente dieses Buches erwdhnen. Die Ein-
leitung gibt eine Darstellung der Lehre der Werte ' sowie der Nichiren-
shoshu, womit die Sokagakkai sich identifiziert; ferner eine Darlegung
des Shakubukus. Diesen Shakubuku zu meistern ist der Hauptzweck des
Werkes. Shakubuku bedeutet buchstiblich ,jemanden brechen, zerschmet-
tern“. Es wurde zum erstenmal gebraucht von Nichiren und besagte,
jemanden trotz seiner eigenen inneren Uberzeugung zum Glauben in die
Sekte bekehren, also eine Art zwangsméaflige Bekehrung anderer, nicht
mit physischen, sondern mit moralischen Mitteln. Es ist an dieser Stelle
aus Platzmangel nicht moglich, ndher auf dieser Shakubuku einzugehen.
Es wiirde sich aber lohnen, eigens dariiber zu berichten, weil es nicht nur
der japanischen Religionsgeschichte, sondern auch dem Leben des einzel-
nen Japaners ein eigenes Geprige gegeben hat und schon im Mittelalter
grofie Erfolge erzielte.

Im zweiten Teil seines Buches befaflt sich Toda sodann mit der An-
wendung dieses Shakubukus auf Einzelfille. So wird dort z. B. ange-
geben, wie man Leute behandeln mufl, die dem Glauben gegentiber
indifferent oder gar feindselig sind 2, die Mitglieder werden wollen®,
die einem andern oder gar falschen Glauben angehorent. Es wird dort

* Topa Joser: Shakubukukyoten. Sokagakkai-Verlag, Tokyo 1954.

10 ].c. 186—201. — Eine gute Definition des Shakubuku findet man bei
Yosmiaer Komira: Sokagakkai. Shinfusha/Tokyo 1958. Es heifit da: ,Sha-
kubuku ist, die verirrten und verkehrten Gedanken des Gefihrten biegen und
zerschmettern; ihn retten aus seinem Aberglauben; nicht aufhéren, ihn zu tber-
zeugen, bis er sich bekehrt.®

1] ¢ 69—78
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neben dem Shintoismus?®, der Tenrikyo® und den anderen modernen
Sekten auch das Christentum? genannt. Im Falle Christentum mufl man
nach dieser Anweisung besonders argumentieren gegen die aufierst
sunwissenschaftliche® Lehre von der Geburt Christi aus einer Magd ®,
gegen die Auferstehung Christi!® und die Eigenschaften Gottes?®. Wer
einmal eine Indoktrinierung durch Shakubuku in sich aufgenommen hat,
ist fur das Christentum praktisch verloren. Diese ausgearbeitete Methodik
wurde 1951 anldflich der feierlichen Shakubuku-Proklamation Todas
zur offiziellen Lehre erhoben. Damit seine Lehre aber so effektiv wie
moglich sei, hat er noch zwei andere Dinge hinzugefligt.

Erstens lud er auf groflen Kongressen, wie z. B. in Otaru, die besten
Fachmédnner und Gelehrten Japans ein und liefl sie zu seinen Fihrern
iber Agitation und iitber modernste Propaganda- und Uberzeugungs-
methoden sprechen. Er lief} diese Leute sogar mit Flugzeugen abholen.

Zweitens baute er die ganze Sokagakkai zu einer méchtigen Armee
um, geographisch itber ganz Japan auf 34 Shibu (Bezirke) aufgeteilt.
Jeder Bezirk zidhlt 32 Chiku (Distrikte), jeder Distrikt 10 bis 12 Han
(Kreise), jeder Kreis hat 10 Sain (Gruppen), jede Gruppe 10 Shotai
(Haushalte). Der Shotai ist die kleinste Zelle, oft nur aus einem oder
auch zwei oder drei Mitgliedern bestehend. Die Zahlen, die die Sokagak-
kai publiziert, betreffen immer die Shotai. Durch Verdoppelung dieser
Zahlen wird man also die ungefdhre Anzahl der Mitglieder erfahren.
Die Haupter der Bezirke, Distrikte und Kreise bekommen alle Tages-
gehalt. Diese Organisation hat es der Sekte ermoglicht, jederlei Aktivitat
der einzelnen Mitglieder bis in die weitentferntesten Ecken des Landes
zu steuern und zu beaufsichtigen. Die Wochenzeitung Seikyoshimbun
bedeutet dabei eine gewaltige Hilfe.

Neben dieser Hauptorganisation hat Toda Sondergruppen organisiert,
so einen groflen Jugendverband, der alle mannlichen und weiblichen
Mitglieder bis zum 30sten Lebensjahr erfafit. Die mehr als 120 000 Jung-
manner und die tber 70 000 Madchen hat er nach dem Muster des alten
japanischen Militars in 85 bzw. 77 Bataillone organisiert. Jedes Bataillon
hat eine eigene Nummer und Flagge. So ist z. B. das 42. Bataillon der
Midchen in Hokkaido, das 77. der Jungminner in Fukuoka (Kyushu)
usw. Auch diese Bataillone sind wieder aufgeteilt in Bezirke, Distrikte
und Kreise. Besonders diesem Jugendverband ist der fast unglaubliche
Aufschwung der Sekte zu verdanken. Weiter gibt es noch Frauenverbinde
und einen 10000 Mitglieder zdhlenden Verband fir Professoren und

15 1.c. 333—336

18 ].¢c. 307—311
17 1. c. 886—352
18- L. ¢c. 386 ss
197 ¢c. 838
20 ].c. 843—3847



Lehrer. Die Mitglieder dieses Verbandes werden einmal im Jahre
examiniert tber ihre Kenntnis des Shakubuku-Kanons. Je nach dem
Erfolg werden die Amter aufgeteilt. Weiter gibt es einen kulturellen
Verband, cinen Verband fiir die Universitatsstudenten und andere mehr.
Die Bewegung hat eine sehr aktive Presse, die die oben genannte
Wochenzeitung Seikyoshimbun in einer Auflage von 400000, eine
Monatsschrift und viele Biicher verdffentlicht.

Mit diesen Organisationen hat Toda den unglaublichen Aufschwung
seiner Sekte ermoglicht, und zwar vornehmlich in den Stddten, wo die
Gruppen und Zellen die Stadtbezirke und Hauserblocks besser bearbeiten
konnen als auf dem Lande. So ist es zu erkldren, daff im Tokyo-Yoko-
hamagebiet 26 %, im Kyoto-Osakagebiet 19% und im Hochofen- und
Bergwerkgebiet Nord-Kyushus 10% ihrer Anhinger wohnen.

Die Neuorganisation und die Proklamation des Shakubuku brachte
fur die Sekte gewaltige Erfolge. Die im Jahre 1951 erst 5000 Mitglieder
zdhlende Bewegung mehrte sich innerhalb eines Jahres um das Vierfache.
1954 zihlte sie schon 400 000 Shotai. In diesem Jahre setzte sie auch mit
ihrem politischen Shakubuku ein. Sie gewann 991 552 Stimmen, so dafl
drei Kandidaten in das Unterhaus gewidhlt wurden.

1958 starb Toda, der fiir die Sekte als die Wiedergeburt Nichirens gilt.
Aber seine Sekte starb nicht mit ihm, wie das im Krieg beinahe der Fall
gewesen war. Einige Monate nach Todas Hinscheiden, im Januar 1959,
hatte sie die Zahl von einer Million Shotai (also etwa 2 000 000 Anhin-
ger?) erreicht. Fiir das Jahr 1959 hatte sie 300 000 neue Shotai geplant.
Schon im Juni 1959 hatte sie an die 240 000 neue Shotai (das ist doppelt
soviel als die Anzahl der Katholiken Japans) gewonnen (die katholische
Kirche gewann in dieser Periode nur 6000 neue Christen!).

Aber mehr als der religiose Zuwachs machten 1959 die politischen
Erfolge der Bewegung in den Zeitungen der japanischen und aus-
landischen Presse von sich reden. Um solche politischen Erfolge zu
erzielen, geht sie besonders schlau vor. Denn ihr politisches Shakubuku
folgt einer eigenen Methode.

Ihre Kandidaten geben in den groflen Tageszeitungen und ihren
gedruckten Programmen nicht bekannt, daf} sie zur Sokagakkai gehoren.
Dariiber sind nur die Glaubigen informiert, und zwar durch ihre Zeitung
Seikyoshimbun. Diese versuchen dann mit allen ihnen zur Verfiigung
stechenden Mitteln, den Nicht-Glaubigen ihre Kandidaten als duflerst
zuverldssige und ehrliche Leute zu empfehlen. Viele Japaner, denen die
stindigen Bestechungen und Betriigereien der meisten Politiker zuwider
sind, und auch die Zweifler fangen an, diesen Empfehlungen Glauben
zu schenken, und wahlen nicht nur den aufgestellten Kandidaten, sondern
machen ihrerseits wiederum bei Verwandten und Freunden fiir diese
wauflerst guten, unbestechlichen Menschen® Propaganda, ohne zu wissen,
wie sie damit eine der gefdhrlichsten Sekten Japans unterstiitzen. Es ist
sehr wohl denkbar, dafl sie sogar auf christlichen Universititen viel
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Begeisterung finden konnen. Mit solchen Methoden war es der Sekte
moglich, ohne ihr wahres Antlitz zu zeigen, riesige Erfolge einzuheimsen.

Ende April wurden im ganzen Land in den Ortswahlen von ihren
315 Kandidaten nicht nur ein Drittel, wie das durchschnittlich der Fall
ist, sondern 85 % gewdhlt. Im Bezirk Tokyo kamen alle 70 durch, und
zwar mit 150 000 Stimmen, was ungefahr der Anzahl der Gliubigen in
diesem Bezirk entspricht. Sechs Wochen spiter, bei den Wahlen fiir die
Abgeordneten des Unterhauses, brachte sie es bei gleicher Wihlerzahl
im selben Bezirk auf mehr als das Dreifache (470 000). Im ganzen Land
erhielt sie 2500000 Stimmen, so dafi alle ihre Kandidaten gewdhlt
wurden.

Diese explosionsartig anwachsende religiose und politische Entwicklung
verdankt die Sekte nur den psychologisch gut berechneten Methoden
Todas und den erzwungenen Bekehrungen von Leuten, die von den
Han und anderen Verbdnden keinen Tag in Ruhe gelassen wurden.

Der grofle Zuwachs brachte naturgemif} viele Probleme mit sich. Nach
dem Willen Todas wurden die Leute nimlich ohne eingehenderen Unter-
richt in die Sekte aufgenommen. Das geschieht in den Tempeln dreimal
im Tag durch eine Art buddhistische Taufe, das Runddrehen eines in
Tiichern gewickelten Brettchens auf dem Haupte des Kandidaten und die
Worte Namumyohorengekyo des Bonzen. Spiter sollte der Mangel an
Kenntnis nach und nach aufgefiillt werden. Die nachtriigliche Betreuung
der ,Getauften® reichte aber nicht aus. Das hat das Prisidium, das nach
dem Tode Todas die Prasidentschaft weiterfiihrte, zu einigen Entschei-
dungen veranlafit, die wiahrend der kommenden Jahre die weitere Ent-
wicklung der Sekte garantieren sollen. Diese Bestimmungen sind:

1. Todas Dekret, daf auflerhalb der Zentrale®' keine anderen regi-
onalen Zentralen gebaut werden sollten, wird nullifiziert. Uber das
ganze Land werden zunichst Nebenzentren gegriindet werden mit dem
speziellen Auftrag, die nachtrigliche Betreuung durch Instruktionen und
Versammlungen zu organisieren. Fiir das Jahr 1959 wurde bestimmt:

a) Versammlungsgebiude zu errichten in Nagoya, Niigata, Koiwa,
Fukuoka, Shizuoka, Sakai, Umeda und Fukushima.

b) Zehn neue Tempel zu bauen.

2. Das System eines personalen Prisidenten wird aufgehoben. Ein
kollektives Prasidium wird von jetzt an mit der Prisidentschaft beauf-
tragt. Die Entscheidungen dieser Gruppe sind nur giiltig, wenn sie bei
absoluter Einstimmigkeit beschlossen werden. Mit dieser Mafinahme will
man verhiiten, daft die Sokagakkai als eine Art Diktatur oder als totali-
tare Organisation betrachtet wird.

% In Tokyo Shinanomachi gibt es schon eine grofle Zentrale, von wo aus alle
Mitglieder des Landes betreut werden. Das geistige und symbolische Zentrum
bleibt aber der Daisekitempel am Fuji.
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Toda hat mit seiner Psychologie und den Shakubukumethoden erganzt
und zu Ende gefiihrt, was Makiguchi angefangen hatte. Nicht nur das
Shakubuku, auch die Lehre hat auf die japanischen Volksmassen eine
grofle Anziehungskraft ausgeiibt. Das soll im folgenden gezeigt werden.

Die Doktrin der Sokagakkai

Eine der Neuheiten der modernen japanischen Sekten ist, dafl sie eine
eigene Philosophie haben, die bis zu 80 oder 90 Prozent der abendlan-
dischen entnommen ist. Diese Philosophie ist bei den meisten nur da, um
ihre Lehre in einem modernen ,wissenschaftlichen® Gewand erscheinen
zu lassen und nicht als altmodisch angesehen zu werden. Auch die Soka-
gakkai hat ihre eigene philosophische Lehre, die, wie oben erwihnt,
schon bei ihrem Anfang bestand. Es ist dies nun eine ganz eigenartige
Philosophie, weil Makiguchi sie nicht in absoluter Weltfremdheit ent-
worfen hat, vielmehr eine griindliche Kenntnis der japanischen Psycho-
logie mitbringt. Sie ist zum grofiten Teil der Badenschen Schule der Neo-
kantianer entnommen, doch hat sie auch etwas spezifisch Japanisches
an sich.

Die Philosophie Makiguchis® beruht auf der Hauptthese, dafl die
hochsten Werte des Menschen nicht das Wahre, Gute und Schone seien,
wie Kant (lies: Badensche Schule) lehrt, sondern der Nutzen und der
Schaden, das Schone und das Haflliche, das Gute und das Schlechte.
»Denn®, so sagt er, ,Kant hat bei seiner Aufstellung der Werte des
Wabhren, Guten und Schonen den einfachsten Wert des Niitzlichen igno-
riert. Wenn es auch irgendeinem Gelehrten in den Sinn kommt, an
seinem Studiertisch derlei Sachen zu erdenken, die Wirklichkeit des
taglichen Lebens kann er damit noch lange nicht erfassen. Mit dem Wert
des Wahren ist es nidmlich so: Wenn z. B. die Aussage ,Da steht ein
Pferd’ auf Wahrheit beruht, dann bleibt diese Tatsache fiir alle Men-
schen, wie verschieden sie auch seien, ob hochbegabt oder verriickt, immer
dieselbe; sie dndert aber in ihrem Leben nichts. Ein Wert aber ist etwas
ganzlich anders Geartetes, denn er hat seine tiefen Wurzeln im Leben
des Menschen, er wird nicht nur wie das Wahre entdeckt, sondern mufl
immer von neuem geschaffen werden® 2.

Mit dieser Motivierung hat Makiguchi den ,Wert des Wahren“ der
Neokantianer nicht nur mechanisch durch den des Niitzlichen der Pragma-
tiker ersetzt, sondern geradezu eine symbolische Tat gesetzt; denn das
Wabre lag ihm, wie noch im dritten Teil dieser Abhandlung gezeigt
werden soll, nicht sonderlich am Herzen. Hat er sich doch in der Begriin-
dung seiner Nichirenlehre nicht nur auf geschichtlich unhaltbare Be-

22 Yosumiuel Konra: Sokagakkai, 90—93
# jbid. 91

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1960, Nr. 1 49



richte berufen, sondern selbst die offene Liige in manchen Fillen als
etwas Gutes hingestellt.

Diese Werte des Schonen, Niitzlichen und Guten zur Vollendung
fithren, sie in seinem Leben immer wieder neu schaffen, das ist nach
Makiguchi das ausgesprochen hochste Ziel des Menschen. ,Es gibt aber®,
so lehrt die Sokagakkai weiter, ,noch Gelehrte, die aufer diesen drei
Werten den Wert des ,Heiligen* predigen. Religion ist aber fur die
Erlésung der Menschen bestimmt, die Erlésung des Menschen jedoch ist
eine Sache des Niitzlichen. Auch die Verdienste gehoren zum Wert des
Niitzlichen, so wie die Strafe zu den Werten des Hafilichen und
Schidlichen gehort.“ So bleibt nach dieser Auslegung von allem, was
wir heilig oder iibernatiirlich nennen, so viel wie nichts ibrig *.

Woas stellen nun diese einzelnen Werte dar? — Das Schéne und
HifRliche® ist der Wert des momentanen, sinnlichen Lebens des
Menschen. Mit Augen, Ohren, Nase, Mund und Gefiihl alles erfahren
und auskosten, was das Leben an Reizendem, Schmackhaftem, guter
Musik und késtlichem Duft anbietet, das ist der Wert des Schénen, und
das Gegenteil ist der Wert des Hafllichen.

Diese Werte sind also rein individuell.

Das Niitzliche und Schiddliche?® ist ebenso wie das Schine
etwas Individuelles, im Gegensatz zum Schonen steht dieser Wert jedoch
nicht in Beziehung mit etwas Momentanem, mit kurzfristigem Genufl,
sondern mit einem langen Leben des cinzelnen. Das aber wird nur
gepflegt durch viel Besitz und eine gute Gesundheit sowie durch Ver-
hiitung von Katastrophen und Krankheiten als die groften Schiden der
Menschheit, gegebenenfalls durch Flucht vor ihnen. Makiguchi glaubt
damit den eigentlichen Wert des Niitzlichen, das frither nur die Skono-
mische Bedeutung von Gewinn hatte, betrichtlich gehoben zu haben.
Viele Kulturtheorien der deutschen Schule und pragmatische Ideen ver-
schiedener englischer Philosophen aus dem 19. Jahrhundert hat er fur
seine Niitzlichkeitstheorie gebraucht. Was ihm selbst jedoch als das
Wichtigste erschien, ist, da er den Materialismus der Japaner in seine
,Religion® nicht nur aufgenommen, sondern ihn sogar zu einem der
hochsten Werte im Menschen erhoben hat. Wie sehr hebt sich doch diese
Lehre vom Christentum ab, das das menschliche Leiden als eines der
besten Mittel zur menschlichen Vervollkommnung betrachtet!

Das Gute und Schlechte? sind nach Makiguchi rein gesellschaft-
liche Werte. ,Das Schone und Niitzliche sind rein personlich, das Gute
aber hat nur mit der Gesellschaft zu tun. Der Nutzen dieser Gesellschaft

24 jbid. 95

25 jbid. 94 unten

2 Yosaro Topa: ,Die Gedanken der Sokagakkai und ihre Aktivitat® in:
Daihorin (Monatsschrift iber Buddhismus in japan. Sprache), Sept.-Nr. 1959,
S. 60.
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ist gleichbedeutend mit dem Guten, ihr Schaden aber bedeutet das
Schlechte. Frither war das Gute soviel wie Kraft, Mut, Edelsinn usw.
Jetzt aber ist das Gute nur das auf die Gesellschaft bezogene.“ ,Das
Gute ist die Zuwendung des Schonen und Niitzlichen nicht nur an die
Familie oder das Land, sondern an die ganze Menschheit. Und wie das
Hochstniitzliche in einem langen Leben besteht, so wird auch das Beste
nur in der vollkommensten Gesellschaft, der Nichirensekte, vorgefunden,
und, so fiigte Makiguchi hinzu, ,in einer hochst intensiven Shakubuku-
Aktivitit, um den Glauben an diese Sekte auch anderen mitzuteilen® ®.
Damit haben Makiguchi und Toda ihre Theologie in eine groftenteils
dem Westen entnommene Philosophie eingebaut, welche leider keines-
wegs das Hochste und Beste darstellt, was der Westen zu bieten hatte.
Die Pflicht zu Bekehrungsaktionen wurde zu einer der Hauptpflichten
der Sekte. Der Satz Makiguchis: ,Das Gute kann nur in der Religion
Nichirens in unserem Leben Wirklichkeit werden®, ist fiir die meisten
Anhinger der Sokagakkaibewegung das einzige, womit sie sich zufrieden
geben, weil die Mehrzahl der Anhdnger nichts von ihrer Philosophie
versteht. Makiguchi und Toda haben jedenfalls mit dieser Interpreta-
tion des Guten ihr System, das urspringlich nur fiur die Intelligenz
Japans bestimmt war, in die weiten Volksmassen tragen konnen. Denen
ist es leichter, das Namumyohorengekyo viele tausend Male herunter-
zuplappern, als ihre Nutzlichkeitstheorien zu erfassen. Fiir manche, die
gar nicht so reich und gesund sind, ist es nicht einmal gut, dafl sie
diese Doktrinen kennenlernen. Deswegen werden die Mitglieder mit
sehr viel Takt und Menschenkenntnis in die verschiedenen Geheimnisse
der Lehre eingefithrt. So kann man verstehen, dafl von den 355 Seiten
des Shakubukukyitens beinahe 110 Seiten iber die sog. Nichirensekte,
aber nur neun tber die Philosophie der Werte handeln. Es ist sehr zu
bedauern, dafl Makiguchi in unserer abendldndischen Philosophie nicht
etwas Besseres hat finden kénnen als eben nur diese wenigen hohlen
und nichtssagenden Thesen. (Forts. folgt)

27 Die Darstellung in Daikorin ist nicht klar. Wir stitzen uns auf YosHizEr

Konira, 1. c. 94 s. und auf Shakubukukyoten 69 ss.
28 Daihorin 60s.
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AUS DER PRAXIS - FUR DIE PRAXIS

DIE STELLUNG DER MISSION
ZUR POLYGAMIE IN MINGENDE (NEUGUINEA)

von A. Schdfer SUD 7

Wohl iberall bei den Eingeborenen Neuguineas ist die Polygamie ein
Problem, das nicht einfach mit der Verkiindigung des Wortes Gottes
gelost werden kann. Neben der Gnade Gottes an erster Stelle braucht es
auch kluges und verstidndnisvolles Vorgehen von seiten der Missionare,
sonst kann an diesem Problem die ganze Bekehrungsarbeit scheitern.

In dieser Abhandlung wird nicht ganz Neuguinea in Betracht gezogen,
sondern nur meine Pfarrei unter der vor 25 Jahren entdeckten Chimbu-
Bevélkerung im ostlichen Hochland Neuguineas. Die Missionsarbeit setzte
damals sofort ein, begann also unter Menschen, die bis dahin vom weiflen
Mann nichts gewufit hatten, denen Eisenwerkzeuge etwas Neues waren,
die, von auflen ungestort, nach uralter Tradition lebten und auch in der
Vielweiberei nicht nur etwas ganz zu Recht Bestehendes, sondern gar
etwas Ehren- und Begehrenswertes sahen *.

Uber die ehelichen Verhiltnisse bei den Chimbu mdchte ich folgendes
vorausschicken: Praktisch ist jede Frau verheiratet; nur alte Witwen
koénnen ohne Mann leben. Der Mann erwirbt das Recht auf seine Frau
durch das Bezahlen eines Preises. Jeder, der einer bezahlten Frau zu nahe
tritt, gilt als Ehebrecher. Ehescheidung ist eine recht hiufig vorkommende
Tatsache, die entweder von einer Partei oder auch von beiden ausgehen
kann und die gewohnlich in der Riickgabe des Kaufpreises oder, wenn
es sich um Scheidung infolge eines Ehebruches handelt, in einer Zahlung
seitens des Ehebrechers ihren rechtskriftigen Ausdruck findet. Dafl es
infolge von Scheidung zur sukzessiven Polygamie kommt, ist klar. Doch
will ich mich hier auf die gleichzeitige Polygamie beschridnken, d. h. auf
einen Mann mit mehr als einer Frau zur gleichen Zeit.

Eine solche Polygamie war bei den Chimbu gang und gibe. Nach
einer groben Ubersicht konnte ich damals sagen: Wenigstens 50 v.H.
aller Méinner leben tatséchlich mit mehr als einer Frau, wogegen 50 v. H.
zur gleichen Zeit nur mit einer Frau leben. Nur ganz wenige, alte und
anomale Minner lebten ohne Frau.

Die Frauen kamen gewdhnlich aus der Mingende-Gegend, obwohl die
Sippen die Frauen immer aus einer anderen Sippe nehmen mufiten. Doch
kam eine Anzahl von Frauen auch aus anderen, entfernteren Gegenden;
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sie wurden im Tausch erworben oder im Kriege erbeutet. Es bestand ein
Frauentberschuf}, bedingt durch die vielen Schligereien und ,Kriege®,
in denen an erster Stelle Minner getotet wurden. Wie schon gesagt,
bekam der Mann durch die Zahlung des Brautpreises das alleinige Recht
auf seine Frau. Bei jeder Erstverheiratung eines Madchens handelte es
sich um einen hohen Preis und um ein grofles Fest, das von einem ein-
zelnen Manne nicht veranstaltet werden konnte. Die Sippen des jungen
Mannes und des Midchens taten sich deshalb zusammen. Bei spiteren
Verheiratungen, etwa einer geschiedenen Frau, geniigte ein geringerer
Preis, den ein Mann mit Hilfe einiger Verwandten leichter aufbringen
konnte.

Gewohnlich wurde einem jungen Manne zuerst nur ein Midchen
gekauft. Doch ereigneten sich mehrere Fille, wo fiir ihn am gleichen Tage
zwei Méidchen gekauft wurden. Spéter kam dann noch die eine oder
andere Frau hinzu. In den ersten Jahren meiner Tatigkeit, d. h. bis zu
Anfang des Krieges, gab es nur wenige Manner, die vier Frauen hatten;
viele besaflen drei, die grofiere Zahl der Polygamisten zwei. Es kam
eben darauf an, wieviel jeder sich leisten konnte; denn eine nicht recht-
lich bezahlte Frau blieb nicht bei ihrem Manne. Sie hatte sich als ver-
achtliche Hure gefithlt, und dazu gaben die Frauen sich nicht her. In
anderen Gegenden sollen Minner bis zu 15 Frauen besessen haben.
Nach dem Kriege wurden nur einige wenige Minner bekannt, die es bis
zu einem Dutzend Frauen brachten.

Griinde der Polygamie

a) von seiten des Mannes:

1. Die ungeziigelte Leidenschaft des Mannes, der eine Frau allein
nicht geniigt. Diese Leidenschaftlichkeit wird von den Méannern ohne
weiteres zugegeben, allerdings nur im geheimen. Doch gibt es Einzelfille,
wo selbst ein starker Mann mit einer Frau auskommt, und zwar in Fallen
echter Liebesehe.

2. Die allgemeine Kanakensitte, nach der ein Mann mit seiner schwan-
geren Frau und nach ihrer Niederkunft fiir die ganze Dauer der Stillzeit
geschlechtlich nicht verkehren darf, also ca. zwei bis drei Jahre. Statt
diese unnatiirliche Gewohnheit anzugreifen, empfehlen auch manche Euro-
pder den Eingeborenen die Polygamie.

3. Die Tatsache, dafl die Frau die Hauptlast der Arbeit zu tragen hat.
Je mehr Arbeitskrdfte ein Mann zur Verfiigung hat, desto mehr Felder
konnen bebaut, desto mehr Schweine gehalten werden. Manner kommen
als Arbeitskrifte nicht in Frage, nur Frauen. Sie missen dann dem
Manne — natiirlicherweise — auch anderweitig zur Verfiigung stehen.

4. Die Sitte, dafl der Brautpreis von der Sippe des Mannes gezahlt
wird, wodurch die Frau Mitglied dieser Sippe wird. Stirbt ihr Mann,
kann sie nicht gehen, wohin sie will. Sie wurde ja von der Sippe

58



~gekauft®. Sie muf sich also zu einem Verwandten ihres verstorbenen
Mannes begeben, den sie sich fiir gewohnlich wahlen kann, der aber
meistens schon eine Frau hat. Der verheiratete Verwandte wird so, wenn
er es noch nicht war, mit Riicksicht auf seinen Bruder, und vor allem auf
dessen Kinder, Polygamist.

b) von seiten der Frau:

1. Auch hier spielt riicksichtslose Leidenschaftlichkeit die Hauptrolle.
Schon als Madchen wurden die Frauen mit mehreren jungen Mannern
bekannt, die sie nicht vergaflen, und ebenso umgekehrt. Es konnte nicht
ausbleiben, dafl Zuneigung zum gleichen Manne bei mehreren Madchen
entstand, und dafl dann keine zuriickstehen wollte. Resultat: Polygamie.

2. Es kam vor, dafl eine Sippe ein bestimmtes Médchen nicht zahlen
konnte oder wollte. Trotz starker Zuneigung zu einem bestimmten
Manne wurde es dann an einen anderen als Frau verkauft. Sie mochte
eine Zeitlang bleiben, ging aber sicher eines Tages zu ihrem Geliebten.
dem inzwischen schon eine andere Frau gekauft worden war und der es
vielleicht ganz gut gefiel. Resultat: Polygamie.

3. Frauen haben ihren Mann verlassen oder sind verlassen worden.
Sie miissen wieder zu einem Manne, sonst konnen sie nicht existieren.
Ménner ohne Frauen sind selten. Bei den vielen Scheidungen kommt
deshalb nur eines in Frage: Polygamie.

4. Alleinstehende Frauen konnen, wie gesagt, unverheiratet nicht
existieren. Nicht nur, weil sie einen Mann brauchen fiir den Hausbau, fiir
das Anlegen der Géirten und Ziune, sondern vor allem, weil eine allein-
stehende Frau keine Ruhe bekommt vor begehrlichen Ménnern. Diese
koénnen ungeheuer aufdringlich und beharrlich sein, weswegen Heirat
einen wirklichen Schutz bedeutet, und Polygamie besagt bei den Heiden
eben auch Heirat.

Wie denkt man iiber Polygamie?

Fir die Médnner ist sie eine soziologische Forderung, uralte Sitte
und Recht. Unannehmlichkeiten miissen mit in Kauf genommen werden.

Fir die Frauen ist sie ein notwendiges Schicksal, in das sie sich
fliigen missen, weil selbst ihre ndchsten Angehérigen in diesem Punkt
keine Riicksicht auf ihre Gefiithle nehmen. Es gibt keinen Ausweg, es sei
denn die seltene Ausnahme einer echten Liebesheirat. Also fiigen sich
die Frauen wohl oder iibel.

Das junge Maidchen setzt deshalb schon beim Singen des Kaungo,
wobei die jungen Leute sich kennenlernen, alles daran, die ganze Zu-
neigung ihres Freundes zu gewinnen und sie, wenn nétig, zu verteidigen.
Zu gewinnen: Es ist zu allem bereit, was der Freund fordert. Es ver-
schafft sich Zaubermittel und wendet sie auch an; sie sollen das Herz
des begehrten Mannes so beeinflussen, daB8 es keine andere Frau mag.
Zu verteidigen: Andere Madchen, die mit dem Freund anbindeln wol-
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len, werden beschimpft oder gar tatlich angegriffen. Selbst der Freund,
der seine Gunst einer anderen Frau zuwendet, wird geschlagen. Madchen
haben fiir Polygamie kein Verstindnis, doch miissen sie sich unter das
unentrinnbare Joch der alten Sitte fiigen.

Noch weniger Verstandnis fir die Polygamie haben die verheirateten
Frauen. Die erwachte Eifersucht bietet dann ein boses Schauspiel: Eifer-
sucht auf die Neigung des Mannes, Eifersucht auf die Wertsachen, auf
die Girten, auf die Schweine. Eifersucht ist die Ursache vieler Streitig-
keiten, bei denen die Frauen sich wund und blutig schlagen. Der Mann
hilt sich von diesen Streitigkeiten fern, bis es zu schlimm wird oder er
selber angegriffen wird. Gewéhnlich ist es die erste Frau, die den Streit
hervorruft; vielleicht verldfit sie sogar ihren Mann in ihrer ohnmachtigen
Wut. Haben jedoch Mann und Frau sich gut verstanden, kehrt die Frau
meistens wieder zuriick. Die Frauen werden nebeneinander leben. Jede
wird ihre eigene Hiitte, ihren eigenen Garten und ihre eigenen Schweine
bekommen. Die Hiitten werden zumeist ziemlich weit voneinander ent-
fernt angelegt. Die Frauen miissen miteinander auszukommen versuchen,
bis bei irgendeiner Gelegenheit das Feuer der Eifersucht wieder auf-
flackert und sich in Hafl und Streit austobt.

Welche Frau war in dieser polygamen Ehe die eigentliche Frau?
Galten die anderen Frauen als Nebenfrauen? Man kann sagen, dafl an
und fiir sich alle Frauen gleichen Rang besafien, da sie alle bezahlt
waren. Aber eine grofiere Bedeutung besafl doch jene, die die meisten
Kinder hatte, die am besten zu arbeiten verstand oder die die Leiden-
schaft des Mannes am besten zu befriedigen wufite.

Wenn in manchen Kreisen von der Nitzlichkeit der Polygamie unter
Primitiven gesprochen wird, dann beriicksichtigt man nur die sinnlichen
und materiellen Vorteile der Méanner, ohne das geringste Verstindnis
fiir die Auffassung der Frauen zu zeigen, die unter dem Schicksal der
Polygamie schwer leiden.

Die Einstellung der Regierung

Grundsétzlich will die Regierung sich nicht in die sozialen Einrichtun-
gen der Eingeborenen einmischen. Deshalb wird Polygamie, wo sie
Landessitte ist, auch vom Gesetz anerkannt und beschiitzt. Die Aus-
fihrung dieses Gesetzes hingt von subalternen Beamten ab, die an Ort
und Stelle von grofler Bedeutung sein konnen. Gewohnlich richten sie
sich nach dem Wind, der oben weht. Herrscht oben Freundlichkeit gegen-
iiber der Mission, dann finden die Beamten leicht Mittel und Wege, in
diesem Punkte die Missionsarbeit zu unterstiitzen. Ist oben Feindseligkeit
zu finden, dann spiirt man das in der Handhabung des Gesetzes bis in
den tiefsten Urwald hinein.

Nachdem die Regierung grundsitzlich in dieser Weise Stellung zur
Polygamie bezogen hat, darf man gleichwohl die Ausfithrung des Geset-
zes durch die einzelnen Beamten heutzutage als fair bezeichnen. Das war
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nicht immer so, vor allem nicht in den Jahren vor dem Kriege und im
Kriege selbst, wo man die Mission am liebsten aus dem Hochland ver-
bannt hitte, um es als ein ,ethnologisches Paradies® intakt zu erhalten.
Damals verbot ein Beamter den Missionaren direkt, gegen die Polygamie
zu sprechen, sogar in der Kirche. Ich selbst wurde damals diesbeziiglich
zur Verantwortung gezogen. In meiner Erwiderung sagte ich, ich hitte
tiber die Monogamie gesprochen, die auch Kanakensitte sei und als solche
ebenfalls anerkannt und erhalten werden miisse, genau so wie die Poly-
gamie. Auflerdem seien ebensoviele Mianner Monogamisten, wie es Poly-
gamisten gdbe. — Einige Zeit vorher war ein hoherer Beamter zum
Chimbu gekommen. Tausende von Ménnern waren eingeladen, zu denen
der Beamte dann sprach. Er pries die Polygamie und sagte, die Regierung
achte jene Manner als die bedeutendsten, die die meisten Frauen hitten.
Solche Reden machten natiirlich Propaganda. — In einem Gesprach gab
mir ein Beamter als Hauptgrund fiir die Polygamie an, dafl es auf diese
Weise groflere Familien gébe, weil in polygamen Ehen mehr Kinder
geboren wirden als in monogamen. Dagegen protestierte ich und wies
auf den Zensus hin, den ich kurz vorher durchgefuhrt hatte. Danach
hatten die Frauen in monogamen Verbindungen auffalligerweise mehr
Kinder als die Frauen von Polygamen. Der Beamte holte ebenfalls
seinen Zensus hervor und verwies auf einen Mann mit zwélf Kindern
von vier Frauen. Er mufite sich belehren lassen, daff von Familienfrucht-
barkeit nur dann die Rede sein konne, wenn man die Fruchtbarkeit der
Frau betrachte, nicht die des Mannes. In dem von ihm angefithrten Falle
kimen auf jede Frau drei Kinder. Ich kennte einige monogame Ehen, in
denen die Frau je acht Kinder geboren hatte. Daraufhin klappte der
Beamte sein Zensusbuch zu.

Die Einstellung der Mission zur Polygamie

Was unsere Pflicht Polygamisten gegenuber ist, ist jedem bekannt. Es
kann kein Heide mit mehreren Frauen zur Taufe zugelassen werden,
noch ein riickfélliger Katholik zu den Sakramenten. Das Ziel dieser
Untersuchung ist mehr pastoraler Art, ndmlich wie man mit Klugheit an
dieses brennende Problem herankommen konne.

Als wir vor 25 Jahren in dieses Gebiet vorstieflen, wufiten die Ein-
geborenen nichts vom weiflen Manne, geschweige denn von der Mission.
Umgekehrt war es ebenso. Es mufite deshalb Aufgabe der ersten Mis-
sionare sein, vor der Verkiindigung des Evangeliums die Landessitten
zu studieren. Uns wurde bald klar, daff wir zuerst Gott in seiner ganzen
Grofle predigen mufiten, bevor wir darangingen, von Geboten zu spre-
chen, die in so einschneidender Weise ins Leben der Eingeborenen griffen
und ein so altes, vermeintliches Recht verurteilten, wie es das Gebot der
Einehe tut. Weiter wurde uns klar, dal wir sehr unklug handeln wiirden,
wollten wir die Werbung fiir Katechumenat und Taufe mit der Bekdmp-
fung der Polygamie verbinden. Die Strategie war klar: Die Polygamisten
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greifen wir nicht an und machen sie uns so nicht zu Feinden. Dafiir
werden wir von den Getauften aufs energischste die Einehe fordern.

So hatten wir kaum Falle, wo Heiden der Taufe wegen ihre Frauen
aufgegeben hitten. Doch andererseits hatten wir unter den Neuchristen
verhaltnismaflig wenig Falle von Polygamie. Ging in einer polygamen
Ehe eine Frau davon, so dafl das iibrigbleibende Paar ,tauffahig“ wurde,
dann konnte in sehr vielen Fillen sofort getauft werden, weil das Ver-
langen nach der Taufe da war; es war durch das vorhandene Hindernis
nur beeintrachtigt gewesen.

Somit mufite das Thema ,Polygamie® zuriickstehen, solange wir haupt-
sachlich vor Heiden predigten. Allerdings sickerten allmahlich Gertichte
durch, dafl die Missionare gegen die Polygamie seien. Doch glaube ich,
daf ich erst nach etwa vierjdhriger Predigt vor Heiden, die sonntags
ziemlich regelmidflig zum Gottesdienst kamen, 6ffentlich gegen die Poly-
gamie auftrat, als der Beamte, von dem oben die Rede war, mit seiner
Propaganda solch ein Auftreten provoziert hatte. Da hiefl es einfach
zupacken. Damals predigte ich etwa so: ,Es tut mir leid, dafl der
Beamte so zu euch gesprochen hat. Denn er hat gezeigt, was er von euch
denkt. Er selber nimlich hat nur eine Frau. All die anderen verheirateten
Beamten haben ebenfalls nur eine Frau. Er hat euch vom grofien Konig
von England erzidhlt, auch er hat nur eine Frau. Warum hat euch der
Beamte nicht gesagt: ,Folgt meinem Beispiele! Folgt dem Beispiel des
Konigs von England!? Warum nicht? Ich schime mich fast, es offen zu
sagen; aber ihr tut mir leid. Deshalb rede ich offen zu euch. Schaut meine
Viehweide an! Da seht ihr einen Bullen und viele Kiithe. Thr Minner
sollt nicht so sein wie der Konig von England, sondern wie so ein Bulle,
wie das liebe Vieh. Weil der Beamte euch dem Vieh gleichstellt, deshalb
sagt er: ,Nehmt euch viele Frauen!" Aber wir Missionare wissen, dafl
ihr Menschen seid so gut wie wir Weiflen. Deshalb verkiinden wir euch
das Gebot des groflen Vaters: IThr dirft nur eine Frau haben!* — Die
Propagandarede des hohen Beamten ging unter und wurde nicht mehr
erwahnt. Seitdem sprach ich oft iiber die Monogamie.

Da wir keine Aussicht hatten, die in Vielweiberei Lebenden zu ge-
winnen, mufiten wir bei den Neuchristen vorbeugen. Um das zu erreichen,
drangen wir auf die Liebesehe anstelle der reinen Kaufehe. Unser immer
wieder gepredigtes Motto war: ,Zwingt eure Kinder nicht in die Ehe
hinein! Und ihr, junge Leute, laf8t euch nicht zwingen!“ Die Vorteile der
Liebesehe waren auch den Heiden bekannt. So konnten wir die reine
Kaufehe stark zurtidkdringen.

Dann verboten wir den verheirateten Minnern, zum Kaungo, dem
Singen mit den Madchen, zu gehen. Die verheirateten Frauen waren
unsere Bundesgenossen. Das Kaungo war ja eine sehr haufige Ursache
dafir, dafl ein Mann mehrere Frauen hatte.

Weil die Missionare die Polygamisten nicht feindselig oder verichtlich
behandelten, gewannen sie, wenigstens grundsatzlich, auch deren Sym-
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pathie und Hilfe. Wie oft habe ich gehort: ,Pater, wir haben das frither
nicht gewufit, und so haben wir mehrere Frauen genommen. Unsere
Sohne sollen davor bewahrt bleiben.“ Diese Einstellung war in vielen
Fallen deutlich zu spiiren. Natiirlich gab es auch Ausnahmen.

Unsere Hauptaufgabe im Kampf gegen die Polygamie mufite sein,
die katholischen Ehepaare vor ihr zu bewahren. Auf die Dauer schlug
denn auch die allgemeine Stimmung um zugunsten der Forderungen der
Kirche. Aber es bedurfte noch starker Hilfskréfte. In dieser Hinsicht war
der Einsatz der Legio Mariae von unschitzbarem Nutzen. Nur durch
stindige Wachsamkeit konnte erreicht werden, dafl eventuelle Pline fiir
eine polygame Verbindung im Keime erstickt wurden. Weitere Hilfe im
Kampf gegen die Polygamie wurde die Sitte, dafl zur Eheschlieffung ein
Brautpreis gehorte. Welche Bedeutung die christliche Gewissensbildung
in diesem Punkte gewann, sei kurz dargetan.

Ohne Brautpreis kann keine Frau verheiratet werden. Die Hohe des
Brautpreises bedeutet der Braut ihre Wertschiatzung. Die Festlegung des
Brautpreises ist jedoch Sippenangelegenheit. Wenn die Hilfte der Sippe
sich weigert mitzutun, kann das fiir den Brautpreis gefdhrliche Konse-
quenzen haben, ebenso fiur die zukiinftige Ehefrau. Diese Sachlage
berticksichtigten wir bei der Gewissensbildung unserer Neuchristen. Als
ihre Zahl noch gering war und meist nur jiingere Leute zu uns gehorten,
ware es gefdhrlich und pastoral unklug gewesen, zuviel von scandalum
und cooperatio zu reden. Da wire zuviel von den jungen Christen
gefordert worden. Als jedoch die Zahlen wuchsen, als auch Erwachsene,
und zwar Verheiratete zur Taufe kamen, da konnten wir auch iiber
scandalum und cooperatio reden und die praktischen Folgerungen
daraus ziehen. Unsere Vikariatsstatuten forderten z. B., dafl ein Argernis,
das durch Mithezahlen eines Brautpreises gegeben wurde, vor der Beichte
wiedergutgemacht wiirde. Auf diese Weise wurde das geschdrfte und
gestarkte Gewissen der Katholiken, die nun schon nach Tausenden zihlen,
ein wirksames Mittel im Kampf gegen die Polygamie.

Nun versuchte man vor einiger Zeit, den Brautpreis offiziell herunter-
zudriicken. Als angeblicher Grund wurde ins Feld gefiihrt, einige junge
Minner seien wegen der hohen Brautpreise nicht in der Lage, eine Frau
zu bekommen. Tatsache ist jedoch — und das gaben die Eingeborenen
ohne weiteres zu —, dafl jeder arbeitsame und begehrenswerte Mann eine
Frau haben kann. Wir kampften deshalb fiir die Beibehaltung des aus
der Tradition natiirlich entwickelten, hohen Brautpreises.

Worauf es bei der Pastoration vor allem ankommt, ist, dafl die Neu-
christen verstehen, die Einehe sei nichts Minderwertiges, sondern das
einzig Menschenwiirdige, und deshalb das von Gott Geforderte. Wichtig
ist ferner, dafl die Frauen nicht blof tiber ihre wahre Stellung belehrt
werden, sondern daf} ihnen das Bewuftsein christlicher Frauenwiirde
und -chre ins Blut kommt. Die jungen Paare miissen dazu erzogen
werden, den Sinn ihrer Ehe nicht im Zusammenarbeiten und gelegent-
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lichen Zusammenschlafen zu sehen, sondern im wirklichen Familienleben,
in dem einer des anderen Last trdgt, in dem gegebenenfalls auch Opfer
gebracht werden miissen. Weiter gehort dazu, die Leute klug dahin zu
bringen, daf} das entsprechende Haus fir Eheleute das Familienhaus ist,
nicht das Manner- und Frauenhaus; dafl der Mann seiner Frau die
schwersten Lasten abnehmen muf}, vor allem zur Zeit der Schwanger-
schaft. Gott Dank gibt es schon eine ganze Reihe von Eheleuten, die ihre
Familie im christlichen Sinne gebildet haben.

Noch ein Wort tiber die Heiden, die in Polygamie leben. Es ist unklug,
zu sehr darauf zu bestehen, daf sie ihre Frauen entlassen sollen. Es geht
gewohnlich nicht gut. Die jiingere Frau ist in den meisten Fillen gezwun-
gen, sich preiszugeben, weil sie sonst unversorgt ist. — Es gibt Fille, wo
Frauen ihre Miénner verlassen haben, um getauft werden zu kénnen.
Wir lieflen sie jedoch nur dann zur Taufe zu, wenn sie einen anderen
Mann gefunden hatten, der sie heiratete. — Es gibt eine Reihe Poly-
gamisten, die fiir ihr letztes Stiindlein vorgesorgt haben, indem sie ihren
von der Kirche nicht anerkannten Frauen Weisung gegeben haben, sie
dann sofort zu verlassen, damit sie getauft werden konnen. Der Ausweg
mag mehr als fraglich scheinen, doch zeugt er von der Schwere der
soziologischen Fragestellung. Zudem: Was soll mit den Frauen, mit den
Kindern geschehen? Die Frage ist noch vollig ungeklart. Darum sollten
wir nicht allzusehr driangen bei Menschen, die bona fide solche Verhilt-
nisse eingegangen sind.

* Vgl. meine Arbeit: Die Naturche bei den Chimbu-Leuten. (Veroffentlichungen
des Missionspriesterseminars St. Augustin, Nr. 2) Kaldenkirchen 1957.

KLEINE BEITRAGE

DAS PROBLEM DER SCHRIFTERFULLUNG

von Helga Rusche

Es wird heute oft behauptet, dafl die Verkniipfung der Botschaft Jesu bzw.
der Apostel mit alttestamentlichem Glaubensgut erschwerend sei. Ist es wirklich
noch nétig, den modernen Heiden von den alten jiidischen Festen und Briuchen
zu sprechen? Um so erstaunlicher mag es sein, dafl neuestens gerade von er-
fahrenen Missionstheologen die Forderung erhoben wird, die jungen Missionare
intensiver als bisher mit den Geschichten, den Verheiflungen und dem Liedgut
— also mit dem ganzen Klima des AT — vertraut zu machen !, Diese Erkenntnis
beruht auf grindlichen Studien des NT und der Katechese der frithen Kirche.

! So z. B. HoriNcER/KELLNER/BRUNNER: Liturgische Erneuerung in der Welt-
mission. Innsbruck 1957
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Diese hatte es ja bald mit Heiden zu tun, die von Haus aus keinen unmittel-
baren Zugang zu den Urkunden des alten Gottesvolkes hatten. Die heiligen
Schriften Israels blieben dennoch nicht nur jahrelang die einzige aufgezeichnete
Basis der Urkirche, sie wurden auch dann noch beibehalten, als der neutesta-
mentliche Kanon zum Abschlufi gekommen war, und zwar keineswegs auszugs-
weise, sondern als ganzes Corpus. Man hitte sich ja mit der Genesis, mit den
prophetischen Verheiflungen, mit einigen Psalmen begniigen kénnen. WuBite die
Kirche eigentlich, was sie tat, als sie alle alttestamentlichen Biicher iibernahm?
In der Tat; denn die Kirche stand zu dem unumschrinkten Glaubenssatz der
»Schrifterfillung“. Wer sich unterfingt, die Botschaft des Neuen Bundes weiter-
zutragen, der kann nicht umhin, auch das AT mitzunehmen. Das wird allerdings
nur jener erkennen, der etwas tiefer in die Hintergriinde frithchristlicher Ver-
kindigung eindringt.

Von den zahlreichen Untersuchungen, die heute im Raum der Exegese iiber
die Verbindungslinien zwischen frithchristlicher Verkindigung und der Botschaft
des AT angestellt werden, mochte ich hier auf zwei in den letzten Jahren ver-
offentlichte Zeitschriftenaufsitze in englischer Sprache aufmerksam machen.
Sie mogen als Beispiel dafiir aufgefiihrt werden, daR auch die Kenntnis reli-
gioser Feste und Riten Israels nicht nur dienlich, sondern unbedingt notwendig
ist, um bestimmte Abschnitte — keineswegs nur die weniger bekannten —
des NT richtig zu verstehen, desgleichen bestimmte kirchliche Praktiken, die sich
schon frith herausgebildet haben.

Die Zeit, in der man noch angenommen hatte, das Johannesevangelium ver-
wende vornehmlich Begriffe aus dem hellenistisch-griechischen Raum, um anti-
thetisch die Botschaft Jesu zu verdeutlichen, ist sicherlich abgeschlossen. Nicht
nur die Funde von Qumran, das Studium des Evangeliums selber fiihrt die
Theologen immer mehr dahin, daf sie die enge Verkniipfung johanneischer Ter-
mini mit den Vorstellungen des AT gewahren, sei es in Gegeniiberstellung, sei
es unter dem Gesichtspunkt der ,Erfillung“. Ricmarp MorcaN hat in seinem
Aufsatz: ,Fullfillment in the Fourth Gospel“? aufgezeigt, daR die grofen
~Redekapitel* des Evangeliums aufs engste zusammengesehen werden miissen
mit den jidischen Festen. Die grofien Feste Israels sollten das erste Bundesvolk
immer wieder an die entscheidenden Stunden ihrer Gottesgeschichte erinnern
und zugleich auf die grofle Befreiung hinweisen, die noch ausstehe. Erinnerung
und Hoffnung, wie sie in der christlichen Kirche immer noch in Liturgie und
Sakramenten verflochten sind, bildeten die Hauptmotive jiidischer Feste. Was
Jesus auf den Festen sagt und tut, mufl darum auch mit dem Charakter der
betreffenden Feste in Zusammenhang stehen. Jesus geht nach Jerusalem zum
Passah, zum Laubhiittenfest, wo Israel sich seines Exodus aus Agypten und
seiner Wiistenzeit erinnerte. In den Redekapiteln 2.6-8 sind die Zitate des
Evangelisten aus dem AT deshalb besonders wichtig, weil sie gerade dort stehen,
wo Jesus eine entscheidende Aussage iiber sich als den Messias macht. Die langen
Ausfihrungen iiber das Manna in Kp 6 erhalten ihren Sinn vom Passahfest her.
Zur gleichen Stunde, da die jiidischen Menschen ihre Passahlimmer in den
Tempel brachten, damit sie geopfert wiirden, opfert Jesus sein Leben am Kreuz
als das Lamm Gottes. Am Laubhiittenfest (Kp 7.8) ruft Jesus eine diirstende
Welt zu sich, damit sie das Wasser des Lebens in ihm finde. Israel gedachte
hier scines Gottes, der Wasser vom Felsen in der Wiiste geschenkt hatte,

% in Interpretation 11, 1957 (Richmond/Va, USA), 155—163
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um den Durst seines Volkes zu stillen. Das Anziinden der Kandelaber im Frauen-
hof am ersten Abend des Festes erinnerte die Feiernden an die Feuersdule bei
Nacht, die ihnen in der Wiiste Licht gegeben und den Weg gewiesen hatte. Sie
hofften, dafl Gott einmal den Messias senden werde, der das Licht der Vélker
ist und alle, die im Dunkeln wandeln, erleuchten kann. In seiner Person stellt
Jesus den Einen dar — das ist die Botschaft des vierten Evangeliums —, der
all diese Hoffnungen zu erfiillen gekommen ist.

Ob Jesus ein Wunder am Sabbat vollzieht, ob er den Unglauben der Juden
entlarvt oder feierlichen Einzug in die Stadt Jerusalem halt, Gberall figt Jo-
hannes einen Hinweis auf das AT an, und zwar in einer Form, wie sie im
hebraischen, nicht im griechischen Text der zitierten alttestamentlichen Ab-
schnitte gebracht wird. Besonders, und weit haufiger als bei den Synoptikern,
finden sich solche Hinweise in dem Passionsbericht (z. B. 19, 24.28. 38.37). Im
Angesicht des Todes Jesu soll der Leser das AT neu begreifen, niamlich, dafl
Jesu Leben und Sterben ,nach der Schrift* war.

Ein besonderes Anliegen des vierten Evangeliums besteht darin, deutlich zu
machen, dafl die Erlosung durch den Sohn Gottes der zweite, und damit der
erfiilllte ,Exodus® ist. Gottes Rettungstat an Israel begann beim Exodus aus
Agypten und wurde fortgesetzt in der Wiistenzeit, nun vollendet sie sich dem
wahren Israel durch Leben, Tod und Auferstehung Jesu Christi. Jesus prokla-
miert geradezu ein neues Israel (4,2). Johannes bevorzugt Zitate aus dem
Propheten Isaias, der voll von Heilsbildern des Exodus ist (Licht in der Finster-
nis: Jo 8,12; Wasser: 7,37 ff; cherne Schlange: 3,14 ff; Manna: 6,31 ff; die
Gegenwart des Zeltes: 1, 14). Jesus stiftet einen neuen Bund, eine neue Auswahl,
die so frei ist wie die Wahl Israels zum Bundesvolk: ,Nicht ihr habt mich er-
wihlt, sondern ich habe euch erwahlt!“ (15,16). Jesus gibt das neue ,Gesetz®
(18,24); er ist grofer als Moses (1,17). Nur er fithrt in das verheifiene Land
der neuen Freiheit und des neuen Lebens (10,9). Alles, was Gott mit Israel
vorhatte, erfillt sich in ihm. Jesus ist dabar, das Wort Gottes, nicht nur ein
Wort, das iiber die Lippen der Propheten ging oder in der Tora aufgeschrieben
wurde, sondern Wort, das unter uns Fleisch wurde. Dieses Wort geschieht,
und darum gibt es erst jetzt den wahren Weinstock und Weinberg Gottes, und
erst jetzt das wahre Opferlamm. Von Christus her hebt sich also der Schleier
des AT, und das Zeugnis des Alten Bundes wird zum Zeugnis von der Erlosung.

In einem ganz anderen Zusammenhang fordert T. Worpen? die Kenntnis
des AT. Er untersucht die Entstehung des Bufisakramentes und seine Hand-
habung in der Kirche. Ausgehend von der tberraschenden Feststellung, daff die
Viter die uns heute gelaufigen neutestamentlichen Abschnitte (Jo 20, 23; Mt 18, 18;
16, 18) zuerst nicht auf die Vergebung der Sinden bei den Getauften, sondern
nur auf die bei den Téuflingen bezogen, und dafl es auch bei Paulus keine Aus-
fihrungen gibt, wie ein in Siinde gefallener Getaufter wiederaufzunehmen sei,
lenkt WorpEN zunichst die Aufmerksamkeit auf das Problem der Moglichkeit
einer Bufle bei Abgefallenen iiberhaupt, das ja noch bis in die Zeit des hl. Au-
gustinus lebhaft diskutiert wurde. Die Frage, wie schwere Siinden nach der Taufe
vergeben werden konnten, war fiir die Kirche lange Zeit unleugbar ein Dilemma.
»Fir die Christen damals, die sich noch ganz anders als wir heute in dem Ge-
samtcorpus der Bibel auskannten, ,gab es in dieser Frage nur eine klare Fith-
rung, namlich die Anweisung, die das AT gab®. Durch das ganze AT hindurch

3 The Remission of Sins, in Scripture 9, 1957 (Edinburgh) 65—79, 115—127
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horen wir, wie Gottes auserwahltes Volk trotz seiner Erwahlung immer wieder
in Siinde fiel, wie es sich von Gott abwandte und dafiir die Konsequenzen zu
erleiden hatte. Wir erfahren das Ungeheuerliche, dafl Gott dauernd wieder ver-
gab und die Reumiitigen erneut in ihre privilegierte Stellung vor ihm einsetzte,
unter allen Vélkern sein Volk zu sein. ,Die Ahnlichkeit zwischen dem siindigen
Israeliten und einem siindigen Christen liegt auf der Hand.* Wenn aber die
Israeliten, wenn sie siindigten, wiederangenommen wurden, wie sollte das neue
Israel fiir sich nicht das Gleiche erhoffen? Das AT beschreibt den Weg, wie
diese Rekonziliation mit Gott zustande kam, namlich durch Erkenntnis der
Siinde und durch Unterwerfung mittels bestimmter Bufiibungen.

Die theologische Bedeutsamkeit der Buffiibungen sollte heute mehr aus dem AT
ermittelt werden. Allerdings ist es dabei wichtig, sich ein deutliches Bild davon
zu verschaffen, was das AT unter ,Siinde“ versteht. Die Siinde betrifft, das
zeigen die Folgen, die ganze Existenz, und zwar nicht nur des einzelnen, son-
dern auch der Gesamtgemeinschaft. Hunger und Heuschreckenplage, Wassernot
und Krankheit sahen die Isracliten als Resultat ihrer Siinde an. Es lag ihnen
fern, die Armut mit den Folgen eines vergangenen Krieges, den Hunger mit
Regenmangel, Krankheiten mit Vitaminmangel usw. zu erkliren. Sie glaubten
nicht anders, als wie Gott sie zu glauben gelehrt hatte, dafl alle Elendigkeiten
nicht unabhéngig von ihrem Sichwegwenden von Gott iiber sie kamen. In ihren
Bufiiibungen stellten sie dieses Geschlagensein vor Gott dramatisch dar: Sack
und Asche, Fasten und Trinen waren ihre ,Manifestationen der Siinde®.
— Fin weiterer charakteristischer Zug der israelitischen Bufle, der ebenfalls
Eingang gefunden hat im kirchlichen Rituale, ist die Art des Bufigebetes®.
Es begann nicht mit Schreien nach Gnade, mit der Bifte um Erbarmen und
Mitleid, sondern mit einem Hymnus auf Gottes wunderbare Taten in der Ver-
gangenheit (vgl. bes. Nehem 9). In den auf ,Umkehr* angelegten Predigten d§r
Apostel in der Apg wird das Schema der alten Bufigebete ‘beibeha.lten. Die
Erwahlung Abrahams, der Bundesschlufi, die Rettung in der Wiiste riefen sich
dic Biifenden als erstes in Erinnerung, nicht, um sich dieser ihrer eigenen
Geschichte fiir wiirdig zu halten (wie es bei den Pharisdern im NT oft den
Anschein hat), sondern um sich zu verdeutlichen, dafl Gott nicht nur Macht hat,
sie den Feinden zur Strafe fiir ihre Vergehen auszuliefern, sondern sie zu retten,
und sei es nur deshalb, um seinen eigenen Namen vor den Volkern grofi zu
machen (Js 64,2). Die ,heilsgeschichtlichen Ercignisse sind objektiv Lektionen,
und aus diesem Grunde werden sie dramatisch gegenwirtig gemacht. Darum
beginnt ihr Gebet mit einem Bekenntnis von der Grofie Gottes und setzt sich
fort in dem Bekenntnis von der cigenen Elendigkeit und in der Bitte um
Zeichen erncuter Zuwendung® Gottes, der Elend in Freude und Armut in Reich-
tum und Hunger in Fille verwandeln wird. Vergebung der Siinden und Herr-
lichkeit Gottes wurden in Isracl als aufs engste miteinander verbunden an-
gesehen. Die Bedeutung dieser Bufiiibungen ging nicht verloren, sie wurde viel-
mehr mititbernommen, als die Kirche sie ,adoptierte”, als sie den Stindern, die
ihr Leben, das Christus ihnen durch die Taufe gegeben, verloren hatten, dieses
Leben noch ein zweites Mal anbot, vorausgesetzt, dafl sie als Biiflende danach
begehrten. Worden hilt es fiir einen grofien Fehler, die Ausstoflung aus der
Kirche und die Rekonziliation als blofle Disziplinarmafinahme zu werten. Der

4 Darauf macht auch G. voN Rap in seiner Theologic des Alten Testaments I,
Miinchen 1957, im Abschnitt: ,Israel vor Jahwe® (368—415) aufmerksam.
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offentliche Bufritus im Pontificale Romanum kann Wordens Ansicht belegen.
Man braucht blof die Worte an die Biifler nachzulesen. Die Trennung vom
Glauben und die Wiederannahme des Glaubens, beides an sich unsichtbare Vor-
ginge, werden im Ritus des Bufisakraments manifestiert und dramatisch dar-
gestellt in sichtbaren Zeichen. — Der Aufsatz schliefit dann mit einer Unter-
suchung der Wendung ,binden und losen® und mit einer Skizze liber die Wand-
lung der Handhabung des Bufisakramentes bis auf unsere Zeit.

Die hier wiedergegebenen Gedankenfithrungen zweier im englischen Raum
mafigeblichen Exegeten haben nachdriicklich deutlich gemacht, daff und wie die
Botschaft des NT auf die alttestamentliche Vorstellungswelt zuriickgreift und
sich nicht scheut, die hier vorgegebenen Elemente hineinzuverweben in ihre
endgiiltigen Aussagen vom alleinigen Heil in Jesus Christus. Es diirfte schwer-
fallen, eine vom AT unabhidngige Botschaft Jesu und der Apostel herauszu-
kristallisieren. Zwar war im Laufe der Geschichte bis in die jiingste Zeit hinein
die Abtrennung des AT vom NT ein Wunsch vieler. Nicht nur der Antisemitis-
mus, auch ein gewisser Religions-Idealismus trugen sich mit dem Gedanken, das
AT jeweils gegen die im Missionsland vorfindlichen” Religionsschriften oder
-biicher der Weisen auszutauschen. Den deutschen Lesern mag das Experiment
mit Gotter- und Heldensagen, mit Zauberspriichen und Eddalied noch gut in
Erinnerung sein. Das AT ist nicht austauschbar weder gegen die Edda, noch
gegen asiatische heilige Schriften. Es gehort untrennbar zum NT. Man wirde
die Botschaft Christi verstimmeln, wenn man die Loslosung beider Biicher voll-
zoge. Natiirlich bleibt bei diesem Befund das missionarische Anliegen einer
rechten Angleichung an religiose Vorstellungen des Missionslandes. Aber dieses
Anliegen mufi aus der Konfrontierung der ganzen Bibel mit dem Glaubensgut
der Volker geschehen und nicht, nachdem man das AT als ,volksgebunden an
die Juden“ abgewertet und abgehdngt hat. Die Kirche hat gewufit, was sie tat,
als sie in der frithen Zeit das AT als ,Heilige Schrift* der Christen beibehalten
wissen wollte, wenn sie zu den Volkern ging.

VOM MALEN, ZEICHNEN UND LERNEN IN DEN MISSIONEN

von Thomas Ohm

Seit Pestalozzi und Kerschensteiner ist viel iiber das Malen und Zeichnen im
Unterricht gesagt und geschrieben und auch vieles auf diesem Gebiet getan
worden. Trotzdem darf man wohl an die Bedeutung des Zeichnens und Malens
fir den Unterricht, hier den Religionsunterricht, erinnern. Auf jeden Fall
darfte es lohnen, alle jene, die in den Missionen verkinden und lehren, auf
diese Dinge hinzuweisen.

In der Internationalen Jugendbibliothek zu Minchen gab es Ende 1959 eine
Ausstellung von Malereien, die von gelahmten (Polio) Kindern im Alter von
7—15 Jahren stammten und unter Anleitung von Ferdinand Steidle, dem Kunst-
pidagogen der erwihnten Bibliothek, im Schwabinger Krankenhaus gemacht
worden waren. Was man sah, war erstaunlich. Bekanntlich leiden an spinaler
I.ihmung erkrankte Kinder schwer unter ihrer Bewegungsbeschrinkung und

- droht bei ihnen aus Mangel an Motorik mit dem Leib die Secle der Lahmung
zu verfallen. Aber nun haben Malstunden die kranken Kinder an Leib und
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Seele in Bewegung gebracht, belebt und erfrischt. Der Leib ist beweglicher ge-
worden und mit ihm die Seele. Die auf den Bildern dargestellte Bewegung
bewegt die Hindchen, die Beinchen und die Seele und erreicht sogar entspre-
chende Tiefenwirkungen.

Aber Zeichnen und Malen hat auch hohe Bedeutung fiir gesunde Kinder.
Beim Malen und Zeichnen und schon beim Kritzeln und Klecksen bewegt das
Kind seinen Leib. Das aber hilft, diesen zu entwickeln und zu formen. Bekannt
ist die Wirkung bestimmter Bewegungen auf das Gehirn und auf die ,Seitig-
keit®. Auflerdem kommt beim Malen und Zeichnen die Seele und ihr Leben
zur Entwicklung und Entfaltung. Zeichnen und Malen hilft dem Kinde, seine
schopferischen Moglichkeiten zu betdtigen und zu entwickeln und seinem Aus-
drucksbediirfnis zu geniigen. Das rein passive Verhalten hort auf und weicht
aktiver Mitarbeit, etwa bei der Aneignung und Realisierung der Lehre. Alles
wirkt auf die Seele zuriick. Ja, es wirkt sogar auf die Tiefenschichten.

Was uns hier besonders angeht, ist die Bedeutung der erwdhnten Kiinste fir
das Lehren und entsprechend fir das Lernen. Beim Zeichnen und Malen und
durch das Zeichnen und Malen lernt das Kind. Ja, es wird nicht blof belehrt,
sondern erweckt. Das aber kann nicht hoch genug eingeschitzt werden. Wir
wollen nicht blof} lehren, sondern erwecken und durch Erweckung erfreuen und
begliicken.

Ein letzter Vorteil ist der, daft das Auge an der Religion den ihm zukommen-
den Anteil bekommt und das auflere und innere Auge in Funktion treten. Die
Religion hort auf, eine blofle Religion des Wortes zu sein.

Aus allen diesen Griinden tun unsere Missionare und ihre Mitarbeiter gut,
1m Religionsunterricht ausgiebig und methodisch vom Zeichnen und Malen Ge-
brauch zu machen. Schon das Anschauen von wertvollen Bildern ist niitzlich —
freilich nicht die Bilderschwemme, die es heute auch in den Missionen gibt.
Aber am meisten kommt heraus beim Malen und Zeichnen selbst. Allerdings
diirfte es kein solches nach Vorlagen sein. Auch mifite es in innigster Verbin-
dung mit dem gesamten Unterricht und schon mit der gesamten Bildung und
Formung der Kinder stehen.

BERICHTE

MITGLIEDERVERSAMMLUNG DES INTERNATIONALEN INSTITUTES
FUR MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE FORSCHUNGEN

Am 18. 11, fand im Priesterseminar zu Koln die Mitgliederversammlung des
Internationalen Institutes fiir missionswissenschaftliche Forschungen statt. Prof.
Ohm als stellvertretender 1. Vorsitzender eroffnete die Sitzung und begriifite
unter den Teilnehmern besonders Frau Freiin von Dorth, Pralat Dr. Mund,
P. Koppelberg, P. Dr. Bettray, der mit Riicksicht auf die kommende Missions-
studienwoche eigens geladen war, und Herrn Konsul Dr. h. ¢. Frey. Er gedachte
des verstorbenen kommissarischen Vorsitzenden Prilat Johannes Solzbacher, der
Tahrzehnte lang mit grofler Sachkenntnis, grofem Eifer und grofier Opfer-
bereitschaft das Amt des Schatzmeisters innegehabt habe und in Notzeiten 6fters
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als kommissarischer Vorsitzender titig gewesen sei. Das Protokoll der letzten
Mitgliederversammlung vom 5. 8. 1957 in Freiburg wurde verlesen und gut-
geheiflen. Im Anschlufl an den Rechenschaftsbericht durch den kommissarischen
Schatzmeister P. Menzel SAC wurde diesem fiir den guten Bericht und seine
Tatigkeit gedankt.

Der wichtigste Punkt der Tagesordnung waren die Neuwahlen. Zum 1. Vor-
sitzenden und Nachfolger des verstorbenen Herrn Dr. Franz Kiel wurde auf
Vorschlag und Empfehlung von Prof. Ohm Herr Konsul Dr. h. c. Georg Frey
(Miinchen) einstimmig gewdhlt, Die Wahl des 2. Vorsitzenden traf wiederum
auf Prof. P. Dr. Thomas Ohm OSB. In Anlehnung an eine alte Tradition
wurde P. Koppelberg CSSp, der Prisident des Papstl. Werkes der Hl. Kindheit,
zum Schatzmeister gewdhlt. Da P. Dr. Benno Biermann OP mit Riicksicht anf
seinen schlechten Gesundheitszustand bat, vom Amt des Schriftfithrers befreit zu
werden, wurde P. Dr. Karl Miiller SVD als dessen Nachfolger gewdhlt.

Im Anschluff an die Wahlen berichtete Prof. Ohm iiber die Arbeit der wissen-
schaftlichen Kommission. Er erwidhnte die Missionsstudienwoche in Bonn, ging
aber nicht ndher darauf ein, da ein eingehender und schoner Bericht dariiber im
Druck erschienen sei. Der Druck der Arbeit von Schiitte SVD liege schon ldnger
zuriick; auch die Arbeit von van der Marck OP sei erschienen. Das Buch von
Juhész stehe unmittelbar vor dem Abschlufl. Angeboten bzw. geplant seien
Aibeiten von: Stasiewski iiber die Anfidnge der polnischen Mission, Thaddius
Hang uber die chinesische Mentalitit, Jakob Komba {iber God and Man bei den
Ngoni, Anheuser iber Briefmarken, Brunner iiber das idlteste Gebetbuch der
Chinamissionare SJ, Odo Haas iiber den Missionar Paulus, Ohms Gesammelte
Aufsitze und die Festschrift anlafilich des Goldenen Jubildums des Institutes.
Das Buch von P. Paul Brunner SJ liegt drudkfertig vor; die Versammlung er-
kldrte sich damit einverstanden, dafl es vom Institut ibernommen und auch
finanziert werde, soweit nicht andere Quellen erschlossen werden kénnen.

Uber die Vorbereitungen der ndchsten Missionsstudienwoche berichtete P. Dr.
Bettray SVD. Er hilt die Durchfithrung der Woche in Wien fiir méglich. Als
Thema schldgt er vor: Heimat und Mission, als giinstigsten Termin die Pfingst-
woche, als Versammlungsraum den Kleinen Festsaal der Universitit Wien. Die
anschliefende Diskussion ergab die Zustimmung zu den Vorschligen, so daff
die nédchste Missionsstudienwoche voraussichtlich in der Zeit vom 7. bis 11. 6.
1960 in Wien stattfinden wird iiber das Thema: Der Missionsgedanke in der
heimatlichen Seelsorge, oder in der Formulierung von Prof. Ohm: Die missiona-
rische Dimension der Seelsorge.

In das Jahr 1961 fallen die drei Goldenen Jubilden des Institutes, der ZMR
und des ersten Lehrstuhls fiir Missionswissenschaft. Die Versammlung begriifit
die feierliche Begehung der Gedenktage. Geplant sind eine Festschrift und eine
missionswissenschaftliche Woche in Miinster, die voraussichtlich im Anschlufl an
die Generalversammlung der Pipstl. Missionswerke am 28. 6. 1961 beginnen
wird.

Den letzten Verhandlungspunkt bildeten zwei Vorschlige von Prof. Ohin,
namlich Gliickwunschschreiben an die neuernannten Kardindle Marella und
Muench und die Aufnahme von Prof. P. Dr. J. Glazik MSC in die Redaktion
der ZMR. Beiden Vorschldgen stimmte die Versammlung zu.

Der 1. Vorsitzende Dr. h. c. Frey, der sofort nach seiner Wahl die Leitung
ubernommen hatte, beschlof die Sitzung.

Dr. Karl Miiller
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WIR KATHOLIKEN UND UNSER KERALA

In der Zeit vom 21.—27. 9. 1959 trafen sich in Bonn 68 indische Studenten.
Die Teilnchmer, Priester, Schwestern und Laien — beheimatet im Staate Kerala
in Indien —, kamen aus verschiedenen Teilen Europas, wo sie zum Studium
weilen, Frau W. Liibke, die ,First Lady“ Westdeutschlands, eroffnete die Studien-
woche mit einer englischen Ansprache.

Die Ziele der Studienwoche waren: genauere Analyse der Situation des bis vor
kurzem kommunistischen Staates Kerala und Verwirklichung unserer eigenen
personlichen Berufung im Blick auf diese Situation.

Der erste, wenngleich kurze Teil der Woche galt der Besinnung auf die
Fundamente unseres Glaubens — das natiirliche Verlangen der Menschen nach
Gott und einem Erloser und die persénliche Antwort Gottes in der Person
Christi und seines Mystischen Leibes, der Kirche.

Der zweite Teil befafite sich mit der Analyse der Situation, in welcher wir
Teilnehmer einmal Fithrer und Zeugen Christi sein sollen. Wir besprachen
kurz die religiosen Traditionen unserer Mitbiirger, von denen 52 % Hindus und
2096 Moslems sind. Ein Referat uiber ,Das soziale Problem und seine christ-
liche Losung“ fithrte uns in die sozialen Aspekte unseres Lebens als Christen in
Kerala ein. — ,Wie und warum erlangten die Kommunisten bei der letzten Wahl
die Macht?“, das war der nichste Fragepunkt. Es wurde iiber die Taktiken
der Kommunisten auf der einen Seite und unsere wirtschaftlichen und politischen
Schwierigkeiten auf der anderen Seite diskutiert.

Nach den Vortrigen, die im allgemeinen kurz waren, diskutierten wir in fiinf
Gruppen die aufgeworfenen Fragen. Jeden Abend trafen wir uns, um die Folge-
rungen aus diesen Diskussionen zu ziehen. — Der Tag begann mit Betrachtung
und hl. Messe im lateinischen oder malabarischen Ritus und endete mit Rosen-
kranz und Abendgebet. Indische Mahlzeiten und traditionelle Formen der
Unterhaltung erinnerten an Kerala.

Die Studienwoche bekam eine besondere Note durch die Anwesenheit von
zwei Kardindlen: S. Em. Jos. Kardinal Frings von Kéln und S. Em. Valerian
Kardinal Gracias von Bombay. Beide sprachen zu uns mit vaterlicher Liebe und
apostolischem FEifer.

Nehen den vielen Vorschligen und Resolutionen, die unser Leben hier in
Europa und spiter in Indien bestimmen sollen, werden vor allem der Geist, in
dem wir lebten, und die Erkenntnis unserer eigenen Stellung und Verantwortung
dauernde Wirkung haben.

Wir verliefen Bonn in der Uberzeugung, daff all unsere Landsleute — Hin-
dus, Moslems und Kommunisten — die gleiche Berufung haben wie wir: mit
Christus verbunden zu sein in der Kirche und im Himmel; dafi jhre Rettung
nicht die alleinige Aufgabe fiir Priester und Schwestern ist, sondern die gemein-
same Aufgabe aller. Dazu unseren Beitrag zu leisten als Arzt, Ingenieur, Jurist
oder Lehrer, Schwester oder Priester, das war unser Entschlufi.

Kerala J. Vallamattam
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DAS NEUE JAPANISCHE RITUALE

von Bernward Willeke

Am 13. April 1958 veroffentlichte der Apostolische Internuntius in Japan,
Msgr. Maximilian von Fiirstenberg, im Namen der liturgischen Kommission des
japanischen Episkopates die schon linger erwartete ,Collectio Rituum ad instar
Appendicis Ritualis Romani ad usum Ecclesiae in Japonia®, deren Bedeutung
fir dieses Missionsland nicht hoch genug eingeschitzt werden kann. Denn da-
mit ist dort die Kirche in ihrem Bestreben, ihren Gldubigen die Liturgie der
Saukramente und verwandter Riten verstindlich zu machen und fiir das From-
migkeitsleben auszuniitzen, ein gutes Stiick weitergekommen. Das wesentlich
Neue dieses Rituales besteht ndmlich darin, dafl jetzt weithin die japanische
Sprache verwendet werden kann, wo bisher die lateinische Form vorgeschrie-
ben war.

Schon 1941 erteilte Papst Pius XII. allgemein die Erlaubnis, das Rituale Ro-
manum in die Landessprache zu iibersetzen, um durch dessen Gebrauch die
actuosa participatio fidelium zu erleichtern. So entstanden 1947 eine fran-
zosische, 1954 eine englische und 1955 eine italienische Ubersetzung. Seit 1941
haben auch die Apostolischen Delegaten in den Missionslandern die Fakultit,
eine Kommission von Fachleuten in Liturgie und Kulturfragen zusammen-
zurufen, um dem Charakter des Missionslandes besser angepafite liturgische
Formen auszuarbeiten. Diese diirfen dann in einem Zeitraum von zehn Jahren
in der Praxis erprobt werden. In Afrika und Indien ist von dieser Vollmacht
bereits in den vergangenen Jahren Gebrauch gemacht worden, und kraft der
gleichen Vollmacht wurde das japanische Rituale ausgearbeitet und zunichst fiir
zehn Jahre dem liturgischen Gebrauch ibergeben.

Es ist nicht zu verkennen, dall diesem Rituale die deutsche, 1950 von der
Ritenkongregation approbierte ,Collectio Rituum ad instar Appendicis Ritualis
Romani pro omnibus Germaniae Dioecesibus® zugrundeliegt. So ist auch der
Inhalt im wesentlichen derselbe. Die Anordnung ist insofern anders, als ein
eigener Teil ,Benedictionale® hinzugefiigt ist. Es enthilt weiter einen eigenen
Crdo Baptismi Adultorum, der wegen der zahlreichen Erwachsenentaufen in
Missionslandern von besonderer Bedeutung ist, sowie einen Ritus der Aufnahme
von Nichtkatholiken in die Kirche. Auch beim Trauungsritus finden wir einige
Anderungen. Neben verschiedenen Formen des Brautsegens bietet das japa-
nische Rituale einen Trauungsritus fur die Fille, wo ein Ehepartner nicht
katholisch ist. Dafl ein solcher in einem Lande wie Japan, wo die Katholiken-
zahl verhiltnismaflig klein und die Notwendigkeit einer Mischehe viel eher
gegeben ist, wiinschenswert ist, liegt auf der Hand. Was in diesem Rituale als
besonders typisch fiir Japan empfunden werden kénnte, ist die ,O-tsuuya“, die
Nachtwache beim Toten vor dem Begribnis, die allerdings nicht nur in Japan
cine alte und beliebte Sitte ist. Die Kirche hat sich diesen schonen und fiir den
Kontakt mit Andersgldubigen so wertvollen Brauch zu eigen gemacht und ihm
eine wiirdige christliche Form gegeben.
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Wie bei der Ubersetzung der Hl. Schrift und dhnlichen kirchlichen Veréffent-
lichungen, so mufite auch das Problem der Sprache und des Stils gelost werden.
Man hat hier fiir die Ubersetzung liturgischer Gebete nicht die gewdhnliche
Umgangssprache (Koogotain), sondern die traditionelle klassische Sprache (bun-
gotai), allerdings etwas vereinfacht, gewidhlt. Damit lduft man einerseits Ge-
fahr, dafl die Gebete vom Gros der jungen Generation nicht geniigend verstan-
den werden. Auf der anderen Seite ist dies eine Sprache von anerkannter Kraft
und Wiirde.

Das neue Rituale wird voraussichtlich ein Markstein in der liturgischen Er-
neuerung in Japan sein, und den Weg zu weiterer Initiative weisen. Bisher
fanden manche Kreise, selbst unter den Missionaren, nicht den Mut, das Pro-
biem der religiosen Akkulturation ernstlich anzufassen, obwohl der auslandische
Charakter der Kirche in Japan immer noch ein Grund ist, der vielen sonst
Gutgesinnten den Zugang zur kirchlichen Gemeinschaft versperrt. Hier hat der
Episkopat selber einen grofien Schritt vorwirts getan und fiir ganz Japan ein-
heitlich eine volksnahe Liturgie ermdglicht. Allerdings darf es bei diesem
Schritte nicht bleiben, denn es ist auf diesem Gebiete noch viel zu tun. Doch
besteht gute Hoffnung, dafl in diesem Sinne weitergearbeitet wird. Dafl das
Rituale am Tage der bischoflichen Konsekration des Vorsitzenden der litur-
gischen Kommission, Msgr. Laurentius Nagae Satoshi, des ersten Bischofs der
Didzese Urawa, veroffentlicht wurde, darf wohl als Geste des Dankes und der

Anerkennung angesehen werden.

CHRONIK

1959

2. 4. Betschuanaland in Sidafrika wird Apostolische Prafektur und irischen
Passionisten anvertraut.
Die Apostolische Prafektur Oturpo in Nigeria wird Bistum.

9. 4. Die Apostolische Prifektur Solwezi in Nordrhodesien wird Bistum.
15. 4. Kenyatta, der Fithrer der Mau Mau in Kenia, wird freigelassen.
19. 4. Bei den Stadt- und Gemeindewahlen in Algerien erleiden die Extre-

misten eine Niederlage.

21. 4. Der aus Tibet gefliichtete Dalai Lama findet zu Mussoorie in Nord-
indien eine Zuflucht.

25. 4. In Nordrhodesien und Nyassaland wird die kirchliche Hierarchie mit
zwei Kirchenprovinzen eingerichtet: Erzbistum Lusaka in Nord-
rhodesien mit Abercorn, Fort Jameson, Kasama, Livingstone, Ndola,
Solwezi als Suffragan-Bistumern und der Apostolischen Prifektur
Fort Rosebery; Erzbistum Blantyre in Nyassaland mit Dedza, Li-
longwe, Zomba als Suffragan-Bistiimern und der Apostolischen Pra-
fektur Nord-Nyassa.

In Guinea wird die Apostolische Prifektur Nzerekore zum Bistum und
das Apostolische Vikariat Luebo in Belgisch-Kongo mit dem Neger-
bischof Nkongolo neu errichtet.

27. 4. Liu Shao-ch'i wird statt Mao Tze-tung Staatsprisident in China.

14. 5. Berufung der Commissio Antepraeparatoria fiir das Konzil.
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Bei der Pfingstvesper spricht Papst Johannes XXIII. iiber die tra-
gische Lage der Kirche in China und Ungarn.

Aus Gebieten von Tananarivo und Diego Suarez auf Madagaskar
wird das neue Bistum Ambatondrazaka errichtet.

Bei der Wahl in Singapore siegt die Partei der Volksaktion.

Die 24. Zwangsbischofsweihe in China: Wang Wei-min soll zum
Bischof von Kirin geweiht sein.

Proklamierung der neuen Verfassung in 7unis. Islam ist Staatsreligion
bei Wahrung der Religions- und Kultfreiheit.

Lee Kuan Yew, Fithrer der Partei der Volksaktion, wird erster Mini-
sterprisident in Singapore.

Bei den Neuwahlen in Japan bleibt die Konservative Partei des Mini-
sterprisidenten Kishi Siegerin.

Simla in Indien wird Bistum, vom Bistum Delhi-Simla abgetrennt,
das den Namen Delhi behilt.

Die Medical Mission Sisters, die 1925 von Mutter Dr. med. Anna
Dengel gegriindet wurden, werden durch Decretum laudis zu einer
Kongregation Papstlichen Rechts.

Errichtung des Apostolischen Vikariats der West-Salomonen. Es wird
Dominikanern unterstellt.

Errichtung des Apostolischen Vikariats Usumbura in Urundi. Es wird
dem einheimischen Weltklerus anvertraut.

Generalstreik in Kerala (Indien) als Auftakt fiir den gewaltlosen
Feldzug zum Sturz der kommunistischen Regierung.

Aus der Wahl in der Republik Kongo geht Abbé Fulbert Youlou als
Sieger hervor.

Auf Neuguinea werden drei neue Apostolische Vikariate errichtet:
Lae fur die Missionare von Mariannhill, Goroka und Mount Hagen
fiir die Steyler Missionare.

Goma in Belgisch-Kongo wird Apostolisches Vikariat unter dem ein-
heimischen Weltklerus.

Das Apostolische Vikariat Hiroshima in Japan wird Suffragan-Bistum
von Nagasaki und dem Weltklerus anvertraut.

In Indonesien proklamiert Prisident Sukarno die Riickkehr zur Ver-
fassung von 1945.

Ernennung von Msgr. J. B. Maury zum neuen Apostolischen Delegaten
fir Franzosisch-Afrika mit Sitz in Dakar.

Die 25. Zwangsbischofsweihe in China: Wang Jui-huan soll zum
Bischof von Harbin geweiht sein.

Errichtung des Apostolischen Vikariats Yule Island (Neuguinea), das
den Herz-Jesu-Missionaren unterstellt wird, und der Apostolischen
Prafektur Daru unter den Monfortanern.

Errichtung der Kirchenprovinz Kaduna in Nord-Nigerien mit dem
gleichnamigen Erzbistum und den Suffragan-Bistimern Jos und
Oturpo und den Apostolischen Prifekturen Yola, Kabba, Sokeoto,
Maiduguri.

Die 26. Zwangsbischofsweihe in Chira: Tu Shih-hua soll zum Bischof
von Hanyang geweiht sein.

In Usumbura stirbt Karl Mutara I11. Rudahigwa, der Kénig (Mwami)
von Ruanda.
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28. 7. Der Apostolische Delegat Msgr. Dooley mufi aus Krankheitsgriinden
Nordvietnam verlassen.

31. 7. Staatsprisident Rasendra Prasad enthebt die kommunistische Regie-
rung von Kerala ihres Amtes und fithrt eine Prasidentialregierung ein.

2. 8. Konferenz von neun afrikanischen Staaten zu Monrovia in Liberia.

6. 8. Kommunistischer Aufstand in Nord-Leos.

20. 8. Der Bagdad-Pakt wird umbenannt in Central Treaty Organisation
(CENTO).

23. 8. Hawai wird 50. Bundesstaat der USA.

25. 8. Chinesische Truppen dringen an der Himalaja-Grenze in Indien ein.

18. 9. Lunik IIT erreicht den Mond.

16. 9. De Gaulle verkiindet das Selbstbestimmungsrecht fiir Algerien.

96. 9. Ermordung des Ministerprisidenten Bandaranaike von Ceylon. Daha-

nayake wird Nachfolger.
11.10. Papst Johannes XXIII. iiberreicht 500 Missionaren im Petersdom das

Missionskreuz.
Bonn Jos. Alb. Otto S]

MITTEILUNGEN

Lehrauftrag fiir P. Dr. Bernward Willeke OFM

Durch Erlaf des Kultusministeriums fiir Nordrhein-Westfalen vom 4. No-
vember 1959 erhielt P. Dr. Bernward Willeke OFM fir das Wintersemester
1959/60 einen besoldeten Lehrauftrag fiir Missionswissenschaft an der West-
falischen Wilhelms-Universitit zu Miinster. Er begann Vorlesungen iiber Mis-
sionstheorie und iiber Missionsgeschichte des Schwarzen Erdteils.

BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Boucuarp, Joannes SJ: Le R. P. Paul Le Jeune, S.]. et la fondation des mis-
sions des Jésuites en Nouvelle-France, 1632—1642. Etude des méthodes mission-
naires. (Excerpta ex dissertatione ad lauream in Facultate missiologica Pont.
Univ. Gregorianae) Romae 1958, pp. 57

Dieser Auszug verdffentlicht aus einer umfangreichen missionsmethodischen
Studie zwei Kapitel: Devant les peuples a évangéliser und L’étude des langues.
Methodisch interessanter wiren sicherlich die Kapitel iiber die Katechese und
iiber die Sorge fiir die Getauften gewesen. — Die reich dokumentierten Kapitel,
denen die Bibliographie des Gesamtwerkes angefiigt ist (47—57), verraten den
griindlichen Arbeiter. Ein giiltiges Urteil liefle sich erst nach Erscheinen der
ganzen Arbeit abgeben. Hoffentlich bleibt es nicht bei diesem Auszug!

Wiirzburg P. Josef Glazik MSC
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Crmerini, Jean: La Uille et ['Eglise. Ed. du Cerf/Paris 1958, 364 S. 720 fr.

Auf der ganzen Welt, so sagt man, schossen heute die Stddte aus der Erde wie
Champignons nach dem Regen. Bei ndherer Betrachtung dieser Verstadterung
entdecken die Soziologen so viele dhnliche Merkmale, dafl man mit Sicherheit
von den religiésen Strukturen des modernen stadtischen Lebens und von der
allgemein sittlichen Psychologie der Stidte sprechen kann, ob es sich nun dabei
um Chicago, Tokio, Kairo, Rio de Janeiro oder Paris handelt. Die Bedeutung
dieser Untersuchung fiir eine wirksame missionarische und seelsorgerliche Tétig-
keit 4Rt sich nicht bestreiten. (Es ist bedauerlich, dafl A. Seumors’ Introduction
4 la missiologie die Soziologie nicht als einen wesentlichen Teil der Missions-
wissenschaft anerkennt.)

CuEeLint hat versucht, viele vorhandene Forschungsergebnisse zu einer Synthese
zusammenzufassen. Als erstes beschreibt er die religiése Praxis in den Stddten:
Uberall herrscht relative Mittelméafigkeit auf Grund wirtschaftlicher und sozialer
Erscheinungen und des anonymen, entwurzelten Lebens des ,Menschen in der
Masse®., Weiter zeichnet er die Umrisse der Entwidklung, wie sich die Kirche in
die entstehenden Strukturen der Stadte eingefiigt hat. Ein wenig zu stark ideali-
siert er die einheitliche seelsorgerliche Arbeit in den mittelalterlichen Stadten,
jedoch ist seine Kritik am Gemeindeleben seit der industriellen Revolution durch-
aus giiltig: das Zogern der Christen, sowohl der Priester als auch der Laien, sich
den soziologischen und psychologischen Veranderungen des stddtischen Lebens
anzupassen. Anstatt aber auf dem Niveau negativer Kritik stehenzubleiben,
macht C. einen Vorschlag, wie die moderne Diozese mit ihren Pfarreien und
Dekanaten den missionarischen Notwendigkeiten der Gemeinschaft in den
Stiddten besser begegnen kann, wo es eine deutliche ,déparoissilisation® (Ent-
pfarrlichung) des religiosen Lebens und schnelle, stindige geographische und
soziale Verdnderungen gibt.

C.’s wertvollste Behandlung gilt dem schwierigen Problem: Wie soll man den
Einflufl der religiosen Praxis und des religiosen Glaubens auf die allgemeine
Mentalitdt sozialer Gruppen in den Stddten festsetzen und bestimmen? Welches
ist das Echo des religiosen Lebens einer Minderheit in dem Leben der ganzen
Gemeinschaft?

Die Hauptschwiche des Buches besteht in dem Fehlen geniigender Daten aus
nicht-europdischen und nicht-amerikanischen Lédndern, die zur Unterbauung der
Schlufifolgerungen einbezogen werden miifiten. Es ist wohl wahr, dafl Daten aus
anderen Lindern nicht gerade reichhaltig vorhanden sind, aber solche Werke
wie Masses urbaines et Missions (Lowener Missionsstudienwoche 1956) und
PArrINDER’S Religion in an African City sollten nicht ausgelassen werden. Auch
deutsche Schriftsteller wie Swosopa und GREINACHER fehlen.

Nichtsdestoweniger hat uns C. einen weiteren Beweis gegeben, daff unsere
Stidte in den Missionslindern einer sofortigen Forschung bediirfen. Ungliick-
licherweise werden hier Soziologen als Luxusartikel betrachtet und kommen erst
Jahre spiter, um zu versichern, wo und wie die Kirche ihre kirchlichen Struk-
turen dem stddtischen Leben nicht angepafit hat.

Thomas F. Stransky CSP

Concar, Yves M.-].: 8i vous étes mes témoins. Ed. du Cerf / Paris 1958, 128 S.
570 fr.

In diesen drei Vorlesungen, die vor Laien gehalten wurden, ist nichts Neues
zu finden; alles ist schon enthalten in Concar’s Jalons und Uraie et fausse
réforme. Das Buch ist trotzdem wertvoll, weil es in Paragraphen verdichtet, wo-
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fir der Verf. normalerweise ganze Kapitel braucht. Man sieht hier klar, dafl C.
darauf besteht, die Kirche nicht nur als eine hierarchische Einrichtung (congre-
gans homines) anzuschen, die zusammenruft, lehrt und heiligt, sondern auch als .
eine versammelte Gemeinde (congregatio fidelium), die glaubt, betet und Leben
schafft, Die Mission der ,Ausbreitung der Kirche® umfafit beide Elemente. Das
Subjekt des Apostolates ist die konkrete Kirche in einem gegebenen Raum, nicht
nur die Bischofe und Priester, sondern die Glaubigen in organischer Einheit mit
ihnen. Das letzte Kapitel, das beste, erkldrt, wie die Teilnahme der Laien an
der prophetischen Funktion (I'évangélisation) der Kirche seelsorgerisch und prak-
tisch moglich ist.

Thomas F. Stransky CSP

-CRESIﬁDOMENlCO OFM: Discussioni e Document: di Storia Francescana, Edizioni
Studi Francescani®, Firenze 1959. 188 Seiten.

D. Crest verdffentlichte 1955 das Buch' San Francesco e i suoi Ordini und zwei
Jahre spiter die Biographie Mons. Antonio Laghi da Castrocaro (beide in Flo-
renz). Vorliegende Arbeit, eine Sammlung von 9 Einzelabhandlungen, wurde
angeregt durch zahlreiche kritische Bemerkungen zu diesen Biichern. Sie fithrt
strittige Punkte weiter und druckt im Rahmen der Abhandlungen zehn bisher nicht
bzw. nicht vollstandig verdffentlichte Dokumente ab. Vom missionsgeschichtlichen
Standpunkte interessieren die Abschnitte 7 (Le missioni francescane in Cina dopo
il 1722) und 8 (Ancora intorno a Mons. Antonio Laghi). Letzterer ist eine Ant-
wort auf die wohl tatsdchlich zu scharf geratene Rezension MENsaAErTs zu der
Laghi-Biographie, ersterer eine kurz gedringte Ubersicht iiber den historischen
Ablauf der chinesischen Franziskanermission seit 1722. Als Uberblick ist er
neben den ausfithrlichen Monographien von Marciorrr (Il Cattolicismo nello
Shansi dalle origini al 1738. Rom 1958) und Prraum (Nathanael Burger und die
Mission von Shansi und Shensi 1765—1780. Landshut 1954) auch fiir den
Missionswissenschaftler wertvoll.

St. Augustin Karl Miiller SUD

A

Monr, Ricuarp: Riditlinien fiir eine Missionsmoral (Steyler Missionsschriften-
reihe, hrsg. von P. Dr. A. Freitag, Nr. 2) Steyler Verlagsbuchhandlung,
Kaldenkirchen 1959. 106 S. = (00

Der Ordinarius fiir kulturelle Anthropologie an der Kath. Universitat Nij-
megen hat sich durch zahlreiche Veréffentlichungen und Forschungsreisen als
sechr guten Kenner und Fachmann fir ethnologisch-anthropologische Fragen
ausgewiesen. 1954 erschien aus seiner Feder das Buch: Die dhristliche Ethik im
Lichte der Ethnologie (Handbuch der Moraltheologie, 4. Minchen). Damit be-
rithrte er schon ein Grenzgebiet, das er nunmehr neu aufgreift. Das Thema ist
auflerordentlich aktuell. Die Fragen der Missionstheologie brennen mit denen
der -methode. Der einleitende Abschnitt: ,Problemstellung® (7—10) fahrt
mitten in die heutige Lage und verrit schon einen erfreulich klaren und kriti-
schen Standpunkt. Diesen beleuchten etwa folgende Sitze: ,Methodisch miifite
man von dem Ansatz ausgehen, dafl die Mission nicht die ersten Begriffe einer
religios begriindeten Moral zu bringen, sondern, dafl sie den vorhandenen
Bestand einer solchen Moral zu verchristlichen hat. Es geht also nicht um die
Ubertragung einer europiisch frisierten christlichen Moral in ein auflereuro-
paisches Milieu® (9). Weiter: ,Mit ehrfurchtiger Vorsicht mufl das speszifisch
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Christliche organisch eingebaut werden in jahrhunderte- und jahrtausendealte
moralische Vorstellungen und Gewohnheiten und miissen zugleich dabei die
demoralisierenden Einfliisse der europdischen Zivilisation ausgeschaltet werden.
Dazu aber ist es unumgénglich notwendig, daf der Missionar nicht, wie bisher
meistens, ohne jede Kenntnis von der Kultur, von der Religion und Moral der
Menschen, unter denen er arbeiten soll, hinausgeschickt wird, mit der falschen
Vorstellung, als ob das nur ,arme Heidenkinder® oder ,Wilde‘ seien, denen die
Mission die ersten Grundbegriffe von Kultur und Gesittung, Religion und
Moral erst zu bringen habe. Er mufl vielmehr, abgesehen von einer griindlichen
Kenntnis der kulturellen und religiosen Situation, auch eine Kenntnis der allge-
meinen Moral der nichteuropiischen Vélker und speziell der Moral der ethni-
schen Gruppe haben, unter der er arbeiten soll® (9f.). Damit ist der Stand-
punkt des Verfassers sehr deutlich gekennzeichnet und die Richtung aufgewiesen,
in der sich seine ,Missionsmoral® bewegt.

Der Hauptteil (11—98) wird aufgegliedert in eine allgemeine (11—65) und
eine spezielle Missionsmoral (66—98). Erstere untersucht, ,wie sich die allge-
meinen Phinomene, die wir als moralische ansprechen, bei den verschiedenen
Menschengruppen manifestieren und differenzieren® (11). Niherhin ist die Rede
von den beiden Grundkategorien (gut-schlecht), den beiden Weltanschauungen
(Religion-Philosophie), vom religiosen Gehalt der Moral (18—17), dem Tabu
(18—27), von Unreinheit, Schuld, Siinde (27—36), Sanktion (37—46), Siihne
(46—58), von den Weihen und ihrer Bedeutung fiir die Moral (58—61), von
der Frage der Vergeltung im Jenseits (62—65). Jede These wird griindlich mit
Literatur oder Feststellungen der langjdhrigen Feldforschung des Vf. belegt
und unterbaut. Ein sehr reiches volkerkundliches Material ist dabei verwertet
und kritisch besprochen. Ebenso konsequent werden Folgerungen fiir das Ver-
halten der Missionare gezogen. Vf. geht es nicht blof um graue Theorie, son-
dern sehr bewufit und dringend um eine Anderung der Praxis.

Der zweite Teil (Spezielle Missionsmoral, 66—98) behandelt die Geschlechts-
moral und das Téten, die nach Ansicht des Vf. (67) allein fiir die Missionsmoral
von allgemeiner Bedeutung sind, Auch diese beiden Abschnitte, von denen der
erstere weitaus der umfangreichere ist (66—96; das Toten wird lediglich auf
etwas mehr als zwei Seiten behandelt), sind von der ausgezeichneten Kenntnis
des ethnologischen Materials getragen. Die offene Art und die niichterne Ein-
stellung fallen sehr angenehm auf. Wieder wird eine Fulle von Belegen ge-
braucht und werden sehr beachtliche Anweisungen (z. B. 80—84 iiber die Be-
urteilung der Nacktheit) gegeben. Im ,Riicdkblick und Ausblidk® (99—102) wird
nochmals der Finger auf die wunden Stellen der bisherigen Missionsmethoden
gelegt und zu einer verstindnisvolleren Wiirdigung fremden Volkstums auf-
gcrufen.

Sicher wird man an manchen Stellen ein Fragezeichen anbringen. Nicht jeder
mag alle Thesen billigen, mancher wird Zweifel an einzelnen Beurteilungen
hegen. Unbestritten bleibt das hohe Verdienst des Vf., in ernster geschichtlicher
Stunde als Anwalt der ,Primitiven“ seine Stimme zu erheben. Die Sittlichkeit
der Konigsherrschaft Gottes wird um so reichere Friichte zeitigen, je stirker
sie die natiirlichen ethischen Grundlagen eines Stammes kennt und nitzt. Das
Buch geht ebenso jeden Missionar wie jeden Moraltheologen und alle an, die
sich um die Zukunft der Frohbotschaft Gedanken machen.

J. Stelzenberger
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Onm, Tromas OSB: Das Katechumenat in den katholischen Missionen (Ver-
offentlichungen des Instituts far Missionswissenschaft der Westf. Wilhelms-
Universitdt Miinster, 9). Aschendorff/Miinster 1959. VIII u. 122 S, 13 Abb.
kart. DM 11,80.

Diese neue Arbeit des Minsterschen Missionswissenschaftlers behandelt eine
zentrale Frage der Missionsarbeit. Nach einem Uberblick iiber die Geschichte des
Katechumenats (K.) in der christlichen Kirche gibt Vf. eine eindringende, auf
die in der Mission gesammelten Erfahrungen gegriindete Darstellung der Pro-
bleme und Aufgaben, die das K. in den Missionen in sich schliefit. Da ist zu-
ndchst das Problem der Katechumenen: die Beweggriinde, aus denen sie
kommen; die Gewinnung derer, die nicht aus sich heraus kommen; die Zulassung
und Behandlung der Katechumenen. Sodann die Frage der Katecheten in
der Mission: der Missionare und ihrer verschiedenen Helfer, der Briider,
Schwestern, Katechisten, Lehrer, Lehrerinnen und anderer Hilfskrifte und deren
Ausristung zum Katechetendienst. Besonders eingehend behandelt Vf. die Art
der Unterweisung und die praktische Einfithrung der Katechumenen in das
christliche Leben und schlieflich den Abschluf des K. sowie die Betreuung der
Neugetauften. In diesen Abschnitten gibt Vf. eine Fiille wertvoller Winke und
Anregungen iiber das Ziel, den Gegenstand und die Darbietung des christlichen
Glaubensgutes im K. Es geht nicht nur darum, ein Wissen iiber Gott und die
gottlichen Dinge zu vermitteln, sondern die Wirklichkeit Gottes aufleuchten zu
lassen und die Katechumenen zur Abwendung von der bisherigen Denkweise,
rum Umdenken und zur Metanoia zu bringen, sie zu einem Wandel mit Gott
zu fihren, in dem sie zur neuen Kreatur werden. Eine ausfiihrliche Darstellung
gibt Vf. iiber die Methode der Katechetik, wie sie sich aus den Anforde-
rungen der Mission ergibt. Die Einfithrung in das Christentum dirfe fir den
Taufbewerber nicht gleichsam im luftleeren Raum stehen. V. empfiehlt mit
groflem Nachdruck die Ankniipfung und die Auswertung der Vorstellungen, die
die Heiden mitbringen, und ihre Liuterung und UberhShung durch das christ-
liche Glaubensgut. Einen entscheidenden Nachdruck legt Vf. auf die Einiibung
des Christentums in Gebet, Liturgie, Feier und in der christlichen Lebenshaltung
auf allen Gebieten des Lebens. V. bietet in seinem Buch einen solchen Reichtum
an Gedanken, Anregungen und an praktischer Hilfe, dafl jeder, der sich in
dieses Buch vertieft, eine Fundgrube fiir seine Arbeit finden wird.

Miinster Friedrich Richter

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Drioton, ETiENNE/ConTENAU, GEORGES/DucHESNE-GuIiLLEMIN: Die Religionen
des alten Orients. (Der Christ in der Welt, eine Enzyklopadie, hrsg. von Joh.
Hirschmann. XVIIL Reihe: Die nichtchristlichen Religionen, 2. Bd.) Pattloch/
Aschaffenburg 1958, 184 S5. DM 3,80.

Mit Recht diirfen die Religionen des alten Orients in einer Enzyklopddie:
.Der Christ in der Welt® einen Platz beanspruchen, haben sie doch mehrere
tausend Jahre lang den Raum beherrscht, dem das Judentum entstammt und in
dem schliefilich auch das Christentum seine Wurzeln hat.

Der Christ, der am historischen Verstindnis seines Glaubens interessiert ist,
wird gerne zu einer Darstellung jener dlteren Religionen greifen, die auf Ab-
wegen gingen, aber doch nicht jeglicher Wahrheit bar waren. Auch im alten
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Orient fanden die Glaubigen im Vertrauen auf die Gottheit Trost, mag sie
Amon, Marduk, Baal oder sonstwie heiflen. Doch erhoben sich erlesene Geister
schon damals iiber den krassen Polytheismus der Masse. Fir Amenophis IV. ist
Aton der einzige Gott, und in Babylonien werden in einem neubabylonischen
Text die Gotter als Funktionen Marduks gedeutet. Gefurchtet ist die Siinde, da
sie dem Menschen die Strafe der Gotter zuzieht. Aber es sind nicht nur kultische
Verfehlungen, die die Gotter riachen. Die sittlichen Forderungen, die nach dem
25. Kapitel des dgyptischen Totenbuches und nach der Serie Schurpu in
Babylon an den Menschen gestellt werden, stehen der christlichen Moral kaum
nach.

Bunt und vielgestaltig wie das Volkergewimmel des alten Orients ist auch
das Bild seiner Religion; denn sie ist eine nationale Angelegenheit. Jedes Volk,
mag es die Politik mafigebend beeinflussen oder sich als zweitrangig den Groflen
unterordnen, hat seine eignen Gétter, seinen eignen Kult und ist iiberzeugt, dafl
allein die eignen Gotter sein Geschick bestimmen.

Das vorliegende Werk wendet sich an weitere Kreise und leistet, wie alle
Biicher dieser Art, zur Einfiihrung gute Dienste. Wer mehr verlangt, findet im
Literaturverzeichnis die notwendigen Hinweise. Behandelt wird Agypten von
Drioron, Iran von DucnuesNe-GuiLLEMIN und das zwischen beiden liegende Ge-
biet von ContEnAU, also die Religion der Hethiter, Hurriter, Phénizier, Sum-
merer, Babylonier und Assyrer. Auch Urartu und Elam werden kurz gestreift.

Heilige Biicher besitzen alle diese Religionen, von Iran abgesehen, nicht. Das
heilige Buch ist ja fiir eine Religion nicht so wesentlich, wie DrioTon (S. 7)
anzunchmen scheint. Auch dafl ,im Laufe der Zeit eine religiose Formel durch
eine andere ersetzt werden konnte®, diirfte kaum ein Beweis dafiir sein, daff
sie nicht zu ihrer Zeit doch ,wesentliche Bedeutung® gehabt haben kann. Der
geographische Begriff Mesopotamien bezeichnet urspringlich den nérdlichen Teil
des Zweistromlandes, die heutige Dschezire. Man kann ihn fiir das ganze Strom-
gebiet des Euphrat und Tigris verwenden, doch ist es auf jeden Fall irrefiihrend,
Akkad nach Nordmesopotamien zu verlegen (S. 63), auf der beigegebenen Karte
ist es dann auch richtig lokalisiert. Von einem ,neuhethitischen Reich® im
1. Jahrtausend (S. 67) kann man kaum sprechen, es waren kleine, sich oft be-
fehdende Stadtstaaten. Das Tier, auf dem der Gottersohn Sarruma in
Yazilikaya steht, sollte nicht als ,Reittier® bezeichnet werden (S. 71). Zwar ist
die Chronologie des ausgehenden 3. und des beginnenden 2. Jahrtausends noch
nicht endgiiltig gekldrt, aber statt 22.—21. Jahrhundert fiir die III. Dynastie
von Ur (S. 83) diirfte wohl 21.—20. Jahrhundert geniigen. Gudea um 2600
(S. 86) ist wohl ein Druckfehler fiir 2060).

Das Buch ist aus dem Franzésischen iibersetzt. Dafl zur Ubersetzung wissen-
schaftlicher Werke nicht nur sprachliche, sondern auch fachliche Kenntnisse not-
wendig sind, diirfte auffer Frage stechen. Wo diese nicht vorhanden sind, sollte
ein Sachverstindiger mit der Priifung des Manuskriptes betraut werden. Einige
bedauerliche Fehler hdtten sich so vermeiden lassen. Auf S. 48 mufl es statt
»negative Glaubensbekenntnisse® ,negative Beichte® heiflen. Und was soll der
Leser auf S. 88 mit dem Satz anfangen: ,Auf diese Weise gibt diese Uber-
setzung — es gab deren mehrere — den wahren Sinn dieses Epos wieder?“ Fir
»Ubersetzung® ist ,Version® oder ,Fassung® zu lesen; gemeint ist die Legende
von Enli und Ninchursag. Auf S. 161, 163 ist ,Testament des Judas® mifiver-
standen fiir ,Testament Judas“. Der angebliche Verfasser ist nicht Judas, son-
dern Jakobs Sohn Juda.

Miinster (Westf.) Friedrich Schmidthe
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~{. Kamer, Hussein M[unamman]: City of wrong, a Friday in Jerusalem. Trans-
lated from the Arabic with an introduction by Kenneth Cragg. Amsterdam,
Djambatan, 1959. XXV + 225 S. Preis 13,50 holl. Gulden.

Dies ist das erste Buch eines Moslems iiber den Karfreitag, an dem ,das
grofite Unrecht der Geschichte® (67) geschah. Weder analysiert es die Quellen
zu diesem Ereignis, noch rekonstruiert es den Vorgang. Es sicht vielmehr in dem
Geschehen einen ,Sieg des Gewissens iiber die damals herrschende Ordnung”
(89). Denn Religion ist ,eine Sache des Gewissens und géttlicher Fiigung® (108),
derart, dafl die Menschen sich jeweils neu zu entscheiden haben.

Nicht Jesus Christus wird dargestellt, nicht seine Lehre entwickelt, sondern
geschildert, wie die einzelnen sich zu Anklage und Urteil des Karfreitags ver-
halten, wenn sie ihr Gewissen befragen: der Ankldger, der Nagelschmied, der
Mufti, Lazarus, Kaiphas, Maria von Magdala, ein christlicher Seldat, ein kran-
kes Maédchen, die Jiinger, der Militirbefehlshaber der Romer, ein rémischer
Verriter in einem Feldzug, Pilatus. In Gesprichen und Selbstgesprichen werden
die Grundfragen menschlichen Verhaltens, immer vom Gewissen her, erértert:
Theismus und Atheismus, Glauben und Wissen, Religion und Recht, Recht und
Unrecht, Idee und Wirklichkeit, Denken und Handeln, Gehorsam und Gewissen,
Leben und Lehre, Krieg und Frieden, Staat und einzelner.

Damit versucht Vf., Grenzen und Kraft der Religion zu bestimmen. Das
menschliche Leben wird bestimmt ,durch den vitalen Drang, die Kraft der
Vernunft und die Fahigkeit des Gewissens® (206). Religion ,hat es mit dem
Gewissen zu tun“ (204) und hat sich zu duflern ,in Glaube, Licbe und Mafi-
halten® (202).

Eindringlich wird klar, dafl weder die religiose Bekehrung, noch die zuge-
horige Treue in der Bewdhrung eine Hurra-Entscheidung ist, sondern in das
vielschichtige und vielfdltige Erleben des Menschlichen verwoben und verflochten
ist; dafl also die Entscheidung fiir einen religiosen Fiihrer und dessen Gesinnung
von jedem aus anders gesehen, erlebt und vollzogen wird. In diesem Sinn ist
wohl auch der Satz zu verstehen: ,Die Zeichen Gottes gehoren nur denen zu,
die von Natur aus ein Volk des Glaubens sind“ (192).

Das Buch ist als ein erfreuliches und dankenswertes Zeichen dafiir zu werten,
dafl die Bemithungen von Bhamdoun (vgl. ZMR 42, 1958, 221 ff.) fiir ecine
islamisch-christliche Zusammenarbeit bis in jene Tiefe hinabreichen, wo die
eigentlichen Entscheidungen gefdllt werden.

Miinster Antweiler

Rieker, Hans-Uvrricu: Bettler unter Toten. Als buddhistischer Bettelménch in
Indien. Rascher-Verlag/Ziirich und Stuttgart 1958. 255 S. Kl1. 8°. DM 16,50.

Der Vi, in Europa Buddhist geworden, reist nach Indien, wird buddhistischer
Monch, fiihlt sich von dem Kleinen, Hafllichen, Ungewohnten, Schmutzigen und
Schmerzvollen des indischen Alltagslebens gequédlt und abgestofilen und lafit
sich schliefilich in der Himalayastadt Kalimpong von einem Lama belehren:
.Sie kamen nach Asien, um ein Wunder zu erleben: das Wunder eines neuen

inneren Bildes von Welt und Leben . . . aber sie fanden ein Gesetz. Sie suchten
bei den Weisen, bei den Ménchen, bei den Aussitzigen. Bei den Toten sollten
Sie suchen . . . Gehen Sie also heim zu den Toten, die sich selbst ihr Grab in

der Materie gegraben haben, und versuchen Sie, dort mit den offenen Augen
des Herzens, frei von Furcht und Téduschung, den Aufstieg zu erlernen . . .
Kennen die Frommen Thres Landes den Sinn der Taufe, die eine Reinigung zur
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Umbkehr ist, zur Wendung ins héhere Leben hinein? Solange Ihr euch nicht zur
Umkehr . . . entschlief8t, bleibt Ihr die Toten . . . Gehen Sie also zu den Toten!
Vielleicht finden Sie dort den Weg der Umkehr. Sind Sie dann befreit von der
Gelahr des falschen Wunders, haben Sie das Unwissen gegen das Wissen vom
Aufstieg eingetauscht, dann kommen Sie wieder. Dann wollen wir Sie die Kunst
der héheren Geburt lehren. Dann gehoren Sie zu uns, den Noch-nicht-Gebore-
nen . . .“ (S. 248—245). Dann kehrt er nach Deutschland zuriick.

Bonn Paul Hacker

VERSCHIEDENES

Gusinpe, MarTin SVD: Die vilkerkundliche Ausriistung des Missionars (Steyler
Missionsschriftenreihe, Nr. 1), Steyler Verlagsbuchhandlung, Kaldenkirchen 1959.
115 S., kart. DM 6,80. oo

Die von P. Dr. Anton Freitag SVD herausgegebene ,Steyler Missions-
schriftenreihe® war urspriinglich geplant als ein aus verschiedenen Beitrigen
zusammengesetztes Handbuch der Missiologie. Die separate Ausgabe der Bei-
trige in einer Schriftenreihe soll der leichteren Verbreitung der einzelnen Ab-
handlungen in Kreisen der in Betracht kommenden Spezialisten zugute kommen.

Der Start der Reihe mit der vorliegenden Abhandlung kann als ein gliick-
licher bezeichnet werden. Nicht nur weil Vf. ein international anerkannter
Gelehrter ist, sondern auch weil der Herausgeber damit, entsprechend bewahrter
SVD-Tradition, zum Ausdrudck bringt, welche Bedeutung er gerade einer vélker-
kundlichen Vorbildung fir den Missionar beilegt.

G. stellt nicht nur die Opportunitit einer solchen Vorbildung deutlich heraus,
sondern betont mit Recht, dafl es sich dabei um eine ausgesprochene Verpflich-
tung handelt, und zwar nicht nur um eine positiv-rechtliche Verpflichtung auf
Grund entsprechender Auflerungen héchster kirchlicher Stellen, sondern auch
um eine im Amt des Missionars selbst gegebene Verpflichtung.

Diese geht fiir G. daraus hervor, dafl kein Missionar das Recht hat, neben
seiner rein religiosen Sendung im Namen des Christentums die gottgewollte
Verschiedenheit der menschlichen Kulturen zugunsten einer europdisch-ameri-
kanischen Gleichmacherei zu zerstéren. Er hat ,sein Volk® als Missionsauftrag
hekommen, so wie es ist und lebt, und hat es als solches zu Christus zu fithren
und in eine Kirche, die Raum hat fiir alle Rassen, Sprachen und Kulturen. Die
Sachlichkeit und Ehrlichkeit, mit der G. die gemachten Fehler herausstellt und
gelegentlich auch anprangert, mit der er einer weitestgehenden Akkommodation
im Missionshetriecb das Wort spricht, kann nicht genug anerkannt werden.
Besonders sympathisch wirkt, dafl er die positiven Werte in den alten ein-
heimischen Kulturen nicht nur auf kiinstlerischem und handwerklichem, son-
dern auch auf religiésem und sittlichem Gebiete betont und es jedem Missionar
eindringlich ans Herz legt, diese Werte zu wiirdigen. Man kann nur wiinschen,
dafl diese Ausfithrungen aus so berufener Feder auf guten Boden fallen und
Frucht bringen.

Den zentralen Teil des Buches bildet eine knapp zusammengefafite, ganz auf
die Praxis ausgerichtete Einfithrung in die allgemeine und namentlich die
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kulturelle Anthropologie, soweit sie fiir den Missionar Bedeutung hat. Diese
Ausfihrungen unterliegen natirlich dem Urteil der in Betracht kommenden’
Fachkreise. Viele Fachleute werden in Einzelfragen mit G. nicht iibereinstim-
men, so etwa in der Beurteilung des Totemismus oder in der Theorie des
~Mutterrechts“ und seiner Entstehung oder in der grundsitzlich unkritischen
Ubernahme der Kulturkreise von WiLkrLm ScemipT: Dinge, die in dieser Form
auch nicht mehr von allen Vertretern der kulturhistorischen Schule gehalten
werden. Gelegentlich stellt man eine gewisse Unsicherheit des Vf. in der
soziologischen Terminologie fest. Durch die einseitige Festlegung auf WiLneLm
ScumipT kénnte bei Nicht-Fachleuten der Eindruck entstehen, als ob diese
Dinge frei von einer stark diskutierten Problematik seien. Auch wird die
Dynamik der Kulturen zu wenig deutlich, deren Kenntnis doch gerade fiir den
Missionar im heutigen Tempo des Kulturwandels von besonderer Bedeutung ist.

Im grofien und ganzen méchte man wiinschen, dafl der ethnologischen Theorie
und der positiv-wissenschaftlichen Einfithrung darin noch ein Teil des Raumes
gewidmet wire, der fiir die zwar wertvollen, aber doch etwas zu sehr in die
Breite gezogenen praktischen Ratschlige zur Missionsarbeit gebraucht ist.

Nijmegen R. J. Mohr

Jepmn, Husert: Kleine Konziliengeschichte. Die zwanzig Ukumenischen Kon-
zilien im Rahmen der Kirchengeschichte (Herder-Biicherei, 51), Freiburg/Br. 1959.
142 S.

Man wird dieses bescheiden auftretende Buch des namhaften Bonner Kirchen-
historikers nicht aus der Hand legen, chne in seinem Wissen iiber die Kirche
in ihrer historischen Gestalt und ihrem ,verborgenen* Wesen reicher geworden
zu sein. Speziell die knappe Darstellung des Tridentinums und Vaticanums ver-
mag vor lllusionen und Wunschtriumen zu warnen. In unseren Tagen sind die
Fragen, was ein Konzil ist und kann, wieder bedringend. Manche mutige Satze
Jepins verdienen aufmerksam gehért zu werden. ,Eine Versammlung von
Jasagern wire kein Konzil, sondern dessen Karikatur (129). Der niichterne
Historiker kann kein Propbet werden; dennoch vermag er aus dem Gewesenen
und aus der Kenntnis der Gegenwart zu vermuten, daff es im kommenden
2. Vaticanum um die Kirche gehen wird. Das aber gebietet heute mehr
als frither, auch iiber die Mission zu sprechen, deren Probleme ,im strengsten
Sinn des Wortes unsere Probleme geworden® sind, ,Existenzfragen der Kirche
und des Christentums iiberhaupt (1380).

Freiburg/Br.. Heinz Robert Schlette

RipensErG, WernER: Chinesisch-Deutsches Wirterbudh. 8. erw., vollig neu-
bearbeitete Aufl. von Hans O. H. Stange. Cram, de Gruyter & Co., Hamburg
1959, 8. Lieferung.

Wenn man die vielen zusammengesetaten chines. Ausdriicke, die unter jedem
einzelnen Schriftzeichen angefiihrt sind, nacheinander priift, mufl man sich iber
den reichen Wortschatz wundern, der zum groflen Teil aus alten Klassikern,
grofitenteils aus populdren Schriften, etwa friheren Romanen, entnommen ist,
aber auch moderne Ausdriicke, allerdings in geringerem Mafle, enthilt. Das
Worterbuch erweist sicher jedem deutschsprechenden Europider, der sich dem
Studium der chines. Sprachen widmen mdéchte, einen groflen Dienst.
Konigstein/Ts. Thaddéus Hang
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Mosiex, Urrica: Die probati auctores in den Ehenichtigkeitsprozessen der S. R.
Rota seit Inkraftireten des Godex Juris Canonici (Freiburger Theologische
Studien, 74). Freiburg/Br. 1959, Gr.-Oktav, XVI -+ 192 S., kart. DM 13,—.

In der Einleitung behandelt Vf. den Fachausdruck probati auctores im kano-
nischen und roémischen Recht und dessen verschiedene Bewertung in beiden
Rechten; sodann unterscheidet er zwischen probati auctores im engeren und
weiteren Sinne. Ein erster Teil enthélt die kostbaren Bio- und Bibliographien
der probati auctores nach den neuesten Forschungen. — VI, teilt die auctores in
vier Perioden und erwidhnt in einem Anhang probati auciores im weiteren
Sinne. Ein zweiter Teil betrachtet die probati auctores in ihrer Bedeutung fiir
die Ehenichtigkeitsprozesse der S. R. Rota und behandelt 18 Hindernisse im
engen und weiteren Sinne.

Der kleine Raum, der dem Rezensenten gewdhrt wurde, gestattet nicht, auf
den hohen Wert des vortrefflichen Buches niher einzugehen. Zu wiederholten
Malen ist die Rede von der Unterscheidung, die die S. R. R. zwischen jus und
usus juris macht. GRAZIOLI weist in seiner Sentenz vom 11. 5. 1944 (Decisiones
S. R. Rotae. vol. 86, p. 329s.) darauf hin, dafl die Kanonisten des Mittelalters
diese Unterscheidung nicht kannten; erst SancuEz brachte sie fiir das Eherecht
auf. Nun ist interessant, welche Wandlung in dieser Hinsicht die S. R. R. durch-
gemacht hat. Rezensent hat sich als Ponens in einem Urteil des Gerichts des
Stadtvikariates Rom vom 9. 2. 1949 gegen die herkommliche Unterscheidung
zwischen jus und wsus uris im Eherecht gewandt. Die S. R. R. unter Starra als
Ponens verwarf das gtinstige Urteil am 23. 2. 1951. Im Anschlufl daran ent-
brannte eine heftige Kontroverse zwischen Starra und OrsterLiE. Die Sentenz
StArrAs wurde vom folgenden Turnus am 26. 1. 1953 kassiert. Auf diese Kontro-
verse hin hat Eicamann-Morsporr in der 7. Aufl. seines Kirchenrechis, Bd. 2,
S. 222f., seine bisherige Ansicht geandert und fiir das Eherecht die Unter-
scheidung zwischen Verpflichtungs- und Erfiillungswillen verworfen. STArra
selbst vertritt in einer Sentenz vom 18. 7. 1958 die Ansicht des Rezensenten.
Man vgl. ferner Pericies Fericr, Uditore S. R. R., iber die jurisprudentia
rotalis recentior in seinem Artikel: ,De investigatione psychologica in causis
ecclesiasticis definiendis® (Apollinaris 1959, nr, 7, p. 202—216). — Die ausge-
zeichnete Arbeit Mosieks kann den Kanonisten ,in Theorie und Praxis“ nicht
genug empfohlen werden.

Rom P. G. Oesterle OSB

VogeL, Franz Joser: Rom und die Ostkirchen (Bibliothek Ekklesia, 12). Paul
Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959. XII + 119 S.

Der Titel des Buches liefle vermuten, es handele sich hier um das Verhiltnis
zwischen Rom und den schismatischen Ostkirchen. In Wirklichkeit befafit
Vi. sich mit den unierten Kirchengemeinschaften der Ura Catholica. Exr geht
von dem angekiindigten 6kumenischen Konzil aus und meint, es wiirde ,fiir die
Ecclesia Orientalis, d. h. fur die orthodoxen, von Rom getrennten Kirchen des
Ostens, sowie fir die unierten” von hervorragender Bedeutung sein (XI). Dann
beschrinkt Vf. sich jedoch ganz auf den Bereich der unierten ostkirchlichen
Gemeinschaften und untersucht ihre geschichtlichen Beziige (Kap. 2) und ihre
rechtliche Stellung innerhalb der Catholica (Kap. 3), besonders die wichtigsten
Sonderrechte (Kap. 4). Schliefilich werden die verschiedenen Stufen zur Kodifi-
zierung des orientalischen Rechts aufgewiesen (Kap. 5). Am Schluff springt Vf.
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ganzlich unvermittelt auf die schismatischen Gruppen zuriick und betont so
stark die Unio, daf} der Eindrudk aufkommt, es sei mit der Einheit der unierten
Kirchen doch nicht ganz gut bestellt.

Das Buch will eine rechtsvergleichende Studie sein (XII). Was das angeht,
sei ein Urteil den Fachleuten iiberlassen. Uns interessiert hier mehr die dogma-
tische Entwicklung, die VI. im ersten Kapitel herausstellt. Da scheint denn doch
manches schief gesehen. Woran das liegt und worin seine Aussagen verkehrt
sind, ist schwer zu sagen. Der T on ist falsch. Vielleicht erklirt sich das aus
der Literatur, die Vf. benutzt hat und auf die er sich immer wieder, und mehr
als notwendig beruft. Jedenfalls finden sich durchweg da, wo solch ein falscher
Ton erklingt, Hinweise auf nichtkatholische Autoren (hauptsachlich auf HeiLer,
Metropolit SerapuiM, Spurer, Benz). Uberhaupt beweisen die Anmerkungen
des Buches nichts; sie verweisen lediglich auf Autoren, deren Meinung VE. sich
zu eigen macht, und das ist nicht der Sinn von Fufinoten.

Wiirzburg Josef Glazik MSC

Berichtigung zu ZMR 43, 1959, 202
(Eine Hindi-Uberseizung des Neuen Testaments)

Auf Seite 202 sind in der Fufinote 5 beim Satz alle griechischen Zitate weg-
gefallen, wodurch die Anmerkung unverstindlich wird. Nachstehend folgt der
Text der Anmerkung mit den griechischen Zitaten.

Einige Beispiele aus dem Philipperbrief: Phil 1,18 ist mpogdos. durch apna
matlab sadhne ke lie (,um eigene Zwecke zu verfolgen®) wiedergegeben. —
Phil 1,19 &k ... &myopnylag Tod mvedpatog *Inaol Xpiorod ist mit Yesu Khrist
ke atma ki pracur prapti ke prabhdv se (etwa: ,kraft des reichlichen Gewinns
des Geistes Jesu Christi*) zwar wegen der mannigfachen Anklinge, die das
Sankritwort prapti hervorruft, recht kriftig ausgedriidkt (die protestantische
Ubersetzung hat . . . ke dan ke dvara ,durch die Gabe . . .%), aber der Begriff
von Emyopnyle (W. Baver: Worterbuch zum NT: Unterstitzung, Vulgata:
subministratio) kommt in der Ubersetzung nicht direkt zum Ausdruck. —
Phil 1,21 ist der knappe und prignante Satz: *Eyol ydp w0 Giv Xpiotdg nal b
dmodaveiv xépdog durch die Ubersetzung mere jine ka arth hai Khrist aur
marne ka — un ki prapti (,Der Sinn meines Lebens ist Christus und der
meines Sterbens, ihn zu gewinnen®) durch die Ubersetzung schon interpre-
tiert und dadurch leichter verstdndlich geworden, hat aber zugleich an Kraft
und Weite des Gehalts verloren.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Landgerichtsdirektor Dr. Hornrr,
Fulda, Lindenstrafie 28. — P. J. H. Kamstra SVD, Catholic University, Nan-
zancho Showaku, Nagoya, Japan. — P. Dr. Karr MoLLer SVD, St. Augustin
iiber Siegburg Rhld. — Dr. P. J. A. Orro S], Bonn, Lennéstrafie 5. — Dr.
Herca Ruscue, Minster/Westf., Nordstrafle 45, — P. Tu. SterteEnroor SVD,
St. Joseph’s Seminary, Alwaye, Kerala, Indien. — Jonn Varpamarram, Kotha-
mangalam Diocese, Kerala, India. — Dr. Axpreas VirLanyr, Cas. Post. 90—78,
Roma. — Dr. P. Bernwarp WiLLeke OFM, Minster/Westf., Horsterplatz 5.
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DIE HEIDENMISSION IN DER ZUKUNFTSSCHAU JESU

von Max Meinertz

Unter dem vorstehenden Titel hat David B o s ch eine wertvolle Unter-
suchung veréffentlicht (Abhandlungen zur Theologie des Alten und Neuen
Testaments. Herausgegeben von W.Eichrodt und O.Cullmann, Nr. 36,
Ziirich, Zwingliverlag 1959, 210 Seiten, 19 DM), die den Untertitel fiihrt:
Eine Untersuchung zur Eschatologie der synoptischen Evangelien. Der
hollindische, in Stdafrika titige Verfasser hat mit ihr an der theolo-
gischen Fakultit der Universitdt Basel promoviert und ist dementspre-
chend von Oscar Cullmann stark beeinfluft. Bei feinem Verstindnis
und umfassender Kenntnis weifl er mafivoll und eindrucksvoll meistens
die rechte Mitte zwischen Extremen — extreme Eschatologie, ausschliefi-
licher Partikularismus, hemmungsloser Universalismus, Verkiimmerung
des gegenwartigen Gottesreiches — einzuhalten. Das wesentliche Ergeb-
nis seiner Untersuchung fafit Bosch (S.193) in folgenden Worten zu-
sammen: ,Der irdische Jesus weifl sich ausschlieflich zu seinem eigenen
Volk gesandt und hat diesem Volke mit vollem Einsatz und unbedingter
Treue gedient bis zu seinem Tode am Kreuze, wo er in seiner Sterbens-
stunde noch zuletzt ausruft: ,Vater vergib ihnen, denn sie wissen nicht
was sie tun’ (Lk 23, 34). So bleibt er im Leben und im Sterben mit Israel
vereint. Dieser sein ,Partikularismus’ ist jedoch nur verstidndlich, wenn er
in Verbindung mit seinem ,Universalismus’ gesehen wird. Indem Jesus
seine und seiner Jinger Arbeit auf Israel beschrinkt, schafft er die
Voraussetzungen fiir eine spatere weltweite Missionstétigkeit®. Jesus hat
das Volk Israel in die Entscheidung gestellt, aber er ist bewufit fiir die
»Vielen® (= alle Menschen) gestorben. Auch der irdische Jesus hat auf
die Sorge um die Heiden fir die Zukunft hingewiesen. Die Sendung an
die Heiden, die im Gleichnis vom Hochzeitsmahl durch die Einladung der
Leute an den Ausgidngen der Wege dargestellt wird (M¢ 22,9), braucht
also nicht spaterer Gemeindeiiberlieferung anzugehéren. Auch der univer-
sale Missionsbefehl des Auferstandenen ist echt und pafit in den gesam-
ten Zusammenhang durchaus hinein. Sehr zutreffend wird — was schon
oftmals betont worden ist — hervorgehoben (S. 187), ,dafl es in den
Auseinandersetzungen der Apostelzeit gar nicht um das grundsitzliche
Recht der Heidenmission ging, sondern vielmehr um die Bedingungen,
unter denen die Mission erfolgen darf, um den Verkehr zwischen Juden
und Heiden, um die theologischen Auseinandersetzungen zwischen Gesetz
und Evangelium. Nie bestand in der Urgemeinde Anlafl dazu, sich fiir
das Recht der Heidenmission auf den Missionsbefehl zu berufen. Der Ur-
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gemeinde stand von Anfang an die Bestimmung des in Jesus erschienenen
Heils fiir die Volkerwelt fest, aber das ,Wie® war verborgen. Uber dieses
JWie' wird in Mt 28,16—20 Par. nichts ausgesagt. Darum berief man
sich in den Auseinandersetzungen nicht auf diese Stelle.“ Bosch weist
sehr stark darauf hin, dafl auch nach Tod und Auferstehung Jesu zunéchst
die Apostelarbeit bei den Juden begann, denen nochmals eine Gnaden-
zeit gewdhrt wurde. Erst mit der Geistsendung am Pfingstfeste und der
damit ins Leben tretenden Kirche ist die eigentliche Missionszeit da. ,Die
Folge der Verwerfung Jesu durch Israel war nicht unmittelbar die Hei-
denmission, sondern sein (Jesu) Tod am Kreuz. Jenseits dieses Kreuzes
wird das ,zuerst’ aufgehoben, bricht das Gericht Gottes ein tiber das ver-
stockte Gottesvolk, und entsteht die neue Gemeinde, welcher der Wein-
berg Gottes anvertraut wird® (S.124). In diesem Sinn ist in der Tat das
Gleichnis von den bdosen Winzern zu deuten. Die ,andern®, denen der
Weinberg gegeben wird (Mk 12,9), sind nicht einfach die Heiden im
Gegensatz zu den Juden. ,Vielmehr mufl man hier das neue Gottesvolk
verstehen, die Gemeinde der Messiasgldubigen aus Heiden und Juden®
(S. 128). ,Wenn die Juden ihren Messias verwerfen, ist die Judenmission
nur moglich unter der Voraussetzung, dafi dieser Messias fiir die Juden
sein Leben hingibt, auferweckt wird und seinen Heiligen Geist sendet.
Der Tag der Ausgiefung des Heiligen Geistes (Apg 2) ist darum die
Geburtsstunde sowohl der Heiden- als der Judenmission® (S. 194).

Die Kirche der Zukunft (,,Ich werde bauen®) ist also vom irdischen Jesus
ausdriicklich geplant. Da Jesus starke Ablehnung bei den Juden gefunden
hat und selbst von einer ,kleinen Herde® spricht, hat man vielfach von
einer Ankniipfung an die alttestamentliche ,Resttheologie® gesprochen.
Da dieser Hinweis aber mifiverstindlich ist, 148t man ihn wohl besser
fallen. Im Sinne der Absonderung, etwa wie bei der Qumran-Gemeinde,
hat Jesus niemals etwas von einem solchen ,Rest® wissen wollen. Im
Alten Testament dagegen iiberwog der Gedanke, ,daf der ,Rest’, ob-
schon zahlenmafig stark reduziert, immer noch Vertreter des ganzen
Volkes Israel war, und ihm gegeniiber auch verantwortlich® (S.83). In
diesem Sinn kann man tatsdchlich von einem Restgedanken sprechen.
Unter Hinweis auf Oscar Cullmann bemerkt Bosch, daffl ,die ganze
Heilsgeschichte sich von Anfang bis Ende nach dem Prinzip der Stellver-
tretung in einer progressiven Reduktion abwickelt. Von der ganzen
Schopfung geht der Weg der Menschheit, von der Menschheit zum Volke
Israel, vom Volke Israel zum (alttestamentlichen) ,Rest’, vom Rest zum
Einen, Jesus. Vielleicht liegt in dieser Tatsache der Grund, warum
Jesus sich mit Vorliebe ,Menschensohn’ genannt hat, denn gerade der
danielische Menschensohn war zugleich eine individuelle Gestalt wund
eine reprisentative, nimlich als ,Volk der Heiligen des Héchsten'. Gerade
diese Doppeldeutigkeit des Menschensohnbegriffs macht ihn fir Jesus
geeignet. Der alte Bund ist durch sein Kommen antiquiert und der Rest-
gedanke samt der ganzen judischen Theologie iiberholt. Jesus ist in seiner
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Person der ,Rest’ Israels, der die Verkorperung ganz Israels, ja der
ganzen Menschheit darstellt. Darum kann Paulus ihn bezeichnen als
zweiten Adam’ und als Haupt seines Leibes, der seine Gemeinde ist®

(S. 84).
Mit Jesu Auftreten hat die Eschatologie begonnen, mit seiner Person
hangt die ,eschatologische Zeit” zusammen, das ,Gottesreich® — selbst

ein eschatologischer Begriff — ist da, freilich noch nicht in seiner Voll-
endung. Die Kirche ist nicht einfach identisch mit dem ,Gottesreich“ (oder
der ,Gottesherrschaft“), aber sie ist die Tragerin des letzteren oder, wie
Josef Schmid? sich ausdriickt: ,Organ des auf Erden sich durchsetzen-
den Gottesreiches“. Das gegenwirtige Gottesreich ,wichst®, namentlich
durch die Mission, zu seiner Vollendung heran, nicht durch einen Natur-
prozefs des natiirlichen Wachstums, sondern durch iibernatiirliche Krifte.
Darum ist der Eintritt der Vollendung nicht ein zwangsliufig sich von
selbst ergebender Reifevorgang, sondern eine Tat Gottes. Ein solches
Wachstum des Gottesreiches wird heute freilich vielfach bestritten, und doch
liegt es in dem vollen Ernstnehmen der Tatsache des gegenwirtigen
Gottesreiches beschlossen. Durch die verschiedenen Wachstumsgleichnisse
wird es anschaulich gemacht. Man tiberbetont bei ihrer Erklarung vielfach
die an sich richtige Tatsache, dafl in den Gleichnissen, etwa vom Senf-
korn und vom Sauerteig, der Hauptnachdruck auf dem Gegensatz so klein
und dann so grof} liegt. Dabei lehnt man es ab, aus der Schilderung des
Wachstums in der Zwischenzeit Folgerungen zu ziehen. Demgegeniiber
sagt Bosch zutreffend: ,Wie bei den Gleichnissen von der Wachsamkeit
der Hauptakzent auf dem Interim liegt, so liegt er hier auf dem der
Zwischenzeit vorangehenden Anfang und der sie abschlieBenden Voll-
endung. Dennoch darf man die Bedeutung auch der Zwischenzeit in diesen
Gleichnissen nicht leugnen. Das iiberwiltigende Ende geht ja nicht un-
vermittelt aus dem kleinen Anfang hervor. Dafiir wire das Bild von
dem Emporwachsen der Senfstaude und von der Durchsiuerung des
Teiges herzlich wenig geeignet. Auch in diesen Gleichnissen wird folg-
lich die entscheidende Bedeutung des Interims ganz ernst genommen®
(S.1421£.). Ich habe diese Frage in meinem Aufsatz ,Zum Ursprung der
Heidenmission® fur die Festschrift zum 50jdhrigen Jubildum des Papst-
lichen Bibelinstituts in Rom behandelt® In der gleichen Festschrift?® hat
Otto Kuss sich ,Zum Sinngehalt des Doppelgleichnisses vom Senfkorn
und Sauerteig® geduflert. Dabei heifit es (S.653): ,Das Reich Gottes
,wichst® also, es gibt eine Art ,Fortschritt’ und ,Entwicklung® bis zu einem
Endstadium, das sich von dem unansehnlichen Anfang betrachtlich unter-

! Das Evangelium nach Markus (Regensburger NT, 8. Aufl,, 1954, 38).

® Analecta Biblica 11, Roma 1959, 194—209 = Biblica 40, 1959, 641—653. Vgl.
auch meine Bemerkungen in der Theologischen Revue 55 (1959), 217 f. (bei der
Besprechung von J. B. Bauer: Bibeltheologisches Worterbuch), und: Theologie
des NT I (1950), 30 ff.

3 Biblica 641—653.

1* 83



scheidet. Dafl dieser Gedanke fiir Jesus unvollziehbar gewesen sei, ist ein
Vorurteil ...“ Bei dem unleugbar vorhandenen Band zwischen Jesus und
der Kirche wird man ,mit gutem Recht in den beiden kurzen Gleichnissen
einen — keineswegs das Ganze, aber einen wichtigen Teil des Ganzen
treffenden — Hinweis auf die géttliche Verwirklichung des Reiches Gottes
sehen diurfen, wie sie ,wunderbar’ und doch nach ,naturlichen’ Wachs-
tumsgesetzen zu ihrem Teil auch in der Geschichte der Kirche sichtbar
wird®“. Ebenso legt Mussner® mit Recht den Nachdruck auf den Kon-
trast zwischen Gegenwart und Zukunft, spricht aber auflerdem vom ,ver-
borgenen Wachstum der Gottesherrschaft® oder von einem Wachstum,
wenn es auch ,einstweilen noch so unscheinbar und verborgen ist®®.

Die Zwischenzeit ist eine Zeit der Arbeit fiirs Gottesreich. Daraus er-
gibt sich die Schlufifolgerung, ,daff alle Gleichnisse, die von der Wach-
samkeit und Bereitschaft der wartenden Jiingerschar handeln, unver-
standlich wiren, wenn sie nicht ein Wort von der Verpflichtung zur welt-
weiten Verkiindigung der Gottesherrschaft — eben ein Wort wie Mk
13,10 Par. — als Voraussetzung hitten. Zu einem gewissen Grad gilt das
auch von den sogenannten Wachstumsgleichnissen® (S.143). Bosch be-
tont mit Recht zum Verstindnis auch mancher scheinbar widerspruchs-
voller Jesusworte von der Zukunft die sogenannte prophetische Perspek-
tive. Die Gemeinde uberlieferte und las Worte wie Mk 9,1 mit anderen
Worten zusammen, ,und sie wufite von den michtigen Ereignissen der
Auferstehung und der Ausgiefung des Heiligen Geistes, die in ihrer
Mitte wirksam waren. Von dort her war es ihr moglich, die Worte ihres
Herrn — auch wenn sie sich gegenseitig scheinbar widersprachen — treu
zu iberliefern® (S. 147). Die wiederholten Mahnungen zur Wachsamkeit
setzen die Moglichkeit sowohl der Nihe als der Ferne der Vollendung
voraus. Aber eben deswegen haben die Jinger ,nur mit der Nahe, nie
aber mit der Ferne jenes Tages zu rechnen. Worte wie Mk 18,10; M¢

4 1 Q Hodajot und das Gleichnis vom Senfkorn (Mk 4,80—32 Par), in: Bib-
lische Zeitschrift 4, 1960, 128—130.

5 M. J. Congar: Geschichtliche Betrachtung iiber Glaubensspaltung und Ein-
heitsproblematik, in: Begegnung der Christen, Stuttgart u. Frankfurt 1959,
405—429, S. 408, drickt sich folgendermaflen aus: Zum Verstindnis der katho-
lischen Lehre von der Kirche miisse man von der Auffassung ausgehen, ,dafl
das Reich Gottes auf Erden Gestalt angenommen hat — zwar nicht in seiner
Fille und nicht in der Weise, in der es erscheinen wird ..., wohl aber in der
Art, wie es der Zeit seiner ersten Ankunft in Niedrigkeit entspricht®. Vgl. das
umfangreiche Buch von Congar: Der Laie, Stuttgart 1957, 98 ff., z.B. auf
S.148: Die Gleichnisse vom Sauerteig und vom Senfkorn ,sind Gleichnisse vom
Reiche, insofern es in der Kirche beginnt, oder entsprechend: Gleichnisse vom
Glauben, die wohl eine Entwicklung in der Welt einschliefen, aber nicht eine
Entwicklung der Welt meinen®, oder S.155: Es fihrt ,jede Untersuchung des
Begriffes des Gottesreiches im Neuen Testament zur Anerkennung einer irdischen
und dynamischen Phase desselben, die der Kirche und der Zeit der Kirche ent-
spricht®.
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16,18, und die Gleichnisse von der Wachsamkeit mahnen die Jinger,
daf dieses Wachen ein Handeln sein soll®. Der Jiinger mufl jeden Tag
wachen, als wire es der letzte Tag, und jeden Tag arbeiten, als lage
jener letzte Tag noch in der weiten Zukunft® (S. 148).

Wenn Jesus Lk 21,24 von den ,Zeiten der Heiden“ spricht, die nach
der Zerstorung Jerusalems einsetzen, dann kann man nicht leugnen, daf}
bei diesen Zeiten auch ,an die Zwischenzeit als Zeit der Heidenmission
gedacht ist® (S.174). Bosch weist darauf hin, daf die gelegentlichen
Reisen Jesu ins heidnische Land natiirlich in keiner Weise ,einen Ver-
zicht auf die Tétigkeit am eigenen Volke“ bedeuten kénnen. ,Auch im
Heidenland weifl er sich als nur zu Israel gesandt. Die Ereignisse in
Tyrus und Sidon, Gerasa und der Dekapolis sind geradezu Zeichen, die
Jesus da und dort im fremden Land aufrichtet, und die iiber das wo@tov
MFE 7,27 hinaus fir die Zukunft eine volle Zuwendung des géttlichen
Heils an die Heiden gewahrleisten® (S. 103).

Gewifl kann man zu den weitreichenden Ausfithrungen des Verfassers
manchmal einige kritische Anmerkungen machen. So scheint er mir die
Bedeutung des Alten Testamentes fiir die Stellung Jesu nicht aus-
reichend zu wiirdigen. Es besteht freilich kein Zweifel, dafl die Israeliten
in der alttestamentlichen Zeit keine eigentliche Heidenmission betrieben
haben — trotzdem ,kiimmert das Alte Testament sich doch stindig um
das Heil der Heiden® (S.41 Anm. 46) —, aber namentlich die jesajanische
Prophetie geht bereits in ein aktives Sichkiimmern tiber. Und wenn Jesus
sich als Iesajas ,Gottesknecht® weil — was Bosch sehr stark betont —,
dann muf} ihm solche Aktivitat vor der Seele stehen. Es ist des weiteren
zutreffend, dafl die Entsendung des Jahvepropheten Jona zu den Heiden
eine Ausnahme im Alten Testament bildet. Auf jeden Fall aber ist das
Buch Jona ein Hinweis darauf, dafl Gottes ,Heilswille weiter reicht als
die Grenzen des eigenen Volkes und deshalb zur Missionsaufgabe hin-
fithrt“ (Arthur Weiser). Fir die Stellung Jesu macht es nichts aus, daf§
die Sendung gegen den Willen des Propheten erfolgte. Es geniigt, dafl
es Gottes Wille war, und dafl Jona bestraft wurde. Vor allem ist aber
zu beachten, dafl Jesus selbst auf Jona hinweist, und zwar gerade auf
seine Predigt, durch die die heidnischen Niniviten bekehrt wurden, und
daf} er sich in ibersteigernden Vergleich zu Jona stellt: Hier ist mehr als
Jona (Mt 12,41).

Durchaus zu Recht unterstreicht Bosch ,die Bedeutung des eschato-
logischen Moments sowohl im letzten Mahl Jesu als auch in den Abend-
mahlsfeiern der spateren Gemeinde“ (S.182). Die Eucharistie weist so-
wohl auf das Todesmahl Jesu als auf das messianische Mahl der End-
zeit hin. Ebenso trifft es zu, dall das eucharistische Mahl wesentlich auf

8 So richtig und wichtig dieses Handeln auch ist: Die von Bosch vertretene
These der reformierten Theologie, daf die Kirche eine Funktion der Mission
sei — nicht umgekehrt die Mission eine Funktion der Kirche — tbertreibt und
entwertet die Kirche.
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die Gemeinschaft des neuen Gottesvolkes abzielt (I Kor 10,17: ,Weil
ein Brot, sind wir viele ein Leib, denn alle haben wir an dem einen
Brote teil“). Daraus ergibt sich aber nicht der Tadel fir die ,neuere
katholische Ekklesiologie“, den Bosch in folgende Worte kleidet: ,Die
fortgesetzte Inkarnation Christi wird immer stirker betont, und man
redet schon von der ,Dauergegenwart’ des Fleisches Christi im Kommu-
nikanten“ (S.182, Anm.34). Abgesechen von der nicht sehr gliicklichen
Formulierung des Satzes: Hier liegt kein echter Widerspruch vor. Ich
verweise nur auf Jesu Worte wie M¢ 18,20 (,Wo zwei oder drei in
meinem Namen versammelt sind, da bin ich mitten unter ihnen“) und
Mt 28,20 (,Ich bin bei euch alle Tage bis zum Ende der Welt“). Natiir-
lich weisen diese Worte nicht unmittelbar auf die Eucharistie hin. Aber
sie zeigen doch, dafl die Erwartung fir die Zukunft die Gegenwart
Jesu in irgendeiner Form innerhalb der Kirche nicht ausschliefit.

Ebenso liegt kein Gegensatz zwischen Missionsarbeit unter den Heiden
und dem ,Erwartungsuniversalismus®, nach dem ,Heiden, als solche, die
zum Reiche berufen sind, mit dem Anbruch der messianischen Zeit offen-
bar wiirden“, so dafl die Kirche eine Aufgabe in die Hand nehmen
wirde, die Gott sich vorbehalten hat. ,Nein! Die Heidenmission ist keine
,Verlegenheitslosung’, keine Folge der ,Parusieverzogerung’, keine Schop-
fung des genialen Apostels Paulus, sondern geht auf Jesus zuriick. Wenn
der Gebrauch des Passivs in Mk 13,10 Par. die Mission als Gottes Sache
ausweist, so besagt doch die Verwendung des Verbums xnotooewv, daff es
hier zugleich um einen mensdilichen Einsatz geht. Der auferstandene und
erhéhte Herr missioniert selber in der Gestalt des Heiligen Geistes
durch seine Boten. Darum ist eine zentrifugale Mission erst nach Pfingsten
moglich. Jesus Christus geht in der Gestalt seines Geistes selber zu den
Volkern und bereitet so durch seine Boten die Welt auf sein Kommen vor*
(S.198f.). Diese Botenarbeit ist ein ,Mitwirkendiirfen an der gnaden-
weise geschenkten Vorwegnahme der Stunde des Gottesheils® (Joachim
Jeremias).

Das Buch von B osch ist eine wirklich erfreuliche Erscheinung auf dem
Gebiet der biblischen Missionsbegriindung. Daher rechtfertigt sich wohl
eine etwas ausfiihrlichere Darlegung seiner Gedanken, iiber den Rahmen
einer kurzen Besprechung hinaus.
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JESUS — APOSTEL UND HOHERPRIESTER
Skizze einer biblischen Missionslehre

von Josef Glazik

Wenn die Missionswissenschaft den Anspruch erhebt, eine theologische
Disziplin zu sein, dann mufl an erster Stelle die Missionstheorie bewei-
sen, dafl dieser Anspruch zu Recht erhoben wird. Das setzt voraus, daf
der Offenbarungscharakter der Theologie voll und ganz ernst genommen
wird und die Missionstheorie sich in erster Linie an den Aussagen der
Heiligen Schrift, vor allem des Neuen Testamentes, ausrichtet. Eine
Lehre von der Mission nach einem logischen Begriffsschema (Veranlas-
sung, Ursachen, Beweggriinde, Mittel, Ziele usw.) zu entwickeln mag
angingig sein, wenn der biblische Befund feststeht.

Es ist gut, sich daran zu erinnern, daf die Heilige Schrift nicht nur
nach ausdriicklichen Aussagen, Lehren, Behauptungen befragt werden
darf — die werden sich, der literarischen Gestalt des NT entsprechend,
nicht in iiberragendem Mafe, schon gar nicht in Form von Begriffs-
bestimmungen und Lehrsitzen, finden lassen. Vorwiegend handelt es
sich ja um den literarischen Niederschlag der Verkiindigung vom Heils-
handeln Gottes und um dessen Bezeugung durch jene, die es an sich
erfahren haben. Die Offenbarung Gottes ist deshalb nicht nur als Mit-
teilung Gottes durch sein gesprochenes Wort zu verstehen, sondern eher
und mehr als ein Handeln Gottes durch sein personhaftes, in die Welt
entsandtes Wort. Das Wort Gottes an die Viter des Alten Bundes ist
durch Gottes Tat in seinem menschgewordenen Wort erfiillt und iber-
boten. Wort und Werk — Aéyog xal Zpyov — werden demnach immer
zusammen betrachtet werden miissen, wenn wir die Wirklichkeit des
Neuen Bundes recht begreifen und ihr gerecht werden wollen.

Diese Verkniipfung von Wort und Werk in der Offenbarung Gottes
muf} vorab beachtet werden, wenn es darum gehen soll, die Mission
aus der Heiligen Schrift heraus zu verstehen. Denn die Mission der
Kirche ist Fortsetzung und Weiterfithrung jener ,Mission’, die der Sohn
Gottes auf Erden auszufithren und zu vollbringen hatte, Eben darum
kommt es darauf an, den Sinn der ,Mission’ Jesu aus der Verkindigung
und aus dem Zeugnis, wie sie in den Schriften des NT niedergelegt sind,
herauszuhoren, ihn anzunehmen und unverfilscht in der eigenen ,Sen-
dung® weiterzutragen. Nur so wird die aus Jesu Sendung sich ableitende
Sendung der Kirche in die Sendung Jesu einmiinden kénnen und von dem
zuversichtlichen Vertrauen getragen sein diirfen, dafl sie, weil in Jesu
Sendung aufgenommen, vom Vater anerkannt und bestédtigt werde.
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Hebr 8,1

Ein geeigneter Ausgangspunkt fiir eine solche bibeltheologische missi-
onstheoretische Besinnung scheint mir in der Aufforderung von Hebr 3, 1
zu liegen, die den Auftrag Jesu erschépfend zusammenfafit. Es heifit da:
y Ofev, adehgpol dyiol, xhfcewe émovpaviov pétoyol, xatavoroute Tov dmb-
oTohov kol dpyLepéa Tig bpohoytag iy "Inoobv. — Deshalb, heilige Briider,
Teilhaber himmlischer Berufung, richtet den Blick auf den Apostel und
Hohenpriester unseres Bekenntnisses, Jesus!®

Die dlteren Exegeten haben vielfach im Anschluff an Thomas von
Aquin?!in der Bezeichnung tov améorohov xal dpylepée eine besondere
Erfilllung der alttestamentlichen Amter gesehen: In Jesu Person seien das
Amt des Moses, des Gesandten katexochen des Alten Bundes (Ps 105, 26;
Apg 1, 35), der ,Worte des Lebens empfing, um sie euch mitzuteilen®
(Apg 7, 38), und das Amt des von Gott berufenen Hohenpriesters Aaron
(Ex 28, 1; Hebr 5, 4) miteinander vereinigt und dadurch das Ende des
Alten Bundes zum Ausdruck gebracht worden?2.

Gegen diese Deutung ist anzumerken, dafl der Ausdruck 7ov andéorohov
nol &pytepée  als eine Einheit aufzufassen ist, wie der fehlende Artikel
vor dpyiepén anzeigtd. Jesus ist der ,Sohn, durch den Gott jetzt, am
Ende der Tage, zu uns geredet hat* (Hebr 1, 2), und gleichzeitig der
,barmherzige und treue Hohepriester bei Gott, um die Siinden des
Volkes zu sithnen® (2, 17). Er ist vom Vater als ,Apostel* zum Wort und
als ,Hoherpriester* zum Werk der Erlosung bestellt. ,Deswegen® — &8ev
zieht, wie 8% ToUto (2, 1), aus der theologischen Betrachtung (1, 1—14;
2, 1—4) die praktische Folgerung — ,richtet den Blick auf... Jesus®,
und zwar auf den , Jesus unseres Bekenntnisses®!

Die geforderte opohoyia (vgl. 4, 14; 10, 23) ist die Anerkennung
der Jesus von Gott verlichenen Autoritit. Ob es sich hier um ein
Glaubens- und Taufbekenntnis oder um eine kultisch-liturgische Lob-
preisung handelt, ist fiir unser Anliegen unwesentlich, Wichtig ist, daff
Wort und Werk Jesu eine Antwort finden, die seinem Wort, dem
Edecyyénov, gliubigen Gehorsam erweist und sich seinem Werk, der
Erlésung von der Siinde, durch ein entsprechendes sittliches Leben ver-
pflichtet weifl. Nur so wird das Bekenntnis zum ,Apostel und Hohen-
priester Jesus® eine Entscheidung, die fiir die Person Jesu gefillt wird,
und das ist das Ziel des Sendungsanliegens Jesu: Er verpflichtet nicht
auf seine Lehre, sondern zunéchst und grundsitzlich auf seine Person.

Inhalt dieses ,Bekenntnisses® zu Jesus ist sein Apostolat und sein
Hohepriestertum.

! Expositio super Epistolam S. Pauli ad Hebraeos. In: Divi Thomae Aquinatis ..
in omnes D. Pauli Apostoli Epistolas commentaria, II1. Leodii 21858, 240

z Ahnlich hat Calvin die dlteren protestantischen Exegeten beeinflufit (vgl.
Sprachlicher Schliissel zum Griechischen Neuen Testament nach der Ausgabe
von D. E. Nestle, bearbeitet von F. Rienecker [Urtextstudium, 1] Gieflen-
Basel 81952, 522).

3 E. RicGENBACcH: Kommentar zum Hebraerbrief (1918), 67 — s. ThIUONT 1 424
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Sein Apostolat: Zwar ist es ganz ungewohnlich, dafl Jesus mit dem
Wort dméorohog bezeichnet wird — es findet sich einzig an dieser Stelle in
Verbindung mit der Person Jesu. Doch ist der Begriff der Sache nach
einhellig in den Evangelien bezeugt: Jesus ist in einer mur von ihm
aussagbaren Weise der Gesandte des Vaters im Himmel. Der Vater
wird von Jo geradezu umschrieben als 6 wéudug pe mathe (5, 37; 8, 18;
12, 49 u. a. 6,44; 14,24). Als ,Sohn’, als zweite Person in der Gottheit
ist Jesus der ,Gesandte’. Die ,Sendung’ Jesu in die Welt erweist sich als
Weiterfithrung seines Ausganges aus dem Vater, als Verlingerung der
innergoéttlichen ,Sendung’ ,in diese Welt“ (17,3 Cod D). Die Bedeutung
seiner Person, seines Wortes und seines Werkes erhellt gerade daraus,
dafl er den Vater in seiner Person vertritt und dafl der Vater aus ihm
redet und in ihm handelt. Deswegen die ,Zeichen‘-taten Jesu: Sie er-
weisen ihn als den Verheiflenen des Alten Bundes, den Gott gesandt
hat4. Deswegen auch die Einbeziehung des Sterbens Jesu in sein ,Werk":
Es bewirkt Jesu Erhohung zur Rechten des Vaters und gibt ihm Anteil
an der Herrlichkeit des Vaters und beweist so, unwiderruflich und ein
fiir allemal, dafl er der Sohn ist. Weil er der Sohn ist, deshalb ist er
der Gesandte schlechthin, Weil er der Sohn ist, dringt seine Sendung
auf Entscheidung und Scheidung und bewirkt Heil oder Verwerfung vor
Gott.

Das Hohepriestertum Jesu liegt nicht im entferntesten auf der Linie
des aaronisch-levitischen, sondern wird von Ps 109, 4 her als Priester-
tum ,nach der Weise des Melchisedech (Hebr 5, 6. 10; 6,20) gedeutet,
das dem levitischen weit iiberlegen gewesen ist (7, 1—10).

Jesus, der Hohepriester, ist der Mittler des Neuen Bundes, ,eines
besseren Bundes, der auf besseren Verheiflungen griindet® (8, 6; vgl.
7, 22: 9, 15; 12, 24), und zwar deshalb, weil Jesus, ,heilig, unschuldig,
unbefleckt* (7, 26), ,uns einen neuen Lebensweg eingeweiht hat...durch
sein Fleisch hindurch® (10, 20), d. h. durch seinen Opfertod am Kreuz.
Der Kreuzestod des irdischen Jesus gehért demnach schon zu seinem
Hohepriesteramt, wie das Walten des erhdhten Herrn im Heiligtum des
Himmels dazu gehort. Denn ,obwohl Sohn, hat er doch Gehorsam er-
lernt* (5, 8) und ,in den Tagen seines Fleisches Bitten und Flehrufe mit
lautem Geschrei und unter Trinen® (V. 7) zu Gott emporgesandt. ,So
vollendet, ward er allen, die ihm gehorchen, Urheber ewiger Erlosung“
(V. 9).

2 0%y . .. ¥atavofoare. . . Inooly — deshalb richtet euren Blick auf Jesus™
Jbetrachtet ihn aufmerksam, mit Andacht’! Denn der ,Apostel und
Hohepriester Jesus, zu dem wir aufblicken, ist der ,Begriinder und
Vollender® unseres Glaubens (12, 2). ,Da wir nun einen solchen Hohen-

4 vgl. Jo 5, 36: ,die Werke, die mir der Vater auszufithren gab; diese Werke,
dic ich tue, sic geben Zeugnis iiber mich, daf der Vater mich gesandt hat.*
Ahnlich 9, 4 oder 10, 38: ,Glaubt doch den Werken, damit ihr erkennt und
einseht, dafl der Vater in mir ist und ich im Vater bin.“
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priester haben..., Jesus, den Sohn Gottes, so wollen wir festhalten an
dem Bekenntnis. .. So wollen wir mit Vertrauen hinzutreten zum Throne
der Gnade, damit wir Barmherzigkeit erlangen und Gnade finden zu
rechtzeitiger Hilfe® (4, 14. 16). Das Bekenntnis zum , Apostel und Hohen-
priester Jesus“ wird demnach auch zu einem Bekenntnis christlicher Hoff-
nung, die jetzt schon Anteil gewdhrt an dem, was auf uns ,zu-kommt’,
an den ,zu-kiinftigen* Giitern. Deshalb ist es nicht von ungefihr, daf
Hebr hier, wo er zum ersten Mal seine Adressaten anredet, jene Namen
miteinander verbindet, auf die sie als ,Teilhaber der himmlischen Be-
rufung® rechtens horen diirfen: Sie sind ,Briider® (8, 12; 10, 9; 13, 22)
und ,Heilige® (6, 10; 13, 23).

Die Anrede gerade an dieser Stelle darf auch als Hinweis darauf ver-
standen werden, dafl das ,Bekenntnis“, zu dem die Angeredeten auf-
gefordert werden, die ,heilige Bruderschaft’ zu bewirken vermag. Selbst
wenn 6poloyle ,schwerlich eine feste Formel‘® darstellen sollte, so ist
damit doch ,sicher mehr als ein innerer Akt gemeint. Jede, auch die
geringste, auflere Bezeigung des Glaubens driickt in sich schon etwas
Gemeinschaftliches aus’, so daf} ,Jesus unseres Bekenntnisses“ besagen
wiirde: Jesus, ,den wir gemeinschaftlich bekennen‘, und zwar im Glauben,
.der sich in Gebeten und liturgischen Ubungen der versammelten Gldu-
bigen ausdriickt‘é, d. h. in der Kirche.

Wir mufiten in der Erkldrung der Stelle ein wenig weiter ausholen,
um wenigstens punkthaft anzudeuten, welche Elemente fiir eine bibel-
theologisch orientierte Missionslehre von Wichtigkeit sind. Selbstver-
standlich wird man sich nicht auf die Darstellung der ,Mission® Jesu be-
schranken diirfen, sondern mufl die Mission der Apostel und die Mission
der Kirche in die Betrachtung miteinbeziehen. Aber da die Apostel und
die Kirche ,nur’ die Mission Jesu nachvollzichen und fortfithren, miissen
die gleichen Elemente, die die Mission Jesu kennzeichnen, (wenn auch in
etwa, der verdnderten Situation entsprechend, abgewandelt) fiir sie Be-
deutung haben und behalten.

DIE MISSION JESU VOR SEINER AUFERSTEHUNG
A. Jesus, der Apostel

1. Das Sendungsbewuftsein Jesu

Jesus hat sich selbst niemals ,Apostel’ genannt. Aber er weifl sich als
den ,Gesandten des Vaters’, er weifd sich als die Erfiillung der alttesta-
mentlichen Vorhersage, ,gesandt, den Gefangenen Befreiung und den

5 g0 H. STRATHMANN: Der Brief an die Hebrder (Das Neue Testament Deutsch,
Neues Gottinger Bibelwerk, 9). Gottingen 51949, z. St.

¢ J. KeurErs: De Brieven van Paulus, II. Roermond-Maaseik 1940, 356s. —
Ahnlich spricht J. Bonsirven: St. Paul, Epitre aux Hébreux (Verbum salutis, 12).
Paris 1943, 230. Fiir ihn ist épodoyiz: ,la doctrine définie que tient un
groupe religieux, dans la profession publique comme dans l'acte de foi privé“.
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Blinden das Augenlicht zu verkiinden, die Niedergedriickten in die
Freiheit zu entlassen, das Gnadenjahr des Herrn zu verkiinden“ (Lk
4, 18 nach Is 61, 1f). Als Gesandter des Vaters erkannt (und anerkannt)
zu werden bezeichnet Jesus im Gebet als den Inhalt seines Wirkens:
»Dafll sie Dich, den allein wahren Gott, erkennen und den Du gesandt
hast“ (Jo 17, 8). — Das gleiche Sendungsbewufitsein driickt sich in allen
sog. #HA%ov -Spriichen aus, jenen Worten, wo Jesus in der Ichform von
seinem Kommen und dem Sinn seines Kommens redet. Dieses Kommen
wird ausdriicklich mit seiner Sendung in Zusammenhang gebracht und
soll der Wahrheit Zeugnis geben: ,Von mir selbst bin ich nicht gekom-
men. Der Wahrhaftige, den ihr nicht kennt, er ist es, der mich gesandt
hat* (Jo 7, 28). Jesus ist die Wahrheit selbst, in Person. Deshalb wird
sein Kommen zu einem Gericht (Jo 9, 39), in dem die Geister geschieden
werden. Seitdem kommt niemand mehr an Jesus vorbei. Denn er bringt
nicht nur das Heil; er ist das Heil.

2. Die Verkiindigung Jesu

(§ 1. Der Inhalt der Verkiindigung) — Dem Sendungsbewufitsein Jesu
entspricht der Inhalt seiner Verkiindigung. Die Botschaft, die er der Welt
zu bringen hat, lautet: ,Die Zeit hat sich erfiillt. Das Reich Gottes ist
nahe geworden. Kehrt um und glaubt dem Evangelium!® (ME 1, 15). Der
Heroldsruf vom Reich macht das Ganze der Verkiindigung Jesu aus, er
ist die Zusammenfassung des Evangeliums — so sehr, daff man vom
Jbasileiologischen Kerygma‘ Jesu spricht, um die Art seiner Verkiindigung
zu kennzeichnen?.

Daf} eine solche Behauptung mit Recht aufgestellt werden kann, erhellt
aus der einmaligen und endgiiltigen Heilstatsache, dafl in Jesus der letzte
Sinn und das letzte Ziel des Heilshandelns Gottes sichtbar geworden ist
und in der Enthiillung der Herr-lichkeit Gottes gipfelt. Jesus ist ,die in
der Gebrochenheit des Irdischen erschienene Herrlichkeit Gottes“8. Die
Offenbarung dieser Herrlichkeit dient der Aufrichtung der Herr-schaft
Gottes. Aus diesem Grunde wird die Darlegung der Verkiindigung Jesu
von der Gottesherrschaft in einer biblischen Missionslehre einen wesent-
lichen Raum einnehmen miissen®.

(§ 2. Ankniipfung an das AT) — Dafl Jesus seinen Heroldsruf so
unmittelbar erheben und hoffen durfte, von seinen Hérern verstanden
zu werden, macht notwendig aufzuzeigen, an welche Vorstellungen Jesus
ankniipfen und warum er auf die Hellhorigkeit des jiidischen Volkes
rechnen konnte. Hierher gehéren das Bewufitsein Israels, das erwihlte

7 vgl. J. Backes: ,Ist das ,Reich Gottes' oder Jesus Christus die Zentralidee
unserer Verkiindigung?® In: Trier. ThZ 62, 1953, 193—202

8 M. Scumaus: Uon den Letzten Dingen. Miinster 1948, 84

® Fiir Darstellung und Literatur vgl. R. ScHNACKENBURG: Gottes Herrschaft und
Reich. Eine biblisch-theologische Studie. Freiburg 1959. Ebenso ders. Vf. in
LThRK 1I (Freiburg %1958), 25—31 und in Bibeltheologisches Wérterbuch, hrg. von
J. B. Bauer (Graz-Wien-Koln 1959), 645—666
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Volk Jahwes zu sein, mit dem er seinen Bund geschlossen hat: ferner
der religios-ethische Charakter dieses Bundes und seine messianische
Ausrichtung sowie die im Volk lebendige Lehre der Propheten iiber die
kommende Gottesherrschaft. Da das Verhaltnis Jahwe-Israel jedoch von
Anfang an spannungsgeladen und von der Gefahr bedroht war, sich in
duflere Formen zu verlieren, wird das Wesen der prophetischen Ver-
kindigung nicht in der ,Voraussage’, sondern im ,Eifer fiir Jahwe
gesehen werden miissen. — Weiter werden die spitjiidischen (apokalyp-
tisch-eschatologischen und mnationalpolitischen) Auffassungen von der
Gottesherrschaft herangezogen werden miissen, um verstindlich zu
machen, dafl die Botschaft Jesu nicht nur nicht Gehér fand, sondern auf
Ablehnung stiefi.

(§ 8. Die Forderungen der Verkiindigung) — Aus diesem Grunde ver-
langte Jesus von Anfang an die ,Metanoia‘ und den Glauben fiir sein
Evangelium. Die ,Umkehr’ sucht ihren Grund nicht in der Schlechtigkeit
der Menschen, sondern in der Nihe der Baoihelx 7oB 9eob. Deshalb
ist es kein Widerspruch, wenn von den Jiingern spiter gesagt wird, daft
sie einmal die ,Umkehr’ (ME 6, 12), einmal die ,Nihe der Gottesherr-
schaft (Lk 9, 2) predigten. Metanoia ist eben nicht einfach Bruch mit
dem Alten, sondern Wandlung und Hinwendung des Menschen zu Gott.
Sie fordert demnach Glauben an die Botschaft, die Jesus bringt, und
diese Botschaft ist ,Frohe Botschaft’, weil sie nicht nur Freude kiindet,
sondern in der Hinwendung zu Gott im Glauben Freude schafft, indem
sie den Menschen errettet.

(§ 4. Die verschiedenen Aspekte der Gottesherrschaff) — Um die
Dynamik der biblischen Vorstellungen von der Gottesherrschaft ganz zu
verstehen, wird es ferner notwendig sein, die verschiedenen Aspekte des
vielschichtigen und verschiedenartigen Begriffsinhalts herauszustellen. Da-
bei werden bei aller Betonung der Innerlichkeit und der dufieren Sichtbar-
keit der Gottesherrschaft ihre Gegenwirtigkeit und zugleich ihre Zu-
kiinftigkeit besonders hervorgehoben werden miissen. Das ist um so dring-
licher, als im katholischen Raum, selbst in der Auseinandersetzung mit den
,extremen Eschatologisten’, lange Zeit der eschatologische Charakter der
Gottesherrschaft nicht deutlich genug aufgezeigt wurde!0. Gerade fiir
die Mission, die so oft einen harten und sogar blutigen Weg zu gehen
hat, wiirde die lebendige und wache Uberzeugung, daff die Gottesherr-
schaft schon begonnen hat und gegenwirtig ist, kein geringer Trost sein,
»eine Leuchte, die an dunklem Ort scheint, bis der Tag anbricht“ (2 Pt
1, 19).

1 vgl. B. Bart™MaANN: Das Himmelreich und sein Konig nach den Synoptikern.
Paderborn 1904. — M. MEiNertz: Jesus und die Heidenmission (Ntl Abh I,
1—2). Miinster 21925 (1. Aufl. 1908). — H. Dieckmann: De Ecclesia, 2 vols,
Freiburg 1925. — T. Zarerena: De Ecclesia Christi. Pars apologetica. Roma 1940
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(§ 5. Die universale Weite der Verkiindigung Jesu) — Auch die von
Jesus verkiindete Universalitdt der Gottesherrschaft miifite in diesem
Zusammenhang behandelt werden, zumal Jesus selbst in seinem irdischen
Wirken sich ,nur zu den verlorenen Schafen des Hauses Israel gesandt®
(Mt 15, 24) wufite. Aber von hier aus auf einen grundsitzlichen Partiku-
larismus zu schlieflen, wire abwegig; was sich in den Evangelien an
Partikularismus findet, ist deutlich etwas Vorliufiges. Die ,universale
Weite® 11 der Gottesherrschaft ist in der Verkiindigung Jesu so sehr
bezeugt, dal man entgegen fritheren Anwiirfen liberaler Bibelkritiker
eher von einer ,direkten Missionsstimmung® Jesu sprechen kann.

8. Die Verwirklichung der Verkiindigung Jesu

Die Gottesherrschaft, die Jesus verkiindete, wurde — das ergibt sich
aus dem Wesen des xypiooery — schon allein durch die Verkiindigung
gegenwartig. Das Kerygma Jesu besagt Proklamation eines Ereignisses.
In ihm vollzieht sich bereits die Machtergreifung Gottes. Wort und
Werk Jesu gehen also ineinander iiber; sein Wort be-,wirkt® etwas.

(§ 1. Die Lehrtitigkeit Jesu) — Das wird am deutlichsten in Jesu
Lehrtatigkeit, der i3aoxolo. Sein Wortdienst erschopft sich némlich
nicht in der Verkiindigung, im Kerygma. Es mag zu Beginn seines éffent-
lichen Wirkens im Vordergrund gestanden haben. Spiter steht bei der
Beschreibung der Tétigkeit Jesu an erster Stelle, daf er ,lehrte’, und erst
dann, dafl er die Baourelx verkiindete2. Auch scheint es, dafl seine
Lehre grofleren Eindruck gemacht habe als seine Verkiindigung. Seine
Horer ,waren betroffen iiber seine Lehre; denn er lehrte wie einer, der
Macht hat, nicht wie die Schriftgelehrten* (Mk 1, 22; Mt 7, 28f; vgl.
13, 53 u. 6.). Vom Kerygma Jesu ist eine solche Feststellung nicht re-
gistriert. Dabei hat Jesus sich in seiner Lehrweise offensichtlich in der
Form und in der ,Stoffwahl’ den Rabbinen angepafit. Was ihn jedoch
von ihnen unterscheidet, sind die radikalen und scharf formulierten
Forderungen, sich dem Willen Gottes vorbehaltlos zu unterwerfen. Diese
mit Macht (und Vollmacht) vertretenen Forderungen sind es, die seine
Horer in ein ,erschrecktes Staunen® versetzten. Sie stellen ein gdnzlich
neues Sittengesetz auf, das zur Entscheidung — fiir oder gegen —
zwingt 13,

Auch hier zeigt sich, dafl der letzte Grund dafiir nicht in der Lehre
an sich liegt. Die Entscheidung geht schliefilich und endlich fiir oder
gegen die Person Jesu. In ihr vollzieht sich das Gericht Gottes, das

11 B. Lanwer: Die Grundgedanken der Bergpredigt auf dem Hintergrund des
AT und Spatjudentums (Mt 5). Hiltrup 1984, 140

2 50 Mt 4, 23; 9, 35. — Doch konnte 11, 1: petéfy ... 7ob Siddouewy nal xmpiooey
nahelegen, beide Weisen als eine Einheit aufzufassen, weil die verschiedenen
Verben nur einen Artikel haben.

13 vgl. auch hier R. ScENvackENBURG: Die sittliche Botschaft des Neuen Testa-
mentes (Handbuch der Moraltheologie, hrg. von M. Reding, 6). Minchen 1954
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tiber die Zugehorigkeit bzw. Nichtzugehérigkeit zum Gottesreich unwider-
ruflich befindet.

Weil das so ist, versetzt eine solche Entscheidung den Menschen in
ein besonderes Verhaltnis zu Jesus. Sie fallt mit der fiir die Annahme
der Gottesherrschaft notwendigen Metanoia und dem Glauben an das
Evangelium Jesu zusammen und unterstellt den Menschen so der Gottes-
herrschaft. Solche Menschen durch Lehre und Verkiindigung zu gewinnen
war die Absicht und das Ziel desAéyoc xal &oyov Jesu. Er wollte ,Jiinger*
gewinnen.

(§ 2. Die Jiingerschaft) — Dafl Jesus Jinger um sich sammelte, war
nichts Besonderes und Auflergewchnliches. Das tat jeder Lehrer in
Israel, seit die Tora als eine festgefiigte Grofe Platz im Denken des
Volkes gefunden hatte, und gerade das gemeinsame Verhalten gegeniiber
der Tora verband den Rabbi und seine Schiiler, die Talmidim. Ahnlich
hatte auch die Botschaft, die Johannes der T#ufer auszurichten hatte, ihn
und seine Jinger verbunden. Bei Jesus war das ganz anders. Er ver-
pflichtete seine Jinger nicht auf ein Drittes, sondern auf seine Person.
Demgemif liegt die Bestimmung iiber den Eintritt in das Jingerverhalt-
nis immer bei Jesus, in seiner Initiative. Aber Jesus zwingt die Menschen
nicht. Sie miissen, wenn gerufen, radikal ernst machen mit ihrer Bindung
an Jesus und ihm zuliebe alle iibrigen Bindungen aufgeben: die Bin-
dungen an Hab und Gut (Lk 18, 22), an Fleisch und Blut (Mt 10, 37),
an das eigene Ich (Mk 11, 11f; 14, 12f). Jesus fordert Knechtsdienste
von seinen Jingern (Mk 8, 34) und setzt sie Knechten gleich, die sich
damit abfinden miissen, das Schicksal ihres Meisters zu teilen (M¢ 10, 25)
bis in den Tod hinein (Lk 14, 27). Das unterscheidet den ,Jinger vom
Schiiler’. Der ,Schiiler* lernt eines Tages aus und beginnt die Laufbahn
eines ,Lehrers’. Der Jinger lernt nie aus, er wird nie Karriere machen,
sondern bleibt stets in der Rolle des Hérenden: ,Nur einer ist euer
Meister — ihr alle seid Briider* (Mz 23, 8).

Damit ist ein Neues angezeigt: Die Jiingerschaft setzt nicht nur in ein
Verhiltnis zur Person des Meisters, sie kniipft auch unter den Jingern
ein Band. Sie sind eine Gemeinschaft jenseits der natiirlichen Bande der
Familie, gegriindet auf ihrem Gehorsam gegen den Willen des Vaters
im Himmel (Mk 3, 31—35 par). Sie heben sich als ,eine eigene Gruppe
innerhalb der bisherigen Gottesgemeinschaft® 14 ab. Sie werden das neue
Gottesvolk bilden, das in die geschichtliche Sendung Israels eintritt. Die
Jingerschaft erhidlt dadurch eine soziologische Bedeutung, die auf die
Kirche hinweist.

Wenn Jesus auch den Begriff ,Volk Gottes® nicht ausdriicklich auf seine
Jinger angewandt hat — die Gefahr einer national-politischen Mif}-
deutung lag wohl zu nahe —, so gebraucht er doch Wendungen, die die
Seinen unmifiverstindlich als eine ausgesonderte, von anderen unter-

* M. Scumaus: Katholische Dogmatik I1I/1: Die Lehre von der Kirche, Miin-
chen 3-51958, 115
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schiedene Gemeinschaft ausweisen. So spricht er von der ,kleinen Herde*,
der der Vater das Reich gegeben hat (L% 12, 82); von den ,wenigen®,
die auserwihlt sind (Mz 20, 16) und den Weg zum Leben finden (MkE
7, 14). Gerade durch die Betonung der Auserwihlung, der Aussonderung
und Berufung zeigt Jesus, worauf es ihm ankam.

(§ 3. Das Apostelkollegium) — Dieser Bezug auf die Gemeinschaft
wird noch deutlicher durch die Wahl der Zwolf, die Jesus in seine
engere Gefolgschaft beruft. Der Vorgang wird Mk 3, 18—16a par bis
ins Einzelne hinein beschrieben. Daraus ergeben sich aufschlufireiche
Folgerungen:

a) Die Zwolf werden aus der Schar der Jinger genommen (L& 6, 13):
Ein Apostel mufl immer und zunichst Jinger sein, doch ist nicht jeder
Jiinger auch schon Apostel.

b) Die Wahl ging ausschlieflich auf den Willen Jesu zuriick: ,Er rief,
die er personlich (adtég) wollte®. Griinde, die Jesus bewogen, diese und
nicht andere Junger auszuwahlen, werden nirgendwo in der Heiligen
Schrift angegeben. Wohl hat Jesus diese Jinger nicht unvorbereitet be-
rufen (vgl. Jo 1, 35f; Mt 4, 18—22) und nicht, ohne das Einverstindnis
des Vaters im Gebet gesucht zu haben. Sie sind ihm vom Vater ,ge-
geben® (Jo 17, 6. 9).

€) »... xai Emolnoey 3odexax (14), d. h. er ,schuf’ die Einrichtung,
die Institution der Zwolf; er ;machte’ sie zu einer geschlossenen Gemein-
schaft, die sich von der iibrigen Jiingerschar abhob. Mit Emphase wird V.
16 a wiederholt (diesmal mit Artikel!): , %o Emolnoev Todg dddexa — ,die
Zwolf* wird zu einem festen Begriff (vgl. Mt 26, 14; Mk 14, 10 par u. 6.).

In der Zwolfzahl liegt ein ausdriicklicher Hinweis auf die zwolf
Stdmme des alten Gottesvolkes. Die Apostel sollen die Vollgestalt des
neuen Gottesvolkes darstellen und in ihm sogar richterliche Machtbefug-
nis erhalten (M¢ 19, 28).

d) Diese Zwolf wihlt Jesus, ,damit sie bei ihm seien® — sie sollen
Lebensgemeinschaft mit ihrem Meister haben. Sie sollen aber auch an
seinem Lebenswerk Anteil bekommen und an seiner Sendung: ,damit er
sie sende” (beide Male finales tva!).

Von dieser Sendung leitet sich der Name ,Apostel® ab. Ob Jesus selbst
ihn schon gebraucht hat (wie Lk 6, 13 nahelegt) oder ob er ihnen erst
spiter beigelegt wurde 15, ist fiir uns hier ohne Belang. Er driickt jeden-
falls den Willen und die Absicht Jesu richtig aus. Die Apostel sind
,Boten’, die mit Jesu Macht und Vollmacht ausgestattet sind — der
gleichen, die er vom Vater empfangen hat (Jo 17, 18; vgl. ferner die
,Kette* Mt 10, 40; Lk 9, 41. 37).

e) Am spezifischsten ist die Apostelaufgabe dadurch beschrieben, dafl
Jesus sie ,zu verkiindigen® aussenden will und ,damit sie Vollmacht

15 J. DuronT: ,Le nom d’Apdtres a-t-il donné aux Douzes par Jésus?“ In:
L’Orient Syrien 1, 1956, — Uber das aramiische Aquivalent sckaliach vgl. K. H.
Rencstorr in ThTWWANT 1 s. v.
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hitten, die bosen Geister auszutreiben® (MFk 3, 14; M¢ 10, 7). Dadurch
wird der Apostel ganz an die Seite Jesu gestellt und unter sein Werk.
Was er tut, tut er in Jesu Namen. Seine Erfolge sind Jesu Erfolge (Lk
10.-17).

Aus all dem folgt, dall die Apostel in der Jiingerschar durch ihre
besondere Aufgabe einen festen Kreis bilden. Aber Jesus will ihnen mit
der Apostelaufgabe auch Apostelgewalt ibertragen. Worin ihre
Autoritit bestehen soll, eroffnet Jesus ihnen in der Verheiflung der
Binde- und Losegewalt (M¢ 18, 18). Dadurch wird der Apostolat wirk-
lich zu einer autoritiren, hierarchischen Institution. Nur durch den
Bezug auf das neue Bundesvolk und seine Strukturierung erhélt die Ein-
richtung des Apostolats ihre innere Berechtigung.

(§ 4. Die Kirchengriindung) — Die Ricksicht auf das neue Bundesvolk,
das Gott sich schaffen und auf das er die Gnadengaben des alten Bundes-
volkes iibertragen will, fordert geradezu, dafi die Griindung der Kirche
als o Zpyov xateoyfv des ,Apostels Jesus® in eine biblische Missions-
lehre einbezogen werde. Die Berufung der Junger und die Wahl der
Apostel bekommen so den Charakter ,kirchenstiftender Akte Christi®17.
Das Wort 2xxAnoix und seine Etymologie spielt dabei nur eine geringe
Rolle, ganz abgesehen davon, dafl sich sowohl gahal als auch keniia
als dquivalente Bezeichnungen deuten lassen!® und dadurch M¢ 16,18
und 18,17 aufeinander abgestimmt werden konnen.

Die Kirche wird in einer solchen Betrachtung als Vorstufe der vollen-
deten Gottesherrschaft erwiesen, als Sammelplatz des neuen Bundesvolkes,
iiber dem Gott seine Herrschaft aufrichtet 1. Es wird in der Missionstheo-
rie nicht darum gehen, die biblische Lehre vom Primat des Petrus zu
entfalten. Es kommt nur auf das eine an: deutlich zu machen, daf} es
sich in der &wxdnoiz um eine Gemeinschaft handelt, die in Christus
griindet und hierarchisch (mit einem jurisdiktionellen Vorrang Petri) ge-
ordnet ist, und dafl die Kirche auf den Willen Jesu zuriickgeht.

B. Jesus, der Hohepriester

Die ,Sendung’ Jesu hat sich jedoch in der Verkiindigung der Gottes-
herrschaft und in dem, was er zur Verwirklichung dieser Verkiindigung
getan hat, nicht erschopft. Zum Zpyov des ,Apostels Jesus’ kam das &pyov
des ,Hohenpriesters Jesus'.

16 Dafl diese Verheiflung sich nur bei M¢ findet, mufl nicht gegen ihre Echtheit
sprechen. Das kann auch als ein Beweis dafiir angesehen werden, dafl Mt ein
besonderes Interesse firr die ,Organisation’ des neuen Bundesvolkes hatte.

17 Scumaus: Dogmatik 111/1, 113

18 Wihrend gahal die Vollversammlung, die ,Gemeinde® Gottes bezeichnet,
bedeutet kenifta (= ouwvaywyh) die lokale Sondergruppe, in der sich der
sRest Israels® darstellt, von dem der Bestand des ganzen Israel als des Volkes
Gottes abhingt; vgl. K. L. Scamor in TAWNT III 530

¥ vgl. R. ScunackensurG: Gottes Herrschaft iiber das gegenseitige Verhiltnis
von Gottesherrschaft und Kirche
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Selbstverstindlich hat auch das Wort Jesu eine priesterlich-erlosende
Funktion erfiillt. Es diente nicht allein der Proklamation und Belehrung
oder der Sinnerhellung seiner Sendung, sondern war in sich zugleich
auch heilschaffendes Handeln am Menschen.

1. Das Kreuzesopfer Jesu

Aber das Entscheidende im Erlosungswirken Jesu ist das Opfer, das er
am Kreuz dem Vater darbrachte und in dem er sich fiir die Siinden der
ganzen Welt aus freien Stiicken hingab. Zwar schon durch die Mensch-
werdung Priester, hat er durch seinen Kreuzestod doch seinen priester-
lichen Auftrag erst erfullt. Als einziger Mittler zwischen Gott und den
Menschen ist er der Hohepriester des Neuen Bundes. In seinem Tod
erwies er Gott als den Herrn. Die Gottesherrschaft, die Konigsherrschaft
des Vaters und das Reich Gottes sind in Jesu Tod aufgerichtet worden.
Gott hat ,an einer Stelle der Geschichte und damit an einer Stelle des
Kosmos® 20 seine Herrschaft verwirklicht.

Da Jesus ,gekommen® war, .sein Leben hinzugeben als Losepreis
fiir viele® (Mz 20, 28), hat sein Kreuzestod einen Bezug auf alle Men-
schen. Er erwirbt sie als sein Volk, das an Stelle des alten Bundesvolkes
an dem Neuen Bund mit Gott Anteil bekommt. Der Tod Jesu stellt also
die Wende dar, in der das Alte {iberwunden und die menschliche Ge-
schichte unter die Herrschaft Gottes gestellt wird.

2. Die Einsetzung der Eucharistie

Der Opfertod Jesu wird beim Letzten Abendmahl vorweggenommen.
Es war nicht Einleitung zum Kreuzesopfer, sondern seine Gegenwirtig-
setzung (so wie das MeRopfer die Gegenwirtigsetzung des vollzogenen
Kreuzesopfers ist). Bedeutsam (besonders fiir die missionstheoretische
Betrachtung) ist, dafl das Letzte Abendmahl in Verbindung mit dem
jidischen Paschafest gefeiert wurde. Dadurch riickt der Gedanke an die
Stiftung des Alten Bundes beherrschend in den Vordergrund. Ebenso
wie die Israeliten sich alljdhrlich im Gedé4chtnis an ihre Erwdhlung und
Konstituierung zum Volk Gottes versammelten, so soll die Gemeinde
Jesu sich bei jeder Eucharistiefeier an die Grundlegung ihrer Existenz
erinnern lassen. Thr Herr, der gleichzeitig als Opferpriester und als
Opfergabe bei der Mahlfeier gegenwdrtig ist, ist das wahre Paschalamm,
das die Errettung vom Untergang verbiirgt; sein Blut, das am Kreuzes-
stamm wvergossen wird, ist das Blut des Neuen Bundes. Dadurch wird
der ,kirchengriindende® Charakter der Abendmahlsstiftung hervorge-
hoben. Die in seinem Auftrag das Abendmahl zu seinem Gedichtnis
wiederholen, bilden das neue Gottesvolk. Die Kirche, in der dieses ,Ge-
déchtnismahl® gefeiert wird, nimmt das eschatologische Mahl vorweg, an
dem die Volker Anteil erhalten an den Gaben Gottes (Is 2, 2—4; 25,

20 M. Scumaus: Katholische Dogmatik 11/2: Gott der Erlser. Miinchen 51955,
315
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6—9; vgl. Mt 8, 11; Lk 14, 15—24). Die Kirche birgt also in der Eucha-
ristie die Erfiillung aller alttestamentlichen (und Menschheits-) Erwar-
tungen und den Anbruch der eschatologischen Hoffnung. Wiirde, von
hierher gesehen, die oduodoyie (Hebr 3, 1) eine kultisch-liturgische
Lobpreisung sein, die im Herrenmahl ihren festen Platz hatte®!, so wire
die Eucharistiefeier als der Ort anzusehen, an dem die heilige Bruder-
schaft’ des neuen Volkes Gottes ihren Blick auf Jesus richtet und ihn
bekennt als tov dndarodoy %ol dpylepéa. (Forts. folgt)

2 wie I Clem 36; 61, 3; 64 nahelegen

JAPANS GRUSSTE GEFAHR — DIE SOKAGAKKAI*

von [akob Kamstra

Die Sokagakkai und die Nichirensekte

Der vorliegende Bericht iiber die Sokagakkai wire nicht vollstindig,
wiirde nicht auch ihre buddhistische Doktrin des ndheren dargelegt. Denn
diese zeigt nicht nur einmalige Besonderheiten und Unterschiede von
anderen buddhistischen Sekten, sondern gibt auch die letzte Begriindung
fiir ihre politische Aktivitit.

Makiguchiund Toda erwdhnen in ihren Schriften wiederholt, die
Religion der Sckagakkai sei die Nichirenshoshu d. h. die von Nichiren
gegrindete Sekte. Das betonen sie in ihren Schriften fast ebenso stark wie
die Niitzlichkeitslehre, Sie verfolgen dabei vornehmlich den Zweck, die
Anhédnger der Nichirenshu, ohne Argwohn zu erregen, zu sich heriiber-
zuziehen. Gleichzeitig tun sie das mit viel Dreistigkeit und Arrogang,
indem sie vorgeben, nur ihre eigene Sekte sei die orthodoxe, die tibliche
Nichirenshu sei gefalscht. Sie versuchen, das historisch zu beweisen. Es
ist sehr interessant, die heftigen Auseinandersetzungen zwischen Sokagak-
kai und Nichirensekte zu verfolgen. Um diesen Streit zu verstehen, ist
ein kurzer Exkurs tber die Nichirensekte notwendig.

Die Nichirensekte ist die aggressivste japanische Sekte des Mittelalters.
Sie wurde 1253 von dem auflerst radikalen iapanischen ,Savonarola®
Nichiren (1222—1282) gegrindet. Sie heiflit Nichirenshoshu oder
Nichirenshu. Sie ist gewifl, was Fanatismus und extremen Nationalismus
angeht, aus demselben Holz geschnitten wie die Sokagakkai. Nichiren
und seine Sekte weigerten sich, aufler dem Hogekyo, der Sutra des Ge-

* Vgl. ZMR 44, 1960, 41—51
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setzes, alle anderen Sutren als wahr anzuerkennen. Er lehrte, dafl alle,
die an die anderen Sutren glauben und das Hogekyo nicht annehmen,
in die Hélle verdammt werden. Aufler dieser Lehre gibt es kein Heil
und keine Rettung. Deswegen miissen alle Anhinger durch die Shaku-
buku zum wahren Glauben des Nichiren bekehrt werden. Nur der
Glaube an die drei Geheimnisse kann das wahre Heil verleihen.

Diese drei Geheimnisse® sind folgende: 1) Das Hommonhonzon, die
Verehrung der Statuen des Shakyamuni und der Bosatsu (Boddisathva),
des Mandaras (eines Holzbrettes, worauf die Namen Shakyamunis und
anderer Gotter und die Gebetsformel: Namumyohorengekyo aufgezeich-
net sind), des Buddhistischen Altars und der einzigen und wahren Sutra.
Weiter unten wird gezeigt werden, wie die Sokagakkai mit vielen Argu-
menten zu beweisen versucht, die Statuen, das Mandara, der Altar und
die Sutra des Daisekitempels seien von Nichiren selber konzipiert und
entworfen, und der Daisekitempel sei demnach der Haupttempel. —
2) Das Hommondaimoku3®, d. h. das Anrufen des sog. Daimoku, das
Aufsagen der Gebetsformel Namumyohorengekyo (d. h. ,ich bete an die
wunderbare Sutra des Gesetzes). Dieses zweite Geheimnis wird von den
meisten Anhéngern der Nichirensekte praktisch als das einzige heil-
wirkende betrachtet. Das Heil erlangt man durch die oftmalige Wieder-
holung dieses Daimoku. Uberall in Japan kann man das Daimoku
sprechen horen. Die meisten wissen aber nicht, was es eigentlich besagt.
Das braucht man auch nicht zu wissen; es ist fur das ewige Heil hin-
reichend, wenn man es gedankenlos hersagt. — 3) Das Hommonkaidan,
d. h. alle, die das Daimoku beten und annehmen, werden in den leben-
digen Buddha umgewandelt, um dann im ewigen Lichte zu leben.

Weiter lehrt die Nichirensekte, dafi der nicht weit vom Fujiberg ent-
fernte Kuon- oder Minobutempel ihr Haupttempel sei. Dort werden
auch die Gebeine Nichirens aufbewahrt. Seine Autoritidt habe Nichiren
einem Kollegium von sechs Jungern ubertragen, von denen finf immer
im Kuontempel residiert hitten; einer jedoch, Nichiko, habe sich, sechs
Jahre nach dem Tod Nichirens, von den anderen getrennt und den
Daisekitempel als Haupttempel einer neuen Sekte, der Nichirenshoshu,

® nach Gakushudaijiten-Shukyohen. Tokyo 1949, 543 und Bukkyogakujiten.
Hozokan/Tokyo 1957, 169 ¢

30 Es gibt verschiedene Ubersetzungen dieses Daimoku. Die hier erwihnte ist
nach dem Bukkyogakujiten, 342 b am Schlufl. P. Spa CICM iibersetzt in Husy:
Christus. Handboek van de geschiedenis der godsdiensten, 600, mit: ,Ehre an
die Sutra des Lotus des wunderbaren Gesetzes’. Das Wort namu wird aber
besser mit ,Anbetung, Glaube® statt mit ,Ehre’ wiedergegeben. — Joser Topa
gibt in Shakubukukyoten, 2955 eine ganz andere Ubersetzung, die mit der Be-
deutung der Worter nicht tbereinstimmt: Namu besage ,sich vereinigen mit';
myoho ,wunderbares Phinomen’, nimlich das Leben; renge ,das Entstehen des
Gesetzes von Ursache und Folge'; kyé bedeute ,das Wort, durch das das Leben
im Weltall entsteht’. Namumyohorengekyo heifit nach ihm also: ,sich dem
Gesetz des Lebens fiigen, das mit den Gesetzen des Weltalls iibereinstimmt’.
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begriindet. — Dieser knappe Uberblick wird geniigen zum Verstindnis
der Unterschiede zwischen den beiden Sekten.

Was halt nun die Sokagakkai von dieser Lehre? — Auf den ersten
Blick gesehen, hat sie die Lehre der drei Geheimnisse angenommen, hat
aber wenigstens das erste ginzlich umgedeutet. Damit hat sie eine tiefe
Kluft zwischen dem ganzen Buddhismus und sich selber geschaffen.

Der Buddhismus unterscheidet nach dem Tode Buddhas drei Zeit-
rdume, eine Zeit von 100, eine von 1000 und die letzte, die Endzeit
oder Mapps, von 10000 Jahren. Diese Endzeit fing schon vor Nichiren
an. Der eigentliche Buddha, der das Heil verleihen kann, ist auch in
diesen Zeiten kein anderer als Skakyamuni. Das lehren unter verschie-
denen Nuancen alle bisherigen buddhistischen Sekten. Die Sckagakkai
nun nimmt dieses Dogma nicht an. Sie sagt3!, Shakyamuni habe viel-
leicht in Indien einige Bedeutung, in Japan sei er fir nichts mehr als
einen toten Buddha zu halten. Der ewige Buddha in Japan sei der in
der Endzeit erschienene Nichiren. Shakyamuni ist deshalb ein toter, ein
unbrauchbarer Buddha. Die Sokagakkai beruft sich fiir die Richtigkeit
dieser Lehre auf die Gosho oder Goshohan, d. h. die von Nichiren nach-
gelassenen Schriften. Es ist fiir uns ein Ritsel, wie die Sokagakkai iiber-
haupt zu einer solchen Behauptung kommen konnte, um so mit einem
Strich die Seele des Buddhismus zu vernichten. Denn die Schriften Nichi-
rens — soweit sie nicht gefilscht wurden, und das 1dft sich klar fest-
stellen — zeigen eindeutig, wie Nichiren selber an Shakyamuni als den
Buddha der Endzeit geglaubt hat. An vielen Stellen hat er das offen
bekannt. Wir konnen hier aus Platzmangel nur einige zitieren. Sie ge-
niigen allerdings, um selbst den grofiten Skeptiker zu iiberzeugen. Im
Juli 1276 schrieb Nichiren im Hoonsho: ,Nicht nur Japan, sondern die
ganze Welt soll Shakyamuni als den eigentlichen Buddha verehren.“ Im
Dezember 1264 schrieb er im Nanjohyoeshitirodonogosho: ,Shakyamuni
ist unser Vater, Lehrer und Herr. Ja, nur er, der die drei Tugenden in
sich vereinigt und voll Gnaden ist, nur er ist der wahre Buddha.“ Im
Zenmuisanjosho (1271) sagt er: ,Shakyamuni ist entschieden héher als
die Kénige unseres Landes. Er ist der grofle Lehrer der ganzen Welt.*
Auch bei den ersten Priestern des Daisekitempels3?, also des Haupt-
tempels der Sokagakkai (!), finden wir dieselben Aussagen. Wie die
Sokagakkai im Ernst diese Texte iibergehen kann, ist jedem, der diese
Texte liest, ein Ratsel. Dazu kommt noch die Tatsache, dafl die eigent-
liche, von Nichiren gegriindete Sekte, und sogar auch die Nichirenshoshu
im Daisekitempel, immer gelehrt hat, dal — bei aller Achtung vor
Nichiren — nicht er, sondern Shakyamuni der Mapps no Gohombutsu,
d. h. der wirkliche Buddha der Endzeit sei. Mit der Abschaffung dieses

3t vgl. z. B. Shakubukukyoten, 95 ff

# Nichiko, der Grinder des Daisekitempels, hat selbst so etwas nie gelehrt.
Im Sanshiden schreibt sein 4. Nachfolger iiber ihn: ,Er ist einer der grofiten
Junger des Shakyamuni.®
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Dogmas hat die Sckagakkai den ganzen Buddhismus untergraben. Denn
ebensowenig wie wir Christen uns damit einverstanden erkldren wiir-
den, wollte man irgendeinen Heiligen des Mittelalters, z. B. Franziskus,
als neuen WelterlGser an die Stelle Christi riicken, ebensowenig konnen
glaubenstreue Buddhisten dieses Dogma aufgeben. Allerdings werden
viele Anhénger der Nichirensekte, die den eigentlichen Sinn ihrer Lehre
niemals studiert oder ihn wieder vergessen haben, gerade wegen dieser
Lehrauffassung der Meinung sein, die Sokagakkai sei eine glaubens-
treuere Nichirensekte als die frithere, und viele werden sich ihr zuwen-
den, schon wegen ihrer ziigigen modernen Niitzlichkeitslehre. In den
Kreisen aber, wo der Buddhismus noch echt und aktiv ist, vornehmlich
auf dem Lande, stoft die Sekte gerade wegen dieser Auffassung auf den
heftigsten Widerstand.

Neben diesem neuen Dogma haben Makiguchi und seine Getreuen
wiederholt zu beweisen versucht, dafl nicht die Nichirensekte, sondern
ihre eigene die sog. ,apostolische Sukzession® besitze. Um dieses dar-
gutun, lehrten sie erstens, dafl nicht der Kuontempel, sondern der Daiseki-
tempel der von Nichiren gewollte Haupttempel sei. Die Gebeine, die im
Kuontempel aufbewahrt wiirden, seien nicht die von Nichiren, sondern
die einer Kuh oder eines Pferdes. Ferner seien die Statuen und Mandaras
des Daisekitempels von Nichiren selber fiir den Haupttempel entworfen
worden 33.

Die Sokagakkai versucht ihre Behauptungen mit allerhand Zitaten
aus alten Biichern zu stiitzen. Tatsichlich sind all diese Biicher3! ge-
falscht, und Nichiren hat den Daisekitempel in seinen Schriften kaum
erwihnt. Er selber hat zwanzig Jahre hindurch im Kuontempel und
Ikegamitentempel, den zwei grofiten religiosen Zentren der Nichiren-
sekte, gelebt, ist auch dort gestorben und begraben worden. Die beiden
Tempel sind deshalb Jahrhunderte hindurch die von Nichiren gewollten
Zentren der Nichirenshu gewesen. Das ist historisch bewiesen. Ebenso
ist es historische Tatsache, daf die Statuen und das Mandara des Dai-
sekitempels erst Hunderte von Jahren nach dem Tode Nichirens ent-
standen sind. Das Mandara z. B., das Toda zum Glickbringer der Sha-
kubukutitigkeit ausgerufen hat, ist erst vor 300 Jahren von einem ge-
wissen Kenjuin Nichikan gemalt worden.

33 Nichiko hat im Minobutempel viele Schwierigkeiten mit Ha jiri, einem
der Fithrer der Nichirensekte, gehabt. Das hat ihn dazu gefihrt, zu flichen und
den Daisekitempel zu griinden. Nach Auffassung der Sokagakkai soll er damals
aus dem Minobutempel die Gebeine Nichirens und die Statuen und Mandaras
mitgenommen haben. Diese Auffassung entstand nachweisbar erstmals im 17. Jh.
und wurde von einem gewissen Nichikan verteidigt. Sie ist jedoch historisch
unhaltbar.

3 z. B. die Testamente des Daiseki- und Ikegamitempels, die Honinmyosho,
zwei Bande von 600 Testamenten (Kedumyakusho, Gohonsonnanakodaiji, die
Ubu-Testamente u. a.). Sie alle sind sehr unklar und gefélscht.
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Weiter versucht die Sokagakkai zu beweisen, daff Nichiren die Nach-
folge nicht dem Kollegium seiner sechs Getreuen, sondern einem dieser
sechs, Nichiko ausschlieBlich, iibergeben habe. Dieser habe sich von den
anderen fiinf getrennt und den Daisekitempel gegriindet. Das letztere
stimmt, das erste aber ist nicht nachweisbar. Das Hauptargument der
Sokagakkai fiir ihre Behauptung besteht in zwei Testamenten. In einem
davon, dem sog. Beppuzokusho, heifit es: ,Ich, Nichiren, iibergebe die
Verbreitung der Lehre Buddhas dem Ashari (Hohenpriester) des weiflen
Lotus, Nichiko. Er soll der erhabene Fihrer werden fiir die Ausbreitung
des Buddhismus. Die Fiirsten des Landes sollen, nachdem sie meine Reli-
gion anerkannt haben, beim Berg Fuji einen groflen Tempel bauen. Das
ist mein Gesetz, und meine Jiinger sollen es befolgen. 5. September des
5. Jahres Kyoan [1282]. Nichiren.“

Das andere Testament ist ungefdhr diesem gleich. Falls diese Argu-
mente stimmen, bleibt der Nichirensekte nichts anderes tibrig, als ihre
bisherige Tradition aufzugeben und sich zur Sckagakkai zu bekehren.
Nun lassen sich aber in den dltesten Archiven weder des Kuon- noch des
Daisekitempels diese Dokumente entdecken. Dazu kommt, dafl ein ge-
wisser Nichikyo, 150 Jahre nach der Abfassung der angeblichen Testa-
mente, ein Buch geschrieben hat, worin er ein Testament Nichirens er-
wihnt, das aber mit dem oben genannten nichts zu tun hat. Noch stirker
sind die historischen Argumente gegen die Echtheit der von der Soka-
gakkai vorgelegten Testamente. Hétte ndmlich Nichiren tatsachlich
diese zwei Dokumente geschrieben, wie konnte er dann nach weniger als
drei Wochen all seine Macht einem Kollegium von sechs iibertragen und
alle sechs mit dem Nachfolgeramt betrauen? Auch das, und nur das hat
Nichiko selber in einem noch erhaltenen Brief bestitigt. Nichiko gibt den
klarsten Beweis dafiir, dafl er mit der Sokagakkai nichts zu tun hat,
indem er schreibt: ,Shakyamuni ist der grofle Lehrer des Namumyoho-
rengekyos.“ Das hitte er nie geschrieben, hitte auch er den Shakyamuni
fir einen toten Buddha gehalten. Dafl die Sokagakkai gegen alle ge-
schichtliche Evidenz das Gegenteil behaupten kann, ist fiir alle buddhisti-
schen Geschichtsforscher ein Mysterium iniquitatis.

Nicht nur in diesen Argumenten, auch in der Erklirung des groflen
Zieles der Sekte finden wir dieselbe Neigung zur Geschichtsverdrehung.
In seinem ,Obutsumeigoron® 3 schreibt Toda:

sDafl die Sokagakkai einen groflen Wert auf die Politik legen muf,
findet seine Begriindung nur in der Ausbreitung des Namumyohoren-
geikyos und in den drei Geheimnissen. Der Zweck unserer Politik ist
nur die Errichtung eines groflen nationalen Tempels. Wir sind uns be-
wufdt, dafl Nichiren selber uns dazu in seinem Buch Sandaihihcbonshoji
beauftragt hat. Da schreibt er, dafl dieser Tempel als nationales Monu-
ment eine politische und als Symbol der nationalen Religion, der Nichi-
renshu, eine religiose Bedeutung hat. Politik und Religion sind nur ein

3 in Topa: Daihakurengo, Nr. 63 u. 71
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Ganzes und miissen deswegen Kaiser und Volk im Glauben an die drei
Geheimnisse eng verbinden. Die Politiker sollen sich deshalb mit allen
ihnen zur Verfiigung stehenden Mitteln und im Namen der Staats-
gewalt und des Kaisers fiir die Verbreitung der wahren buddhistischen
Lehre einsetzen. Sie sollen ein grofles Grundstick stiften und darauf
einen Tempel bauen, den grofiten und schonsten der Welt. Die Zeit
dafiir muff kommen. Sie sollen diesen Tempel fiir die ganze Weltbevol-
kerung bauen, die zur Anbetung Nichirens nach Japan kommt. Das ist
der hachste Befehl Nichirens. Der Ort fiir den Bau dieses Tempels 3 soll
in der Nahe des Fujisan sein, wo auch der Daisekitempel steht. Vorbe-
dingung fiir den Bau des Tempels ist, daf} die ganze Bevolkerung Japans
durch Shakubuku bekehrt wird. Zur Erreichung dieses Zieles sollen még-
lichst viele Sokagakkai-Mitglieder in die japanische Volksvertretung
gewdhlt werden. Die soll dann dieses Gesetz ratifizieren.®

Mit diesen Worten zeigt Toda ganz klar das wahre Antlitz seiner
Sekte. Falls es ihr moglich wird, dieses Programm auszufithren, so wird
es in Japan keine Freiheit und keine Demokratie, ja, nicht einmal eine
andere buddhistische Sekte geben als die Sokagakkai. Denn alle anderen
Sekten miissen ausnahmslos ausgerottet und zum Glauben an die drei
Geheimnisse bekehrt werden. Es ist daher nicht zu verwundern, dafl die
heftigsten Bekdmpfer dieser Sekte die Buddhisten sind, unter ihnen in
verschirftem Mafle ausgerechnet die Sekte, die mit der Sckagakkai am
meisten verwandt ist: die Nichirenshu.

Was die oben zitierten Sitze Nichirens betrifft, mufl gesagt werden,
dafl das Original3” des genannten Buches verloren gegangen ist. Von
diesem Buch ist aber eine grofle Menge von Abschriften und Filschun-
gen vorhanden, so dafl es sich nicht mehr eindeutig feststellen 14Rt, was
Nichiren urspriinglich geschrieben hat. So kann Toda in diesem Buch
Nichiren alles aussagen lassen, was er gerne von ihm héren mochte.

Es ist erstaunlich, wie eine Religion, die doch als Hauptzwedk die
moralische Hebung der Menschen anstreben sollte, mit Liige und Betrug
sich unter unseren Augen durchzusetzen vermag. Eine Religion, die sich
im Ernst bemiiht, in ihrer Lehre orthodox zu sein, wird die Geschichts-
forschung gebrauchen, um an den Quellen ihre Lehre zu kliren und zu
ldutern und, wenn notwendig, zu korrigieren. Die SGkagakkai aber hat
die Geschichtsforschung gebraucht, um die zweifelhaftesten und frag-
wiirdigsten Stellen aufzufinden, die der von ihr konstruierten Lehre
irgendwie als historisch-wissenschaftliche Fundierung dienen kénnten.

Das religiose Leben des einzelnen

Nachdem bisher die duflerliche Aktivitit, Organisation und Doktrin
der Sekte dargelegt wurde, soll nun auch ein Wort iiber die Pflichten

3 Der Name dieses Tempels soll lauten: Idvidaishoshutendo, d. h. ,der aller-
grofite Schrein der Nichirenshoshu'

3 Diese Schrift ist Jahrhunderte hindurch heftig umstritten worden; vgl. Dai-
horin, Sept. 1959, 82s
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threr Mitglieder gesagt werden. Diese Pflichten werden in einem unse-
rem Katechismus dhnlichen Biichlein behandelt. Es ist eingeteilt in Pflich-
ten vor der Gojukai (der oben erwihnten ,Taufe*) und nach der Go-
jukai.

Das allererste, was ein Mitglied tun muf, ist eines der grofiten Opfer,
das einem Japaner auferlegt werden kann, ndmlich das sog. Taihoba-
rai®8. In fast allen Hdusern der Japaner findet man nimlich an der
Wand kleine Schreine, bei den Buddhisten Butsudan, bei den Shinto-
isten Kamidana genannt, worin sich Abbildungen buddhistischer bzw.
shintoistischer Gotter befinden, ferner auch Weihrauch, Kerzen, kleine
Ahnentéfelchen, Mandaras und die shintoistischen Kamifuda, d. h. Pa-
pierstreifen, die an den shintoistischen Tempeln verkauft werden und
eine besondere Kraft der Gottheiten in sich bergen sollen. Einige Male
am Tage verrichten die Japaner vor diesen Schreinen ihre Gebete. Sie
sind das Zentrum des Hauses. Zerstérung dieser Schreine bedeutet fiir
jeden Japaner Verrat an den Vorfahren und an der Tradition. Das
Tathobarai, das die Sokagakkai als erste Bedingung fiir die Bekehrung
verlangt, ist nichts anderes, als daf’ diese Abbildungen der Gotter, die
Mandaras, Kamifudas usw. entfernt und verbrannt werden. Die Soka-
gakkai begriindet diese Lehre mit den Worten Nichirens, der in dem
von ihm verfaliten Kaimokusho® sagt: ,Unser Land Japan kann nur
den Nichiren anerkennen.® Wenn man diese Abgotter nicht verbrenne
und die Kamifuda behalte, werde man von allerhand Katastrophen heim-
gesucht; denn die Religionen, wozu diese Sachen gehoren, zermalmen die
Grundlagen eines gliicklichen Lebens. Die Kamifuda haben gar keinen
Zweck; ,die Shintopriester verkaufen diese Papierstreifen an den von
Démonen besessenen Tempeln nur zu dem Zweck, um damit Geld zu
verdienen. Es ist Tatsache, dafl es in Japan keine Gotter mehr gibt. Alle
himmlischen und guten Gotter haben Japan im Stich gelassen. Der klarste
Beweis dafiir ist, dafl wir den Krieg verloren haben und das Land sehr
tief gesunken ist“ 40,

Man braucht, nach der Auffassung der Sckagakkai, den Schrein selbst
nicht zu vernichten, obwohl das sehr geraten wird, auch nicht die Toten-
tafeln und die Totenregister. Wenn man aber bisher, wie das in manchen
neuen Sekten der Fall ist, diesen Sachen eine besondere Verehrung ge-
zollt hat, soll man sie zerstoren, damit man nicht dafiir von allerhand
Katastrophen heimgesucht wird. Auch die Heilige Schrift, Gebetbiicher
und Statuen des Christentums soll man verbrennen. Erst nachdem man
diese Absagezeremonie erfiillt hat, kann man in die Sekte aufgenommen
werden.

3 d. h. ,Zoll des wahren Gesetzes’

3 Auch dieser Text ist ein Phantasiegebilde Topas. Im gleichen Kaimokushu
steht: ,Shakyamuni ist der grofle Herr.”

10 Yosuiuer Konira: Sokagakkai, 185
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Mit dieser Bestimmung des Taihobarai stofit die Sokagakkai bei jedem
Japaner auf den hértesten Widerstand. Trotz der vielerlei Kompromisse
in Doktrinfragen ist es tberraschend, daff die Sokagakkai in diesem
Punkt keinen Fingerbreit nachgibt. Vielleicht hat sie aber in dieser har-
ten Forderung die japanische Psyche richtig erfafit. Es ist namlich eine
typische Haltung des Japaners, Synkretist zu sein. Diese Haltung ist fiir
das Christwerden geradezu eine problematische Sache. Die Sokagakkai
jedoch bringt es fertig, mit dieser schockierenden Forderung jedem Syn-
kretismus die Spitze abzubrechen.

Nach diesem Taihobarai, wobei man alle Uberbleibsel der alten fal-
schen Religionen verbrannt oder vernichtet hat, geht man in den Tempel
und 14}t sich durch die Gojukai in die Sekte aufnehmen. Hier soll man
die Gohonsama, eine Abbildung des Buddhas Nichiren, bekommen. Den
soll man in seinem Haus im leer gewordenen Butsudan oder, noch besser,
in einem von der Sokagakkai zu beziehenden neuen Butsudan aufstellen
und verehren mit dem Gebet des Daimoku. Dazu soll man im Butsudan
Weihrauch, Kerzen, Wasser und gekochten Reis hinstellen. Blumen sind
verboten, an derer Stelle kann man ein kleines Anisbaumchen aufstellen.
Die den Betreffenden in die Sekte eingefiihrt haben, sollen dafiir sorgen,
daf} dieser auch weiterhin die Gesetze bis in die kleinsten Einzelheiten
beachtet. Diese Einfithrenden haben in der Sckagakkai eine wichtige
Stelle, denn ohne sie ist es unmaoglich, die Gojukai zu empfangen.

Ist einer einmal in die Sckagakkai aufgenommen, so wird das Leben
fiir ithn nicht leichter. Nun fangen erst die Pflichten an, ithm zu einer
driickenden Last zu werden.

An erster Stelle ist er ndmlich verpflichtet, in seinem Haus jeden Tag
morgens fiinf- und abends dreimal wihrend seiner Arbeit vor dem
Butsudan zu kauern und betrachtend zu beten. Aber mehr als das be-
lastet ihn das Shakubuku, d. h. die unerbittliche Pflicht, andere zu be-
kehren. Diese Pflicht darf ihn nie zur Ruhe kommen lassen. Seine dritte
Aufgabe ist, sich an allen Diskussionsabenden zu beteiligen und dazu
auch seine Freunde und Bekannte mitzubringen, die er im Laufe der
vergangenen Zeit durch Shakubuku fir die Lehre gewinnen konnte.
Solche Abende werden iiber das ganze Land hin veranstaltet, damit die
Gldubigen ihren Glauben stirken und iiber den augenblicklichen Stand
der Sekte unterrichtet werden. Die letzte Aufgabe ist die ,Mekkapflicht*
der Mitglieder, nimlich, dafl jeder zum Daisekitempel pilgern soll, da-
mit man nicht nur im Glauben, sondern auch im tdglichen Leben mog-
lichst viel Erfolg habe.

Mit dieser bis in die Einzelheiten beaufsichtigten Tagesaufgabe ihrer
Mitglieder hat die Sokagakkai nicht nur ihre eigene Existenz, sondern
ihren bleibenden Nachwuchs zu sichern gewufit und die Zugehorigkeit zu
anderen Religionen unmdglich gemacht. Denn, wer einmal in die Sekte
aufgenommen ist, fir den gibt es kein Zurtuck mehr, und so ist er ein
Leben lang der Kontrolle und Einmischung von seiten der Sekte her
ausgesetzt, wie das auch im Kommunismus der Fall ist.
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Diese Ausfithrungen zeigen jedem unbefangenen Leser mit unver-
kennbarer Klarheit, worauf die Sokagakkai hinsteuert. Mit ihrer unmifi-
verstindlichen Planung offenbart sie sich jedem ernsten Beobachter als
die gefdhrlichste Sekte Japans, und zwar nicht blof fiir die japanische
Politik, sondern auch fiir jedwede andersgeartete Weltanschauung und
religiose Uberzeugung, gleich ob Buddhismus oder Christentum. Diese
Gefahr wind lawinenartig weiterwachsen, falls sie nicht, wie andere
Sekten hoffen, ihren Kurs dndert und ihren alleinseligmachenden An-
spruch aufgibt.

Sie ist in ihrer Konzeption der katholischen Kirche diametral entgegen-
gesetzt; denn dem Zwang des Shakubuku gegeniiber predigt die katho-
lische Lehre prinzipiell eine Freiheit der Bekehrung, dem Materialismus
gegeniiber den Primat des Geistes, der Liige gegeniiber die absolute
Wahrheit. Uber diese rein lehrmafligen Differenzen zur katholischen
Kirche geht die Sckagakkai zu offenen, feindseligen Angriffen gegen das
Heiligste der Kirche vor. In dem Shakubukukyoten steht zum Beispiel:
»Es ist ein Gesetz, dafl ein Mensch, der einmal gestorben ist, nicht wieder
aufs neue leben kann. Das Christentum aber hat keine geniigenden Be-
weise fir die Auferstehung Christi. Weil der Korper Christi schwerer
war als Luft, ist seine Himmelfahrt auch in Konflikt mit dem Gesetze
des Archimedes. Wer das also glaubt, der verleugnet die Naturgesetze.
Die Himmelfahrt Christi ist nur ein Phantasieprodukt® 4. ,Auch die
Waunder Christi sind nur Phantasieprodukte der Nachfolger Christi,
diese Wunder gibt es bei uns auch“ 42. Mit 16 Seiten voll dieser Behaup-
tungen versucht die Sckagakkai nicht nur viele Christen fiir sich zu ge-
winnen, sondern sie erweckt bei den Heiden ernste Vorurteile und Anti-
pathien gegen das Christentum. Diese werden eine missionarische Tatig-
keit der Kirche noch mehr als bis jetzt erschweren. Die katholische Kirche
kann der Sokagakkai-Lehre gegeniiber nicht passiv bleiben und sich aus
Furcht vor ihren Anwiirfen schweigend zuriickziehen.

Helle Wachsamkeit fiir die Gefahr und ein intensiveres Studium der
Argumente dieser Sekte gegen die Kirche sowie des ganzen modernen
Sektenwesens Japans tiberhaupt kann auch fiir die 2000jdhrige katho-
lische Kirche von Nutzen sein. Denn, wenn die Kirche mit den Lehren
oder Methoden der Sekte auch nicht eines Sinnes sein kann, so ist doch
gewill in dem Gesamtkonzept dieser Sekte vieles, was dem katholischen
Missionar die japanische Seele enthiillt und fir die Kirche Japans zum
Anlafl werden kann, ihre Methodik nicht nur ontologisch, sondern auch
psychologisch zu iiberdenken und auf die modernen japanischen Zeit-
verhdltnisse abzustimmen. Nur unter diesen Bedingungen wird sie die
Kraft finden, einer Sekte zu widerstehen, die mit demselben ungeheuren
Fanatismus wie der Islam im achten Jahrhundert den Tag der Aus-
rottung des Christentums in Japan ndher und ndher zu bringen sucht.

4 Topa: Shakubukukydten. Tokyo 1954, 338
42 ibid. 345s
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UMBANDA UND CHRISTENTUM IN BRASILIEN

von Venantius Willeke

Die Brasilianer bezeichnen sich gern als das gréfite katholische Land
der Erde. Das stimmt allerdings nur unter der Voraussetzung, dafl die
Volkszihlungen und Religionsstatistiken in Brasilien uns zuverlissige Er-
gebnisse bieten, was einstweilen noch unmoglich ist, und dafl man als Ka-
tholiken alles auffiihrt, was mit Taufwasser in Beriihrung gekommen ist,
selbst wenn der Glaube so ausgehéhlt ist, dafl man sich einer der vielen
Sekten verschrieben hat. Wenn auch der Brasilianer im allgemeinen amt-
lich als katholisch gelten will und daher selbst alte, iiberzeugte Mitglieder
einer Bewegung wie das Umbanda nicht als solche in den Volkszahlun-
gen gefuhrt wurden, so steht jedoch amtlich fest, dafl es allein in der
bisherigen Hauptstadt Rio de Janeiro 7000 spiritistische und umbandi-
stische Zentren und Kultstatten gibt!. Es steht fest, dafl alle brasiliani-
schen Kiistenstaaten dhnliche Verhaltnisse aufweisen.

I

Was versteht man unter Umbanda? Der Name Umbanda stammt von
Afrika und bedeutet ,Hoherpriester des Bantukultes® 2. Urspriinglich be-
deutet also Umbanda der nach Brasilien eingefithrte afrikanische Bantu-
kult, der sich im Laufe der Zeit mit dem Heiligenkult der katholischen
Kirche tarnte und heute in vielen Gegenden Brasiliens nicht nur unter
dem Namen Umbanda, sondern auch unter anderen Namen wie Batuque,
Candomblé, Macumba, Catimbd, Xangd verbreitet ist 3.

Schon in der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts brachten die Portu-
giesen afrikanische Negersklaven in die brasilianische Kolonie. Diese

1 B. Kroppensure OFM: Posicao Catélica perante a Umbanda. (Petropolis
1954), 3. — Jedoch ist diese Angabe nicht ganz zuverldssig, da manche Umban-
disten und Spiritisten gar nicht bestchende Kultstitten und Zentren als Sitze
irgendeiner erfundenen Gesellschaft mit anerkannten Satzungen anmelden, um
von der Regierung offentliche Unterstiitzung zu erhalten.

* A. Ramos: O Negro Brasileiro Vol. 1%, 102 und 107, zitiert nach Kloppen-
burg, Op. cit.

* Als Literatur iiber das Umbanda ist zu nennen: Catecismo de Umbanda (Rio
de Janeiro 1954); S. Ponze: Licées de Umbanda (Rio de Janeiro 1954); A, Fon-
TENELLE: Exu (Rio de Janeiro 1952); Yonori: Umbanda indistria rendosa (Rio
de Janeiro 1954); E. Zesro: Codificacio da Lei de Umbanda. Parte cientifica
(Rio de Janeiro 1951), Parte pritica (Ebd. 1953); H. Frey: ,Afrika in Brasilien®
in: Die Katholischen Missionen 78 (Freiburg 1959), 48—51; Fr. Kénic: Religions-
wissenschaftliches (Worterbuch (Freiburg 1956).
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stellten die billige Arbeitskraft auf den Zuckerplantagen an Stelle der
ansassigen Indianer, die sich fiir diese Arbeit als nicht tauglich erwiesen.
Die portugiesische Kolonialmacht kiimmerte sich zwar als katholische
Nation um das Seelenheil der schwarzen Sklavenbevolkerung; und die
meisten dieser entwurzelten Menschen wurden getauft. Die seelsorgliche
Betreuung aber bot grofle Schwierigkeiten. Die Schwarzen wurden ge-
trennt von den Weillen angesiedelt und waren weithin sich selbst iiber-
lassen. Sie behielten ihre Muttersprache bei und lernten wenig, oft gar
kein Portugiesisch. Die Priester und Missionare aber verstanden nur Por-
tugiesisch oder allenfalls noch die Sprache der Indianer. So war eine
verstindnisvolle und tiefgehende Katechese und ein wahres Eindringen
in die Glaubenswahrheiten fast ein Ding der Unméglichkeit. Dazu kam,
dafl der ungebildete schwarze Plantagenarbeiter, selbst wenn er getauft
war und nachher die anderen Sakramente empfangen hatte, nach Verlust
seiner Giiter und besonders der Freiheit mit tiefer Inbrunst an seine
afrikanische Heimat dachte und besonders zih an die thm verbliebenen
Giiter, wie die religiosen Uberzeugungen und Brauche seiner Heimat, fest-
hielt.

So vermengte der Schwarze den unvollstindig verstandenen Christen-
glauben mit seinen angestammten Kulten und sah in den Heiligen der
katholischen Kirche Gottheiten seiner afrikanischen Kulte. So nannte er
Maria, die Mutter des Gottmenschen, Iemanja, die im afrikanischen Kult
die Wassermutter war. In Christus sah er Oxala, den Anfithrer der Licht-
geister, im hl. Hieronymus Xangd, den Geist des Gewitters und der
Blitze ¢

Zwar wandte sich die portugiesische Regierung im Verein mit der
Kirche gegen alles, was der Rechtglaubigkeit widersprach. Sie verbot so-
gar den Fetischismus der schwarzen Sklaven, wenn abergldubischer Fana-
tismus in aufriihrerische Umtriebe ausartete und den politischen Bestand
der Kolonie gefdhrdete. Strengstens wurde der Bantukult verboten, als
die Neger, die inzwischen auch fiir die Kaffeepflanzungen in Sao Paulo
und in den Goldbergwerken in Minas Gerais verwendet wurden, im
Negerkrieg von Palmares eine gewisse Gefahr des Aufruhrs darstellten.
Bei dieser Gelegenheit wurde der Fetischismus als besonders verderblich
gebrandmarkt und wurden seine geheimen Fithrer wieder nach Afrika
abgeschoben. Doch die grofe Menge nachstromender Negersklaven sorgte
dafiir, daf das afrikanische Glaubensgut mit seiner Kultsprache in voller
Kraft erhalten blieb. :

Es hat sicher viele glaubenseifrige Priester gegeben, die den Armsten
der Armen auf jede Weise zu helfen suchten. Sie eigneten sich die ver-
schiedenen afrikanischen Stammessprachen an, um ihre Schiitzlinge besser
zu unterrichten. Sie griindeten Bruderschaften, die eigens fur die Schwar-

4 Die Unterlegung der Heiligennamen wechselt in den verschiedenen Staaten,
wie ich in Pard, Pernambuco, Bahia und Rio de Janeiro personlich feststellen

konnte.
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zen bestimmt waren, so unter dem Titel der Rosenkranzkénigin, der hl.
Iphigenie und des schwarzen Franziskanerheiligen Benedikt von S. Phila-
delphio?, der schon 30 Jahre nach seinem Tode in Brasilien verehrt wur-
de, und sorgten dafiir, dafl die schwarzen Sklaven eigene Kapellen mit
eigenem Gottesdienst bekamen, wie es der portugiesische Konig Johan-
nes V. angeordnet hatte. Doch gerade das Abgesondertsein der Neger
in den sogenannten Senzalas, d. h. Sklavenwohnungen, und die Einfiih-
rung eines gesonderten Gottesdienstes erschwerten ihnen das Eindringen
in das katholische Glaubensgut und Brauchtum der Portugiesen, wahrend
das Heimweh um so mehr seine primitivsten Rechte geltend machte. Es
bedurfte nicht einmal der katholischen Heiligenfiguren, um die Sklaven
an Umbanda zu erinnern. Auf den Zucker- und Kaffeepflanzungen und
in der freien Natur fanden sie genug Felsen, Flisse, Biume (z. B. die
Gameleira oder ficus doliaria) und Tiere, denen sie ihre althergebrachte
Verehrung entgegenbrachten. Mochten die Missionare, selbst mit ihrer
Kenntnis der Negersprachen, alles unternehmen, um der Katechese unter
alteingesessenen und neuangekommenen Negern gerecht zu werden,
mochte die Polizei auch jeden entdeckten Umbandakult streng bestrafen,
das Feuer glithte 350 Jahre lang unter der Asche weiter und konnte sich
im 19. Jahrhundert, wo Antiklerikalismus und Unterdriickung der Orden
die Seelsorge auf das schwerste hinderten, zu loderndem Lauffeuer ent-
wickeln.

Die Aufhebung der Sklaverei in Brasilien (1888), der Sturz der Mon-
archie (1889) und die Erklirung der Religionsfreiheit (1891) haben auf
das Wachstum des Umbanda einen nicht leicht tiberschitzbaren Einflufl
ausgeiibt. Zuweilen brachte eine sensationssiichtige Presse groflangelegte
Nachrichten tiber Menschenopfer oder Kurpfuscherei des Umbanda; doch
im groflen und ganzen konnte sich die Bewegung unbehindert weiter ent-
wickeln, und zwar nicht nur unter den Negern, die 1950 5,5 Millionen
zahlten, oder unter den Mischlingen, deren Zahl sich 1950 auf fast 14
Millionen belief, sondern auch und im gleichen Mafle unter der weiflen
Bevilkerung 7. Heute zéhlen in Brasilien, wo 60 %o der Bevolkerung noch
Analphabeten sind, nicht nur Arme und Ungebildete zu den Anhidngern
des Kultes, sondern man findet an den Kultstatten selbst Generale der
Armee, Senatoren und Abgeordnete 8. Mit dem christlichen Glauben zer-

5 Publicagbes do Arquivo do Estado da Bahia. Vol. VI (Bahia 1948), 41, 84, 96,
143, 145 und 269; V. WiLLege OFM: ,Convento de Santo Antonio de Ipojuca®
in: Revista do Phan 13 (Rio de Janeiro 1956) 45—48. Uber St. Benedikt von
S. Philadelphio, auch St. Benedikt der Mohr genannt, vgl. O. Bonmann in
LThK? (Freiburg 1958) 183.

¢ FrEr AnTONIO DE SANTA MaRria Jasoatao OFM: Novo Orbe Serdfico Brasi-
lico. (Rio de Janeiro 1858—59) IV, 791.

7 Nicht jeder brasilianische Neger und Mischling ist Umbandist, und von der
heutigen starken Verbreitung des Umbanda kénnen wir nicht ohne weiteres auf
dhnliche frithere Zustinde schliefien.

8 KroppeEnBurg, 0p. Cit. 4.
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fallene Politiker haben sich fiir die Entwicklung des Kultes eingesetzt,
um unter den Umbandisten Wihler zu gewinnen, und haben kiirzlich
sogar die offizielle Anerkennung des Umbanda als ,afro-brasilianischen
Kult® erwirkt, so dafl die Sekte in den kiinftigen Religionsstatistiken be-
riicksichtigt werden mufl. Ob diese Politiker alle iiberzeugte Anhinger
des Umbanda sind, darf wohl bezweifelt werden. Doch haben Staats-
oberhidupter und Touristenverbinde ihren auslidndischen Gasten oft nichts
Besseres zu zeigen als bewegte Umbanda-Riten, wodurch das einfache
Volk erst recht neugierig wird und der Versuchung eines Besuches der
Kultstdtten kaum widersteht.

Unter derart giinstigen Umstinden hat das Umbanda in kurzer Zeit
einen zahlenmédfig auflerordentlich groflen Aufschwung genommen. Um-
banda-Kultstitten erwiesen sich als gute Einnahmequellen und verschaff-
ten so groflen sozialen Einflufl, dafl selbst Weille der Verlockung nicht
widerstanden, eine eigene Kultstitte zu eroffnen.

Dazu macht das Umbanda heute eine bemerkenswerte Wandlung
durch. Wahrend man vor 40 Jahren noch darauf bedacht war, das brasi-
lianische Umbanda moglichst getreu nach den afrikanischen Kultformen
zu gestalten und man zu diesem Zwecke zukiinftige Gotzenpriester nach
Afrika schickte, um sie dort an Ort und Stelle ausbilden zu lassen, iiber-
nimmt die Sekte heute viel vom lokalen niederen Spiritismus, so daf} sie
vielerorts als ein Zweig desselben angesehen wird. Manche Umbandisten
schdmen sich sogar des afrikanischen Ursprungs ihrer Sekte und behaup-
ten, der Kult sei indischen Ursprungs. Doch dafi der Name mit der Ban-
tu-Religion zusammenhingt und der Kult wirklich aus Afrika stammt,
kann nicht bezweifelt werden ®. Die Folge dieser Umwandlung des Um-
banda ist jedoch, dafl in den letzten Jahren viele neue Richtungen ent-
standen sind, die firr sich werben. Jeder Gotzenpriester prahlt: ,Mein
Kult ist grundverschieden von allen anderen. Kommt also zu mir.“ Eine
weitere Folge ist, dafl die modernen Awutoren in der Beschreibung des
Umbanda weit auseinandergehen.

Wenn wir nach den inneren Griinden des Aufstiegs des Umbanda fra-
gen, so werden vorziiglich folgende genannt. Im Wettstreit mit der heid-
nischen Religion der einheimischen Indianer konnte die afrikanische Reli-
gion leicht die Oberhand gewinnen, weil sie auf einer hoheren Stufe
steht und den Einflufl einer unvergleichlich grofleren schwarzen Bevolke-
rung hinter sich hat. Wahrend die Schwarzen hauptsdchlich an der ver-
héltnismafig gut bevolkerten brasilianischen Kiste blieben, wurden die
Indianer in den vergangenen zwei Jahrhunderten in das einsamere Hin-
terland gedrangt und zdhlen heute hochstens 200 000 im ganzen Lande.
Dann haben Ahnenkult und Geisterglaube das Umbanda gefordert. Da
sie sich sowohl bei den Indianern als auch bei der afrikanischen Stammes-
religion finden, haben die Mischlinge diese vielfach iibernommen. Wich-
tig ist auch, daf das Umbanda dem brasilianischen Glaubigen unmittel-

* A. Ramos, L. c.
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baren Kontakt mit seiner Gottheit verspricht, die wihrend der Kulthand-
lung in den Priester dieses Kultes herabsteigt. Dazu kommt das Moment
der Furcht, die den Besuchern der Kultstitten und den Patienten der
Priester eingefloft wird. Stindig wird den Besuchern eingehdmmert: Du
muflt wiederkommen. Sonst widerfdhrt dir etwas Ubles. Oder: Sonst
kehrt deine Krankheit wieder. Und da die Pagés der Indianer und die
(Gotzenpriester des Umbanda von Amts wegen Zauberer sind, in deren
Héanden die weifle und schwarze Magie liegt, so bedienen sich Menschen
jeder Hautfarbe und aller Schichten des Umbanda. Dabei zieht der le-
bendige Vollzug des Kultgeschehens und die aktive Teilnahme die Men-
schen zu diesen Kultstitten. Alle Anwesenden nehmen am gemeinsamen
Opfermahl und am gemeinsamen kultischen Tanze teil, was in starkem
Gegensatz zum abstrakten katholischen Meflopfer steht 0. Leider hat auch
zum riesenhaften Aufstieg des Umbanda beigetragen, dafl es der katho-
lischen Kirche in Brasilien in der Vergangenheit nicht gelungen ist, weite
Kreise der Bevolkerung entsprechend zu betreuen und fiir sich zu gewin-
nen 11,
II

Da die aus Afrika eingefithrten Sklaven verschiedenen Negerrassen
entstammten, brachten sie auch untereinander abweichende Kultformen
des Umbanda mit nach Brasilien. Doch stimmen ihre religiésen Anschau-
ungen mehr oder weniger in folgenden Dingen iiberein.

Im Negerhimmel herrscht als Gottkonig Olordm, bedient vom Hof-
staat der Orixas, die urspriinglich nur als eine Art Hoflinge galten, im
Laufe der Zeit aber als Nebengétter und in Brasilien nach katholischem
Sprachgebrauch als Santos (Heilige) betitelt werden.

Olortm (= Herr) gilt als monotheistischer Schopfergott, erhaben tiber
alle geschaffenen Dinge und Vater aller Orixds. Diesem Olordm gebiihrt
Herzensanbetung. Fetisch und Opfer hat er mnicht notig, was also einen
urspriinglich reinen Monotheismus voraussetzt, der spiter dem mannig-
fachen Fetischdienst wich. Nach Auffassung der Neger ist Olordm so gut,
daf er kein Opfer beansprucht, und so grof}, dafi er sich um die kleine
Welt nicht kiimmern kann. Seine gottliche Kraft durchwirkt die gesamte

10 Vgl die verschiedenen kleineren Beitrage iiber Candomblé in Revista Santo
Antonio (Bahia 1933—1939).

1 Paulus Gordan sagt in cinem sehr lesenswerten Artikel ,Katholisches Brasi-
lien?® in Wort und Wahrheit X1I (Freiburg 1957) 414: ,Der Brasilianer ist im
Grunde eine religios durchaus bediirftige Natur und kann nicht lange in einem
neutralen Schwebezustand beharren. Die grofle Masse der ,religios Indifferen-
ten® ist es denn auch, die dem protestantischen Sektenwesen einerseits, den
okkultistischen Bewegungen anderseits einen nicht geringen Teil ihrer Anhinger
stellt. Die religiose Gleichgiiltigkeit ist lediglich die Pseudomorphose einer Ent-
tauschung durch die katholische Kirche, eines Uberdrusses an ihren unverstan-
denen Kultformen, des Gefiihls der Verwaisung und Unbetreutheit.
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Natur, die der Neger auch in jenen Kréften erkennt, die der moderne
Mensch mit dem Naturgesetz rein natiirlich erklarti2.

Die Orixds, die in Brasilien durch Heiligenfiguren dargestellt und ge-
tarnt werden, wurden, wie bereits gesagt, zu Nebengottern und werden
nicht als reine Geister gedacht, sondern als dem Winde oder dem Hauch
ahnliche Wesen, die als Gespenster und Erscheinungen sichtbar erschei-
nen kénnen. Insofern weicht das brasilianische Umbanda vom urspriing-
lichen afrikanischen Fetischismus stark ab.

Unter den Orixds ist Oxald der grofite und angesehenste. Wohlwollend
und Fruchtbarkeit spendend zieht er einher. Dargestellt wird er wegen
seiner schopferischen Naturkraft mit Kaurimuscheln als Sinnbild des
Reichtums, oder mit Erde als Sinnbild der Fruchtbarkeit, oder von einem
Bleiring umgeben als Sinnbild industriellen Schaffens. Weifl ist seine
Kultfarbe, und seine Diener tragen als besonderes Kennzeichen eine Hals-
kette. Wie man im Christentum oft den Freitag Christus als dem leiden-
den Erloser weiht, so ist der Freitag auch dem Oxald geweiht.

Dem guten Oxalid steht der Bose Ex# gegeniiber, der die Rolle des
Teufels und Spielverderbers spielt und darum vor allen Ereignissen zu-
erst befriedigt und bei Festen mit dem ersten Opfer bedacht werden muf},
damit er die Feier nicht stort. Andere bedeutende Orixas sind Oxossi als
Jagdgott, der als St. Sebastian dargestellt wird, Omuls, der als Todes-
und Pestgott in der Gestalt des hl. Lazarus auftritt, und Jansan, Frau
des Xangb und Schutzherrin der Prostituierten, die sich in den Deckman-
tel der hl. Barbara einhiillt. Die Unterlegung der Heiligennamen wech-
selt jeweils in den verschiedenen Gegenden Brasiliens.

Das Umbanda kennt auch ein Priestertum, das sowohl von Mannern
als auch von Frauen ausgeiibt wird. In ihren Heiligtiimern, die Peji ge-
nannt werden, bilden sie ihren Nachwuchs aus, der eine mehr oder weni-
ger lange Probezeit durchmacht und unter feierlichen Zeremonien ins
Amt eingefiihrt wird.

I

Wie stellt sich nun die Kirche zum Umbanda? In den letzten Jahren
hat der brasilianische Episkopat endlich Stellung zur umbandistischen
Massenbewegung genommen und diese verurteilt. Er hat besonders den
Franziskaner P. Dr. Bonaventura Kloppenburg mit der Bekdmpfung des
Umbanda sowie des Spiritismus und der Freimaurerei beauftragt. Dieser
durchzieht das Land, um durch Schriften und Vortrige die katholische
Offentlichkeit iiber die religiose Gefahr dieser Bewegung aufzukliren.
Durch diese Aufklarungsarbeit sind auch viele Seelsorger erst auf das
Bestehen dieser Bewegung und ihre schddliche Wirksamkeit in ihren
Sprengeln aufmerksam geworden. Bisher hatten die meisten kaum etwas
dariiber gehort. Im Theologiestudium hatten sie lingst abgetane, in fer-
nen Landen aufgekommene Haresien lernen miissen, von der duflerst

12 Vel. Pr. Tempers OFM: Bantu-Philosophie, Ontologie und Ethik. Heidelberg
1955.
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aktuellen Umbanda-Sekte im eigenen Lande hatten sie kaum etwas ge-
hort.

Um dem Umbanda wirksam begegnen zu kénnen, tut eine pastorale
Umstellung dringend not. Noch fehlt es an der regelmifligen und geord-
neten pastoralen Betreuung der groflen Negerviertel in den Stddten.
Wihrend die Stadtkerne gewohnlich Kirchen und Kapellen zuviel haben,
gibt es deren in den armen Auflenvierteln zu wenig. Kirchen frommer
Bruderschaften mit beschrinkter Besucherzahl und kleine Schwesternkom-
munititen erhalten ihren eigenen sonntdglichen Gottesdienst, wo diese
Gruppen doch leicht den Gottesdienst der Pfarr- und Klosterkirchen be-
suchen konnen. Dagegen bleiben die Massen in den Armenvierteln am
kirchenlosen Stadtrand unbetreut und verwahrlost. Man hat oft auf den
Priestermangel als Grund fiir die unzulingliche Seelsorge hingewiesen.
Doch liefle sich bei einer etwas besseren Verteilung der sonntaglichen
Gottesdienste mancher Ubelstand beheben 13.

Die eigentliche Bekdmpfung des Umbanda muf durch weitreichende
Volksaufklirung in Predigt und Katechese erfolgen. Hier mufl vor allem
auf eine gediegenere Heiligenverehrung in der Volksfrommigkeit hin-
gearbeitet werden, da sich diese vielerorts kaum vom Fetischismus unter-
scheidet und vom katholischen Klerus nicht geniigend in die rechten Bah-
nen geleitet wird. Sodann mufl man den Mut haben, Anhidnger des Um-
banda vor die Entscheidung zu stellen und auf eine scharfe Trennung
von Katholiken und Umbandisten zu dringen.

Doch hier stofit man auf grofle Schwierigkeiten, da die Spiritisten und
Umbandisten im allgemeinen als Katholiken gelten wollen. Beide Sekten
gaukeln den ungebildeten und neugierigen Katholiken vor, derselbe Hei-
land und dieselben Heiligen seien auch in ihren Kultstitten daheim, und
beuten damit die dummen und abergliubischen Leute aus. Die Fithrer des
Umbanda-Kultes suchen sogar die katholischen Priester zu hintergehen,
indem sie, ohne sich zu erkennen zu geben, Messen bestellen und beiwoh-
nen, oder als Taufpaten und Trauzeugen auftreten, um das arme Volk
noch mehr in die Irre zu fithren. Gerade weil das Umbanda Heidentum
und Christentum vermengt und einfachen Menschen eine klare Unter-
scheidung erschwert, stellt das Umbanda neben dem Spiritismus eine
groflere Gefahr als alle anderen Sekten dar, und fordert von der Kirche
eine klare Trennung der Fronten.

Es scheint jedoch, dafl alle Mafinahmen von seiten der katholischen
Kirche ohne Erfolg bleiben werden, wenn das alteingebiirgerte umban-
distische Brauchtum nicht durch echt christliches ersetzt wird, zumal wenn
es mit katholischen Festen oder Kirchen in Verbindung steht. Schon seit
35 Jahren kimpft der Kardinal-Primas von Bahia gegen das sogenannte
Kirchenschrubben (lavagem da igreja) und die Opferfahrt zu Ehren der

13 In den Armenvierteln von Rio de Janeiro stellte man fest, dafl von 83,5%
getaufter Katholiken nur 7,5% als erwachsene Katholiken praktizierten. Correio
da Manha, Rio de Janeiro, 24. 4. 1958.
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Wassergottin Iemanj4, jedoch ohne Erfolg. Man war eben nicht in der
Lage, das Ubel durch etwas Gutes zu ersetzen. Gerade die Mitglieder
der schwarzen Rasse in Brasilien hdngen sehr an altem Brauchtum und
zeigen sich hier viel konservativer als die Masse der Weiflen und Misch-
linge.

Die katholische Kirche hat also in Brasilien eine grofile Aufgabe zu
16sen, dafd sie sich mit dem Umbanda auseinandersetzt und moglichst bald
zu einer positiven Lésung kommt. Sonst wird sie weiterhin zahlreiche
Verluste zu buchen haben 4. Nur durch gute Planung und einheitliches
Vorgehen von Episkopat und Klerus kann diese Gefahr iiberwunden
werden und weite Kreise des armen irregefiithrten Volkes, das bereits in
bedenklichem Mafle vom echten Christentum abgewandert ist, fiir die
Kirche zuriickgewonnen werden.

14 Bekannt ist das traurige Beispiel der Diozese Gonaives auf Haiti, wo man
nach einer ernsten Umfrage die Zahl der Katholiken von 470000 auf 28 500
herabsetzen mufite, und somit nur 5% der sich auf 500000 belaufenden Bevél-
kerung als Katholiken angesechen wurden. 1957 wurden nur 41713 Katholiken
verzeichnet, was 7% der Gesamtbevolkerung ausmachte. Annuario Pontificio
(Citta del Vaticano 1952 und 1957). Mit Ausnahme der Protestanten, die 5%
der Bevilkerung Haitis darstellen, sind darum 90 %, bzw. 88 %o der Bevilkerung
als Umbandisten anzusprechen. Bekanntlich war hier und in Brasilien die Neger-
einfuhr am starksten.

DIE ANWENDUNG DER SULFONAMIDE
IN DER TROPENMEDIZIN

von Ernst Keil

Voraussetzung fiir jede wirtschaftliche Erschliefung und Besiedlung
eines tropischen Landes ist seine hygienische Gesundung. Dazu gehoren
zunachst eine wirksame Bekdmpfung und méglichst auch Ausrottung der
tropischen Seuchen, die in dem zur Sanierung vorgesehenen Lande eine
wesentliche Rolle spielen.

Die wichtigste Infektionskrankheit warmer Liander ist die Malaria.
Das zu ihrer Behandlung seit 300 Jahren verwandte Naturprodukt
Chinin war durch die 1923 einsetzende Entwicklung ganz neue thera-
peutische Eigenschaften aufweisender, synthetischer Arzneimittel, speziell
des Resochins, vollig uberholt worden. Auch gegen zahlreiche andere,
weitverbreitete protozoische Erkrankungen wie die afrikanische Schlaf-
krankheit, die Leishmaniasen und die verschiedensten anderen in warmen
Liandern den Menschen befallenden Darm- und Blutwiirmer war es
gelungen, auflerst wirksame Heilmittel zu entwickeln.
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Hinter diesen groflen Fortschritten war die Behandlung bakterieller
Infektionen weit zuriickgeblieben, obwohl man seit Robert K o chs Zeiten
stindig erneut darum bemiiht war, auch sie chemotherapeutisch unter
Kontrolle zu bringen.

Das Jahr 1935 brachte die Wende, als Domagk in der Deutschen
Medizinischen Wochenschrift eine Arbeit mit dem Titel: ,Beitrag zur
Chemotherapie der bakteriellen Infektionen® veroffentlichte. Bereits 1932
hatte er in Zusammenarbeit mit Mietzsch und Klarer beobachtet,
daf die Sulfonamidgruppe durch Kombination mit bestimmten Azo-Ver-
bindungen eine bis dahin unbekannte Heilwirkung auf die stets todlich
endende, septische Infektion der Maus mit Streptokokken ausiibte. Mit
der wichtigsten dieser chemotherapeutisch hochwirksamen Sulfonamid-
verbindungen, dem Prontosil, wurden bald auch bei anderen bakteriellen,
tierexperimentell erzeugten Krankheiten iiberraschende Heilerfolge er-
zielt.

Prontosil wurde der Ausgangspunkt zu einem neuen Forschungsgebiet
der Chemoterapie. In rascher Folge wurden weitere Sulfonamidver-
bindungen entwickelt, die sich nicht nur gegen Strepto-, Staphylo-,
Gonokokken und Colibazillen, sondern auch gegen die bisher chemothera-
peutisch praktisch unbeeinfluflbaren Pneumo- und Meningokokken als
duflerst wirksam erwiesen.

Da bereits die ersten tierexperimentellen und klinischen Versuche
erkennen lieflen, daf Sulfonamide ihre Wirkungsspitze bei den sep-
tischen, durch banale Erreger wie die Staphylo- und Streptokokken er-
zeugten Wundkrankheiten haben, wurden sie in der Tropen-
medizin, vor allem zur Behandlung der Infektionskrankheiten, heran-
gezogen, die zu ihrer Entwicklung neben dem spezifischen Erreger eine
unspezifische, in der Regel aus septischen Keimen bestehende Misch-
infektion benétigen.

Bei der Amoébenruhr z. B. konnen monate-, selbst jahrelang mit
dem Stuhl massenhaft neben Dauerformen (Cysten) infektionstiichtige
Formen des Erregers, der Entamoeba histolytica, ausgeschieden werden,
ohne dafl Krankheitserscheinungen auftreten; dndert sich aber infolge
einer bakteriellen Begleitinfektion die Darmflora und kommt es daher
zu einem Absinken der Widerstandsfahigkeit der Gewebe, dann ent-
wickelt sich in Kiirze das charakteristische Krankheitsbild der typischen
Amobenruhr mit Stuhldrang, Leibschmerzen, Blut- und Schleimabgang
mit dem Kot usw. in seiner ganzen Schwere. Obwohl Sulfonamide die
Ruhramében kaum beeinflussen, trifft nach ihrer Anwendung durch
Unterdriickung der bakteriellen Mischinfektion fast schlagartig eine deut-
liche Wendung zum Bessern ein. Zwar werden Sulfonamidpridparate zur
Behandlung der Amébenruhr heute kaum noch verwendet, da sie durch
die Entwicklung neuer, direkt auf die Ruhramében wirkender, speziell
Resochin enthaltender Verbindungen wie das Resotren iberholt worden
sind, jedoch ldfit sich an dem Beispiel der Amébiasis besonders deutlich
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erkennen, wie bedeutsam fiir den weiteren Krankheitsverlauf die Unter-
driickung der bakteriellen Sekundarinfektion durch Sulfonamid-Gaben
sein kann.

Die bakterielle Mischinfektion ist besonders an der Ausbildung von
Krankheitsbildern beteiligt, die auf Virusinfektionen zuriickzufiihren
sind. Wahrend Sulfonamide das Pockenvirus kaum beeinflussen, werden
hierdurch die dieses Virus begleitenden staphylo- und streptogenen
Mischinfektionen rasch unterdriickt und das Entstehen der fiir Pocken
charakteristischen Pusteln, Hautabszesse und Narben verhiitet. Das Fie-
ber sinkt rasch ab. Die fiir unbehandelte Pocken typische Bildung eitriger
Blasen und das sich daran anschlieflende, entstellende Narbenstadium
bleiben dem Kranken erspart. Es kommt nur noch zu rasch verschwin-
denden, erythematosen Flecken (Buttle; Keil).

Bei der in warmen Lindern verbreitetsten aller Virusinfektionen, dem
Trachom, ist das Virus selbst so schwach virulent, dafl zur Entwick-
lung erheblicherer Erscheinungen eine bakterielle Superinfektion erfor-
derlich ist. Vor der Sulfonamidédra beschrinkte sich die Trachom-Behand-
lung auf langwierige, lokale Mafinahmen, die vom Arzt und vom Patien-
ten viel Geduld erforderten. Im Vordergrund standen Massage mit
einem in eine 1%-Sublimatlésung getauchten Wattebausch und Aus-
quetschen der infizierten Follikel mit einer Pinzette. Die Sulfonamide
haben die Prognose des Trachoms voéllig gewandelt. Wahrend frither
Narbenbildungen oder Deformierungen meistens unvermeidlich waren
und operative Eingriffe erforderlich wurden, kann heute das Trachom
bereits im Frithstadium geheilt werden. Innerlich und lokal angewandt,
ermoglichen Sulfonamide heute eine ebenso einfache wie wirksame Be-
handlung. Eine 4- bis 6tigige Stofitherapie mit Sulfonamidtabletten
kann durch ortliche Anwendung von 5- bis auch 10%igen Sulfonamid-
salben, wie die 10%ige Supronal-Augensalbe, zudem sehr wirksam unter-
stiitzt werden. Fast alle Autoren stellen fest, dafl die Sulfonamide beim
Trachom zu einem raschen Aufhéren der akuten Entziindungserscheinun-
gen, der Hyperdmie, Sekretion und Schwellung, fithren und dafl sich daran
bald eine Aufhellung der Hornhaut, die Rickbildung des Pannus und
Regeneration anschliefen, und betrachten die Sulfonamidbehandlung des
Trachoms als einen groflen Fortschritt. In letzter Zeit ist man dazu tiber-
gegangen, routinemifig mit einer Sulfonamidtablettenbehandlung lokal
die ausgezeichnet hierbei wirksamen Aureomycin- und Terramycinsalben
(Leukomycinsalbe 1°0) bei Trachom zu kombinieren, die mehrmals tig-
lich in den Konjunktivalsack eingerieben werden. Der Erfolg ist in der
Regel bereits innerhalb von 2—8 Wochen deutlich. Die véllige Heilung
dieser frither so tiberaus hartnackigen Erkrankung wird meistens in zwei
Monaten erreicht.

Auch die nicht nur — wie frither angenommen — in den Tropen,
sondern in aller Welt verbreitete und durch ein Virus verursachte soge-
nannte ,vierte“ Geschlechtskrankheit, das Lymphogranuloma inguinale,
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spricht auf Sulfonamide gut an. Die Erfolge sind zwar hier nicht so ein-
heitlich wie beim Trachom, und das ist bei dem komplizierten Verlauf
dieser Erkrankung auch nicht anders zu erwarten. Besonders nach An-
wendung im Frithstadium fithren Sulfonamide oft zu klinischen Heilun-
gen; aber auch die Aussichten auf eine endgiltige Ausheilung schwerer
Folgezustinde eines jahrelang bestehenden Lymphogranuloma inguinale
wie des ,genito-ano-rectalen Symptomenkomplexes haben sich bedeu-
tend verbessert. Bei diesem schweren Krankheitsbild kommt es zu
elephantiastischen und entziindlichen Wucherungen der Genitorektal-
sphire und Mastdarmstrikturen.

Waihrend das Lymphogranuloma inguinale eine ausgesprochen seltene
Geschlechtskrankheit und daher epidemiologisch von geringer Bedeutung
ist, stellt die gleichfalls in allen Zonen kosmopolitisch verbreitete
Gonorrhoe die hiufigste venerische Infektion dar. Die Erfolge, die
bei Behandlung der Gonorrhoe seinerzeit mit Sulfonamiden erzielt
wurden, tbertrafen weit die arztlichen Hoffnungen. An die Stelle der
fir Patienten und Arzt muhseligen, sich meist uber Monate erstreckenden
und véllig unzureichenden Spiiltherapie mit Silbersalzen trat eine ebenso
einfache und nur wenige Tage benétigende wie duflerst wirksame Be-
handlung mit Sulfonamid-Tabletten. In den ersten Jahren waren die
Erfolge aufierordentlich giinstig. Die prozentualen Erfolgsziffern aus allen
Teilen der Welt lagen zwischen 80 und 95°%. Der anfinglich grofle
Optimismus wurde in den folgenden Jahren allerdings etwas geddmpft,
als infolge Ausrottung der empfindlichen Gonokokkenstimme wesentlich
festere Stdmme iibrigblieben und die Erfolgszahlen daher in allen euro-
piischen und auflereuropiischen Lindern sanken. Gegenwartig ist die
Sulfonamid-Behandlung der Gonorrhoe weitgehend durch das Penicillin
ersetzt worden, das in seiner Wirkung bisher von keinem anderen
Mittel ubertroffen worden ist (95 Heilung nach der ersten und 100 %
nach der zweiten Kur).

Uberraschenderweise erwiesen sich die Sulfonamide auch bei zwei
bakteriellen Erkrankungen als therapeutisch wirksam, die einst in allen
Teilen der Welt in Pandemien die Bevolkerung dezimierten, die heute
jedoch nur noch in einigen weniger entwickelten warmen Landern eine
Rolle spielen, nimlich Pest und Cholera. Wahrend man bis zur
Entdeckung der Sulfonamide der Pest so gut wie machtlos gegeniiber-
stand, lie} sich mit ihnen und antibiotischen Mitteln auch bei diesen
so hoch infektiosen Erkrankungen die Letalitdt der Pest erheblich senken.
Unter den experimentell und klinisch gepriiften Sulfonamiden haben sich
Sulfadiazin- und Sulfathiazolpriparate wie das Eleudron in hohen An-
fangsdosen gut bewihrt. Besonders bei der sogenannten Beulenpest
bewihrten sich Sulfonamide als ein Therapeutikum aller ersten Ranges,
das vor allem mit dem Pestserum kombiniert wurde. Wihrend das
Serum vor allem antitoxisch wirkt, unterdriicken die Sulfonamide die
Vermehrung der Erreger. Bei der besonders bosartigen Lungenpest Er-
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wachsener versagten allerdings meistens sowohl die Sulfonamide als auch
das Serum. In diesen Fillen sollte zu Streptomycin-Priparaten wie zum
Leukomycin gegriffen werden. Seine Wirkung grenzt hier manchmal ans
Wunderbare. Das Fieber sank und die Pestbazillen verschwanden
wesentlich frither als nach alleiniger Serumtherapie. Bei Lungenpest,
Pestseptikdmie, schwerer oder zu spdt erkannter Bubonenpest mufl daher
heute von Anfang an mit Antibioticis behandelt werden. Wesentlich ist,
dal Sulfonamide die fruher ibliche Pestserum-Prophylaxe wie die
abortive Pestserumtherapie bei Kontaktpersonen aus der Umgebung von
Pestkranken entbehrlich machen. Zur Abortivbehandlung werden 3 g eines
wirksamen Sulfonamidpriparates an sechs aufeinanderfolgenden Tagen
empfohlen. Carman konnte von sechs Pestfillen drei mit Prontosil
heilen. Die Senkung der Mortilitdt der Pest durch Sulfonamide ist ganz
offensichtlich. Auch gelang es, die Vermehrung der Choleravibrionen im
Darm mit Sulfonamiden deutlich zu hemmen; dabei scheinen sie auch die
von den Erregern gelieferten Gifte (Toxine) zu neutralisieren. Hierbei
bewiéhrten sich besonders Sulfonamidpréparate, die vom Darm moglichst
wenig resorbiert werden, wie zum Beispiel das Phthalylsulfathiazol-
Praparat Talendron. Leicht resorbierbare Sulfonamide sollten bei Cholera
nicht verwandt werden, da sie die bei dieser Infektion besonders schwer
belastete Niere zusdtzlich belasten.

Diese vom Darm aus schwer resorbierbaren Sulfonamidpriparate
haben sich aber auch zur Standardbehandlung aller Formen der Bazil -
lenruhr bestens bewidhrt. Sie gewidhrleisten eine hohe Sulfonamid-
Konzentration am Orte der Erkrankung, gehen aber dabei im Darm-
innern nur wenig in das Blut tiber. Thre Toxizitit ist daher geringer als
die anderer Sulfonamide. Sie kénnen bei Bazillenruhr aber auch ohne
Gefahr mit Sulfonamidpriparaten kombiniert werden, die praktisch
restlos aus dem Darm resorbiert werden und auf dem Blutweg wirken.
Bei einer solchen Kombinationsbehandlung kann auf die Anwendung
antibiotisch wirkender Mittel wie der sogenannten Breitspektrum-Anti-
biotica fast stets verzichtet werden. Der grofie Vorzug der Sulfonamide
gegeniiber den Antibioticis besteht darin, dafl Antibiotica eine véllige
Umstellung der Darmflora bewirken, die zu ernsten Folgekrankheiten
fithren konnen wie zur Entwicklung universeller Moniliasen (Hefepilz-
erkrankungen) oder zu Schiadigungen der Darmschleimhaut. Sulfonamide
fiihren dagegen nie zu dhnlichen Nebenwirkungen.

Einen volligen Wandel brachten die Sulfonamide auch in der Behand-
lung der Lepra. Therapeutisch bisher als hoffnungslos geltende Haut-
und Schleimhautprozesse konnten hiermit in frither nicht beobachteter
Weise gebessert werden. Diese Erfahrungen veranlafiten die Aufnahme
der Prifung &hnlicher, schon seit Jahren bekannter Verbindungen,
speziell der Sulfonpriparate, deren wichtigster Vertreter das 4:4’-Diamino-
diphenylsulfon (D.A.D.P.S.) ist. Wie aus der bereits umfangreichen
Literatur der letzten Jahre, vor allem englisch-amerikanischen Ursprungs,
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ersichtlich, haben sich die Sulfonverbindungen am besten bei der Ver-
laufsform der Lepra bewihrt, die bisher therapeutisch als unbeeinflufibar
galt, beim lepromatdsen Typ, und hier wiederum besonders bei Frith-
fillen. Durch massivste Bazillenstreuung ist die lepromatose Lepra aber
auch zugleich die epidemiologisch wichtigste Verlaufsform des mensch-
lichen Aussatzes. Als Erfolg der D.A.D.P.S.-Behandlung sieht man bei
diesem tiberaus schweren Krankheitsverlauf Riickbildung der Infiltrate
und Leprome und eine auffallend schnelle Abheilung von Ulzerationen
an Haut und Schleimhaut, besonders von Nase und Rachen. Die oberen
Luftwege werden wieder durchgiingig, Schnupfen, Nasenbluten und
Krustenbildung verschwinden. Besonders erstaunlich ist, wie die frither
als therapieresistent geltenden, ausgedehnten ulzerdsen Prozesse der
Schleimhdute des Mundes, des Rachens, der Nase wie des Kehlkopfes
auf Sulfone ansprechen. Die rauhe Stimme wird wieder normal. Die oft
sehr quilenden und die Nahrungsaufnahme behindernden Schluck-
beschwerden verschwinden. Die Leprome flachen ab, und die Infiltrate
der Schleimhédute werden resorbiert.

Aber auch die bei Lepra so hiufigen nervisen Verdnderungen bilden
sich unter Sulfonwirkung zuriick, soweit sie iiberhaupt riickbildungsfahig
sind, d. h. soweit der leprése Prozel noch nicht das Nervengewebe zer-
stort und durch Bindegewebe ersetzt hat. Allerdings sind bei Lepra erst
nach jahrelanger Sulfonanwendung Dauerresultate zu erwarten. Der
Riickbildung der spezifischen leprésen Gewebeverdnderungen schliefit sich
nur langsam der Abbau der Leprabazillen an. Vergleichende Statistiken
beweisen iiberzeugend, dafl auch die Ausrottung der Lepra heute nur
noch eine Frage der Organisation ist. Damit wird in einiger Zeit eine
Erkrankung fiir immer verschwinden, deren Opfer durch Jahrtausende
bis zum heutigen Tage vom Aberglauben und der Furcht so verleumdet
und verfolgt wurden wie keine anderen.

Aber nicht nur bei schweren chronischen Infektionskrankheiten, son-
dern auch bei Behandlung von Bagatellfillen haben die Sulfonamide
ihren anerkannten Platz. Sie ermoglichen eine kausale Therapie bakte-
rieller Infektionen und haben dadurch oft eine ernste Erkrankung iiber-
haupt erst in einen Bagatellfall umgewandelt, wie man leicht am Beispiel
der Gonorrhoe zeigen kann.

Bei der sehr grofien Verbreitung der Sulfonamidtherapie muff natiir-
lich bei besonders empfindlichen Patienten auch mit dem gelegentlichen
Auftreten von Nebenwirkungen gerechnet werden. An Unvertréglich-
keitserscheinungen werden beobachtet Appetitlosigkeit, Ubelkeit und
Brechreiz. Diese Storungen sind im allgemeinen harmlos und werden
bei den neuen und weiterverbesserten Sulfonamid-Priparaten wie dem
Supronal kaum noch beobachtet.

Im vergangenen Jahrzehnt erfuhren die Sulfonamide durch die Ein-
filhrung der ein breites Wirkungsspektrum aufweisenden Antibiotica
eine Einschrinkung ihrer Anwendung. Wenn auch Sulfonamide heute
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nicht mehr allein die Waffen im Kampf gegen bakterielle Infektionen
sind, so sind sie jedoch noch nicht {iberflissig geworden. Die Entwicklung
neuer Sulfonamidverbindungen mit besserer Vertrdglichkeit, geringeren
toxischen Eigenschaften und grofierem Wirkungsspektrum sichert ihnen
auch heute noch ein erhebliches Anwendungsgebiet. Hinzu kommt, dafl
sie im Gegensatz zu den kostspieligen Antibioticis sehr billig sind.

Eine wesentliche Weiterentwicklung der Sulfonamidtherapie war die
Entwidklung von Sulfonamidgemischen im Sinne des Sulfaadditions-
prinzips, wodurch die Resorptions- und Ausscheidungsverhiltnisse be-
deutend verbessert wurden. Ein weiterer Schritt war die Entwicklung
von Sulfonamiden mit groflerer antibakterieller Wirkung und geringerer
Toxizitit durch Entwicklung des Prinzipes der Sulfonamidmischungen.
Auch iiber die Kombination von Sulfonamiden mit Antibioticis liegen
ausgedehnte experimentelle Untersuchungen vor. Hierbei zeigen sich je
nach Art des getesteten Erregers synergistische Wirkungen. Sie erginzen
sich bei zahlreichen Infektionen sowie Mischinfektionen in idealer Weise
und zeigen im Experiment und in der Klinik einen Effekt, der iiber
das Additive weit hinausgeht.

Auch in der Tropenmedizin gehdoren grundsitzlich zur Anwendung
von Sulfonamiden eine nach bakteriologischen Gesichtspunkten gezielte
Indikation und eine klare Diagnose unter kritischer Wirdigung der
klinischen Gesamtsituation; nach Moglichkeit auch eine genaue Kenntnis
iiber Art und Empfindlichkeit der fiir den betreffenden Fall verantwort-
lichen Krankheitserreger.

Durch Unterdriickung tropischer Seuchen haben Sulfonamide einen
grofien Beitrag zur Sanierung und Besiedlung weiter Rdume in den
Tropen geleistet, durch Aufhebung der natirlichen Regulierung der
Fruchtbarkeit jedoch eine Weltgeschichte gemacht, deren Folgen heute
nur geahnt werden konnen.
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KLEINE BEITRAGE

»KOMMT HERZU, IHR VOLKER!*

von Helga Rusche

Zum Thema: ,Gottes Herrschaft und die Volker im Alten Testament' gibt
der Meister und Lehrer atl. Forschung, ALsrecHT ALT, in einem nachgelas-
senen Aufsatz! eine treffende Zusammenfassung: Israel ist von Anfang an tber-
zeugt, dafl sein Gott, der eine Gott, auch aullerhalb des erwihlten Volkes und
iberall in der Welt wirkt. Nicht nur Israels Geschichte, auch die ganze Welt-
geschichte erscheint in der Botschaft des AT als Geschichte Gottes mit den
Menschen. Schon in der Genesis kann diese universalhistorische Konzeption
israelitischer Geschichtsschreibung nachgewiesen werden. Gott spricht von den
ersten Kapiteln an zum ganzen Menschengeschlecht. Wenn er durch die Heraus-
rufung Abrahams die ecigentliche Geschichte Israels beginnt, setzt er zugleich
fest, dafl in Abraham ,alle Geschlechter, alle Menschen, mitgesegnet sein
sollen. Auf neuer Ebene begrindet der Segen des einen Gottes die Einheit
des ganzen Menschengeschlechtes, die durch menschliche Hybris und Emporung
gegen Gott (Turmbau-Geschichte: Gn 11) freventlich zerstort worden war. Die
Einheit ist keine immanente Moglichkeit mehr, sondern hinfort und durch alle
Zeiten Auswirkung gottlichen Heilshandelns. Wohl hilt David ein Grofireich
zusammen, aber es geschicht aus der von Gott verlichenen Konigsmacht heraus.
Gott bleibt der Konig des Zwolfstimmevolkes und der Herr der Welt auch
dann, als die Groflkénige Assyriens und Babylons das Antlitz der Welt zu
bestimmen scheinen und Israel das leidvolle Dasein eines Vasallenvolkes auf-
erlegt bekommt. Die Weltgeschichte bleibt in der Hand des einen Gottes. Da-
von kiinden die Propheten auf vielfiltige Weise. Einerseits erkennen sie, dafl
die bedringenden Voilker Werkzeuge der Gerichtsplane Gottes sind, solange

1 Die Deutung der Weltgeschichte im Alten Testament®, in: Zeitschr. f. Theol.
u. Kirche 56 (1959) 129—137.
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dieser will; andrerseits entlarven sie die zum Untergang bestimmte Hybris
der Weltmiachte. Weltmacht 16st Weltmacht ab; aber Daniel erkennt, dafl hinter
dieser Translatio imperii der hohere Wille steht, der jedoch die Kette der
Machtiibergabe von einem Grofireich der Vélker ans andere nicht ins Endlose
weitergehen 1afit, sondern vielmehr in einem vorbestimmten Augenblick sie
durch seine unmittelbare Herrschaft iiber die Welt ablosen wird (137). Bis
dahin zeigt sich Gottes Weltiiberlegenheit darin, daff er ,ruhig zuschen® kann;
denn er hat die Vélker in der Hand (Is 18,4). Nach Ps 2 konnen die ,Konige
der Erde” dem im Himmel Thronenden nichts anhaben.

Das ist die erste, in gewisser Weise negative Feststellung, die an Hand
der biblischen Aussagen zu machen wire. Daneben aber, und auch darauf weist
Avt hin, findet sich die andere, die seit Abraham verheiflene und nur hier
und da aufleuchtende Linie in der prophetischen Botschaft: Jahwe allein kann
auch den endgiiltigen Frieden zwischen den Vélkern wiederherstellen, wie er
ihn im Segenswort an Abraham zugesagt hat. Isaias ist der erste, der die
letzte Zeit als eine alle Violker verbindende Zukunft schaut. Diese zweite Linie
wollen wir in Kiirze auszuziehen versuchen.

Die herrscherliche Hoheit des einen Gottes iiber den Violkern geht auf cine
letzte Enthiilllung zu, die unter den Vélkern Erkenntnis und Anerkenntnis
bewirken wird. Diese Enthiillung schlieBt zugleich die Enthillung der Zu-
neigung Gottes zur Welt ein, und diese lést das frohe Herzukommen zum
Ort der Erquickung aus. Das Zentrum der Jahweoffenbarung ist Sion, Jeru-
salem. Hier ist der Ort, wo sich die Bewegung des einen Gottes zur Welt hin
vollendet, und hier enthiillt sich auch seine Hoheit (Zadk 8,21; Is 2,2ff).
Keiner sieht es dem zur unscheinbaren Knechtsgestalt erniedrigten Sion an,
dafl hier einmal das Gericht iiber die Welt gehalten wird und der Herr hier
seinen Thron besteigt, um gerechtes Urteil iiber die Vélker zu sprechen. Der
immer wieder den frevelnden Feinden ausgelieferte Tempel, dem man mith-
selig nach jeder Zerstorung ein wenig Glanz der salomonischen Zeit wiederzu-
geben versucht, ist keineswegs vor Menschenaugen dazu geeignet, Vélker an-
zuziehen; denn es gibt grofere und schonere Tempel in der Welt. Dennoch
bricht der Glanz aus Sion hervor, die Volker werden davon angezogen werden
und in seinem Lichte Frieden schlieBen. Ehe aber Sion zur Stitte volkerver-
bindenden Friedens werden kann, bedarf es einer Umsinnung der Vélker und
der Bufle und Umkehr Israels selbst. Denn das Sinnen der Volker geht immer
wieder in die Richtung der Selbstherrlichkeit (Ps 2,4f). Es bedarf eines gétt-
lichen Eingriffs, um die Umsinnung zu erreichen. Nur nach dieser wird es
geschehen, dafl Sion auch die Hoffnung der Vélker ist. Darum fordert der
Herr die Vilker auf: ,Kommt herzu, ihr Volker, und ihr Nationen merket
auf!“ (Is 84,1 u. a.). Gesprochen ist ein solches Wort von dem, der Gericht
halten kann und wird, aber auch von dem, der sich herabneigt. Darum kann
es von ihm heiflen: Er ,schligt und heilt® (Is 19,22). Gott gibt sich den V&l-
kern als ihr Richter und als ihr Heil zu erkennen, er ,unterweist® sie (Is 2, 3;
41,1; 42,4). Die aber ,keine Einsicht haben wollen, die sich ihren Géotzen
zuwenden, bekommen keinen Anteil am gottlichen Heil, denn ,ein wahrhaftiger
und rettender Gott ist nicht neben mir! Wendet euch zu mir und lafit euch
retten!“ (Is 45,21f). In seiner Unterweisung entlarvt der Herr die Wurzel
aller Gottlosigkeit und Feindschaft: ,Deine Weisheit und Wissenschaft hat dich
verfithrt“, ,du hast dich abgequdlt mit all deinen Ratgebern® (Is 47,10.13).
Das gilt allen Abgewichenen, Isracl sowohl wie den Feinden Israels. Sobald
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aber die Erkenntnis geschieht, ,dafl ich es bin® (Is 43,10; vgl. 37,20), werden
Vélker und Israel eins werden in einem Glauben. —

Nicht nur die Vélker sind in der prophetischen Botschaft Werkzeuge in der
Hand Gottes, um Israel zur Einsicht zu bringen, es gilt auch das Umgekehrte:
Israel ist Gottes Werkzeug an den Heiden. Und zwar in doppelter
Weise. Es soll die Macht dessen, der es aus der Zerstreuung immer wieder
herausfithrte, preisen, als auch durch sein Ausgeliefertsein und seine Zerstreuung
unter den Heiden die Erkenntnis des einen Gottes geheimnisvoll bewirken.
,Verstreut sind die israelitischen Volker, damit Heiden zur Einsicht kommen,
dafl ich der Herr gesagt, . . .“; ,dafl sie zur Einsicht kommen®; ,ich erweise
mich an euch heilig im Antlitz der Heidenvélker* (Ez 12,16.20; 20,40). Die
Licbe, die das Verfithrte zuriickfithren will zur rechten Gotteserkenntnis und
auf den Weg des Heils, erweist der Herr zeichenhaft an seinem eigenen Volk
im Angesicht der Volker. An Israels Geschick kénnen die Vélker ablesen: ,Ich
bin es, der die Zeichen der Liigner vercitelt, der die Wahrsager zu Toren
macht, der schafft, daR dic Weisen abziehen miissen und ihr Wissen zur Narr-
heit wird, der das Wort seiner Knechte erfiillt und den Plan vollfihrt, den
seine Boten verkiinden® (Is 44,25 ff.).

Vor dem ,Gott . . ., der Abraham erlést hat* (Is 29,22), werden die ,irren-
den Geister Einsicht lernen und die murrenden Belehrung annechmen® (V. 24).
Aber Belehrung und Einsicht sind hier nicht im griechischen Sinne zu ver-
stehen, sondern sind streng personale Begriffe: Sie bezichen sich ausschliefilich
auf den lebendigen Gott, ,der die Geschlechter von Anbeginn rief: ,Ich der
Herr, der ich der Erste und der Letzte bin'® (Is 41,4). Darum hebt die Er-
kenntnis mit Erschrecken an. Man fragt: ,Wer gab Jakob den Plinderern preis
und Israel den Réubern? Ist’s nicht der Herr, gegen den wir gesiindigt haben?“
(Is 42,24). Aber noch in anderer Weise geht die richtende Weisung vom
Herrn, der auf dem Sion als Weltenkonig thront, an die Volker. Zwar voll-
zieht sich hier das Weltgericht {iber jene, die nicht bekennen: ,Wir sind alle
abgeirrt von dem Weg der Wahrheit* (Weish 5,6); tber jene, die sich gegen
Gott zum letzten Emporungsangriff versammeln (Ez 39; vgl. Zack 14,1ff.).
Vom Sion aber geht auch und vor allem die grofile Einladung zum Festmahl
mit Gott aus (Is 49,19 ff.; Zack 10,10; 2,11; 8,20ff.; Mal 1,11; Ps 96. Vgl
Is 25,11f.). Hier findet die Volkerwallfahrt als Bewegung der Welt zu Gott
hin ihre Vollendung (Zach 8,20—283; Is 2,2 ff.). Als Gastgeschenke tragen die
Vélker ihre Kostbarkeiten herbei, um sie Gott zur Verfiigung zu stellen (/s
60,1ff.; 62,12 ff.; Ez 27,22; Ps 72,15). Hier beugen sich die Kénige vor dem
einen wahren Kénig und bringen alle Gefangenen und alles Geraubte wieder
zuriick. Das grofie Gotteszeichen, das sie herbeiruft, ist der Gottesknecht aus
Israel, der dazu auserwihlt ist, ,dafl er die Wahrheit unter die Volker trage,
und der ,in Treuen“ ,die Wahrheit hinaustrigt* (Is 43,1.8). Denn der Herr
spricht zu ihm: ,Zu wenig ist es, dafl Du mein Knecht sein solltest, nur um
die Stimme Jakobs aufzurichten und die Geretteten Israels zuriickzubringen.
So will ich Dich denn zum Licht der Vélker machen, daB mein Heil reiche
bis an das Ende der Erde“ (Is 49,6). Ein Licht siecht man. Das Licht erleuchtet
den Sinn, der sich dem Zeugnis des Wortes schwer gedffnet hat. ,Es wird
viele Vélker in Erstaunen setzen, und Kénige werden vor ihm ihren Mund
verschliefen. Denn was ihnen nie erzdhlt ward, das schauen sie, und was sie
nie gehort, das werden sie gewahr” (Is 52, 15).
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Diese vom ersten und zweiten Isazias am deutlichsten ausgezogene Doppel-
linie tibernimmt auch die spitere apokalyptisch-jiidische Literatur, wenn auch
in gewisser Abwandlung und mit nationalistischem Finschlag. Unter den rab-
binischen Zeitgenossen Jesu ist sie zugunsten Israels vereinseitigt worden. Erst
in der Botschaft Jesu und der Apostel bricht sie wieder — und nun im Wissen
um die Erfillung der Verheiflung — erneut und stark hervor.

a) In der apokalyptisch-jiidischen Literatur dient der Berg Gottes in der
neuen Schopfung zur Heiligung der ganzen Welt (Jub 4,26). Hier bricht sich
der Vélkersturm und die Emporung gegen Gott; hierher wallfahren aber auch
die Volker zur Anbetung (4 Esr 13; Hen 56,7; Sib 111 670 ff.), angezogen von
dem Glanz der Herrlichkeit Gottes (Tob 13, 11; Hen 90, 22). Mit dem lebendigen
Gott konfrontiert, ,erkennen® selbst dic Feinde den, der sie geschlagen (Sib III
638. 556 f.; Gebet des Asarja 211.; vgl. Weish 11,18). Die Erkenntnis Gottes
wird selbst den Gottesleugnern noch zuteil (4 Es» 7,37); denn es offenbart sich
ihnen das eine Gottesgesetz als Weltgesetz (Sib III 757). Die herbeikommenden
und anbetenden Volker aber bringen ihre Schatze ,fiir den Konig des Himmels®
mit (Tob 13,13; 14,6). Die Nationen werden in das Licht des Messias kommen
und seine Entscheidung erbitten und sich belehren lassen (Ps Sal 17,31). Dann
geht auch ihnen durch den Messias das Zepter der Gerechtigkeit auf (Test Sebul
9). Weil aber Israel das Volk des Messias ist, miissen sich die Volker ihm (Israel)
unterwerfen, wenn sie dem Untergang entrinnen wollen (Apk Bar 72,4 1.).

b) Bei den Rabbinen werden in der Regel die Heiden vom Heil ausgeschlos-
sen; die Volker als Ganzes werden in der kommenden Welt die Heilsgaben an
Israel nicht mitgeschenkt bekommen (Sifr Dt 32,32 [185a]). Und doch bleibt
Jerusalem der Mittelpunkt der Vélker und wird einmal als solcher (!) allen
sichtbar werden (Pes 144 b). Ob Heiden, die sich Israel anschlieRen oder sich mit
der Tora Gottes beschiftigen, Lobliches oder Siindhaftes damit tun, dariiber ist
viel unter den Rabbinen diskutiert worden, vor allem in der spiteren, der amo-
rdischen Zeit (vgl. die Diskussionen in Chag 15 und b Sank 59 a; dhnlich Tos
Sanh 13,29). Ein gewisser Anschlufl an /s 60 und 62 liegt in Pes R 162a.b und
Erub 43b vor. Man hielt daran fest, dal die Vélker Israel dienstbar werden
miissen. Diesen Zug unterstreicht auch das Gebet vor der Schlacht in der Kriegs-
rolle von Qumran (12,10—14): ,Sion, freue dich iiber die Maflen, erstrahle
im Lobgesang, Jerusalem ... Halte offen deine Tore, einzusammeln die ,Macht
der Volker’. Thre Konige werden dir dienen, und in Staub werden liegen vor
dir deine Bedriicker“ 2. Vom Messias aber gilt: Er wird hart mit den Nationen
und sanft mit Israel sein (Sifr Dt 1,1 [65a] R Juda).

¢) Das Zeugnis des NT schliefit dagegen eng an die Frohbotschaft der Prophe-
ten an. Dem grofien Herzustromen der Vilker zum Throne und Mahle Gottes
geht allerdings auch (besonders deutlich in Offb 17 ff. nach Ez 89) der Ansturm
der Gottesfeinde und das Vélkergericht vorauf. Aber die Heiden gehdéren mit
zu den vielen, fiir die Jesus sein Leben hingab (Mk 10,45.14,25). Aus Fernen
und aus Nahen wird die eine Kirche (Eph 2). Von allen Richtungen her werden
die Auserwihlten cingesammelt (Lk 17,34 f; Mt 24,40f; Mk 18,27 par) und
haben Teil am Tische Abrahams (M¢ 8,11; Lk 18,28 ff.). Dann wandeln die

2 Ubersetzung von K. Schubert (Die Gemeinde vom Toten Meer. Miinchen
1958). M. Burrows (Die Schriftrollen vom Toten Meer. Miinchen 1957, T 334)
tibersetzt an dieser Stelle: ,Reichtiimer der Volker®.
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Vélker im Lichte der Gottesstadt (Off6 21,24; vgl. 7,9£.), und Gott wird mitten
unter ihnen sein; denn er ist ,der Konig der Volker® (Offb 15,8f.)%

Die Petrusapokalypse 1t den Herrn sprechen: ,Die Vélker lasse ich eingehen
in mein ewiges Reich und schenke ihnen die ewigen Giiter, auf die ich ihre
Hoffnung gelenkt habe, ich und mein himmlischer Vater® (5,14). So ist es also
nicht verwunderlich, wenn die Kirche in der heiligen Liturgie der Osternacht
betet: ,Verleihe, Herr, dafl die ganze Welt eingehe mit ihrer Fiille in die Sohn-
schaft Abrahams und Wiirde Israels.” Oder ein byzantinisches Totengebet*:
»Christus, 1al wohnen die Hingeschiedenen, wo sichtbar die Vélker aller Gerech-
ten im Reigen jauchzend deine Giite dem Abraham tanzen!®

3 Vgl. R. Schnackenburg: Gottes Herrschaft und Reich. Freiburg 1959,
286 ff.

8 K. Kirchhoff: Totenhymnen in der byzantinischen Kirche, 80 (Stichera des
Theophanes zum 5. Kanon).

ZUR DEUTUNG DES WORTES ,OSTERN*

von Johannes Brinktrine

Vielfach wird der im Deutschen und Englischen fiir das hochste Fest der
Christenheit gebrduchliche Name Ostern bzw. Easter von einer altgermanischen
Gottin Eostra abgeleitet!. Doch wird die Existenz dieser Géttin von manchen
bezweifelt 2. Der einzige Zeuge ist namlich der hl. Bepa VenerasirLis® Fest-
zustehen scheint, dafl die Gottin zumindest nicht bei allen germanischen Volkern
bekannt war.

Wir miissen vielleicht zugeben — das Zeugnis des angelsichsischen Kirchen-
lehrers scheint zu gewichtig zu sein —, daf} die angelsdchsische Bezeichnung fiir
das hohe christliche Fest tatsdchlich auf ein im Frihling zu Ehren der genann-
ten Géttin gefeiertes Fest zuriickgeht. Von England scheint dann der Name
durch die angelsichsischen Missionare nach Deutschland gekommen zu sein.
Doch wurde er nur im Bereich des Althochdeutschen rezipiert: Das Fest er-
scheint in den friihesten althochdeutschen Sprachdenkmilern unter der Benennung

1 So u. a. H. Keriner: Heortologie. Freiburg i. Br. 1911, 30; Kriuge-GoTzE:
Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache. Berlin und Leipzig 1934, 428
2 Vgl. J. B. Leuner, Art. ,Ostern® im LTEHK VII (Freiburg i. Br. 1935), Sp. 809
3 Antiqui Anglorum populi-gens mea-apud eos Aprilis Esturmonath, qui nunc
paschalis mensis interpretatur, quondam a dea illorum, quae EosTrA vocabatur,
et cui in illo festa celebrantur, nomen habuit; a cuius nomine nunc paschale
tempus cognominant, consueto antiquae observationis vocabulo gaudia novae
solennitatis vocantes. (De temporum ratione, cap. 13)

4 Die uns benachbarten Vélker haben die kirchliche Bezeichnung Pasdia beibe-
halten; im Schwedischen heifit Ostern pask, im Dénischen paaske, im Nieder-
lindischen paschen. Ebenso hat sich diese Bezeichnung im Niederdeutschen wenig-
stens in Wortzusammensetzungen erhalten. Auch Wulfila hat paska.
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ostard (Gen.-iin), meistens steht die Pluralform, da mehrere Ostertage (dstar-
tagd) gefeiert wurden ®.

Wenn GriMm°® meint, dafl dieses Ostard gleich dem angelsachsischen Edstre
ein hoheres Wesen des Heidentums bezeichnet haben miisse, dessen Dienst so
feste Wurzeln geschlagen habe, dafl die Bekehrer den Namen duldeten und auf
das héchste christliche Jahresfest anwandten, so ist das, auf das Festland be-
zogen, eine blofle Vermutung. Die Existenz einer Goéttin Ostara ist ndmlich bei
unseren Altvorderen in keiner Weise nachgewiesen. Sie werden also den
Namen dstard, Ostern nicht mit einer Goéttin Ostard in Verbindung gebracht,
sondern ihn im Sinne eines Festes des Ostens verstanden haben?. Das althoch-
deutsche dstar bedeutet ja die Richtung gen Osten, gen Morgen, und Ostern ist
die alte Form fiir Osten. Sie hat sich noch im englischen easter, eastern sowie
in Bezeichnungen, wie Ostermiinchen, Ostermaitingen, und sehr vielen anderen
erhalten.

Wie ist die Bezeichnung: ,Fest des Ostens“ zu deuten? Man hat geglaubt?®,
Ostern sei soviel wie ,Fest aus dem Osten, Fest aus dem Morgenlande®. Ab-
gesehen davon, dafl diese Benennung eines Festes ungewohnlich wire, wire sie
zu farblos: Auch die iibrigen ilteren christlichen Feste stammen ja aus dem
Osten oder Morgenlande. Wir miissen daher nach einer anderen Erklarung des
Namens suchen. Folgende scheint sich nahezulegen.

Ostern ist das Fest des Aufganges (der Sonne). Wir diirfen nicht
aufler acht lassen, dafl der Begriff des Ostens frither, als die Menschen noch der
Natur niher waren und stirker mit ihr lebten, viel lebendiger als heute war:
Der Gedanke des Lichtes, ndherhin des Aufganges des Lichtes, verband sich mit
ihm®. Schon sehr friith sah man nun in dem Aufgang der Sonne ein Bild des
avferstandenen Christus1: Am Morgen vor Sonnenaufgang war ja der Herr
auferstanden. Demgemifl erreichte auch die dlteste uns bekannte néchtliche
Osterfeier erst am frithen Morgen beim Hahnenschrei ihren Héhepunkt !*. Dem
entspricht, daR die elf ,Auferstehungsevangelien® (dvaordowx edayyéhue) —
der Priester verliest in der griechischen Kirche je eines von ihnen am Sonntage,
dem Tage der Auferstehung!® — auch ,Evangelien der Morgenrite® (wSwa

5 Siehe JakoB Grimm: Deutsche Mythologie, 1. Gitersloh 1875, 240

Siaran e

7 Der Versuch, das Wort Ostern durch Metathesis aus Urstind (TauLEr gebraucht
fiir ,Auferstehung® wurstende; dlter ist urstant) abzuleiten, scheint gekiinstelt zu
sein und ist wohl abzulehnen.

8 z. B. Lenner a. a. O.

® Man denke auch an die urspriingliche ,Ostung® der Kirchen und die uralte
Sitte der Christen, gen Osten zu beten.

10 Siehe hieriiber Fr. DorGER: Sol salutis 364—379; KLEMENS VON ALEXANDRIEN
(Protreptikos VIII, 84, 12) nennt Christus geradezu 6 =¥c dvaordosag #hog,
,die Sonne der Auferstehung“. Bezeichnend ist auch folgender Text aus einer
Homilie des MaximMus von Turin (frither wurde sie dem hl, AmBrosius zuge-
schrieben): ,Dominica cuius nobis ideo venerabilis est atque sollemnis (hier
scheint etwas ausgefallen zu sein), quia in ea Salvator, velut Sol oriens, dis-
cussis inferorum tenebris, luce resurrectionis emicuit® (Migne P. L. 57, 371).

11 O, Caser: ,Art und Sinn der dltesten christlichen Osterfeier* in: Jahrbud:
fiir Liturgiewissenschaft 1988, 1—178, bes. 5, 28 1., 29

12 Siche Fr. HeiLer: Urkirche und Ostkirche. Miinchen 1987, 304
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edayyéha) genannt werden!®. Da aber in der Eucharistiefeier, wie CyPRIAN
bezeugt 14, die Auferstehung des Herrn gefeiert wurde, so kann man mit Recht
vermuten, dafl man eben aus diesem Grunde die Feier vom Abend auf den
Morgen verlegt hat 5. Bemerkenswert ist auch, dafl das Gloria in excelsis Deo,
das in dem dem 5. Jahrhundert angehérigen Bibelcodex Alexandrinus als
bpvoe éwdwéc Morgenhymnus, bezeichnet wird !®, urspriinglich, und zwar ver-
mutlich bis ins 11. Jahrhundert hinein, von den Priestern nur am Oster-
fecste angestimmt werden durfte 17.

Somit spricht alles dafiir, daff das Osterfest zu deuten ist als das Fest der
Morgenfrithe, des Aufganges der Sonne, in dem man, wie gesagt, schon in
frithester Zeit ein Bild der Auferstehung des Herrn sah. Dafl ein Fest nach
dem Licht bzw. der Tageszeit benannt wird, kann nicht auffallen. Sind doch
unsere Bezeichnung UWeiknachten fiir das Fest der Geburt des Herrn sowie die
polnische Bezeichnung wielkanoc (= die grofle Nacht) fiir das Osterfest eine
Art Parallelen.

Somit diirfte der deutsche Name fiir das hochste christliche Fest, wenn auch
den ersten Anstofl zu der Bezeichnung wahrscheinlich ein zu Ehren der angel-
sichsischen Gottin Eostra gefeiertes Fest gegeben hat, in alten, dem christ-
lichen Auferstehungsfeste immanenten Inhalten seine Deutung und Erklirung
finden 18,

Allerneuestens kommt J. KnoBrocu in seinem Artikel: ,Der Ursprung von
nhd. Ostern, engl. Easter ! ebenfalls, wenn auch auf anderem Wege, zu dem
Resultat, dafl Ostern das Fest der Morgenfrithe ist. Er meint, in den romanisch
sprechenden Teilen des Frankenreiches sei das Wort albae mit Pascha gleich-
bedeutend gewesen. Dem lat. albae, das den Tagesanbruch, das Frihlicht be-
zeichne, entspreche aber ein althochdeutsches Gstarin. Durch die von Papst
Gregor L. im Jahre 596 nach England gesandten Missionare, denen wahrscheinlich
neustrische Franken als Dolmetscher beigesellt wurden, sei das Wort nach Eng-
land gekommen.

Es diirfte sich jedoch mehr empfehlen, den Namen des Festes, wie oben ver-
sucht wurde, ohne Zuhilfenahme des Mittelbegriffes albae einfach aus der Tat-
sache, daf die liturgische Feier von Ostern ihren Hohepunkt in der Morgenfriihe
erreichte, abzuleiten. In dieser Beziehung besteht eine volle Parallele zum Ur-
sprung des Namens Weihnachten. Zudem geht es kaum an, das Zeugnis des
hl. Beda Venerabilis, der das Brauchtum seines Volkes gut kannte, beiseite zu
lassen.

13 Der Brauch ist bereits als jerusalemische Sitte von der Pilgerin AETHERIA
(Peregr. 24, 10) bezeugt.

14 Ep. 63,16: Nos autem resurrectionem Domini mane celebramus,

15 So auch JuneMaNN:Missarum sollemnia 1 24

18 Editio Sweete: The Old Testament in Greek. Cambridge 3 1905, 832 s.

17 Die Bischéfe stimmten es an den Sonn- und Festtagen an. Vgl. hieriiber Die
hl. Messe, Paderborn % 1950, 76

18 Es bedarf wohl kaum des Hinweises, daf der Name fiir die angelsachsische
Gottin Eostra und Ostern bzw. Osten etymologisch auf dieselbe Wurzel, die uns
im griech. #aq lat. aurora, altind. ushas (Morgenrdte) begegnet, zuriickgeht.

1 Die Sprache, Zeitschrift fiir Sprachwissenschaft, V. Band [1959] 27—45.

127



JOHN HENRY NEWMAN UND DIE MISSION

Was wir schon lingst wiinschen und brauchen, ist eine Untersuchung iber
Kardinal Newman und die Mission!. Deshalb habe ich Dr. WerNER BECKER
gebeten, uns einen entsprechenden Aufsatz zu schenken. Er ist gewiff der ge-
eignete Mann. In einem Brief an meine Wenigkeit weist Becker darauf hin,
daf Newman als junger Student den festen Wunsch gehabt hitte, Missionar zu
werden. Er und seine Freunde hitten damals unter dem Eindruck einer Biogra-
phie von Henry Martyn gestanden. Als Seelsorger habe er aber dann seine
ganze Energie auf die Erneuerung des Christentums geworfen. Newmans
Auflerung tber die Idee der Massenbekehrung, die ich in meinem Bichlein:
Indien und Gott zitiere, sei seiner (BEckers) Erinnerung nach ,gegen die Naivitit
gerichtet, die damals in Rom herrschte, als man annahm, daff ein Land wie
England, das durch politische Machenschaften von der katholischen Kirche los-
gerissen worden war, sich der Kirche wieder unterwerfen kénne, wenn nur der
Adel und die Intelligenz gewonnen sei. Im ibrigen stehen die Gedanken New-
mans tber die Mission unter dem Gesichtspunkt des Heilsplanes Gottes. Der
Blick Newmans geht oft iiber die Zeitrdume und die Bereiche der einzelnen
Vélker hinweg. Gott war niemals fern von einem von ihnen. Der Glaube kann
nur an der natiirlichen Religion ankniipfen. . . . Wichtig ist auch fiir Newman
der Begriff der Loyalitit. Das Paradoxe der Bekehrung ist, dafl ein Mensch,
der in Treue und Gehorsam zu seiner angestammten Religion steht, zu einer
neuen Religion berufen wird, die ihn ebenso innig binden soll. Dies ist nur auf-
losbar, wenn die neue Religion die alte irgendwie in sich begreift®.

! Im November erhielt ich eine Arbeit von Uwe Diepricas (Bonn) iiber: John
Henry Newmans Urteil iiber das Heidentum und die Heiden (ungedruckt).
Thomas Ohm

VON DER MISSIONSGEOGRAPHIE

von Thomas Ohm

1. Es besteht kein Mangel an Missionskarten und Missionsatlassen, wohl aber
ein solcher an missionsgeographischen Untersuchungen, d. h. an Untersuchungen
iiber das Verhiltnis, die Wechselbeziehungen und Wechselwirkungen zwischen
der Mission und der Erde. Solche aber gehdren zu den Desiderata der Missions-
wissenschaft. Denn es bestehen viele und enge Wechselbeziehungen und Wechsel-
wirkungen zwischen der Mission und der Erde. Die Mission hidngt irgendwie
von den ,Missionsfeldern® und damit von der Erde ab, und die Mission wirkt
auf die Erde ein. Der Glaubensbote muf sich in vielem nach dem Lande richten,
in dem er lebt und wirkt. Umgekehrt sind ganze Gebiete und sogar ganze
Lander durch die Mission entdeckt, erforscht, erschlossen und geformt worden.
Manche Gebiete sind durch Wege erschlossen worden, die Missionare angelegt
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haben. Oft genug ist das Antlitz eines Gebietes und Landes durch die Missionare
verandert worden.

2. Wir méchten das Gesagte an einem Beispiel verdeutlichen, und zwar an den
Wedhselbeziehungen und Wechselwirkungen zwischen den Missionen und den
Flissen. In der Heilsgeschichte spielen Fliisse eine Rolle, so die Paradieses-
strome und der Jordan, und ebenso in der Missionsgeschichte, so der Nil und
der Kydnos. Die Bezichungen zwischen den Missionen und Fliissen sind zahl-
reich und eng. Flisse mit unbekanntem Lauf und unbekannten Quellen haben
immer wieder Glaubensboten angezogen. Man wollte ihren Lauf kennenlernen
und an ihre Quellen gelangen. Auflerdem haben Fliisse immer wieder als Wege
gedient, auf denen die Gesandten Christi in das Innere von Lindern gelangten,
als ,Wasserstraflen®, und als Linien, die dem Nachschub dienten, als ,Nach-
schublinien®. An Flissen entlang gelangte man mitten ins Herz fremder
Linder. Ja, noch mehr! Nicht selten sind Flisse ,Missionsfelder® gewesen.
Denn vielen Menschen, die auf Fluflbooten wohnten oder die Fliisse befuhren,
mufite die Frohbotschaft verkiindet werden, und hat man sie verkiindet!. Wie
schon und interessant konnte eine Arbeit tiber das ,Missionsfeld Flufl“ sein!

Ferner haben Fliisse unseren Missionaren oft als Schutz gedient, z. B. als
Schutz vor Uberfillen. Inseln haben sich oft genug als Zufluchtsstitten angebo-
ten. Flisse haben immer wieder Trink- und Brauchwasser gespendet. Wie viele
Elektrizititswerke der Mission werden nicht heute durch Fliisse betrieben! Aber
die Beziehungen sind noch inniger. In und an den Fliissen, in ,lebendigem
Wasser®, hat man oft getauft. In den Predigten unserer Glaubensboten er-
scheinen Fliisse als Bilder und Symbole fiir die Vergédnglichkeit des Irdischen und
die Heimkehr zu Gott. Fliisse haben Missionar und Mission oft auf das stdrkste
gepragt. Mission an Fliissen sieht anders aus als Mission auf den Bergen.

Schlieflich sind den Missionaren durch Fliisse Aufgaben gestellt worden. Im
Interesse der Mission und der Leute mufiten Flisse gebdndigt und eingedimmt
und als Gétter und heilige Strome entthront werden. Andererseits dienten und
dienen Fliisse als Gegenstinde der Betrachtung. Flisse sind Schopfungen Got-
tes und verdienen, zu seinem Lobe hinzugezogen zu werden.

3. Aber hdufig sind Flisse auch Hindernis und Hemmung gewesen. Haufig
Grenzen, iiber die man nicht hinwegkam. Oft genug haben sie das Leben von
Missionaren und Missionsschwestern gefordert. Im Jahre 1841 starb Fr. Salvador
Viejo OESA beim Durchwaten des Abra.

Im Amburayan-Flufl auf den Philippinen sind seiner Zeit zwei Augustine-
rinnen ertrunken, und im Abra-Flufl bei Bangued wurde 1915 P. Riede SVD
von den Wassern ins Verderben gerissen, als er den Flufl durchschreiten wollte.
Andere haben sich an Flissen wegen der vielen Moskitos Malaria und andere
Krankheiten geholt.

4. Aber dieses Beispiel mag hier geniigen. Schon fidngt man im Geographischen
Institut der Universitidt Miinster und der Geographischen Kommission von West-
falen an, den Beziehungen zwischen Mission und Erde nachzugehen. Verwiesen
sei auf die Arbeit: Missionierung und Diozesanbildung in Kalifornien (Miinster

t Auf protestantischer Seite gibt es schon lange ,Flulschifferfiirsorge® (vgl. das
Stichwort in RGG II 626 f., bearbeitet von ManLING), ,Schwimmende Kirche*
in der Heimat. Die Katholiken sind erst spdter gefolgt. Vgl. W. Wiesex:
~Schifferseelsorge® in LThK IX, 250 und die hier angegebene Literatur. Daf}
es Ahnliches in der Mission gibt, ist mir nicht bekannt. Jedenfalls ist von solchen
in dem erwahnten Artikel keine Rede.

4 Missions- und Religionswissenschaft 1960, Nr. 2 129



1958) von Herpemar Heising. Mochten auf diese Untersuchung viele andere
aller Art folgen! Ich selbst habe vor einiger Zeit eine Arbeit dieser Art (Griin-
dung von Missionsstationen in einem Missionsgebiet Afrikas in geographischer
Sicht) anzuregen versucht, ohne aber Erfolg zu haben.

EIN SONDERBARER BEITRAG ZUM AKKOMMODATIONSPROBLEM

von Josef Glazik

Hermann Koster SVD hat in der Tibinger Theologischen Quartalschrift (139,
1959, 257—269) unter dem Titel: ,Akkommodation oder Theologie?* einen
Aufsatz veroffentlicht, der nicht widerspruchslos hingenommen werden soll.
Vielleicht war das vom Vf. beabsichtigt. Denn er fordert den Widerspruch gera-
dezu heraus. Die Art und Weise, wie er es tut, konnte dazu verfiihren, einen
gleich scharfen Ton anzuschlagen. Doch wollen wir uns das versagen. Andere
hitten mehr Grund, gegen die Schirfe seiner Kritik aufzubegehren. Man vgl
nur einmal die Besprechung, die das Magnum Lexicon Sinico-Latinum in der
NZM (14, 1958, 152—155) erhalten hat!

In dem eingangs angefithrten Artikel wendet Vf. sich zunichst gegen jene
theologische Disziplin, die ,farblos und bekenntnisscheu immer noch Missions-
wissenschaft genannt® wird, und gegen die ,abendlandischen sogenannten Mis-
sionswissenschaftler® oder ,die heimatlichen ,Missionswissenschaftler'“. V{. be-
vorzugt fiir die Missionswissenschaft (Mw) den Namen Missionstheologie. Ver-
stinde er darunter eine Theologie von der Mission oder iiber die Mission, so
kénnte man mit ihm konform gehen. Denn katholische Mw will nichts anderes
sein als die an der Offenbarung und an der Lehre der Kirche orientierte (also
theologische) Wissenschaft von der Mission, und zwar konkret von der Missions-
tatigkeit der Kirche und der von ihr dazu beauftragten Organe. Vf. versteht
jedoch unter Missionstheologie etwas ganz anderes, wie aus seiner, von ihm
selbst wiederholt zitierten Veroffentlichung: Vom Wesen und Aufbau der katho-
lischen Theologie (Kaldenkirchen 1954) hervorgeht. Er meint eine Theologie,
die ganz und gar auf die Mission zugeschnitten ist. Er will eine Glaubenslehre
(die Bezeichnung ,Dogmatik® lehnt er ab — sie pafit augenscheinlich nicht in
seine Vorstellung von Theologie), die sich in den andersartigen Denkformen
der Missionsvélker ausdriickt; eine Missionsmoral, die der konkreten und jeweils
verschiedenen Lage in den Missionen gerecht wird; eine Pastoral, eine Liturgik
usw., die die in den einzelnen Missionslindern stets neue Problematik der Ver-
kiindigung der Heilsbotschaft und des Vollzuges des Heilsgeschehens einbegreift.
M. a. W. Vf. wiinscht eine Theologie, die sich an der Mission ausrichtet und
von der Mission geformt ist. Das ist aber etwas ganz anderes als Mw. Natiirlich
ist eine solche Theologie auch ein Anliegen der Mw; sie hofft sogar zu einer
solchen welt-weiten und welt-fihigen Theologie ihr Teil beitragen und ein
Vorstadium einer solchen de facto katholischen Theologie einleiten zu konnen.
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Die Mw selbst ist jedoch nicht diese Theologie, noch will sie es sein — nicht
einmal in ihrer theologischsten Disziplin, der Missionslehre oder Missionstheorie.
Denn auch ihr geht es lediglich um ,den Begriff und das Wesen, die Urspriinge
und Grundlagen, die Triebkrifte und Ziele, die Gesetze und Formen der Mis-
sion® (Ohm). Es geht um den Sinn und die Ordnung der Missionstitigkeit,
demnach also (und vielleicht zuerst) um den Missionar und seine innere Haltung;
um die Schwierigkeiten und Hindernisse, die sich seinem Apostolat entgegen-
stellen; um die religiosen Hilfsmittel, die ihm zu Gebote stehen, damit er seiner
Sendung geniigen kdnne.

Die Mw will also nichts anderes, als dem Missionar in seiner schwierigen
Situation einen Dienst erweisen. Sie méchte den angehenden Missionar mit der
Grofle seiner zukiinftigen Aufgabe bekanntmachen. Sie will ihm die Geschichte
der Mission erschlieflen, damit er aus den (guten und schlechten) Erfahrungen
der Vergangenheit lerne, welche Wege er gehen kann und welche Fehler er
meiden soll. Sie will ihm eine umfassende und richtige Kenntnis der jeweils
gegenwirtigen Situation der Mission vermitteln, damit er, einigermafien vor-
bereitet, an scine Arbeit herangehe. Dafl dieser Dienst von Minnern geleistet
wird, die nur in seltenen Fillen den missionarischen Alltag gelebt haben, mag
in den Augen des Praktikers ein Manko sein. Doch sollte man die Liebe zur
Mission und das Interesse an ihr nicht zu gering veranschlagen und jede Hand,
die sich zur Hilfe anbietet, ergreifen. Oft wird es doch so sein, daf der Mis-
sionar, von der konkreten Situation seines Arbeitsgebietes bedringt, nur schwer
den Uberblick iiber das Ganze im Auge behalten kann, wihrend sich dem Mis-
sionswissenschaftler aus der Distanz und auf Grund der Berichte von den
verschiedensten Missionsgebieten dieser Uberblick leichter bietet. Er wird des-
halb auf Ent’wid:lungen hinweisen konnen, die in einer Mission vielleicht schon
zu gefahrvollen Krisen gefithrt haben, wihrend sie in einer anderen Mission erst
anfanghaft vorhanden sind, und zwar, ohne daf die in ihnen latenten Gefahren
erkannt werden.

Etwas Ahnliches gilt auch von dem Fragenkomplex der missionarischen
Akkommodation, die Vf. zum Gegenstand seines Aufsatzes gemacht hat.
Behaupten zu wollen, sie sei kein Sonderproblem und verdiene keinen eigenen
Namen, geht an der missionarischen Wirklichkeit vorbei. Denn die Tatsachen
der Missionsgeschichte sprechen eine andere Sprache. Der sog. Akkommodations-
oder Ritenstreit im Fernen Osten, der (immer noch nicht ganz iiberwundene)
Europdismus in der Missionsmethode der kolonialen Jahrhunderte, die Verlaut-
barungen der Pédpste und der Propagandakongregation, vorab seit Benedikts XV.
Maximum illud, zeigen, dafl eine Lésung des Problems nicht einfach ,in der
allgemeinen Charakter- und Personlichkeitsbildung der Missionare* zu suchen
ist. Es liegt uns fern, Steine auf den Missionar an der vordersten Front der
Kirche zu werfen und ihn zu kompromittieren. Das geschieht heute leider mehr
als genug, wenn es vielfach auch nicht gewufit und gewollt ist. Die Tatsache
allein, dafl die ,heidnischen® Religionen verherrlicht und romantisiert werden,
ist im Letzten eine Schmilerung des Missionars und seines ehrlichen Bemiihens.
Gerade deswegen sollte man das nicht mit einer Handbewegung abtun, was von
den Vertretern der Mw an Theorien entwickelt wurde, um der dornenvolien
Aufgabe missionarischer Anpassung und Angleichung beizukommen. Ob diese
Theorien ,mit viel sprachlichem Aufwand vorgetragen® wurden und ob das,
was , Akkommodations-Autoren” in ihren Schriften berufen, ,theologisch meist
irrelevant® ist und ,nur ein allgemein menschliches Anliegen besagt, mag
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dahingestellt sein. Daf} es ,bei dem Akkommodationsgerede von gnidiger Her-
ablassung einer sich hoch diinkenden Mentalitdit nur so trieft, eine Art von
Mitleid, die schon im Ansatz die rechte Richtung verfehlt”; daff die Missionare
»wohl hichst selten ... ein Theoretisieren itber Akkommodation, schon gar nicht
von abendldndischen sogenannten Missionswissenschaftlern® brauchen —: ,Diese
Rede ist hart; wer kann sie horen‘, ohne versucht zu sein, ,die allgemeinen
Forderungen christlicher Liebe, Klugheit und Gerechtigkeit® auch hier ,zu
Motiven ... (des) Urteilens und Handelns® erhoben zu sehen?

Anlafl zu seinem Aufsatz bot dem Vf. der von J. NEUNER gezeichnete Beitrag
iiber die dogmatische Akkommodation im neuen LThK (I 240—248). Die vagen
Vermutungen iiber die Person hitten leicht durch einen Blick in das Mit-
arbeiterverzeichnis geklart werden kénnen, wenn P. J. Neuner §] vom Nobile
College in Poona und seine Bemithungen um die Akkommodation im indischen
Raum dem V{. bislang unbekannt geblieben sein sollten.

Zur Sache ist zu sagen, daR es nicht statthaft ist, Akkommodation und
Theologie gleichzusetzen oder sie (in der Uberschrift) als Gegensitze einander
gegeniiberzustellen. Theologie ist nicht Akkommodation. Denn Akkommodation
ist etwas rein Methodisches, ein Verhalten — Theologie ist mehr als das. Sie ist
nicht nur ,Lehre von Gott oder vom Géottlichen®, nicht nur menschliche Syste-
matik des Offenbarungsinhaltes. Von ihrem Gegenstand her hat sie, vor allem
in der Dogmatik, wesens- und daseinsmaflig Anteil an der Endgiiltigkeit der
Offenbarung, in der Gott sich dem Menschen gegeniiber aussagt und dartut und
ihn zur Entscheidung aufruft. M. a. W.: Der menschlich-wissenschaftlichen Syste-
matik entspricht eine innere, sachliche Systematik in der Welt und Wirklichkeit
Gottes. Theologie ist also gleichzeitig ein Festes, Giiltiges, Unveranderliches,
von ihrem Gegenstand, Gott, her gesehen, und ebenso etwas Fliefendes, Ver-
dnderliches, das den jeweiligen Menschen in seiner konkreten, geschichtlichen
Situation ansprechen und ihn wirksam zur Entscheidung fiir Gott aufrufen will.
Beide ,Teile* der Theologie kennen eine Akkommodation: die Anpassung
Gottes an den Menschen bei seinem Eintritt in die Geschichte des Menschen mit
ihrem Gipfelpunkt in der Inkarnation und die Anpassung des Menschen in der
Weitergabe, Verkiindigung, Vermittlung des Heilshandelns Gottes an andere
Menschen. Man konnte diese beiden Anpassungsweisen als inkarnatorische oder
inkorporative Akkommodation Gottes und als pddagogische Akkommodation des
Menschen kennzeichnen und voneinander abheben und schlieflich die missiona-
rische Akkommodation der letzteren zuordnen. Da jedoch die missionarische Ver-
kiindigung mehr ist als blof} lehrhafte Bekanntgabe des Heilshandelns Gottes —
weil in der Verkiindigung dieses Heilshandeln Gottes gegenwirtig und wirk-
lich wird —, so muff auch die missionarische Akkommodation dem nicht christ-
lichen Horer gegeniiber mehr besagen als ein rein padagogisches Verhalten. Da-
rin liegt vielleicht das Unzuldngliche in den Akkommodationstheorien eines
TraureN, VATH u. a., dafl sie durchweg nur von einer solchen piddagogischen,
psychologischen, kiinstlerischen, sprachlichen usw. Akkommodation gehandelt
haben. Die Aufgabe der missionarischen Akkommodation reicht weiter: Sie mufl
die Heilswirklichkeit in den fremden Menschen und Kulturen inkorporieren
helfen und dafiir auch einen vollgiiltigen entsprechenden Ausdruck schaffen, oder
— wenn man so sagen will — die Theologie muff eine dem fremden Denken
entsprechende neue Gestalt gewinnen. Das jedoch ist eine Sache der Methode;
die Theologie ist Gegenstand dieser Methode und zugleich ihr Mafi. Denn der
theologische Inhalt der Verkiindigung, d. h. die substantielle Identitit der ein-
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zelnen , Wahrheiten®, mufl (unverkiirzt und unverandert) gewahrt bleiben. Um
das zu gewahrleisten, bedarf es der Normen, die Neuner fiir die ,dogmatische®
Akkommodation aufstellt. Sie entsprechen dem, was von den ,Akkommodations-
Theoretikern® ,Grenzen und Umfang der Akkommodation® genannt worden ist.
Diese Normen flieRen aus der Substanz der Theologie. Das ist der letzte Grund,
der gegen die Gleichsetzung von Theologie und Akkommodation spricht. Es
handelt sich um zwei verschiedene Dinge, die auf zwei verschiedenen Ebenen
liegen, und cben deshalb ist die Fragestellung Kosters: , Theologie oder Akkom-
modation?“ ,im Ansatz verfehlt“; infolgedessen auch alles, was er zur ,Losung“
beitragt. Es hétte der Miihe, die er darauf verwandt hat, nicht bedurft, und erst
recht hitte er sich die ungerechtfertigten Anwiirfe ersparen konnen.

BERICHTE
P. JOHANNES LAURES S. J. (1891—1959)

Am 3. August 1959 starb in Tokyo P. Johannes Laures S. ]J., einer der
Veteranen an der Katholischen Universitdt Tokyo und vor allem bekannt durch
seine Forschungen in der japanischen Missionsgeschichte. Als er 1928 nach
Japan kam, war er fiir eine Professur an der Fakultit fiir Handelswissenschaft
bestimmt. Dafiir hatte er auch seine Studien an der Columbia-Universitit in
New York gemacht und mit einer Dissertation iiber die national-6konomischen
Lehren des Juan de Mariana den philosophischen Doktorgrad erworben,

Aber schon bald wandte sich sein Interesse der japanischen Kirchengeschichte
zu. Etwa um das Jahr 1930 hatte das sog. Kirishitan-Studium vor allem durch
die Verdffentlichungen von Prof. Anesaki und Prof. Murakami einen gewissen
Ho6hepunkt erreicht. Vor allem Anesaki hat in seinen Werken zum ersten Mal
versucht, an Hand des damals zuginglichen Materials eine allgemeine Dar-
stellung jenes christlichen Jahrhunderts zu geben, die auch heute noch zu den
Standardwerken der Kirishitan-Forschung gehort. Anesaki hatte auch schon
versucht, nach Moglichkeit auf die ersten Quellen zuriickzugehen, und in An-
wendung kritischer Methoden und vergleichender Quellenforschung wirklich
Pionierarbeit geleistet. Eines der Hauptprobleme war dabei freilich, daff zu-
verldssiges Quellenmaterial nur wenig vorhanden und schwer zuginglich war.
Da begann P. Laures eine systematische Sammlung aller zuginglichen gedruck-
ten Quellen. In mehr als 30jdhriger Sammlertitigkeit hat er in seiner ,Kirishi-
tan-Bunko“ den grofiten Teil des gedruckten Materials, sei es in Originalaus-
gaben oder in photostatischen Reproduktionen, zusammengetragen. Der stattliche
kritisch-wissenschaftliche Katalog ,Kirishitan-Bunko® (2. Auflage Tokyo 1958)
ist die Frucht dieser jahrzehntelangen Arbeit. Wenn diese Bibliothek zumeist
auch nur das gedruckte Material, also nur die hdufig schon redigierten und iiber-
arbeiteten ersten enthdlt, so ist sie doch von ungeheuerem Wert fiir die kritische
Geschichtsforschung. P. Laures selbst war sich stets bewuBt, dafl die Sammlung
noch nicht vollendet war, und er selbst hatte den Plan, in Zukunft auch die
ersten Quellen, europdische wie japanische, wenigstens in Kopien oder Mikro-
film, fir seine Sammlung zu erwerben. Das grofite Hindernis dabei war natiir-
lich der Mangel an Geld, und in der gewissenhaften Verwaltung seiner geringen
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Mittel kam es schon vor, daf er von den Tokyoter Antiquaren manchmal als
,Geizkragen* bezeichnet wurde. Aber er selbst sagte einmal lachend, daf} er sich
in den letzten Jahren gebessert habe. Auch seine Reisen nach China (1936),
Manila (1940) und Europa (1955) standen vor allem im Dienste der Quellen-
forschung.

Im Mittelpunkt seiner Forschertdtigkeit stand die Person des grofien christ-
lichen Daimyo Justus Takayama Ukon. In jahrelanger Arbeit sammelte er alles
einschligige Quellenmaterial, wobei er noch viele unverdffentlichte Schitze ent-
deckte. Auch die meisten anderen seiner zahlreichen Verdffentlichungen, die nicht
direkt iiber Takayama handeln, kénnen als eine Beifrucht dieser Studien be-
zeichnet werden. Es sind vor allem die Werke iiber den Beginn der Mission in
Mitteljapan, die Stellung des Kaiserhauses und der damaligen politischen Macht-
haber (Oda Nobunaga und Toyotomi Hideyoshi) zum Christentum, Biographien
aus dem Kreis um Takayama Ukon (Kuroda Josui, Gamé Ujisato, Gratia Hoso-
kawa). Leider blieb ihm sein grofiter Wunsch, ndmlich die Eroffnung des Heilig-
sprechungsprozesses fir Takayama, unerfiillt. Der tiefste Grund dafiir lag wohl
in der geschichtsfeindlichen existentialistischen Mentalitdt der Nachkriegsjahre,
die auch unter den Katholiken wenig Begeisterung fiir die Kirishitanzeit auf-
kommen lief. Vielleicht wird seine historisch-kritische Arbeit iiber Takayama
in Zukunft doch noch ihre Friichte tragen.

Auch die Griindung ciner Geschichtsfakultdt an der katholischen Universitat
geht vor allem auf seine Bemithungen zuriick. Mit der Verwirklichung dieses
Planes gab er seine okonomischen Vorlesungen auf und widmete scine ganze
Kraft dem Ausbau dieser neuen Fakultit. Er selbst gab Vorlesungen iber allge-
meine europaische Geschichte und japanische Kirchengeschichte. Als nach dem
Kriege das Regional-Seminar von Tokyo als theologische Fakultit der Univer-
sitat angegliedert wurde, iibernahm er dort auch die Professur fiir Kirchen-
geschichte, die er bis zu seinem Tode innehatte.

Hubert Cieslik S.J.

U.N.-BERICHT UBER NEU-GUINEA

von E. A. Worms

Am 25. 6. 1959 wurde der Bericht der United Nations Visiting Mission
in Sydney veréffentlicht. Diese Kommission bestand aus je einem National-
Chinesen, Belgier, Burmanesen und Italiener und bereiste Neu-Guinea im Marz
und April 1959. Der Bericht wurde dem United Nation Trusteeship Council
in New York vorgelegt und enthilt folgende Feststellungen und Ratschlige
bez. der Verwaltungsmethode, der Eingeborenen und der Missionen.

1. Verwaltungsmethode. — Die ZweckmaBigkeit einer einheitlich fiir das
ganze Gebiet betonten Entwidlung wird wegen der grofien Verschiedenheit
der Bevélkerung bezweifelt. Solange nicht geniigende Verwaltungskrifte, Stra-
fien, Arzte und Lehrer zu Verfiigung stinden, sollte man nur langsam an die
Eroffnung neuer Gebiete herantreten und die vorhandenen Krifte besonders
in jenen Gebicten einsetzen, die eine bessere Skonomische Entwicklung ver-
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sprechen. Von ca. 241000 gkm sind noch ca. 44000 gkm nicht unter Kon-
trolle gebracht.

Die Kommission steht unter dem Eindrudt, daff die einzelnen Gebietsver-
walter zu sehr an die Verfiigungen der Zentralverwaltung gebunden sind und
darum eine eigene und lokalbedingte Initiative nicht geniigend anwenden kon-
nen. Die bestehende finanzielle Beihilfe wiirde wirksamer sein, wenn sie z. B.
auf einem eingehenden Jahresplan fiir die Entwicklung des Territoriums sowie
auf die gerade dem Legislative Council of New Guinea vorliegende Steuer-
gesetzgebung aufgebaut wiirde.

2. Eingeborene. — Der Kommission ist zu Ohren gekommen, dafl es die
territoriale Verwaltung einzelnen Stimmen gegeniiber an geniigender Hilfe
mangeln lief; dafl diese Volker den Wunsch ausdriickten, ,Amerika, England
oder andere Linder sollten kommen und ihnen helfen®. Innigerer Kontakt und
mehr sympathisches Verstehen der gedanklichen Eigenart der Eingeborenen sei
notwendig. Die Uberbriickung des augenblicklichen Abstandes zwischen Ver-
waltung und Bevilkerung wird dem Administrator Neu-Guineas dringend
nahegelegt.

Die Kommission empfiehlt die Inanspruchnahme lokaler Eingeborenenrite
und die Bildung einer eingeborenen Hilfsabteilung innerhalb der Beamten-
schaft, sowie ihre Mitgliedschaft in der gesetzgebenden Korperschaft. Gegen-
wartig befinden sich unter den 29 Mitgliedern des Legislative Council drei
eigens berufene Eingeborene.

Als dringend notwendig wird die Erlernung der einheimischen Sprachen ver-
langt, fiir die ,das melanesische Pidgin ein sehr unvollkommener Ersatz sei”.

Sodann kommt die Kommission auf die bisher unheilbare Lachkrankheit,
Kuru genannt, zu sprechen. Sie ist bis heute der westlichen Medizin unbekannt
gewesen. Heilmittel sind noch nicht ausfindig gemacht. In einer gewissen
Gegend Neu-Guineas sind unter 16000 Menschen ein Prozent von dieser tod-
lichen Krankheit betroffen. Die Sterblichkeit liegt bei 50 Prozent. — Uber diese
verhiangnisvolle Seuche erhielt ich Ende Mai 1959 von einem befreundeten
Schweizer Ethnologen folgenden Bericht, den ich hier wortlich wiedergebe: ,From
Kainantu I rode in a jeep over rather terrific tracks to Okapa at 7000 feet
of altitude in order to visit a tribe, the Fore, who are gradually eliminated
by an unknown disease, the laughing-disease (Kuru). The poor fellows all
at a sudden start laughing for no reason whatsoever, a state of cuphoria;
after that period which lasts one or two months, they gradually sink into
neurasthenia or anyway a deep prostration, their limbs are shaking, they
loose all balance and die within 12—14 months. That illness is stricktly located
to their territory and does not affect the neighbouring tribes. The country is
most savage and so are the people. It is next to the Kuku-kuku region where
cannibalism is still very active. The Australian Government has built a very
primitive kind of hospital and two doctors are doing their best to find what
it is. It is so far from civilization, the country is so mountainous preventing
the landing of planes, that it is a difficult job. I remained there for about
one week and was successful in collecting quite a number of nalive artifacts.

8. Mission. — Der Bericht stellt fest, dafl sich nach den Erkundigungen der
Kommission in einem Distrikt zehn, in einem anderen acht Missionen (ver-
schiedener Konfession) befinden. Obwohl sie die delikate Lage der australischen
Verwaltung zu schitzen wisse, miisse sie auf einen solchen Zustand hinweisen,
~da eﬁr die Saat zukiinftiger Schwierigkeiten und Unstimmigkeiten in sich
schliefit®.
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Bei vielen Treffen mit Eingeborenen verschiedener Gebiete entdeckte die
Kommission Anzeichen des fremdartigen Cargo-Kultes, ,der dem Anscheine
nach AnlaB zur Verwirrung und Enttauschung der Gemiiter der Menschen ge-
geben hat®. Der Hauptgedanke dieser Bewegung sei die Erwartung der un-
mittelbaren Ankunft von Schiffen voller Giiter und Nahrungsmittel, die ihre
Ahnengeister an sie entsandt hitten. Die einzige und neueste Betdtigung dieses
Kultes soll im Sepikgebiet beobachtet worden sein. ,Die Lehrtitigkeit der
Missionen scheint nicht sehr erfolgreich hinsichtlich der Einddmmung dieses
Kultes gewesen zu sein.”

NICHT-KATHOLISCHE MISSIONEN IN SUDAFRIKA

Neben den blithenden Missionen der katholischen Kirche gibt es in Siid-
afrika viele nicht-katholische Missionen. Die wichtigsten davon sind: die der
Niederlindischen Reformierten Kirche (Dutch Reformed Church), die der Angli-
kanischen Kirche (Anglican Church), die der Methodistischen Kirche (Methodist
Wesleyan Church), die der Presbyterianer (Presbyterian Church), des American
Board of Missions und der Lutherischen Kirche (Lutheran Church). Wir werden
alle der Reihe nach betrachten.

1. Die Niederlindische Reformierte Kirche (The Dutch Re-
formed Church — DRC) ist eine kalvinistische Gruppe, die von der gleich-
namigen Kirche in Holland abstammt. Bei der DRC in Siidafrika besteht noch
viel Feindseligkeit gegenitber der katholischen Kirche. Die ,Roomse Gevaar®
(Rémische Gefahr) ist ein gingiger Diskussionspunkt unter den Gliedern der
DRC. Bis vor etwa 50 Jahren gab es in der DRC nur eine geringe Missions-
tatigkeit. Doch ist in dieser Hinsicht ein grofer Wandel eingetreten. Die DRC
sah das gewaltige Werk der Evangelisation, das die katholische Kirche, die
Anglikaner u. a. unter den Eingeborenen durchfithrten. Sie sehen, daff die Ein-
geborenen Grundsitze gelehrt bekommen, die der Apartheid entgegengesetzt
sind. So spiiren sie, daf sie selbst das Missionsfeld betreten miissen, um eine
Form des Christentums zu lehren, die die Apartheid anerkennt. Apartheid
grindet auf der Voraussetzung, dafl die weifle Vorherrschaft erhalten und die
Rassen, soweit wie moglich, getrennt bleiben miissen: getrennte Schulen und
Universititen, getrennte Lebensriume, getrennte Unterkunft in allen offent-
lichen Gebiduden, getrennte Transportmittel usw.

Alles in allem ist die DRC heute ecine energiegeladene missionarische
Gruppe mit zahllosen blithenden Missionen, die darauf auszugehen scheinen,
dem Grundsatz der Einheit der menschlichen Rasse, den die meisten christlichen
Missionen vertreten, entgegenzuarbeiten. Die Regierung entzieht mehr und
mehr die Schulen der Obsorge der christlichen Missionen, die gegen die Apart-
heid sind. So steht die katholische Kirche (und die anderen) grofien Schwierig-
keiten, die aus der Politik der Regierung entspringen, gegeniiber.

2. Die Anglikanische Kirche (The Anglican Church). — Diese Gruppe
ist in Stidafrika stark und in Glaube und Praxis viel homogener als die Mutter-
kirche in England. Die sog. Katholische Bewegung (Catholic revival) ist deut-
lich spiirbar, und der entgegengesetzte Typ des Anglikanismus (Low Church)
existiert in Stidafrika kaum. Es ist fast eine Ausnahme, eine Kirche zu finden,
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in der man fiir dic Feier der Eucharistic keine Mefligewinder beniitzt und
die Sakramentenlehre, einschliefflich der Lehre iiber die BufBle, nicht gelehrt
wird. Die Anglikaner sind genau so scharf gegen die Apartheid wie die
Katholiken, ja, vielleicht noch schdrfer. Sie haben darum wie wir darunter zu
leiden, daR man ihnen die Schulen entzieht und diese unter Regierungskon-
trolle stellt. Der anglikanische Erzbischof von Capetown (selbst hollindischer
Abstammung und fihig, in Africaans zu predigen) und der anglikanische
Bischof von Johannisburg waren besonders mutig in der Verurteilung der anti-
christlichen Natur der Apartheid. Die anglikanischen Missionen sind voll Leben
trotz der Tatsache, dafl sie sehr unter dem Druck der Regierung leiden —
eine Folge ihrer Weigerung, die Lehre von der Apartheid anzunchmen. Da
sie nicht dieselben finanziellen Hilfsmittel haben wie die katholische Kirche,
leiden sie noch mehr. Als die Regierung die finanzielle Unterstiitzung fir die
Missionsschulen strich, waren die Anglikaner nicht in der Lage, ihre Schulen
weiterzufithren, einige Fille ausgenommen. Die katholische Kirche dagegen
brachte es fertig, durch Schulfonds ihre Schulen in weitem Umfange auf pri-
vater Grundlage weiterzufithren. Andererseits mufl man sagen, dafl die Angli-
kaner in ithrer Missionstitigkeit nicht so sehr von den Missionsschulen ab-
hingen wie wir. Sie haben ihre Gottesdienste ginzlich in den verschiedenen
Eingeborenensprachen (mit vielen Schriftlesungen). Die Leute lernen ihre
Religion zu einem groflen Teil allein durch die Teilnahme an den Gottes-
diensten und sind nicht so sehr angewiesen auf die Betreuung auflerhalb der
Kirche (Lex orandi, lex credendi).

3. Die Methodisten (The Methodist Church). — Es gibt bedeutende
Missionen der Methodisten, die in der Vergangenheit erfolgreich Evangeli-
sationsarbeit geleistet haben. Die Missionen bestehen auch heute noch, sind
aber schwer getroffen durch den Entzug der finanziellen Unterstiitzungen von
seiten der Regierung. Es gibt nur wenig sakramentales Leben in der Art ihres
Christentums. Aber sie sind Liebhaber der Bibel, und ihre Bekehrten bekom-
men ein gutes Fundament in den Grundwahrheiten der Heiligen Schrift, ab-
gesehen davon, dafl sie die Sakramentenlehre der Bibel nicht beachten.

4. Die Presbyterianer (The Presbyterian Church). — Die Bemerkungen
zu den Methodisten gelten fast in gleicher Weise fiir die Presbyterianer., Sie
haben weniger Missionen und haben durch den Entzug der Regierungsunter-
stlitzung fiir die Missionsschulen wohl noch mehr gelitten.

5. The American Board of Missions ist der Congregational Church in an-
deren Landern sehr dhnlich. Thre Arbeit ist im Christentum verankert, aber
sie scheint sich hauptsidchlich damit zu befassen, die sozialen Bedingungen, dic
Hygiene usw. unter ihren Bekehrten zu verbessern. Sie haben einige sehr gute
Missionshospitdler (z. B. in Durban, Natal) und Bildungsstitten gegriindet.
Letztere haben allerdings fast aufgehort, als Missionseinrichtungen weiterzu-
bestechen infolge der gegenwirtigen Regierungspolitik.

6. Die Lutherische Kirche — Berliner Missionsgesellschaft (The Luthe-
ran Churd: — Berlin Missionary Society). — Die lutherische Kirche hat aus-
gedehnte Missionsgebiete in Siidafrika und leistet gute Arbeit. Sie ist beson-
ders erwahnenswert wegen ihrer erfolgreichen Erforschung der verschiedenen
afrikanischen Sprachen und der Verdffentlichung christlicher Literatur in diesen
Sprachen.

Der katholische Erzbischof von Durban, Msgr. Denis Hurby OMI, hat kiirz-
lich erklart, dafl nach seiner Meinung der gegenwirtige, durch die Apartheid-
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Politik verursachte Zustand in Siidafrika, nicht linger mehr als 10 Jahre dauern
kann. Entweder ohne Gewalt oder mit Gewalt wird die gegenwartige Regie-
rung gestiirzt, und die Hautfarbe wird nicht linger mehr den Platz eines
Menschen in der Gesellschaft bestimmen. Wenn die Apartheid einmal aufler
Kraft gesetzt ist, werden alle christlichen Missionen — katholische und nicht-
katholische — in Siidafrika einen neuen Lebensabschnitt beginnen. Vielleicht
werden durch die groflartigen Anstrengungen Papst Johannes XXIII. und
das Ukumenische Konzil, das er angekiindigt hat, die Nichtkatholiken zur
Wiedervereinigung mit der katholischen Kirche gefiihrt. ,Afrika fiir Christus®
wiirde dann fiirwahr begriindete Aussicht haben, vollendete Tatsache zu werden.

Me Murtrie

BESPRECHUNGEN
MISSIONSWISSENSCHAFT

Bibliografia Missionaria, Anno XXII: 1958. Compilata dal P. G. Rommers-
kirchen OMI coll’ assistenza del P. N. Kowalsky OMI e del P. G.
Metzler OMI (Pont. Biblioteca Missionaria di Prop. Fide). Unione Missio-
naria del Clero in Italia / Roma 1959, 123 S.

Die gegenwirtige Folge der Bibliogr. Miss. beginnt mit einer Wiirdigung des
um sie hochverdienten P. Joh. Dindinger OMI { und bietet (4ff.) das
Verzeichnis seiner Verdffentlichungen und der Literatur iiber ihn. — Bemer-
kenswert scheinen mir die Verdnderungen auf dem Titelblatt; sie weisen auf
einen neuen Mitarbeiter und auf die neue Stellung des P. N. Kowalsky hin. —
Zum Inhalt des Jahrbuches braucht nichts gesagt zu werden, aufler dafl es 1168
Titel und Besprechungen zu 85 Neuerscheinungen verzeichnet.

Wiirzburg Josef Glazik MSC

Der heilige Pirmin und sein Missionsbiichlein (Dicta Pirminii de singulis libris
cannonnicis scarapsus). Eingeleitet und ins Deutsche iibertragen von Ursmar
Engelmann OSB. (Reichenau-Biicherei, 1) J. Thorbecke Verlag / Konstanz
1959, 99 S., DM 9,50 TS

Die Dicta Pirminii, auch Scarapsus (= excerptus) genannt, werden nach der
von Gall Jecker OSB besorgten Edition der Hs aus dem Cod. Einsidl. 199
(Beitr. z. Gesch. des Alten Monchtums u. des Benediktinerordens, 13. Mr 1927)
hier erneut vorgelegt und vom Hrg. trefflich eingeleitet und iibersetzt. Die Ein-
fihrung soll keine neuen Einsichten vermitteln, sondern den gegenwairtigen
Stand der Forschung wiedergeben (21).

Die Dicta Pirminii werden gerade den Missionar interessieren, wenn sie auch
nicht die ,Heidenpredigt’ des Heiligen darstellen, sondern eher ein ,Katechis-
mus fiir Neuchristen® sind, der die heidnischen Restbestinde in Glaube und
Brauchtum zu iiberwinden sucht. Das geschieht nicht durch eine blofle Belehrung
iiber die sittlichen Pflichten. Vielmehr wird das Heilshandeln Gottes an der
Menschheit und am einzelnen Christen beschworen und daraus die Verpflichtung
zur Nachfolge Christi abgeleitet (cc. /—13). Erst dann erfolgt die Belehrung
iiber die ,acht’ Hauptsiinden und die Todsiinden (cc. 14—22) und die positive
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Anleitung zum christlichen Leben (cc. 23—27). Das Glaubensbekenntnis und
einige besondere Ermahnungen (Sakramentenempfang, gute Werke, Almosen,
Bufie) beschliefen die Schrift (cc. 28—34). — Pirmin steht mit seinem ,Katechis-
mus’ wirklich ,ganz in der biblischen Nachfolge“ des Mit- und In-Christus-
Leben, wie es sein Ausgang von der Taufe bedingt (21).

Wiirzburg Josef Glazik MSC

Dowmrieri, Giacomo: Um editen Missionsgeist (per una coscienza missionaria).
Handbuch der Missionspropaganda fiir alle christlichen Familien. Ubers. von
Valerie Likoser-Sprengbriick, bearbeitet von J. Bettray SVD. Zentrale der
Pipstl. Missionswerke Usterreichs/Wien 19, 118 S.

Dieses Buch fiillt eine Liicke aus. Es trigt eine Fiille von Uberlegungen und
Impulsen zusammen, welche das missionarische Ethos in weiteste Kreise zu
tragen vermogen. Der Klerus findet in ihm das, was er fiir die Verkiindigung
auf der Kanzel und im Religionsunterricht benétigt; die Laien werden es
dankbar entgegennehmen, weil sie hier wohl erstmalig alles erfahren, was sie
itber das grofite und dringlichste Werk der Kirche, als welches wir heute die
Mission ansehen miissen, kennenlernen und beherzigen sollen. Es wire fiir
unserc missionarische Aufgabe ein hoher Gewinn, wenn dieses aus apostolischer
Inbrunst geschriebene Buch in moglichst viele Familien gelangte.

Duderstadt R. Kleine

Gueppo, Piero: Il Pontificio Istituto Missioni Estere. Editrice P. 1. M. E. Milano
1960. 93 Seiten.

Ein kleines, fein aufgemachtes, fliissig geschriebenes Biichlein, das den Cha-
rakter der Werbung trigt, gleichzeitig aber eine wertvolle Einfithrung ist in die
Geschichte, die gegenwirtigen Aufgaben und die Struktur des so verdienten Mai-
linder Missionsinstitutes. Es erscheint zum 110. Jahrestag scines Bestchens. Eine
reiche Fiille gut ausgewihlter und geschmackvoll angeordneter Bilder und zwei
Karten illustrieren den Text. In dem Kapitel iiber die Physiognomie des In-
stitutes werden als charakteristisch hervorgehoben: 1. exklusiv missionarisch (Vf.
deutet, wohl willkiirlich, das Institutsziel im Sinne der Plantationstheorie), 2. In-
stitut des Sikularklerus (die Wertung dieser Eigenschaft im Vergleich zum
Ordensklerus wird man nicht schlechthin unterschreiben kénnen), 8. Institut des
gemeinschaftlichen Lebens, 4. ,Pipstliches® Institut. Im 4. Kapitel, das Institut
und die heimatliche Missionswerbung, werden als besonders verdient dargestellt:
Msgr. Marinoni als Férderer des Werkes der Glaubensverbreitung in Italien, P
Manna als Begriinder der Unio Cleri und P. Tragella als Missionshistoriker.
Ein Anhang mit den Unterstiitzungsmoglichkeiten des Institutes, den Normen
fiir die Aufnahme von Aspiranten und einer Buchanzeige schliefit das gefillige
Biichlein ab.

St. Augustin : Karl Miiller SVD

Houanc Francors:Christus an der chinesischen Mauer. (Ame chinoise et christia-
nisme). Ubers. von Herm. Affolter. Riber & Cie/Luzern 1959, 132 S. Kart.
sFr./DM 7,80.

Von hoher seelischer und geistiger Warte aus hat der junge chinesische
Oratorianerpriester zu einem Kernstiik unseres heutigen missionarischen Frage-
bereiches Stellung genommen in 5 Vortrigen, die er vor dafiir aufgeschlossenen
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Kreisen gehalten hat. Hier spricht ein wahrhaft katholischer Priester und echter
Chinese, der seinem Volke unléslich verbunden bleibt. Schon sein Gedenkwort
148t aufhorchen: ,Zum Andenken an meine Mutter, die mich im Glauben und
in der Frommigkeit des Buddhismus erzog und mich so darauf vorbereitete, das
Licht Christi zu erkennen.“ In seinem Vorwort kennzeichnet er sein Ringen:
»Wie konnte ich, da ich Katholik geworden bin, mein Vaterland verleugnen,
dem ich mein Leben, meine Anschauungsweise und mein religioses Empfinden
verdanke und dessen Demitigungen, Kampfe und Hoffnungen mich wihrend
meiner Jugendzeit beschiftigten? Wie konnte ich andererseits aus angeblicher
Liebe zur Heimat Christus, der mein Verlangen nach dem Absoluten gestillt
hat, und die Katholische Kirche verleugnen, die mich, den jungen Konvertiten,
zum Priester Jesu Christi gemacht hat?* Seine Aufgabe, wie die aller chine-
sischen Priester, driickt er so aus: ,an der Begegnung und inneren Vereinigung
des ererbten chinesischen Glaubensgutes und der christlichen Offenbarung mit-
zuwirken und sie zu beschleunigen. Sind wir doch dazu berufen, in der Kirche
Zeugnis fiir unser Volk abzulegen, indem wir sic stets daran erinnern, daf} sie
nur dann ihre Universalitit verwirklicht, wenn auch die chinesische Seele an ihr
teilhat; zugleich aber haben wir vor unserem Volk Zeugnis abzulegen, indem
wir auf Grund unserer eigenen Erfahrung unserem Volke zu zeigen versuchen,
dafl die Kirche, das sichtbare Zeichen Christi, die geistigen Fahigkeiten Chinas
nicht zerstort, sondern im Gegenteil zu voller Entfaltung bringt. Miissen wir
denn nicht durch dieses zweifache Zeugnis versuchen, Werkzeuge der Versochnung
zwischen Morgenland und Abendland zu sein?® — Diese kurzen, aber mafi-
geblichen Hinweise missen hier gentigen, um auf den Wert aufmerksam zu
machen, der aus solchem urwiichsigen und von Gott gesegneten Ringen in
diesem Buch verhalten ist.

Duderstadt R. Kleine

Katholisches Missionsjahrbuch der Schweiz — Annuaire missionnaire catholique
de la Suisse 26, 1959. Selbstverlag des SKAMB, Freiburg/Schweiz, 96 S.

Ein hochaktuelles und brennendes Problem hat sich das Katholische Missions-
jahrbuch der Schweiz 1959 gestellt: Farbige Studenten in Europa.
In seiner ganzen missionarischen Tragweite und Tiefe wird das Problem be-
leuchtet. Beitrige von Dr. P. Walbert Biihlmann OFMCap (Von der Busch-
schule zur Universitat, Studenten von gestern — Kopfe von heute), Prof. Dr.
Joh. Beckmann SMB (Bildungsprobleme des einheimischen Klerus), Dr. P.
Laurenz Kilger OSB (Fithrergestalten der alten Zeit), P. Bernardin Wild
OESA (Die Lage der Uberseestudenten im heutigen Europa) u. a. reifien globale
und kontinentale Perspektiven auf. Aufsitze von Dr. R. Kaptin Adisumarta
(Die Studenten aus Ubersee, eine Frage der menschlichen Begegnung) und
Albert Tévoédjré (Un étudiant africain en Europe) schirfen uns den Blick
fiir die Sicht, aus welcher die farbigen Studenten das Problem sehen. In der
personlichen Begegnung mufl die Losung gesucht und gefunden werden (Alois
Bucher: Fiinf Kontinente treffen sich; Thomas Kessler: Der Weg zum
farbigen Studenten).

Der Wunsch, der dem Jahrbuch mit auf den Weg gegeben wurde, soll hier
bewufit fir das ganze christliche Abendland wiederholt werden: ,Moge das
Jahrbuch 1959 beitragen, der fiir die katholische Kirche und fiir die inter-
nationale Politik so wichtigen Frage der tberseeischen Studenten die notige
Beachtung zu schenken, und damit auch bewirken, die Akademiker an der
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Missionssache zu interessieren, da ja gerade sie durch die farbigen Studenten
in Europa in ihrer menschlichen und christlichen Verantwortung aufgerufen
sind.* ;

Miinster 1. W. P. Josef Schmitz SUD

Marcrorri, Fortunato OFM: I cattolicismo nello Shkansi dalle origini al 1738.
Edizioni ,Sinica Franciscana“/Roma 1958, 806 S., 4 Karten.

Vor dreiflig Jahren verdffentlichte Giovanni Riccr: Vicariatus Tai yuanfu
seu brevis historia antiquae Franciscanae missionis Shansi et Shensi a sua
origine ad dies nostros (1700—1928) (Peking 1929). Aber die Geschichte des
Christentums in diesem Raum reicht weiter zuriick. Seit 1621 haben die
Jesuiten dort gewirkt, ja, schon im Mittelalter und im christlichen Altertum
ist das Evangelium dort verkiindigt worden. All dem geht V. auf den
Grund, Er hat sich seine Aufgabe nicht leicht gemacht: In 19 Archiven und
in 14 an Handschriften reichen Bibliotheken der verschiedensten Linder, ein-
schlieflich Chinas, hat er das Quellenmaterial zusammengesucht. Seine
Ergebnisse sind um so wertvoller, als einerseits iiber die Jesuitenmission in
diesen Provinzen keine Monographie vorliegt und andrerseits die Ereignisse
in Shansi weithin auch die Geschichte im Gesamtreich beleuchten. Vf. bemiiht
sich um eine moglichst unparteiische Darstellung der an Streitfragen so reichen
Geschichte und um eine vorsichtige, aber gerechte Kritik.

Nach der geographischen Beschreibung des Gebiets behandelt Vf. im ein-
zelnen die nicht sicher nachzuweisende Missionstitigkeit im 2. Jh., ferner die
Nestorianermission vom 7. bis 18. Jh. (ausfihrlich die Geschichte des Mar
Jahbhallaha, der die Union unterzeichnete [S. 45—48, doch nicht ins Register
aufgenommen!]), und die Titigkeit des Johannes von Montecorvino unter den
Ongiiten. Sodann wird in einem grundlegenden Kapitel die Mission der portu-
giesischen und franzésischen Jesuiten sowie der Franziskaner dargestellt und
die Wirksamkeit einzelner Missionare beschrieben (u. a. Giulio Aleni, Nicolaus
Trigault, Alfonso Vagnoni, Michael Trigault). Die Verfolgung von 1664 brachte
cinen schweren Riickschlag, dem jedoch der einheimische Priester Franz Xaver
Ho und Antonio Francisco Provana entgegenarbeiteten. 1696 wurde das Apost.
Vikariat Shansi errichtet. Aber der erste Apost. Vikar kam erst 1704 in der
Person des Antonio Posateri. Nach dessen frithem Tod (1705) wurde der erste
Franziskaner, Antonio Laghi da Castro Caro, 1715 zum Apost. Vikar von Shansi
und Shensi ernannt. Dessen Nachfolger wurde Francesco Saraceni da Conca
OFM (1728—42), der den 1730 zu seinem Koadjutor bestimmten Francesco
Garretto da Ferrara OFM zum Visitator fiir Shansi machte. Mit dessen Tod
i. J. 1788 schliefit die Darstellung.

Vf. schildert mit grofter Objektivitat die Leistungen der Jesuiten, aber auch
die Schwierigkeiten, die zwischen Portugiesen und Franzosen ausgefochten wur-
den. Hervorzuheben ist die besonders klare Darstellung des portug. Padroado.
Die Franziskaner kamen in schwerer Zeit. Nach der Ausweisung des Kardinal-
legaten Tournon wurden keine Missionare mehr zugelassen, ohne sich der Prii-
fung des Kaisers zu unterwerfen und seine Erlaubnis, das piao. zu erbitten.
Diese Erlaubnis wird mehrfach erwihnt. Sonderbarerweise wird aber das
Problem dieser Erlaubnis und die Stellungnahme der Franziskaner nicht erortert.
Es ist gut, dal die Darstellung des Ritenstreites, ohne die eine Missionsgeschichte
Chinas unmoglich wire, auf ein Kapitel im 3. Teil beschrinkt wird.
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Der 2. Teil des Buches behandelt die Methode des Apostolats (Christiani-
sierung, Bildung des Klerus, Laienapostolat, Pastoral oder Sakramentenverwal-
tung) und die Finanzen (wobei die Finanzierung der chines. Mission iiber-
haupt behandelt wird). — Der 3. Teil beschreibt die Hindernisse des
Apostolats: die Sprachschwierigkeiten (besonders in der Terminologie), die
Leistung von Beitrdgen zum Unterhalt der Pagoden, der Schauspiele und des
Kultes. Dabei wird nicht versucht, die Berechtigung des Jesuitenstandpunktes
oder der rémischen Entscheidungen zu untersuchen; vielmehr wird die Haltung
der Jesuiten und Franziskaner vom Standpunkt der rémischen Entscheidungen
aus dargestellt. Schliefillich werden die staatlichen und volkischen Verhiltnisse
und die Verfolgungen der Kirche als Hindernisse behandelt. — Der 4. Teil
bietet Statistiken und wiirdigt die Friichte des franziskan. Apostolats:
das christliche Leben, die religiésen Vereinigungen, die soziale Wirksamkeit —
darunter besonders das erste, 1684 von Vagnoni eingerichtete Heim fiir aus-
gesetzte Kinder. (Im gleichen Jahre hat iibrigens auch J. B. de Morales OP sich
dieser Kinder angenommen; aber von einer umfassenderen Organisation kann
nicht die Rede sein. Vgl. Vict. Ricct OP: Hedros de la Orden de Predicadores
en el Impero de China, Lib. 1, cap. 10, § 1. — Ms. Manila 1667.)

Als 5. Teil folgen 19 wertvolle Dokumente, z. T. in chines. Schirift mit Uber-
setzung, die uns das Leben und Wirken der Missionare greifbar nahebringen;
dann Listen der Christengemeinden, der Missionare, der Quellen und der Lite-
ratur, der chines. Namen (mit chines. Zeichen), schlieflich ein gut durch-
gearbeitetes Register und vier fiir das Buch gezeichnete Karten.

Das Werk ist ein wesentlicher Beitrag zur Geschichte der chines. Mission. Es
zeigt, wie trotz aller inneren und Aufleren Schwierigkeiten sowohl von den
Jesuiten wie von den Franziskanern solide Arbeit geleistet wurde, wenn auch
oft mit unzureichenden Kriften und Mitteln. Fiir die Vorbereitung zur Taufe
blieb héufig wenig Zeit, und die Christen mufiten manchmal lange auf den
kurzen Besuch ihres Missionars warten. Unausbleiblich waren, zumal in den
Verfolgungen, zahlreiche Abfille. Gleichwohl ist es erstaunlich, mit welcher
Treue und Hingebung viele andere ihren Glauben und ihre Liebe bewahrt
haben. — Dem Vf. Dank fir seine miihevolle Arbeit!

Walberberg P. Benno M. Biermann OP

MarcuLy, J. B.: Theologie der missionarischen Verkiindigung (Evangelisation
als dkumenisches Problem). Evang. Verlagswerk/Stuttgart 1959, 386 S., Ln.
DM 24,—.

Der Hamburger Missionstheologe und Schiller W. Frevracs legt sorgfiltig
die Entwicklung der 6kum. Diskussion iiber die missionarische Verkiindigung
dar (Amsterdam 1948 — Evanstone 1954). Dariiber hinaus greift er in neu-
artiger Weise auch die Frage der Mission als grundsitzliches Problem der
Theologie und des Selbstverstindnisses der Kirche an und leistet damit einen
wichtigen Dienst fir alle, die sich um den rechten theologischen Ansatz missio-
narischer Verkiindigung (im weitesten Sinne) mithen. Er leistet diesen Dienst
seinen evangelischen Briidern, die er bekannt macht mit den einzelnen Sta-
tionen Okumenischer Erkenntnisse, er leistet ihn aber auch fiir alle anderen,
die in der Mission erfahren haben, daf es ohne den rechten theologischen
Ansatz ihrer Arbeit nicht geht.
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Wir versuchen in Kiirze, wichtige Gedanken des Buches zusammenzufassen,
ohne Riicksicht darauf, ob sie und wie weit sie bereits in den Dokumenten
Skumenischer Konferenzen oder vom Internationalen Missionsrat (etwa in
Ghana 1957/58) erarbeitet wurden.

1. Jesus Christus ist der Missionar, die Mission ist daher nicht unsere, son-
dern Christi Mission. — 2. Die theologische Kategorie des Missionarischen
ist das Eschatologische. Mission ist Glied in der Kette eschatologischer Ge-
schehnisse. Es gilt, den Begriff des Reiches Gottes in seiner eschatologischen
Spannung im Auge zu behalten. Dort, wo der eschatologische Eingriff des
Reiches in der Welt verankert ist, geschieht Mission. Der Zeuge weiff um
die Wiederkunft des Herrn in Hoffnung, er weil aber auch schon, daf Gott
die Herrschaft und die Welt Jesus Christus unterstellt hat und sie bereits
diesem Herrn gehort. — 8. Das Werkzeug der Sendung Christi ist die Kirche,
die einerseits die Ziige des wandernden Gottesvolkes an sich trigt, andrer-
seits aber auch schon die neue Menschheit darstellt, die vom Kommen und
Gekommensein des Reiches weiff. Ihr Angewiesensein auf den Herrn zeigt sich
in ihrem kerygma, in der koinonia und diakonia. Das ist ihr eschatologischer
Dienst, den sie, als Leib Christi der Herrschaft ihres Hauptes unterstellt, der
Welt gegeniiber hat. — 4. Jetzt erst ist die hermeneutische Frage zu stellen.
Sie ergibt sich daraus, dafl Christus die Hoffnung der Welt ist und will, daR
die Menschen, Volker und einzelne, zu seiner Herrschaft iiberwechseln und zu
Ihm Ja sagen, wie er zu ihnen Ja sagt.

Die Welt, wie sie sich heute dem Missionar darstellt, befindet sich im Zeichen
der Struktur-Auflésung der christlichen Gesellschaft, im Zeichen des Endes
eines mittelalterlichen corpus christianorum. Denn auch im christlichen Abend-
land findet sich heute die Existenz einer heidnischen Welt. Es verbietet sich
daher eine blofie Transplantation von Kirchen in ihrer historischen Eigenart.
Es gilt einen neuen Weg zu finden. Dieser Weg beginnt mit der Bufle der
yKirchen®; er schliefit ein Offensein auch fiir die zweite Generation und ihre
speziellen Probleme ein (Frage: Warum ist die Kirche der siidindischen Union
nicht missionarische Kirche geworden?); er verlangt vor allem Mitleiden mit
Christus, und das heifit auch: Mitleiden mit dem, der angeredet wird. Das zeigt
sich in der geduldigen Solidaritit mit der christusfernen Not der Menschen.
Die Kirche, die in rechtem Sinne missionarische Kirche sein mufl, wird auf die
Menschen in ihren Gemeinschaften zugehen. Vf. schligt als neuen Weg zur
Gemeindebildung den uralten der ,Hauskirche®, oikia, vor. Er verspricht sich
von diesem Wege ein neues Verstindnis fir das Sakramentale: Die Taufe
mufl aus ihrer ,volkskirchlichen Verschiittung“ herausgeholt werden. Die Be-
deutsamkeit der Sakramente sei in den dkumenischen Diskussionen iiber die
missionarische Verkiindigung nur vereinzelt erwiahnt worden (119).

Wir fiigen an die Hauptpunkte des Buches die Definition an, die Vf. (294)
selber gibt: ,Missionarische Verkiindigung ist Teilhabe der Kirchen am messia-
nischen Werk Jesu Christi und darin eschatologischer Dienst an allen Men-
schen, die das Evangelium in seinem Ruf zur Umkehr noch nicht gehért haben,
In der missionarischen Verkiindigung leben die Kirchen ihre Hoffnung, dafl
Jesus Christus auf seine Zu-kunft hin Menschen der ganzen Welt zu seiner
Gemeinde sammelt.“ Oder kiirzer: ,Missionarische Verkiindigung ist Hoffnung
in Aktion.“

So selbstverstindlich auch in dieser Definition von ,Kirchen® im Plural
geredet wird, wiirde man doch Vf. Unrecht tun, wenn man ihn nicht zusammen
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mit seinem Meister FrREyrac als Anwalt der Darstellung der einen Kirche
verstehen wiirde. Das wird in diesem Buche am deutlichsten in den Ausfiih-
rungen iber das Apostolat (186 ff.). ,Denn es gibt keine echte Erfullung des
Missionsauftrags, die nicht nach der Darstellung der einen Kirche fragt®
(FreEYTAG: Mission w. Okumene).

Miinster/Westf. Helga Rusche

Morant, AperricH, OSB: Die philosophisch-theologische Bildung in den Prie-
sterseminarien Schwarz-Afrikas. Aktuelle Fragen der Priesterbildung mit beson-
derer Berticksichtigung Kameruns. (Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft,
Supplementa VIII.) Schéneck-Beckenried 1959. XXI + 263 S. Sfr. 21.—

Das Werk umfafit nach der iiblichen Einleitung zwei Hauptteile; der kiirzere
beschdftigt sich mit den materiellen und geistigen Voraussetzungen fiir die
phil.-theol. Bildung im heutigen Afrika (11—88), also mit der grofieren oder
geringeren Eignung der schwarzen Studenten fiir das theologische Studium; was
hier geboten wird, ist nicht alles neu, aber doch sehr interessant, vor allem im
8. Abschnitt: Erwachen und Werden neuen Lebens.

Der 2. und umfangreichere Teil (89—244) behandelt systematisch die Metho-
dik des phil.-theol. Unterrichts in angepafiter Form. In beiden Teilen kann sich
Vi. auf eigene langjdhrige Erfahrung stiitzen, die er sich im Priesterseminar
in Jaunde (Kamerun) erworben hat. Auflerdem wurden weitgehend die Ant-
worten verarbeitet, die dem Vf. auf einen umfangreichen Fragebogen hin von
den Seminarobern in Schwarzafrika zugingen. Dazu wird noch eine reiche Lite-
ratur zu Rate gezogen, die in ihrem wissenschaftlichen Wert jedoch sehr ver-
schieden ist.

Eine Monographie, die sich weithin auf Antworten auf einen Fragebogen
stiitzt, hat stets eine gewisse Problematik. Das subjektive Moment und die mehr
oder weniger grofle Bereitschaft, Wesentliches und Objektives zu sagen oder
zu verschweigen, spielen eine zu grofle Rolle. Vf. hat es verstanden, die Texte
zu sichten und das Allgemeingiiltige herauszustellen. Man kénnte vielleicht auch
die Ansicht geltend machen, ein Werk iiber den heutigen wissenschaftlichen
Betrieb an den afrikanischen Seminarien biete nicht mehr jene Spannung und
Aktualitat, wie das wohl noch vor einigen Jahrzehnten der Fall gewesen wire,
als man noch tasten und suchen mufite. Vf. beriihrt diese Schwierigkeiten 6fters.
Heute ist iiberall ein fester Rahmen, ein vorgebildeter Lehrkorper, eine geistig
reifere afrikanische Jugend. Es ist sozusagen etwas Alltigliches, daf ein Pro-
fessor von einem heimatlichen Seminar an ein afrikanisches Seminar versetzt
wird und dort seine Arbeit sofort beginnen kann, zumal ja meistens auch
Sprache und Handbiicher hier wie dort dieselben sind, Trotzdem ist das Buch
eine wertvolle Bereicherung der missionswissenschaftlichen Literatur und wird
durch die Wiedergabe der Erfahrungen und Ansichten verschiedenster Semi-
narien auch den Professoren und Obern der einzelnen Seminarien manchen
Fingerzeig geben konnen. Wir haben nur den Wunsch, dafl das Buch von ihnen
und auch den kommenden Missionaren studiert werde. Die Probleme und Be-
richte werden nicht nur zitiert, sondern verarbeitet, und zwar im Gedanken an
die Anpassung an die Mentalitit und Geschichte der Afrikaner. Vf. zeigt immer
wieder den Durchblick auf das grofle Ziel, das auch der wissenschaftlichen Aus-
bildung der Seminaristen Afrikas gestellt ist: organischer Einbau des Neuen in
die afrikanische Kultur und Schaffung eines nicht blofl fachwissenschaftlich hoch-
stehenden, sondern auch menschlich harmonisch ausgebildeten afrikanischen
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Klerus. Darum sei dem Vf, herzlicher Dank gesagt. Einige Kleinigkeiten: Es
heifit nicht Mgr. Ludovicus Bigirumwami, sondern Aloisius B.; die lateinische
Abkiirzung fiir Weifle Viter lautet nicht M. A,, sondern P. A, Irrefithrend war
hier wohl die Zitationsweise der Bibliotheca Missionum.

Linz am Rhein P. Dr. Frid. Rauscher, W. U.

Onm, Tuomas: Asia Looks at Western Christianity (Asiens Kritik am abend-
lindischen Christentum). Ubersetzt von Irene Marinoff, mit Vorwort von Erz-
bischof T. D. Roberts, S. J. Herder and Herder / New York 1959. XVII u.
252:5:

Das 1948 bei Koesel / Miinchen erschienene Buch hat einen weiten Leserkreis
gefunden, wie die Ubersetzungen in fremde Sprachen (Italienisch, Spanisch) be-
weisen. Jetzt liegt eine (vom Verfasser iiberarbeitete) englische Ausgabe vor,
der bald auch eine 2., erweiterte deutsche Auflage folgen soll.

Wiirzburg Glazik

RerrrensTEIN, Ingo: Das Althochdeutsche und die irische Mission im ober- {-}'E"d
deutschen Raum (Innsbrucker Beitrige zur Kulturwissenschaft, Sonderheft 6).
Innsbruck 1958, 91 S. .
Diese sehr fleiflige philologische Studie erhellt durch die Untersuchung des
gotischen und althochdeutschen Wortschatzes die Einflisse der irischen Mission
in Oberdeutschland und Bayern. Die Literatur wurde in griindlicher Weise ver-
arbeitet (S. 51—91!). Auch Probleme der Missionsmethode kommen zur Sprache.
Ob die philologischen Urteile richtig sind, vermdgen wir nicht zu beurteilen, die
missionstheologischen Feststellungen iiberzeugen uns nicht immer; so sind wir
z. B. skeptisch, wenn die Durchdringung von Germanischem und Christlichem
einfachhin ,Synkretismus“ genannt wird (S. 51). Jedenfalls behilt die Arbeit
ihr Interesse fiir den (Missions-)Historiker, zumal sie in einer wenig bekannten,
aber reizvollen Methode vorgeht.
Freiburg/Br. Heinz Robert Schlette

TEINONEN, SEPPO A.: Gustav Warneckin Uarhaisen Lihetysteorian Teologiset _;-\1{5’{
Perusteet [Die theologische Basis der frithen Missionstheorie von Gustav War-
neck]. (Suomalaisen teologisen Kirjallisuusseuran Julkaisuja, 16), Mit einer
Zusammenfassung des finnischen Textes auf englisch. Helsinki 1959. 263 S.
Wihrend in der gegenwirtigen missionstheoretischen Betrachtung sowohl auf
katholischer wie auch auf protestantischer Seite die Lehre von der Kirche im
Vordergrunde steht, sind die Pioniere der Missionswissenschaft im vergangenen
Jahrhundert von wesentlich anderen Voraussetzungen ausgegangen. Um den
Unterschied zur heutigen Lage klar zu erfassen, wird es immer mehr notwendig,
die theologischen Grundlagen dieser Pioniergeneration zu erforschen. So hat sich
in der katholischen Theologie der Scheutvelder P. PiERRe LEFEBRE mit der
Missionstheologie des ersten grofien Systematikers der protestantischen Missions-
wissenschaft, Gustav Warneck (1834—1910), befalt und dessen Einflufi auf
die Anfinge der katholischen Missionswissenschaft dargelegt (vgl. NZM 1955—
56). In vorliegendem Werk erforscht ein protestantischer Theologe, der finnische
Missionswissenschaftler S. TeEmwonEeN, die Missionstheorie Gustav Warnecks im
Zusammenhang mit dessen theologischen Anschauungen im allgemeinen und auf
der Grundlage der verschiedenen protestantischen Lehrmeinungen, die Warneck
seinerzeit beeinflufit haben. Vf. analysiert im Anfang die Grundziige der Theo-
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logie von Minnern wie A, Tholuck, J. T. Beck, R. Kiibel, v. Hofmann und
Neander, wie auch besonders solcher Theologen, die sich mit der Mission be-
schiftigen, wie R. Grundemann, Th. Christlieb, M. Zahn u. a., oder die War-
necks Anschauungen ablehnten, wie die liberalen Theologen E. F. Langhans
und Ernst Buss. Dann untersucht Vf. die Theologie Warnecks, dessen Kernpunkt
der Gedanke ,Leben”, ,neues Leben®, ,gottliches Leben® ist, ein Gedanke, der
in der neopietistischen Erweckungsbewegung eine ganz bedeutende Rolle gespielt
hat. Der letzte Teil der Abhandlung bietet die Grundziige der eigentlichen
Missionstheorie Warnecks und dessen Anschauungen iber Missionologie als
Wissenschaft, iiber Wesen, Begriindung, Subjekt und Objekt, Ziel und Aufgabe,
Mittel und Methode der Mission. Die ganze Studie zeigt, wie stark Warnedk,
wenigstens bis 1884, im theologischen Denken seiner Umwelt, ndmlich der nicht-
liberalen, aus pietistischen Quellen schopfenden, verankert war.

Es ist eigentlich zu bedauern, dafl diese sorgfaltig gearbeitete und auf einer
bewundernswerten Kenntnis der Literatur fuflende Studie in einer Sprache
geschrieben ist, die nicht allgemein verstanden wird und darum nur von Theo-
logen, die des Finnischen michtig sind, richtig gewiirdigt werden kann. Gliick-
licherweise hat aber Vf, alle Kapitel noch einmal auf englisch zusammengefafit
und darin die Ergebnisse seiner Arbeit klar herausgestellt, so daff man sich in
Verbindung mit dem kritischen Apparat und der umfassenden Literaturangabe,
in dem auch katholische Autoren nicht fehlen, ein hinreichendes Bild machen
kann. Die umfangreiche Bibliographie Warnecks verdient eigens erwdhnt zu
werden. Wir haben hier eine gediegene Studie, die die missonstheologische
Bedeutung Gustav Warnecks fiir seine Zeit, aber auch den Abstand von ihm,
den wir heute bereits gewonnen haben, deutlich macht.

Miinster/Westf. Bernward UWilleke OFM

TouMLILINE, Rabat, Imprimerie d’Agdal, ohne Jahr.

Dieses schone Bilderbuch gibt ohne Text ein gutes und eindrucksvolles Bild
von dem Leben, Opus Dei und Wirken der Benediktiner aus der franzosischen
Abtei Encalcat (Sublazenser), die 1952 in den Bergen Marokkos, 1600 m hoch,
ein Kloster gegriindet haben, um in ihm die Regel des hl. Benedikt ,sans
mélange® zu leben. Das Priorat hat bereits die Augen vieler auf sich gezogen.
Bei uns besteht ein eigener ,Deutscher Verein des Benediktinerklosters Toum-
liline“ (Bonn, Reuterstrafle 89). Weit bekannt geworden sind die internationalen
Sommerkurse, zu denen sich Menschen aus vielen Landern, Vélkern und Reli-
gionen versammeln. Das Kloster stellt als solches erneut vor die Frage, wie
man in islamischen Lidndern am besten Kontakte herstellt und pflegt, ,Jiinger
macht“, und auch vor die Frage, ob und wie die Benediktiner an der Missions-
arbeit teilnehmen kénnen und sollen, wie sich Contemplation und Mission ver-
einen lassen. Die letzte von diesen Fragen soll hier nicht behandelt werden.
Die Auffassungen sind bekanntlich verschieden. Auf alle Fille ist die Art und
Weise, wie Toumliline Kontakte mit dem Moslem sucht und pflegt, wie es das
Gemeinschaftsbeten, das Opus Dei und die Liebe zum Nichsten vereint, sehr
sympathisch und dem Ménchtum gemidf. Vor Jahren erklirte mir in Afrika
ein Benediktinerbischof, sie bemiihten sich zunichst mal um die ,Heiden® und
wiirden dann spiter die Moslem missionieren. Toumliline denkt zunichst und
vor allem an die Moslem.

Miinster/Westf. Thomas Ohm
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TraceLLA, P. Giovannt Barmista, Missionario Apostolico: Le Missioni Estere

di Milano nel quadro degh avvenimenti contcmporaneLlL Dalla morte del
Fondantore all’appello ai Vescovi d’Italia per le vocazioni, 1862—1882. XVI und
517 pp. Pontificio Istituto Missioni Estere, Milano 1959.

Vor zehn Jahren erschien der erste Band der Geschichte des Maildnder Welt-
priester-Missionsinstitutes. Der zweite Band zégerte sich wegen zahlreicher an-
derweitiger Arbeiten des Verfassers, auch durch eine Reise nach dem Fernen
Osten zur Ergianzung der Quellen, lange hinaus, diirfte dadurch aber an Anschau-
lichkeit und Wirme und auch an Griindlichkeit und Tiefe gewonnen haben.

Vf. hat sich das Ziel gesetat, die ersten fiinfzig Jahre der Geschichte seiner
Gesellschaft und ihrer Missionen in drei Binden kritisch darzustellen. Der erste
Band, der gute Aufnahme fand, behandelte die Zeit von der Grindung des
Institutes bis zum Tode des Stifters, der vorliegende zweite Band vom Tode des
Stifters (1862) bis zum ,Appell an die Bischofe Italiens um Berufe* (1882). Der
dritte Band wird die iibrige Zeit bis zum Ende des Jahrhunderts behandein. Die
hauptsichlichsten Quellen dieses Bandes sind das Zentralarchiv des Institutes in
Mailand und die Archive in Nanyang, Hongkong und Bengalen.

Die Darstellung der Entwicklung in der italienischen Heimat fiillen im ersten
Teil des Bandes 76 und im zweiten Teil 141 Seiten. Sie sind nicht nur ein wesent-
licher Beitrag zur Geschichte des italienischen heimatlichen Missionswesens, son-
dern gleichzeitig ein Stiick sehr bewegter und hochinteressanter Welt- und Kir-
chengeschichte, in der das Mailénder Missionsinstitut einen nicht unbedeutenden
Platz einnahm. Nicht unbegriindet nannte Kardinal Roncalli, der Patriarch von
Venedig, das Institut ,la creazione pill insigne sorta in terra d’Italia in quest’
ultimo secolo®.

Die iibrigen 239 Seiten widmen sich in zwei Abschnitten der Darstellung der
Missionstatigkeit des Institutes. Das Jahr 1870 bildet insofern eine Zisur, als
bis dahin die Missionare unter fremder Jurisdiktion arbeiteten, jetzt aber selb-
stindige Missionen Gibernahmen. Das Jahr 1882, der 80. Jahrestag der ersten
Aussendung, ist wiederum ein Stichjahr, weil um diese Zeit die Pioniermissio-
nare (Biffi in Birma, Barbero in Hyderabad, Marietti in Bengalen) die Leitung
abgaben und neuen Kriften iiberlieflen; lediglich Hongkong mit dem zihen,
energischen Raimondi, der bereits der ersten Missionarsgruppe von 1852 ange-
horte, machte eine Ausnahme, aber auch hier begann eine neue Missionsepoche,
»quello delle grandi costruzioni, con la nuova cattedrale® (435). Um diese Zeit
verwalteten die Maildnder Missionare finf Missionsgebiete (Hyderabad seit 1854,
Zentralbengalen seit 1855, Hongkong seit 1858, Ostbirma seit 1868 und Honan
seit 1870) mit etwa 50 Mill. Nichtchristen und 28 000 Katholiken, letztere fast aus-
schliefilich in mithsamer Pionierarbeit durch die Mailinder Missionare gewonnen.,

Eine Fille von Einzelheiten, sachlich, durchsichtig, mit menschlicher Warme
und auf dem Hintergrunde einer bewegten Zeit dargestellt, machen das Buch
nicht nur interessant, sondern wirklich wertvoll, lehrreich und anregend. Wir
stimmmen dem Urteil von A. Maraza (S.VII) durchaus bei: ,Ein Buch voll
echter Menschlichkeit, die auch durch Gelehrsamkeit und wissenschaftliche Exakt-
heit nicht iiberdeckt oder zerstort wird, ein Buch voll Leben, in dem ein starker
Glaube wie ein belebender Sauerstoff pulsiert, der Glaube, der fiir die mensch-
lichen Schwichen Verstandnis hat, der Demut und Entsagung lehrt und Herois-
mus fiir den Alltag schenkt, der die Menschen fir Opfer, Entsagung und Tod
bereit, ja diese wiinschenswert macht, fiir den Sieg der Idee.”
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Abschlieflend drei kleine Bemerkungen: 1. Msgr. van Heule S] war nie Erz-
bischof (vgl. S.106—109); 2. die geographischen Karten bediirfen in der Schreib-
weise der Angleichung an den Text bzw. der Korrektur; 3. die Verdienste von
Msgr. Raimondi um die Griindung der Steyler Missionsgesellschaft diirften noch
grofler sein als der Vi. hervorhebt.

St. Augustin Karl Miiller SVD

UyrtENeroEck, THoMAS, OFM: Early Franciscans in Japan (Missionary Bulle-
tin Series, VI). Himeji/Japan, 1959. Illustr., 186 S. (Auslieferung: Committee of
the Apostolate, Catholic Church, Himeji, Japan; und: St. Franciskus Uitgeverij,
Mechelen, Karmelietenstraat 21, Belgien).

Schon 1957 hat die ZMR (Heft 4) auf eine kurze Darstellung der Geschichte
der modernen Franziskanermission in Japan aufmerksam gemacht. Hier legt
aer gleiche Vf., der inzwischen wegen Krankheit und Alters nach Belgien zuriick-
gekehrt ist, ein Buch tiber die Geschichte der alten Franziskanermission in Japan
(1592—1640) vor, das er um der weiteren Verbreitung willen in englischer
Sprache geschrieben und zuerst als Serie von Artikeln in der fithrenden Mis-
sionarszeitschrift Japans ,Missionary Bulletin® veroffentlicht hat. In anspre-
chender Aufmachung und mit manchen zusitzlichen Verbesserungen und Ergén-
zungen hat das Zentralkomitee der katholischen Missionsarbeit (Committee
of the Apostolate) in Japan, dessen rithriger Sekretdr der Scheutvelder P. Dr.
Jos. Spae ist, diese Artikel als Buch herausgegeben.

Die Geschichte der Franziskaner im feudalen Japan, unter Toyotomi
Hideyoshi und den ersten Tokugawa Shogunen, war bereits eingehend von dem
1950 verstorbenen und als Japankenner geschitzten P. DoroTHEUS ScHILLING
OFM erforscht worden. Doch war es diesem Gelehrten nicht beschieden, die
Lrgebnisse seines umfassenden Studiums in einem entsprechenden Werk der
Offentlichkeit zuganglich zu machen. Seine kurze, leider ohne Belege verdffent-
lichte Studie ,Le Missioni dei Francescani Spagnuoli nel Giappone® in Pensiero
Missionario (IX—X, Rom, 1937—38) war bisher der beste Leitfaden zum
Studium der alten Franziskanermission in Japan.

P. UvrrensroEck baut auf diese Arbeit auf und gibt in erweiterter Form
eine Darstellung der gleichen Periode. Diese Darstellung war zunichst als
Information fiir die in Japan arbeitenden Missionare gedacht, hat aber durch
ihre gréfere Ausfiihrlichkeit und besonders durch ihre gewissenhafte Dokumen-
tation auch das Interesse der Missionswissenschaft allgemein verdient. Das Buch
bietet neben einer Literaturangabe (die allerdings von der einschligigen Biblio-
graphie Schillings in RiBapEneiras Historia de las Islas del Archipiélago Fili-
pino y Reinos de Gran China etc., *Madrid 1947 weit ibertroffen wird) und
vielen Quellennachweisen wertvolle Listen aller Franziskaner-Missionsobern
und -Missionare in Japan, die einzigen vollstindigen Listen, die bisher er-
schienen sind.

Allerdings dirfen wir nicht unterlassen, auch die Grenzen des Buches auf-
zuzeigen. Da es aus einer Reihe von hintereinander verdffentlichten Artikeln
zusammengesetzt ist, und der Satz nicht mehr gedndert werden konnte, ergeben
sich manche Unzulanglichkeiten, die solchen Werken immer anhaften. Die
I iteraturangabe am Anfang des Buches erwies sich als unvollstindig und wurde
in einem Nachtrag erginzt. Spiter bemerkte Fehler oder Ungenauigkeiten
wurden dort ebenfalls berichtigt. Uberdies fehlten dem sehr fleifigen Ver-
fasser manche Quellen. Das Buch ScrmiLLings: Hospitiler der Franziskaner in
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Miyako, 1594—1597 hatte ihm gute Dienste getan. Eine breitere Behandlung
mancher Punkte, z. B. der Anteil der Laienmitarbeiter der ersten Franziskaner
am Missionswerk, wire wiinschenswert gewesen. Spaterem, eingehenderem Stu-
dium bleiben Fragen wie Inhalt des Freundschafts- und Handelsvertrags mit
Hideyoshi, der Plan einer Observantenmission in Nordjapan oder die ver-
meintlichen oder echten kirchenrechtlichen Grundlagen der alten Franziskaner-
mission vorbehalten. Wie die Erforschung der gesamten Kirishitan-Ara noch
im Fluf ist, so mufl auch hier noch manches geklart werden. Trotzdem ist das
Buch eine schone Bereicherung der missionsgeschichtlichen Literatur Japans und
ein Buch, das eine empfindliche Liicke ausgefullt hat.

Minster/Westf. Bernward Willeke OFM

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Bamry, Maurice A.: Japans neue Religionen in der Nachkriegszeit. Rohrscheid /
Bonn 1959, 135 SS.

Die sog. ,neuen Religionen“ (shinkd shikyd), die seit Kriegsende eine so
weite Verbreitung in Japan fanden, wurden von der Religionswissenschaft noch
verhdltnismiflig wenig untersucht. Das vorliegende Buch befafit sich vornehm-
lich mit der ,Religionsgemeinschaft der Vollkommenen Freiheit (jap.: P. L.
Kyédan, P. L. steht fiir Perfect Liberty). Diese neue Religion predigt dem
japan. Volk das Glick eines kiinstlerischen Lebens und der Entfaltung des
Selbst.

Nach einer summarischen Darstellung der P. L.-Religion und einem kurzen
Bericht iiber ihre Entstehung behandelt V. im Hauptteil seiner Studie (Teil IV,
SS. 70—111) ausfithrlich Lehre und Kult der neuen Sekte. Einem authentischen
japan. Kommentar folgend, erklirt er einzeln die 21 Sitze des P. L.-Credo,
um dann besonders wichtige Ausdriicke nochmals herauszuheben und im Gesamt-
zusammenhang der Lehre zu verdeutlichen. Die P. L.-Religion erweist sich als
eine synkretistische Religionsform mit monistischer Weltanschauung, die von
einer aus echt religioser, theistischer Inspiration und magischem Aberglauben
gespeisten Frommigkeit belebt wird. In ihren praktischen Zielen ist diese Relt-
gion diesseitig ausgerichtet. Sie verspricht ihren Gliubigen die vollkommene
Freiheit nach Hinwegrdumung von allem Leidvollen und die Lebensharmonie
Storendem.

Vf. erldutert im Kapitel iiber Kultus und Propaganda die verschiedenen
religiosen Ubungen und Werbemittel der P. L.-Gemeinde. Man vermifit hier
etwas die konkrete Anschaulichkeit. Da die Darstellung ausschlieflich auf Buch-
material beruht, wird nirgends greifbar, wie das religiose Leben der P. L.-
Glaubigen in der Wirklichkeit ausschaut.

Um seine Studie in einen groferen Zusammenhang zu stellen, beleuchtet VH.
im 3. Teil (SS. 53—69), der sich hauptsichlich auf die Werke des japan. Reli-
gionssoziologen OcucHr und eine Studie von P. WiLHELM ScHIFFER stiitzt, das
allgemeine Phinomen der neuen Religionen im Nachkriegsjapan. Die beiden
ersten Teile (,Die ,neuen Religionen' im Rahmen des religiosen Erbgutes
Japans®, S88. 13—28, und ,Die geistig-religiose Gegenwartslage Japans®, SS.
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38—52) sind reich an Wertungen und Allgemeinurteilen, von denen viele trotz
der bestindigen Berufung des Vf. auf bewdhrte Autoren (nicht immer mit
Recht!) bei japankundigen Lesern auf Widerspruch stoflen diirften.

Tokyo Heinrich Dumoulin S]

Crace, KenneTH: Sandals at the Mosque. Christian Presence Amid Islam (=
Christian Presence Series, Ed.: M.A.C. Warren, nr. 1). SCM Press/London 1959.
160 S., geb. 12 5 6 d.

Seit der christlich-muslimischen Konferenz von Bhamdoun (ZMR 41, 1957,
283—294; 42, 1958, 221) bahnt sich ein neues Verstindnis der Religion beider-
seits an. Dieses zu fordern schrieb Vi., der die Zeitschrift The Muslim World
herausgibt, das gedankenreiche Buch: The Call of the Minaret und die jetzt
vorliegende Schrift. Sie gliedert sich in drei Teile: 1. Auf der Suche nach
dem Islam, 2. Bedingungen interreligioser Beziehungen, 8. In Gegenwart des
Friedens Gottes.

Am Beispiel einer schlichten Freitagspredigt (29) zeigt Vf. das eigentliche
Anliegen des Islams: das Suchen der Zuflucht bei Gott, die Gottesfurcht ({aqwa)
mit dem Ziel, Gottes Erbarmen zu erlangen. Die rituellen Waschungen seien
ein Symbol der inneren Reinheit, die das wahre Gebet erfordere. Es dulde
keine weltliche Gesinnung der Gleichgiltigkeit, denn Gott beherrsche unser
ganzes Leben. Darum entspreche die ,Ehe von Staat und Religion“ dem isla-
mischen Genius (61).

Im 2. Teil lehnt Vf. eine oberflichliche Religionsvergleichung ab, wie sie
bisher iiblich war. Im Zeitalter der Atombombe miisse man tiefer in das Wesen
aller Religion eindringen und sich der groflen Gemeinsamkeiten bewufit werden:
der Erhabenheit des einen Gottes und der sittlichen Verantwortlichkeit des
Menschen. Das sei auch der tiefste Sinn christlicher und islamischer Mystik.
Das Ende des Kolonialismus habe vielen Muslims die Augen gedffnet. Der
sicherste Weg, der Botschaft des Christentums ganz gerecht zu werden, sei, das
Gesetz des Islams wirklich ernst zu nehmen. Auch der Muslim wisse, daf der
Mensch nicht vom Brot allein lebe. Mit ganzem Herzen mifiten wir zum Dienst
am Mitmenschen bereit sein.

Im 3. Teil erklirt Vf. am Beispiel des englischen king’s peace (106) den
Begriff des islamischen ,Gottesfriedens®, der die Herrschaft irgendwelcher Gott-
heiten nicht zulasse und daher den stindigen Kampf mit der Sunde bedinge.
Die grofite Siinde sei shirk, ‘association’ (with God), in tieferem Sinne .the
making of things equal with God“ (111). Damit vertrage sich weder ein unge-
ziigelter Nationalismus noch der Kommunismus. Den wahren Gottesfrieden
bringe Christus, der dem Muslim aber nicht durch ,quasinational terms“ einer
» Weltmission®, sondern nur durch christliche Personlichkeiten, die vom Geiste
der dienenden Liebe erfiillt seien, nahegebracht werden konne. Nur sie kénnten
die ,Sandalen vor der Moschee“ anzichen, das Symbol des wunderbaren Evan-
geliums der Selbsthingabe Gottes in Christus.

Miinster G. Jischke

DevananpaM, P. D.: The Gospel and Renascent Hinduism. (IMC Research
Pamphlets, 8). SCM Press Ltd. / (56 Bloomsbury Street) London 1959. 62 S.,
brosch. 4/- sh

Die kleine Schrift ist so sachkundig und gehaltvoll, daf} ihre Grundgedanken
im folgenden kurz referiert seien, sofern sie die Problemlage betreffen. Einzel-
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informationen tiber innerindische Bewegungen der Gegenwart wird dann die
eigene Lektiire erbringen.

Die bereits im vorigen Jh. begonnene ,Renaissance des Hinduismus“ hat in
unserer Zeit, besonders seit auf dem indischen Subkontinent zugleich mit der
Begriindung zweier unabhingiger Staaten die Abgrenzung gegen den islami-
schen Bevilkerungsanteil vollzogen wurde, einerseits an Riidchalt und Umfang
gewonnen, andererseits ist sie aber auch auf Schwierigkeiten gestoflen, die mit
dem Eindringen des sikularen Ungeistes und den sozialen Folgen der beginnen-
den Industrialisierung und der politischen Entwicklung zusammenhidngen. So
wird Indien fiir den Hindu selbst allmihlich zum Missionsgebiet. Auf diesem
Felde ist heute dort nicht mehr der Islam, sondern das Christentum der Gegner.
Neben der nach aufien hin stark propagierten These von einer friedlichen Ko-
existenz aller Religionen steht der Anspruch, der Welt das Heil zu bringen,
wo das Christentum versagt habe. Innerhalb Indiens aber fiithrt unter dem
Volk die Wiederbelebung des Hinduismus erfahrungsgemif sofort zu Sekten-
wesen und Provinzialismus. Deshalb wird von offizieller Seite, die an dem
Zusammenhalt des neuen Staatswesens interessiert ist, die Bhagavadgita als
gemeinsame schriftliche Autoritdt herausgestellt und der religiose Individualis-
mus gefordert. Allerdings soll dieser nicht zum mystischen Quietismus fiihren,
weil man fiir den Aufbau des Landes aktive Personlichkeiten braucht. Der christ-
liche Missionar mufl peinlichst folgende Vorwiirfe vermeiden: Politische oder
gar separatistische Agitation, Konversionen durch zweifelhafte Mittel und Her-
absetzung anderer Religionen in der Propaganda. Wohl aber sollte er viel
stirker die Beziehungen zur Kultur des Landes pflegen, Die Vernachlassigung
indologischer Studien in den beiden letzten Theologengenerationen hat sich
gericht.

Fir den heutigen fithrenden Hindu ist das Christentum keine Alternative,
sondern nur eine historische Einzelerscheinung, ein Ausschnitt aus dem Hindu-
ismus. Daher werden Konversionen und Propaganda scharf abgelehnt, wihrend
eine christliche Predigt innerhalb des Hinduismus jenen Minnern nicht
unmoglich erschiene. Fiir den Inder ist der wahre Missionar jemand, der durch
Beispiel und Lehre anderen hilft, jeweils ihre eigene Religion vollkommener
zu leben. Der christliche Kirchenbegriff ist ein besonderer Stein des Anstofles
fiir jemand, der nur individuelle Religiositdt anerkennt. Die Predigt miifite
daher beim christlichen Personlichkeitsbegriff ansetzen. Hier kommt die jlngste
Entwidklung zu Hilfe, indem sich in Indien das religidse Interesse von Speku-
lationen iiber die Natur des Absoluten zu einem neuen Verstindnis der Natur
des Menschen verlagert. Ein Geschichtsbegriff und eine Anthropologie sind im
Werden. Vielleicht lassen sich diese bis zum Verstindnis fiir den mystischen
Leib Christi fortfilhren. — Im Dienst am Mitmenschen mufl der Christ heute
mit Angehérigen anderer Religionen zusammenarbeiten. Das dabei auftretende
Problem, inwieweit Dienst auch Verkiindigung sein kann, erfordert viel Takt.
Wesentlich ist, dal sowohl ,Dienst als Verkiindigung aus der gleichen Wurzel
leben — der Gemeinschaft im Heiligen Geiste'.

Schliersee/Obb. Winfried Petri

MenscHING, GusTav: Die Séhne Gottes. Aus den heiligen Schriften der Mensch-
heit. Verlag Kurt Desch / Wien-Miinchen-Basel 1958, 522 S., 64 Abb., DM 24,50.

Ein schon ausgestattetes Buch, in dem man eine Auswahl aus dem religidsen
Schrifttum Indiens, Chinas, Japans und Tibets findet, dann Texte aus Babylon,
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Persien, Agypten und Griechenland, endlich natiirlich Zeugnisse des Islam, des
Judentums und Christentums. Ein solches Lesebuch aus den Quellen hat den
Vorteil der Originalitit und Unmittelbarkeit. Leider bietet eine Auswahl
immer nur einen Teilaspekt. Eine weitere Einengung liegt darin, daff die Aus-
wahl durch Personlichkeiten bestimmt wird, auf die irgendwie die Bezeichnung
»S0hne Gottes“ anwendbar sein soll. Ihnen widmet MenscHiNG die Einleitung
des Buches ,Vom Wesen und Wirken der Sohne Gottes® und jeweils vor den
Texten wohlabgewogene Abhandlungen, die sowohl die Zeit und geistige Welt
der Personlichkeiten umschreiben, als auch Daten aus ihrem Leben bringen, was
alles im ganzen sogar eine Art Kompendium der Religionsgeschichte darstellt.
Fraglich ist nur, ob diese in ihren Bezichungen und Kriften immer richtig zum
Ausdruck kommt; denn wie wenig wird etwa deutlich, dafl alle Manner der
christlichen Welt im Glauben an Christus als den Gottessohn griinden! Wie
schwache Grundlage dafiir geben die wenigen Texte, in denen Christus einfach
in die Reihe der ,Sohne Gottes“ gestellt ist! Dem Paulus als ,Apostel Jesu
Christi® wird die Auswahl sicher nicht gerecht. Dafl wohl die Mystiker des
Mittelalters beriicksichtigt sind, die Theologen aber nicht in einem einzigen
Vertreter, ist bemerkenswert. Immerhin vermag das Buch bei diesen teilweise
notwendigen Beschrinkungen dem religionsgeschichtlich Interessierten einen Ein-
blick zu geben in eine reiche und wichtige Welt des Geisteslebens. Dafl es zu
missionarischen Impulsen fithre, kann man nicht erwarten.

Miinster H. Eising

. QUE’GUINER, Maurice, MEP: Introduction @ I'hindouisme. Editions de 1'Orante/

Paris, 1958. 309 S. SI. 8°.

Der Hinduismus ist keine einheitliche Religion; er hat keinen Mittelpunkt. Es
ist in gewissem Sinne berechtigt, von mehreren Hindu-Religionen zu spre-
chen. Aber im Bewufitsein der heutigen Inder gibt es die Vorstellung vom
Hinduismus als der Nationalreligion Indiens, und viele bemiihen sich, diese
trotz aller Gegensitze, die in ihr enthalten sind, als eine Einheit zu verstehen.
Das Wesentliche von dem, was man heute als Hinduismus versteht — Histori-
sches und Gegenwartiges, Praktiken und Lehren umfassend — ist im vorliegen-
den Buch in knapper Kompendienform klar, systematisch und im wesentlichen
zuverldssig zusammengestellt.

Aber das Buch strebt keine sogenannte Objektivitdt an. Seine Haltung zum
Hinduismus ist zwar eine verstechende und freundliche, aber die Lehren und
Praktiken der Hindus werden in klarer Konfrontierung mit dem katholischen
Christentum dargestellt. Man mufl bedenken, dafl im gebildeten Frankreich das
Interesse am Hinduismus heute offenbar erheblich gréfler ist als in Deutsch-
land. Der Christ mufl zu dem Wissen, das ihn vielleicht schon fast als Bildungs-
gut erreicht, Stellung nehmen. Eine solche Stellungnahme erleichtert das vor-
liegende Buch. Es gehort zu denjenigen Arbeiten, die sich die so notwendige
Aufgabe stellen, den Hinduismus auch theologisch zu beurteilen.

Bedauerlich ist, dafl sehr viele indische Worter falsch geschrieben sind. Ich merke
einige dieser Fehler an — sie alle aufzuzihlen, wiirde eine sehr lange Liste
ergeben. Zuerst stehen die falschen, danach die richtigen Formen. antariloka —
antariksaloka, Ramajuna (so mehrmals!) — Ramanuja, upachéva — upacara,
ashradharma — sramadharma, Thretayuga — tretayuga, parapatii — prapatii,
niomkara — omkara, smartha — smdrta, Baghavad Gita — Bhagavadgitd,
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madhura-phava — madhura-bhdva, vaivartavada — vivartavada, paishasa —
paisaca, padhartha — padarthe, padhuparkan — madhuparka (ich habe hierbei
zugleich die ungenaue und auch unheitliche Transkription Queguiners durch die
{ibliche ersetzt; aber die angemerkten Fehler betreffen nicht die Transkription).

Da es notwendig ist, dafl in der heutigen Welt, wo die Kontinente geistig
immer ndher aneinanderriicken, Christen sich iiber den Hinduismus informieren
und ihn vom Christenglauben aus verstehen und beurteilen lernen, mochte
man dem Buch weite Verbreitung wiinschen. Eine Uberarbeitung durch einen
Indologen scheint aber dringend erforderlich.

Bonn Paul Hacker

VERSCHIEDENES

Aus Palistinas Legendenschatz. Uberlieferungen und Erlduterungen aus der
jidischen und der arabisch-islamischen Welt. Bearbeitet und herausgegeben von
Otto Eberhard. Evangelische Verlagsanstalt / Berlin, 1958. 303 S.

Das Buch enthdlt eine vielseitige, interessante Auswahl aus den Legenden
Paléstinas, wobei leider der christliche Bereich nicht beriicksichtigt wird. Die
Auswahl ist mit Quellennachweisen versehen. Wertvolle Erliuterungen nehmen
nicht weniger als 106 Seiten ein. Bei den Stoffen aus dem AT ist hochst inter-
essant, wie die fromme Phantasie mit den Tatsachen umgeht. Auch am islami-
schen Gut lassen sich vortrefflich religionspsychologische Motive studieren. Als
Einfilhrung in das Volkstum Paldstinas von alter bis in neuere Zeit tut das
Buch gute Dienste.

Miinster H. Eising

DruriNGER, KARL: Probleme der Caritas in der Schule von Salamanca (Frei-
burger theologische Studien, 75). Herder/Freiburg 1959, 227 S.

Die Studie — eine Freiburger Habilitationsschrift — erdrtert die sozial be-
langvollen Aussagen der Caritas-Lehre des Cajeran, Francisco pe VITORIA,
Dominco peE Soro, Mercaior Cano, BarTHOLOME pE MeDpINA und DomiNco
Banez und enthidlt im Anhang (148—220) Texteditionen De eleemosyna aus
der Schule von Salamanca. — Es ist erstaunlich, welch kithne Thesen und harte
Kritik bereits bei diesen Theologen des 16. Jhs. iiber das Privateigentum, die
Pflicht der Besitzenden, das Naturrecht, die Wiirde der Armen u. a. zu finden
sind! Freilich ist hier mehr von Fiirsorge und Caritaspflicht die Rede als von
sozialer Gerechtigkeit und Gleichheit und vom geschichtlich-existentiellen Sinn
der Arbeit. Dennoch wire es wiinschenswert, wenn in der christlichen Sozial-
lehre die Prinzipien dieser ,Sozialtheologen® immer fester zu einer giiltigen
Theorie ausgebaut wiirden. Da das soziale Problem in der heutigen Mission
bekanntermafien eine groBe — wenn auch nicht selten tberschitzte — Rolle
spielt, kann die Anregung, die von dieser griindlichen historischen Arbeit aus-
gehen konnte und sollte, in dieser Zeitschrift nur begriift werden.

Freiburg/Br. Heinz Robert Schlette
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Junasz, Koroman: ,Jesuiten im Banat (1718—1773).“ Sonderdruck aus Mit-
teilungen des Usterreichischen Staatsarchivs 2, 1958, 158—220.

Vf., Universitatsprofessor in Szeged, beschreibt in dieser Abhandlung das
Leben und Wirken der Jesuiten im Banat von 1718—1778. Den Anfang also
und das Ende, aber auch das segensreiche Wirken wihrend der Jahrzehnte, die
so schnell vergangen sind. Die Abhandlung besteht aus vier Kapiteln. Im ersten
lesen wir von der Ansiedlung und den ersten Schritten der Jesuiten, im zweiten:
»Der Superior als bischoflicher Vikar® teilt Vi. interessante Dinge mit iiber das
Verhiltnis der Jesuiten zum Bischof von Temesvar. Das dritte erzdhlt von
der seelsorgerischen Arbeit der Patres im Laufe des Kirchenjahres und von der
Einfithrung verschiedener Feijerlichkeiten. Das vierte schliefilich handelt von
Schultypen und Schulpolitik der Gesellschaft Jesu. — Die Abhandlung ist eine
kulturhistorische Studie im wahrsten Sinne des Wortes. Sie lobt nicht nur das
segensreiche Wirken der Jesuiten, sondern entwirft auch ein Zeitbild des
18. Jhs. in Temesvar. Zwar hatten die Jesuiten immer viele Feinde, aber ob die
Feinde immer recht hatten, ist eine andere Frage. Vf. stellt dem Wirken der
Jesuiten ein gutes Zeugnis aus, sachlich und ohne Befangenheit. Die gute Tat
bedarf keiner Rechtfertigung.

Kéln P. Dr. Hieronymus Fenyvessy OP

KwnoBrocH, Jon.: ,Der Ursprung von nhd. Ostern, engl. Easter.* Sonderdruck
aus: Die Sprache. Zeitschrift fiir Sprachwissenschaft, V. Bd. 1959 (Festschrift
fiir Wilh. Hawers), 27—45.

Das Resultat, zu dem vorliegende Studie gelangt, ist dieses: In den romanisch
sprechenden Teilen des Frankenreiches war das Wort albae mit Pascha gleich-
bedeutend. Dem lat. Wort albae, das den Tagesanbruch, das Friihlicht bezeichnet
(vgl. ital. alba, frz. aube), entspricht ein ahd. ostarun. Durch die von Papst
Gregor d. Gr. 596 nach England gesandten Missionare, denen wahrscheinlich
Franken aus Neustrien als Dolmetscher beigesellt wurden, kam das Wort nach
England. — Vielleicht liegt es niher, die Bezeichnung des hochsten christlichen
Festes im Englischen und Althochdeutschen ohne den Mittelbegriff albae einfach
aus der Tatsache abzuleiten, dafl die Feier in der Morgenfriihe ihren Hohepunkt
erreichte (s. 0. unsern Beitrag S.125).

Paderborn Joh. Brinktrine

Lexikon fiir Theologie und Kirche. 2., vollig neu bearbeitete Aufl. Band III:
Colet bis Faistenberger. Herder/Freiburg, 1959. 13 S. u. 1844 Spalten mit 64
Bildern auf 8 Tafeln sowie 9 Karten.

Aus der Zahl der die Religionskunde und Missionswissenschaft unmittelbar be-
rihrenden Stichwérter im eben erschienenen 8. Bd. des nunmehr allbekannten
Lexikonwerkes sei hingewiesen auf die folgenden Bearbeitungen (der knappe
Raum zur Besprechung vereitelt jedes Bemithen um auch nur anndhernde Voll-
stindigkeit der Aufzdhlung): Damon, Dharma, Dichtung (nichtchristl.-rel.), Do-
minikanerorden (Hinweise darin von missionsgeschichtlichem Interesse, bes. Sp.
490), Drache, Dreikinig (religionskundl. Erkl), Druiden, Erdgottheiten, Dualis-
mus, Dynamismus (reg.-wiss. Begriffe wie Mana, Wakan, Megbe, Orenda,
Iwok etc.), Erkenntnis, Erkennen (rel. Erkennen im allg.), Eros, Eschatologie
und Ethik (beide im auBerchristl. rel. Raum) u. a.
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Als Beispiele dafiir, wie bei der Behandlung einschldgiger Artikel fast immer
cinleitungsweise von allgemeinen religionswissenschaftl. Erwdgungen ausgegan-
gen wurde oder auf Parallelerscheinungen in auflerchristlichen Religionen hin-
gewicsen werden kann, cfr. Artikel wie Ekstase, Epiphanie, Religiose Erfahrung.

Von den ausfithrlichen systematischen Beitrigen in diesem Band, deren Lek-
tire (vielmehr deren Studium) jedem Studierenden religionskundlicher Fragen
nur von Gewinn sein kann, seien genannt die Rahmenartikel zu Dogma, Dog-
menentwicklung, Dogmengeschichte, ferner die Beitrdge zur Trinitdtslehre (Drei-
faltigkeit etc.). Erstere konnen etwa anregen, iiber Probleme der dogmatischen
Akkommodation, ja iiber solche der Denkformen, der Analogia fidei etc. nach-
zudenken; letztere mahnen zur gebotenen Zuriikhaltung im Entdecken von
Parallelen in auflerchristl. Systemen (etwa Dreiheiten im indischen Raum etc.).

Beitrdge wie etwa der Artikel Dewtschland (mit vorziiglichem Kartenmaterial),
zwar nur von mittelbarem Interesse fiir religionskundliche Forschung, ermég-
lichen einen Einblick auf missionarisch-aktuelle Fragen z. B. die Beteiligung der
deutschen Missionsorden am Missionswerk der Gegenwart. Hier liefle sich be-
dauern, dafl das statistische Material nur bis zum Jahre 1949 herangezogen ist.
Freilich veralten auch aktuellere Zahlen rasch; dennoch wiren neuere Daten
erwiinscht gewesen, um etwa feststellen zu kénnen, ob und inwieweit die be-
kannten Auswirkungen des 2. Weltkrieges und der Nazismus-Ideologie auf den
Riickgang der Ordens- und Missionsberufe nunmehr iiberwunden erscheinen.

Seoul/Korea Olaf Graf OSB

Lour, Amiviana: Die Heilige Woche. Pustet / Regensburg 1957. 208 S., DM 8,50

Wer die Liturgie der Heiligen Woche meditierend mitvollziehen kann, findet
in diesem Buch eine gute Einfilhrung in die Zusammenhédnge des in der Heils-
geschichte Gottes mit den Menschen des Alten und Neuen Bundes verankerten
kultischen Vollzugs jedes einzelnen Tages vom Palmsonntag bis zur Osternacht.

Miinster Helga Rusche

MavEer, Rup. — Reuss, Josepn: Die Qumranfunde und die Bibel. Pustet / Re- i

gensburg 1959. 168 S., Ln. 10,— DM

Das Buch, cine gemeinsame Arbeit der beiden Exegeten an der Hochschule
Regensburg, will die Qumrantexte im Hinblick auf ihr Verhiltnis zum AT
und NT nidher untersuchen. In jeweils gut gegliederten und knappen Ubersich-
ten werden Lehrsystem und Grundlehren der Qumrangemeinde dargestellt
(Armutsideal, Stellung zu Gesetz und Kultus, Erwdhlung und Bundesgedanke,
Prddestination, Dualismus, Weltgericht, Auferstechung und Messiaslehre) und
die Ergebnisse der bisherigen Forschungsarbeit der letzten zehn Jahre kritisch
gesichtet und zusammengefaflt, ohne dabei in Einzeldiskussion mit den Thesen
anderer Forscher einzutreten. MAYER, bekannt durch seine Arbeiten ber aufler-
biblische, orientalische Religionen, geht dabei niher ein auf die Vorstellung des
Weltenbrandes und den Auferstehungsgedanken und weist hier wie auch sonst
auf die moglichen religionsgeschichtlichen Hintergriinde einzelner Lehren hin:
vermutlich iranischer Hintergrund hinsichtlich des dualistischen Denkens, parsi-
stisch beziiglich des Weltenbrandes; vor allem betont er immer wieder die
Kontinuitidt zwischen den AT-Texten und den Anschauungen der Gemeinde am
Toten Meer. Mit vollem Recht will er fiir deren Anschauungen die Bezeichnung
gnostisch — jedenfalls in dem Sinn, den das Wort in urchristlicher Zeit hat —
vermieden wissen. In gleicher Kiirze vergleicht Reuss die Organisation dieser

155

P

(]



Sektenbewegung mit dem Aufbau der urchristlichen Gemeinde, ihr Frommig-
keitsleben, ihre sittlichen Lehren und einige dogmatische Einzelpunkte (Engel-
lehre, Eschatologie, Geistlehre), in denen Ahnlichkeiten oder Beriithrungspunkte
zu NT-Gedankengut vorliegen, vor allem zur Uberlieferung iiber Joh. d. T,
zum Joh.-Evangelium und zu Paulus. Mit gleicher Vorsicht, aber auch mit Ent-
schiedenheit zieht er in einem letzten Abschnitt: ,Verschiedenheiten zwischen
Qumranschriften und dem NT*“ die entscheidende Grenzlinie, wo das Einmalige
und schlechthin Neue der Jesus-Verkiindigung und der apostolischen Tradition
beginnt. Es fiihrt kein Weg von der Messiaslehre von Qumran zum Glauben
an Jesus, das Verhdltnis zwischen der heterodoxen Bewegung am Toten Meer
und der Jesusbewegung ist nicht das der Abhingigkeit oder Fortsetzung. Die
Gemeinschaft Jesu mit seinen Aposteln ist keine essenische Gemeinschaft und
deren rituelles Mahl kein sakramentales oder gar christlich eucharistisches Mahl.
Wer einzelnen Themen intensiver nachgehen méchte, findet in den Anmerkun-
gen die wichtigste Literatur angegeben, und das Schriftenverzeichnis am Ende
des Buches nennt Ausgaben, Bearbeitungen und Ubersetzungen einzelner Texte,
allgemein orientierende Werke und eine Auswahl von Arbeiten zu einzelnen
Sonderfragen.

Vom missionstheologischen Gesichtspunkt her ist das Entscheidende, dafl die
Qumrangemeinschaft keinerlei Interesse hat an einer aktiven missionarischen
Bewegung, weder im eigenen Volk noch unter den Vélkern. Vielmehr verscharft
die Qumrantheologie gegeniiber der AT-Prophetie die Einschrankung des Heils
auf Israel durch die Ausgrenzungen eines Restes innerhalb dieses Israels. Trotz
der eschatologischen Grundstimmung findet diese Gemeinschaft nicht den Weg
zum Universalismus. Der Grund dafiir liegt aufler im Gedanken der Erwahlung,
die an Thora und Blutgemeinschaft orientiert bleibt, vor allem in dem scharf
betonten Gedanken der Priddestination und des Dualismus, So blieb dieser spit-
jiidischen Renaissance-Bewegung, die im Grunde nur eine Wiedererwedung
der Renaissance und der Erfolge des Deuteronomiums war, dhnlich wie der
ganzen Makkabier-Bewegung, mit der sie ungefihr gleichzeitig geht, eine grofle
geschichtliche Wirkung versagt und sie verschwand aus der Geschichte.

Dillingen E. Neuhdusler

Peterson, Erik: Frihkirche, Judentum und Gnosis. Studien und Untersuchun-
gen. Herder / Freiburg Br. 1959, 380 S., Ln. 38— DM

Der Titel des Buches mag zuerst den allgemein interessierten Leser etwas
anderes erwarten lassen als eine Sammlung von 23 in 14 Jahren in verschie-
denen und verschieden sprachlichen Zeitschriften bereits erschienenen Einzel-
untersuchungen, Analysen seltsamer Phdnomene und Komplexe aus mancherlei
Schichten altchristlicher Literatur. Man erwartet durchgezogene Linien und ent-
behrt zundchst auch eine Einfilhrung, die das Gesamtgelinde des hier vor-
liegenden Forschungsbereichs umreifit. Dem Wissenschaftler, der bereits mit den
hier gestreiften religionsgeschichtlichen, kirchenhistorischen oder exegetischen
Problemen vertraut ist, leistet dieser Sammelband gute Dienste, vermag er doch
die hier hervorgehobenen Details recht einzuordnen und die Mosaiksteine in
ein geschlossenes Bild zusammenzufiigen. Er erkennt willig die ungeheure Ge-
lehrsamkeit an, die Fahigkeit, mit wenigen Strichen Analogien anzudeuten,
Hintergriinde aufzudecken und einem Begriff in frithchristlicher, spatjidischer
oder gnostischer Literatur den rechten Ort anzuweisen. Bei sorgfaltigem Studium
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aller Artikel gewahrt der Wissenschaftler dann auch grofiere Zusammenhange,
aber auch ihm bleibt es nicht erspart, sie fiir sich selbst noch einmal zusammen-
zustellen. Mit einem Wort, die Lektiire dieses Sammelwerkes erfordert Zeit
und Miihe, die nicht jeder ohne weiteres aufbringen wird, wenn er nicht die
Spezialinteressen des Verfassers ein wenig zw teilen imstande ist. Auf jeden
Fall aber wird das Buch dank seines guten Namens- und Sachregisters als Nach-
schlagewerk dienen konnen.

Unter der Fiille der aufgeworfenen Fragen und Untersuchungen kénnen wir
hier nur einige streifen. Die beiden ersten Aufsitze beschiftigen sich mit der
Gebetsrichtung bei Juden und Christen. Der Jude betet (Synagoge von Dural)
auf Jerusalem hin, der Christ nach Osten. PETERSON gibt eine vertiefte Sicht
dessen, was bereits DOLGER in Sol Saelutis zum Thema geschrieben hat, und
fihrt kritisch dariiber hinaus seine eigenen Interpretationen an: Fiir den Juden
ist Jerusalem mehr als das irdische Jerusalem, es umfafit auch das himmlische
und jenes, dessen Tempel und Kult der Messias einst wiederaufrichten wird.
Fiir die syrische Kirche ist der Osten die Richtung, aus der Christus wieder-
kehren wird zum Gericht iiber die Vélker, eine ebenfalls eschatologisch be-
stimmte Gebetsrichtung, angedeutet durch das Zeichen des Kreuzes in den
Apsiden altchristlicher Basiliken. Das Kreuz gilt lange vor Konstantins Bekeh-
rung als Zeichen des Triumphes Christi und der eschatologischen Versiegelung.
— Im 5. Aufsatz: ,Das Problem des Nationalismus im alten Christentum® geht
Vi. auf die Frage: Israel und sein Selbstverstindnis unter den Vélkern ein.
(Spiter wird Dt 32, 8.9 nach 1 Clem 30, 1 von den Christen auf die Kirche als
wahres Israel bezogen.) P. erkldrt die Vorstellung von den Vélkerengeln nach
spatjiidischen Quellen und beriihrt zuletzt noch das Problem Vélkerengel und
Sprache. Der nichste Aufsatz gibt einen wertvollen Beitrag zu Apg 11, 26
»Christianus®. Dieser Name deutet nicht die Zugehérigkeit zu einer Mysterien-
gemeinschaft an, sondern ist eine politische Kennzeichnung. Darum geniigt das
Bekenntnis: ,Ich bin ein Christ® (Mirtyrer von Lyon) zur politischen Ver-
urteilung. — In einem anderen Aufsatz erfahren wir etwas iiber Henoch als
Gestalt und Typos des Glaubenden in den jidischen Gebeten, apostolischen
Konstitutionen, I Clem und Hebr; ein weiterer Beitrag deckt den Hintergrund
von I Kor 1, 16 ff. (jidische Buflliturgie, Jer 8, 13 — 9, 24: Osternachtlesung)
auf, — Fir Exegese und Liturgiewissenschaft bedeutsam ist die Hervorhebung
spezieller Probleme in der Didache (christologische Mittlerform, Begriff der
.Danksagung® als verbindendes Glied zwischen Mahl- und Myrongebeten, Vor-
stellung vom Lebens- und Todesweg). Ein andrer Komplex der Untersuchungen
widmet sich Begriffen (Thronos, Kathedra, Agros) aus dem Pastor Hermae. Das
»Ungeheuer® aus Uis III wird den Darstellungen bei 4 Esre und der Passio
Perpetuae entgegengestellt. Eine Reihe weiterer Aufsitze schliefit die Zusam-
menhinge auf zwischen den apokryphen Apostelgeschichten (Acte Thomae hat
den Vorrang) und versteht ihre enkratitischen Tendenzen, ihre Adamspekulation
und Mann-Frau-Vorstellungen aus der jiidischen jezer-hara-Lehre in Verbin-
dung mit der valentinianischen und ps.-clementinischen Literatur, was nicht ohne
Auswirkung auf die christliche Tauflehre oder -praxis (Mailand) geblieben ist.

Minster/Westf. Helga Rusche

Rauner, Karn: Visionen und Prophezeiungen. 2., unter Mitarbeit von P. Th.
Baumann S] erginzte Auflage (Quaestiones disputatae, 4). Herder/Freiburg
1958. 108 S. DM 6,80.
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Diese aus Einzelabhandlungen in Geist und Leben (1948) und der Revue
d’ Ascétique et de Mystique (1949) hervorgegangene Studie des bekannten Inns-
brucker Dogmatikers behandelt in scharfsinniger Weise das unsichere Gebiet
der Visionen, Privatoffenbarungen und Prophezeiungen. Allein die Fille des
in diesem Buch zusammengetragenen ,Materials®, die den Leser wegen der in
der Kirche moglichen merkwiirdigen Randphdnomene schmerzlich berithren kann,
macht die Untersuchung auflerordentlich lesenswert. Uber diese informative
Funktion hinaus liegt jedoch ihre Bedeutung darin, dafl Vf. den Problemen
der Einbildlichkeit der Vision, ihrer Objektivation mit deren ndheren Kenn-
zeichen und Bedingtheiten sowie der Méglichkeit der gottlichen Einwirkung auf
den Visiondr im einzelnen nachgeht und Kriterien zur Beurteilung dieser bis-
weilen bizarren Epiphinomene des Christlichen an die Hand gibt. Was R. aus-
fithrt, diirfte sowohl religionswissenschaftlich von Interesse sein, insofern falsche
Vorstellungen iiber christliche ,Mystik* weggerdumt werden, als auch fir die
Missionswissenschaft, zumal die gemeinten Phéinomene bei der ersten Begeg-
nung zwischen Christentum und nichtchristlicher Religiositat auf ihre Weise
giinstig zu gedeihen scheinen, obschon sie andererseits erst recht Zeichen einer
christlichen ,Spitzeit® sein kénnen. V. weist sehr wohl auch darauf hin, daf
in diesem Bereich nach wie vor vieles dunkel bleibt.

Freiburg/Br. Heinz Robert Schlette

RoserTson, E. H.: Tomorrow is a Holiday. Record of a South American Jour-
ney. SCM Press Ltd./London 1959. 128 pp. 8 s 6 d.

VE., frither Assistant Head der religiosen Sendungen der BBC in London,
2. Z. Study Secretary der United Bible Societies, berichtet journalistisch iiber
seine erste Siidamerikareise, die ithn vom 26. 6. bis 29. 8. 1957 nach Brasilien,
Argentinien, Uruguay, Chile, Peru, Kolumbien und Venezuela fiilhrte, um in
diesen Lindern das Wirken der Protestanten kennenzulernen und sich iiber die
Verbreitung der Bibel zu informieren.

Der Bericht geht iiber erste Eindriicke nicht hinaus und entbehrt jeder Syste-
matik. R. besuchte zahlreiche Zentren und Bibelverkaufsstellen aller moglichen
Denominationen, die er in bunter Folge lebhaft, aber oberflichlich, beschreibt,
so daft der uneingeweihte Leser ein viel zu schwaches Bild von dem in Wirk-
lichkeit Besorgnis erregenden Vordringen der Sekten in Lateinamerika bekommt.

Obwohl die Schrift keineswegs polemisch gehalten ist, serviert V. doch einige
Anwiirfe gegen die katholische Kirche. Es heifit z. B. S. 95: ,Especially in the
wine areas the people are still, as in the days of Spain, governed and kept in
subjection by wine and the confessional. The seal of the confessional does not
seem to be respected in Chile.” Neben geschichtlichen Unrichtigkeiten (z. B. 8. 72)
fallen dem mit den Verhiltnissen vertrauten Leser leichtsinnige Verallgemeine-
rungen und vorschnelle Schlufifolgerungen auf.

Lowen Werner Promper

Tscrianc Kar-scuek: Sowjetrufiland in China. Athenium-Verlag / Bonn 1959.
451 S., 1 Karte.

Wenn man dieses umfangreiche Buch iiber die neueste Geschichte Chinas mit
den vier Binden der ausgewihlten Schriften Mao Tse-tungs vergleicht, kann
man ermessen, wie nahezu aussichtslos einmal die Bemiihung jener sein wird,
die iiber dieses Kapitel der sich unter uns ereignenden Geschichte mit wissen-
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schaftlicher ,Objektivitdt* zu befinden haben werden, Es ist evident, aus welcher
Sicht und Konzeption dieses Werk verfafit wurde. Manches wird richtig sein,
manches Propaganda, manches — wer will das heute sagen? — kann falsch sein,
Ist es nicht denkbar, dafl der selbstverstandliche ,westliche® Antikommunismus,
der seine Griinde hat, die Komplexitit der realen Fakten nur einseitig zu er-
fassen vermag? Formulierungen wie die vom ,Kreuzzug gegen die Kommu-
nisten* (270) — also nicht etwa nur gegen ,den Kommunismus“! — sowie von
der Vernichtung des Weltkommunismus (vgl. 271 u. 6.) diirften christlich ge-
schen auf der gleichen, unvertretbaren Ebene stehen wie die entsprechenden
Aussagen der anderen Seite,

Freiburg/Br. Heinz Robert Schlette

EINGESANDTE BUCHER

Barsian, L.: Lachelnde Buddhas — Menschen von heute. (Kreuzring-Biicherei,
21). Zimmer Verlag/Trier 1959, 160 S., DM 1,90

Bier, M.: In 3 Minuten viel gesagt — Kurzgeschichten zum Nachdenken fiir
Jung und Alt. Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959, 126 S,

Brunor, A: Die Briefe des Apostels Paulus (Der Christ in der Welt, VI. Reihe-
Das Buch der Biicher, 11). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1958, 139 S.

Cayre, F.: Geistliches Leben im diristlichen Altertum (Der Christ in der Welt,
VIII. Reihe: Das religiose Leben, 3). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959,
128 S.

Cranz, F. E.: An Essay on the Development of Luther's Thought on Justice,
Law, and Society. (Harvard Theological Studies, XIX). Harvard Univer-
sity Press/Cambridge (Mass), Oxford University Press/London 1959, 197 S,

Danier-Rors: Geheimnis des Geistes. Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959, 168 S.
Faper, R.: Der Uatikan. Mercator-Verlag/Minchen 1958, 128 S., Ln DM 8,80.

GeuiN, A.: Die Seele Israels in der Bibel (Bibliothek Ekklesia, 18) Pattloch
Verlag/Aschaffenburg 1959, 120 S.

Genicor, L.: Geistliches Leben im Mittelalter (Der Christ in der Welt, VIIL
Reihe: Das religise Leben, 4). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959, 116 S.

Hamm, J. A.: Als Priester in Rufiland. Ein Tagebuch. (Kreuzring-Biicherei, 20).
Zimmer Verlag/Trier 1959, 160 S., DM 1,90.

Hem, Fr.: Bist Du im Bilde? ABC fiir den Katholiken. Regensburger Verlags-
haus Fritz Vogl / Regensburg 1958, 90 S.
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KorssiEr, P.: Christentum und Technik (Der Christ in der Welt, XIII. Reihe:
Christentum und Kultur, 4). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959, 116 S.

Kranz, G.: Christliche Literatur der Neuzeit (Der Christ in der Welt, XIV.
Reihe: Die christliche Literatur, 3). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959,
180 S.

LaurenTiN, R.:Maria. Kurzer Traktat der Marianischen Theologie. Pustet/
Regensburg 1959, 216 S., kart. DM 9,50, Ln DM 12,00.

LecLErcg, J.: Wege zur Uilkergemeinschaft (Der Christ in der Welt, X. Reihe:
Die Nachfolge Christi, 7). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959, 124 S.

Lesace, R.: Liturgische Gewinder und Gerdte (Der Christ in der Welt, IX
Reihe: Die Liturgie der Kirche, 7). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959,
132 S.

Le TrocQuer, R.: Was bist du, Mensch? (Der Christ in der Welt, I. Reihe:
Was ist der Mensch, 1). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1958, 139 S.

ScHARBERT, ].: Einfiihrung in die Heilige Schrift (Der Christ in der Welt, VL.
Reihe: Das Buch der Biicher, 1). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959,
150 8,

ScHUBART, A.: Pfarrergeschichten. Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1959, 138 S.

Sestero, Otravio (IMC): Avorio nero. Edizione Missionaria/Torino (506),
Corso Ferrucci, 14. 1959, 178 S. — Eine Erzdhlung aus der Zeit der
Sklavenjagden in Kenya.

Trerzer, Fr.: Betrachtungsbuch [iir alle Tage des Jahres. Ars Sacra/Miinchen

1959, 392 S., DM 12,80.

Utee)

~~_Worr, A.: Christliche Literatur des Mittelalters (Der Christ in der Welt, XIV.
Reihe: Die christliche Literatur, 2). Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1958,
170 S.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes:
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Kamstra SVD, Catholic University, Nanzancho Showaku, Nagoya, Japan. —
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OSB, P. O. Box 166, Pietersburg, N. Transvaal, S. Africa. — Prof. Dr. M. MEi-
NERTZ, Miinster/Westf., Kapitelstrafle 14. — Dr. HELca Ruscug, Miinster/Westf.,
Nordstrafle 45. — P. Venantius WiLLeke OFM, Convento de Sto Anténio, Lg
da Carioca, Rio de ]anc1ro D. F., Brasilien. — P. E. A. Worms SAC, Pallotine
College, Manly, N. S. W., Australia.
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-PRAEDICATE EVANGELIUM® ALS ZENTRALIDEE
DER PAPSTLICHEN MISSIONSENZYKLIKEN

von Karl Miiller

André Seumois stellte in seiner Untersuchung iiber den Missions-
begriff das Prinzip auf: ,Um genau zu erkennen, was die Missionstitig-
keit in sich schliet, mufl man sich auf den offiziellen Sinn der allgemeinen
kirchlichen Autoritdt beziehen oder, wenn man lieber will, des Heiligen
Stuhles, und zu diesem Zwecke die offiziellen Dokumente zu Rate zie-
hen“1. Edouard Loffeld suchte seine eingehenden Darlegungen tiber
das ,Kardinalproblem der Missiologie und der katholischen Missionen®
vornehmlich auf die Aussagen des Kirchlichen Lehramtes zu stitzen?2.
Johannes Thauren jubelte: ,Wenn pépstliche Enzykliken Wegweiser
und Marksteine in der Kirchengeschichte bedeuten, so brachte das Missi-
onsrundschreiben Benedikts XV. ,Maximum illud® einen Wechsel in der
Perspektive, nicht nur der praktischen Missionstitigkeit, sondern auch
der theologischen Sicht der Mission® 3. Dabei soll die Mahnung und War-
nung Rigobert Vogeles nicht iibersehen werden: ,Es bleibt deshalb
auch heute noch die Forderung bestehen, dafi der Begriff Mission als
solcher nur aus philosophisch-theologischen Grundprinzipien erarbeitet
werden kann, was bis jetzt noch nicht geschehen ist®4.

Als ich vor etwa drei Jahren den Aufsatz ,Das Missionsziel des hl.
Paulus® fiir die Offentlichkeit zur Verfiigung stellte3, tat ich es nur mit
groflem Zogern. Es kam mir fast wie eine Verwegenheit vor, denn die
Lehre von der ,Plantation der Kirche® schien das ganze Feld, auch den
deutschen Raum, erobert zu haben. Um so gréfler war meine Uber-
raschung, als schon unmittelbar darauf ein so eifriger Anhénger der Lo-
wener Schule wie Joseph Peters zu der Untersuchung ausfihrte und
damit — prinzipiell wenigstens — seine Position aufgab: ,Eine richtige
Ubersetzung unseres Passus® gestattet es P. Miller, seine These zu

1 Auf dem Wege zu einer Definition der Missionstitigkeit (iibersetzt von J.
Peters), M.-Gladbach 1948, 19

2 Le probléme cardinal de la Missiologie et des Missions Catholiques. Rhenen
1956, 198—246

3 ,Missionsbegriff und Missionsbegriindung in der Sicht der Theologie der
jungsten Epoche.“ In: Theologische Fragen der Gegenwart. Wien 1952, 38

4 ,Das Kardinalproblem der Missiologie.“ In: ZMR 42 (Miinster 1958) 143
8 ZMR 41 (1957) 91—100

8 Es handelt sich um: ,Ad ilud tamen, extremam veluti metam, contendant
necesse est...”“, aus: Evangelii praecones (AAS 43, 1951, 507)

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1960, Nr. 3 161



halten, uns Missionspraktikern aber, die fiir die Missionswerbung so aus-
gezeichnete, plastische Formulierung zu gebrauchen, dafl das Ziel der
Mission die endgiiltige Griindung der im Kulturboden verwurzelten ein-
heimischen Kirche ist“?. P. Anton Freitag SVD bereitet eine Ver-
offentlichung vor, in der er ebenfalls von der Plantationstheorie abriickt.
Wie bereits angekiindigt, wird auch die von Prof. Ohm erarbeitete
,Missionslehre“ (Machet alle Volker zu Jingern, Wewel, Freiburg i. Br.)
nicht die Plantationstheorie, sondern die alte These der sogenannten
Miinsterschen Schule von der Rettung der verlorenen Menschen vertre-
ten® Anderseits veroffentlichte noch kiirzlich P. J. Masson S] eine
sehr eingehende Studie iiber die Missionsauffassungen von P. Charles,
in der diese mit grofem Ernst verteidigt, freilich auch bei dem Bemiihen,
sie theologisch zu vertiefen, nuanciert werden®.

Eine lehramtliche Entscheidung der Kirche iiber die Theorie des Mis-
sionshegriffes liegt nicht vor, ist auch nicht zu erwarten. Auch hat sich die
Kirche offiziell und ex professo nie damit befaflit. Wohl aber ist anzu-
nehmen, dafl den Ausfithrungen der Pépste bestimmte, wenn auch nicht
ausdriidklich formulierte Grundideen zugrundeliegen. Diese objektiv d. h.
nicht schon aus der Sicht einer bestimmten Schule oder Theorie heraus
zu prifen und zu interpretieren, ist die Aufgabe der vorliegenden Ar-
beit. Dabei wird es notwendig sein, sich nicht von vornherein, wie es so
oft geschicht, an einzelne Worte sklavisch zu klammern, sondern die Ge-
samtheit der Worte und Aussagen, und zwar in ihrem Kontext, zu wer-
ten. Nur so wird es moglich sein, zur wirklichen Mens Pontificum vorzu-
stolen, und an dieser mufl uns nach dem in der Einleitung Gesagten
gelegen sein.

I. Die Aussagen der Pipste

1. Das Missionsrundschreiben L e os XIII. Sancta Dei civitas1® ist aus
der Not der Situation geboren und wollte ein aus der Hohenpriesterlichen
Hirtensorge hervorgehender Mahnruf sein zur Unterstiitzung des damals
so gefihrdeten Missionswerkes. Einleitend weist der Papst auf die Kirche,
die Heilige Stadt Gottes, hin, der von ihrem Stifter die innere Kraft
(vis) eingegeben ist, sich tiber die ganze Erde auszubreiten (241). Aus
dem Vergleich mit Is 54,2, worauf der Text anspielt, ist bei dem Worte
vis an das zu denken, was neuere Theologen als Catholicitas vitae be-
zeichnen, die innere Lebenskraft des kirchlichen Organismus, der von sich

7 ,Die Enzyklika ,Fidei Donum® vom Ostertag 1957.% In: Priester und Mission,
Aachen 1957, 144

8 Nach Jos. Glazik in: ZMR 43 (1959) 225

® Fonction missionnaire, fonction d’Eglise. In: Nouvelle Revue Théologique,
Lowen, 1958, 1042—1061 und 1959, 42—60

10 ASS 18 (Rom 1880) 241—248. — Die im Text in Klammern eingefiigten Zahlen
geben die Seitenzahl von ASS bzw. AAS an, in denen die in Betracht kommen-
den Enzykliken veroffentlicht sind.
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aus auf Wachstum dringt1l. Nach dem Plane Gottes haben bei dieser
Ausbreitung der Kirche die Menschen mitzuwirken, die einzelnen freilich
in verschiedener Weise. Als der erste und vornehmste Teil solcher gott-
gewollter Mitwirkung wird die praedicatio verbi Dei (ebenda) hervor-
gehoben; das gehe klar aus dem Leben und den Lehren Christi hervor;
das habe auch der hl. Paulus in Rom 10, 14—17 eingescharft, wo die
Predigt als das gewohnliche Mittel, zum Glauben zu gelangen, hinge-
stellt wird.

Diese Praedicatio verbi Divini wird im ganzen Verlauf der Enzyklika
schlechthin mit Missionsdienst gleichgesetzt. Die Missionare werden Nuntii
sacri Evangelii (242), Apostolici operarii (243), sacri operarii (245),
Apostoli Christi (ebenda), Evangelii praecones (246), satores Divini ver-
bi (247) genannt. Die Missionsarbeit wird als propagatio fider (242 f. 246)
und propagatio catholicae veritatis (243) bezeichnet. Der Zweck der Mis-
sionspredigt wird mit Wendungen umschrieben wie: Ad regni caelorum
fines latius proferendos (242), ut evangelicae lucis diffusione quamplurim:
ab Ecclesia extorres veniant ad agnitionem Dei, Eumque colant, et quem
misit Jesum Christum (244), ad gloriam divini nominis et Christi regnum
amplificandum in terris (246), Salus agitur animorum ... in opus sanc-
torum, in consummationem corporis sui (ebenda).

2. Benedikt XV. veroffentlichte seine Enzyklika Maximum illud am
30. 11. 191912, Auch ihn dringte eine Missionsnot, ndmlich die Gefahr,
dafl die Mission zur Sklavin der Politik erniedrigt bzw. die Missions-
methode von national egoistischen Interessen diktiert wiirde. Die Ziel-
richtung ist eine praktische, die Enzyklika steht vor allen Kontroversen
tiber den Missionsbegriff.

In der Einleitung geht der Papst aus vom Missionsbefehl, der ein Ver-
kiindungsauftrag ist; alle drei zitierten Schrifttexte (ME 16, 15. 20; Ps
18, 5) sprechen den Auftrag zur Verkiindigung der Frohbotschaft aus. In
Ausfihrung dieses Verkiindungsbefehls habe die Kirche durch alle Jahr-
hunderte hindurch ,Sendboten und Diener der gottgegebenen Lehre und
des von Christus fiir alle Menschen gewirkten Heils* hinausgesandt (440).
In dem sich anschliefenden geschichtlichen Abrifl befinden sich lauter
Ausdriicke, die aus dem Geist des Verkiindigungsbefehls resultieren:
illustrare Evangelii luce (441), ad catholicam Fidem traducere (ebenda) 13,
constituere fidelium ecclesiam (ebenda), Fidei propagandae studiosi (eben-
da), dhristianae Fidei nuntii (ebenda).

1 Vpl. die Verdffentlichungen von P. J. Zameza SJ, besonders: Amemos a la
Iglesia. San Sebastian 1944, 127 ff.

2 AAS 11 (Rom 1919) 440—455

13 Weiter unter wird ausgefiihrt werden, dafl das Kiinden der Frohbotschaft von

der Erlosung und deren Bejahung im Glauben seitens der Horer sich entspre-
chende Begriffe sind.
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Im Abschnitt iiber die Missionsobern wird die dringende Mahnung aus-
gesprochen, um das Heil aller ihnen anvertrauten Menschen besorgt zu
sein. Es wird die Griindung immer neuer Stationen und Residenzen zur
Vorbereitung kiinftiger Vikariate und Prifekturen empfohlen als Mittel
dazu, dafl ,ad aures singulorum eo celerius meliusque Evangelii praedi-
catio perveniat” (443). Uber die Zugehorigkeit der Missionare zu einer
bestimmten Ordensfamilie oder Nation solle man hinwegsehen ,dum
omni modo . . . Ghristus annuniietur® (444; nach Phil 1, 18).

Die Forderung des einheimischen Klerus wird in diesem Rundschreiben
so sehr betont, dafl man seit seinem Erscheinen formlich eine neue Mis-
sionsdra, die des einheimischen Klerus, datiert4. Der Papst sieht darin
ein Missionsmittel erster Ordnung zur Bildung neuer Gemeinden (id
quod novarum ecclesiarum spem maxime continet; 444f.), da der
einheimische Priester wegen seiner Volksndhe in besonderer Weise ge-
eignet ist, seinen Volksgenossen den Glauben zu vermitteln und nur der
einheimische Priester eine wirkliche und dauernde Sicherung des Missions-
werkes bedeutet 15.

Den Missionaren wird gesagt, dafl ihnen am unmittelbarsten die
propagatio christianae sapientiae und mit dieser die salus animarum'®
als Aufgabe anvertraut sei. Thr Amt sei ein goéttliches und bestehe darin,
Licht denen zu bringen, die im Schatten des Todes sich befinden, und
denen den Weg zum Himmel zu zeigen, die dem Verderben entgegen-
eilen. Sie sollen Christi Herrschaft propagieren und neue Biirger fiir das
himmlische Vaterland werben (448). Sie sollen vor allem den Re-
ligionsunterricht als die ihnen eigene und vornehmste Verpflichtung an-
sehen, denn der Missionar ist aus keinem andern Grunde von Gott ge-
sandt, ,nisi ut Evangelium praedicaret” (449). So werden denn auch
die Missionare genannt: Evangelii praecones (446. 451. 455), Evangelii
propagatores (447. 452), religionis sanctae nuntius et interpres (449),
legatus Christi (450). Seine Tatigkeit wird als Propagierung des Glaubens
bezeichnet (442. 448. 450. 455; dhnlich 444) oder umschrieben mit ampli-
ficare ecclesiam (442), regnum Dei dilatare (447), pro Christi legatione
fungi (447).

3. Pius XI. schrieb die Enzyklika Rerum Ecclesiae vom 28. 2. 192617,
nachdem P. René Lange S] die Broschire: Le probléme théologique des

14 Vel A, Frertac SVD: Die neue Missionsira® (Kaldenkirchen 1953) 68 ff.
5§ 445: ,...mirum quantum valet ad Fidem eorum mentibus insinuandam.”
Weiter unten: ,Ubicumque igitur adsit...ibi Missionarii opus feliciter exple-
tum ecclesiamque praeclare esse fundatam dixeris”®,

16 Vgl hierzu S. 441 (pro Christi gloria animarumque salute), S. 448 (populi,
cuius se saluti devovebit), S. 449 (parum aut nihil efficacitatis habebunt ad
salutem populorum).

17 AAS 18 (Rom 1926) 65—83
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Missions1® und P. Theodor Grentrup SVD sein Jus missionarium 19
verdffentlicht und damit Zweifel an den Auffassungen Schmidlins
tiber die Mission und den Missionsbegriff geweckt hatten; eine innere
Abhidngigkeit der Enzyklika von den genannten Autoren diirfte jedoch
schwerlich nachzuweisen sein.

Schon in der Einleitung finden sich Formulierungen, die Beachtung
verdienen. So wird gesagt, dafl die Papste von Anfang an ihr Augen-
merk darauf gerichtet hatten, uf evangelicae lucem doctrinae christianae-
que humanitatis beneficia populis in tenebris et in umbra mortis" seden-
tibus . . . impertirent (65). Als Begriindung dafiir wird angegeben, daf}
die Kirche ja zu keinem andern Zweck gegriindet sei .nisi ut, regno
Christi ubique terrarum dilatando, universos homines salutaris redemptio-
nis participes efficiat”; es gehore einfach zum pépstlichen Amte, alles zu
tun. um die noch auflerhalb der Herde Christi Stehenden .fiir Christus
zu gewinnen und ihm zuzufihren® (ebenda). Tatsachlich hitten alle
Pipste den gottlichen Auftrag .docendi baptizandique omnes gentes® zu
jeder Zeit durchgefiihrt; er selber, Pius XI., habe vom Beginn seines
Pontifikates an den festen Willen gehabt, ,ut ethnicis gentibus, praelato
cotidie latius per Apostolicos praecones evangelicae veritatis lumine,
unam salutis viam sterneremus® (66).

Auch von Pius XI. kann gesagt werden, dafl das Wort Evangelii prae-
cones zu seinen Lieblingsworten gehort (Vgl. 66. 69. 72. 79. 80. 81). Die
Missionare sind ithm Sacri legati (70; dhnlich 73). Die Missionstitigkeit
ist ihm: propagatio fidei (an vielen Stellen), ad Christum ducere (72),
propagare christianae societatis fines (76), proferre Ecclesiae sanctae
fines (82).

Im Abschnitt tiber die heimatliche Missionshilfe (68 f.) wird die Liebe
als Motiv sehr stark betont, und zwar 1. die Liebe zu Gott, weil durch
die Mission die wahren Anbeter Gottes vermehrt werden; 2. die Liebe
zu Christus, da durch die Mission das Blut Christi immer mehr zum
Segen der Menschheit wird; 8. die Liebe zu den unsterblichen Menschen.
da diese durch die Mission der Finsternis des Aberglaubens entrissen und
dem wahren Christenglauben zugefithrt werden. Die Bischofe werden an
den Missionsbefehl Christi (Mk 16, 15) erinnert, der an sie als an die
Nachfolger der Apostel in spezieller Weise gerichtet ist (69).

In der Begriindung der Notwendigkeit des einheimischen Klerus steht
ein Satz, der wohl nicht ohne Grund immer wieder von den Vertretern
der Plantationstheorie zitiert wird. Er lautet: ,Quorsum. quaesumus, sa-
crae missiones pertinent, nisi ut in tanta immensitate locorum Ecclesia
Christ: instituatur ac stabiliatur? Et unde haec apud ethnicos hodie con-
stabit, nisi ex omnibus iis elementis, ex quibus apud nos olim coaluit, id

18 (Coll. Xaveriana Nr. 3.) Lowen 1924
18 Steyl 1925



est ex suo cuiusque regionis et populo et clero, suisque religiosis viris ac
feminis?“ (74) Wir kommen spater auf den Text zuriick.

In der Enzyklika finden sich kaum Anhaltspunkte, an wen die Mis-
sionspredigt sich richtet bzw. an wen sie sich nicht oder nicht mehr
richtet. Der Papst spricht gewdhnlich von infideles (69. 78. 80 usw.) oder
von ethnici (69. 70. 74. 79 usw.), in tenebris et in umbra sedentes (65),
alieni externique (65), qui extra saepta infeliciter vagantur im Gegensatz
zu: qui de ovili Christi sunt (68).

4. Papst Pius XII. stellt seine erste Missionsenzyklika2? unter das
Stichwort Ewvangelii praecones und erkldart solchen Heroldsdienst des
ndheren als ein Abmithen, ,ut sermo Dei currat et clarificetur® (497;
nach 2 Thess 3, 1). Immer wieder folgen solche und dhnliche, sinnver-
wandte Worte zur Bezeichnung des Missionars: Evangelii praecones (497.
506. 508. 523. 524. 527), evangelii nuntin (498. 508. 507. 523), evangelii
propagatores (498. 499. 502. 503. 508. 511. 520), evangelii satores (502.
504. 516. 527). Die Missionsaufgabe wird erlautert als: Evangelium us-
quequaque terrarum propagare (502, vgl. 521), Christi regnum amplificare
(5627), Regnum (Dei) ad ultimos usque terrarum orbis terminos propagare
(506), Evangelii lucem afferre (506), universum terrarum orbem evange-
lica veritate collustrare ac christiana consecrare sanctitudine (508; vgl.
498. 522. 528), Divini Redemptoris Regnum proferre (508). In dhnlicher
Weise konnten noch manche Umschreibungen gesammelt werden, die
zeigen, wie sehr das . praedicate evangelium® wirklich ,Zentralidee® die-
ser Enzyklika ist. Erinnert sei nur noch an das Pauluswort, das der
Papst den Missionaren in den Mund legt: ,Pro Christo . . . legatione
fungimur® (506; vgl. 2 Kor 5, 20), und auch an das schone Zitat aus der
Generalversammlung der Papstlichen Missionswerke: .Evangelii nuntius
ac praeco Jesu Christi apostolus est® (523; vgl. AAS 1944, 210).

Wenn die Frage erhoben wird, an wen nach dieser Enzyklika die
»~Herolde des Evangeliums“ ihre Botschaft zu richten haben, so ist darauf
wieder keine eindeutige Antwort zu geben. Sicher an alle die, denen das
Evangelium noch nicht so verkiindet worden ist, dafl sie glauben kénnen,
die ,sedentes in tenebris et in umbra mortis® (505). Doch wer sind diese?
Sicher die Heiden; das Wort ethnic: findet sich an vielen Stellen und be-
zeichnet offensichtlich die Heiden (506. 516. 521. 522. 524). Die Bezeich-
nungen novae gentes (507. 523), novae terrae (508), novae regiones
(ebenda), exterae gentes (507. 528) beziehen sich mit Sicherheit wenig-
stens auf die Heiden. Auffallend ist, daff in dem langen Rechenschafts-
bericht iiber die Missionstatigkeit der verflossenen 25 Jahre nur die Ge-
biete, die der Propagandakongregation unterstehen, berticksichtigt wer-
den (vgl. 499); das ist fremd fiir die pépstlichen Missionsrundschreiben
und wohl nur daher zu verstehen, daff die Zahlen und Angaben eben
von der Propagandakongregation zur Verfligung gestellt wurden. Dafl

20 AAS 43 (Rom 1951) 497—528
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sich der Papst diese ,propagandarechtliche”, zum Teil auf sehr zufilligen
Faktoren beruhende Einengung des Missionsbegriffes nicht zu eigen macht,
diirfte schon daraus hervorgehen, dafl er im Anschlufl an diesen Rechen-
schaftsbericht wieder ganz allgemeine Worte gebraucht und schliefilich
den Heilandsruf in die Gegenwart hineinsetzt: ,INoch andere Schafe habe
ich, die nicht aus diesem Schafstalle sind. Auch diese mufl ich herbei-
fiihren®“. (505)2t

Die ,klassische* Stelle iber das ,Missionsziel® (507f.) iibergehen
wir hier, weil wir bei der Analyse der Texte darauf zuriickkommen
miissen.

5. Das zweite Missionsrundschreiben Pius’ XII. tridgt den Titel Fide:
donum®2. Nach ihm ist der Glaube das grofle Geschenk, fir das wir
Gott Dank schulden, fiir das wir Gott in erster Linie dadurch Dank ab-
statten, dafl wir das Licht der gottlichen Wahrheit unter den Vélkern
weiter verbreiten, d. h. durch einen echten, von der Liebe beseelten
Missionseifer (225f.). Uns Menschen in den altchristlichen Lindern,
die die iibernatiirlichen Reichtiimer des Glaubens bereits besitzen, werden
die gegeniibergestellt, ,die immer noch der Heilsbotschaft harren® (226).
Dafl diese Ungliicklichen die Heilsbotschaft vernehmen und in gleicher
Weise der ,Reichtimer des Glauben® teilhaftig werden, das ist das An-
liegen des Papstes, dafiir ruft er um Hilfe. In dieser Enzyklika besonders
fir Afrika, nicht aber ohne Erwdhnung der ,entchristlichten Volker Eu-
ropas“, der ,unendlichen Weiten Amerikas®, und der ,vielen wichtigen
Missionen Asiens und Ozeaniens“ (226).

Die Missionare erfahren auch hier den Ehrentitel Evangelii praecones
(228. 241. 243. 244. 245. 247. 248), auch Dei praecones (240). Der Fort-
schritt des Missionswerkes wird geschildert als ,exitus prosper Evangelii
praedicationis” (234). Der Mission geht es um das Wachstum des Glau-
bens in den Seelen der einzelnen und in der Gesellschaft (231). Die
Missionsarbeit wird umschrieben mit Wendungen wie: Verbum divinum
inter omnes gentes disseminare (243), divinum verbum propagare (238),
sine quibus res catholica provehi pleneque explicari nullo modo potest
(238), ad latius Ecclesiae fines proferendos (236), dilatand: scilicet Evan-
gelii et toto terrarum orbe Ecclesiae condendae (236), ut eadem ubicum-
que gentium radices agat et florescat (237).

Bei der Darlegung der kirchlichen Lage in Afrika (227f.) macht der
Papst darauf aufmerksam, daf} er seit Beginn seines Pontifikates alles
getan habe, ,den Fortschritt des Evangeliums auch in diesem Kontinent
zu fordern®. Zum Beweis dafiir (.hoc testantur) werden genannt die

2 Das Schriftwort erinnert an die schon von Pius XI. gebrauchte Gegeniiber-
stellung: Qui extra saepta infeliciter vagantur — qui de ovili Christi sunt (AAS
18, 68). ,Extra saepta” sind wenigstens alle Nichtchristen, nach der gebrduch-
lichen Sprechweise der Kirche aber auch die schismatischen und getrennten
Christen.

2 AAS 49 (Rom 1957) 225—248



Vermehrung der Kirchensprengel, das stete Anwachsen der Zahl der
Christen, die Errichtung der Hierarchie in vielen Landern und schlieflich
die Erhebung mehrerer afrikanischer Priester zur bischoflichen Wiirde
gemal jener ,extrema veluti meta® der Missionsarbeit, die klar fordert
(quae plane requirit), ,ut ’Ecclesia apud alios populos firmiter constabilia-
tur, usdemque propria, ex indigenis delecta, tribuatur Hierarchia™ (228) 2.

6. Papst Johannes XXIII. veroffentlichte seine Missionsenzyklika
Princeps Pastorum® am 28. 11. 1959. Auffallend ist, dafl an die Stelle
der bisher in den Enzykliken iiblichen Redewendung .sacrae missiones®
ganz allgemein die Wortverbindung .catholicae missiones® tritt (z. B.
833. 835. 837. 840. 841. 855). Weiter, daff mit ausdriicklicher Bezug-
nahme auf die Enzyklika Mystici corporis die Wechselwirkung Heimat
und Mission und umgekehrt sehr stark herausgestellt, ja, als roter Faden
durch die ganze Enzyklika durchgefithrt wird. Ob man von daher, wie-
derum mit Bezugnahme auf Mystici corporis, auf die Ausdehnung des
~Missionsobjektes® auf alle Nichtkatholiken, also auch auf die Haretiker
und Schismatiker schliefen kann? An einer Stelle (863) nennt der Papst
die Orientalenkongregation als Missionskongregation. Wenn der Propa-
gandakongregation die Missionsaufgabe auch . peculiari modo® (834)
iibertragen ist, so wird doch an anderer Stelle (838) angedeutet, daf} die
von der Propagandakongregation gebotenen Statistiken nicht schlechthin
mit den Missionsstatistiken identisch sind.

Im tbrigen ist auch diese Enzyklika ganz aus dem Geist der fritheren
Enzykliken geschrieben. Das Wort Evangelii praccones ist formlich Lieb-
lingswort des Papstes und wird wenigstens zehnmal gebraucht25. Es geht
dem Papst um die Ausbreitung des Glaubens und des Evangeliums (834.
845. 863), um die Ausweitung des Reiches Gottes (836. 852. 854. 864),
um das Leuchten des Lichtes des Evangeliums (834. 835. 842), aber auch
— und das fallt bei diesem Papst, der sich so oft mit dem , Guten Hirten®,

dem Princeps Pastorum, vergleicht, besonders auf — ,u¢ novella Ecc-
lesiae germina . . . fructus edant salutiferos” (835; dhnlich 836), ,quem
evangelica illuminare veritate et ad sanctitatem vitae . . . conducere de-

bent® (842), .ut missionales viribus omnibus queant ministerio doctrinae
impertiendae ac suae ceterorumque sanclitatis aeternaeque salutis procu-
randae se dedere” (846), ., Jesu Christi veritatis caritatisque propagatio®
(845), .ut testis sit veritatis, quam credit, et gratiae, qua eius animus est
transformatus® (851).

2 Der deutsche Text tibersetzt, unvollstindig und offensichtlich wieder unrichtig:
»...im Einklang mit dem ,letzten Ziel® (!) der Missionsarbeit, das darin besteht
(1), die Kirche bei neuen Vilkern fest und endgiiltig zu begriinden® (Ausgabe
Priester-Missionsbund Aachen S. 2).

% AAS 51 (Rom 1959) 835—864

25 S, 8342 835. 836% 847. 853. 855. 856. 863.
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Die Wortprigung Pius’ XII. von der ,extrema veluti meta“ wird auch
hier zur Empfehlung des einheimischen Klerus tibernommen 26.

II. Die Analyse der Texte
1. Findet die Plantationstheorie in den Texten einen Anhalt?

Pierre Charles, der leidenschaftliche Verfechter, wenn nicht Urheber
der Theorie, sieht das Formalobjekt der Mission in der ,Einrichtung der
sichtbaren Kirche in den Lindern, wo sie dies noch nicht ist“?2?, was
durch G. Philips niher erliutert wird als: ,tuberall Kirchen zu er-
richten, die vollstindig mit lokalem Klerus ausgestattet sind, d. h. mit
einem Klerus, der an Ort und Stelle ausgebildet wurde, und mit einem
einheimischen Episkopat®2. P. Loffeld spricht von der ,fondation
d’Eglises épiscopales stables, hiérarchiques, autochthones2®, in der Deu-
tung von Rig. Véogele: ,Der Verfasser will beweisen, daf Wort und
Begriff ,Mission® im strengen Sinne nur der in ihrer Struktur in priester-
licher und laikaler Ordnung unvollendeten Teilkirche zukommt und das
Grundproblem der katholischen Missionen in der Errichtung und Voll-
endung der dem betreffenden Volke ganz zugehorigen Bischofskirche,
der in jeder Hinsicht vollgiiltigen Diézese besteht” 3. Der Plantations-
theorie im eigentlichen Sinne ist wesentlich, dafl hier Kirche als gesell-
schaftliche Struktur genommen wird und nicht als die mit Christus leben-
de Gemeinschaft oder das ,Volk Gottes“ bzw. der ,mystische Herrenleib®,
wie die Ekklesiologie sich ausdriickt. Leider wird diese Unterscheidung in
der Missionswissenschaft nicht geniigend beachtet und fithrt darum zu
vielen Unklarheiten.

Es kann nicht geleugnet werden, dafl der ekklesiologische Aspekt auch
fir die Mission von grofler Bedeutung ist und darum auch in den Mis-
sionsenzykliken seinen Widerhall finden wird. Unsere Frage aber ist, ob
er sich im Sinne der Plantationstheorie darin findet, und gar in dem
Sinne, dafl die ,Kirchenpflanzung® objectum specificativum, formale,
unicum der Mission ist.

P. Loffeld sieht bereits in der Einleitung zu Sancta Dei civitas eine
Stiitze seiner These 31; es ist aber offensichtlich, dafl hier die Kirche nicht
als Ziel, sondern als Ausgangspunkt der Mission genommen ist: Weil

26 Es sei hervorgehoben, daff die vom Priestermissionsbund (Priester und Mission,
Aachen 1960, 76 ff.) verdffentlichte Ubersetzung korrekt ist. Die italienische Uber-
setzung des Osservatore Romano (29. 11. 1959) und die deutsche Ubersetzung
der KNA (28. 11. 1959) lassen das ,wveluti® aber wieder weg und sprechen
schlechthin vom .fine ultimo” und ,letzten Ziel”.

21 Missiologie. Lowen 1939, 59

28 FErwigungen eines Theologen tiber die Kongo-Missionen.“ In: ZMR 42
(1958) 264

2 Le probléeme cardinal de la Missiologie et des Missions catholiques., Rhenen
1956, 837

3 Das Kardinalproblem der Missiologie®. In: ZMR 42 (1958) 142

31 Vel a.a.0. 199
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die Kirche in ihrem Wesen missionarisch, eben ein lebendiger Organis-
mus ist, deshalb muff sie Mission treiben. Es eriibrigt sich, auf die
itbrigen von Loffeld an der gleichen Stelle zitierten Texte einzugehen;
sie besagen lediglich, dafl die Kirche als das Reich Gottes und Jesu Christi
wachsen und iiber die ganze Erde sich ausbreiten muf}, sind aber weit
davon entfernt, ein Beweis oder auch nur ein Hinweis auf die von ihm
vertretene These zu sein.

Wie grofiziigig Beweise konstruiert werden, sieht man, wennP. Thau-
ren im Hinblick auf Maximum illud schreibt: ,Neben den bisher iib-
lichen, unscharf gepragten, aber durch das Opfer der Gliubigen und
Missionare geheiligten Umschreibungen von ,Mission® als ,Verbreitung des
Glaubens®, ,Bekehrung und Rettung der Seelen’, ,Verkiindigung des
Evangeliums* prazisiert Benedikt XV. gleich zu Beginn seiner Enzyklika
die Missionstitigkeit dahin, dafl ihr eigentliches Objekt die Griindung
der Kirche bei den verschiedenen Volkern ist (constituere fidelium eccle-
siam) und dafl das Missionswerk dort vollendet ist, wo die einheimische
Kirche stabilisiert ist“32. Das hier erwahnte ,constituere fidelium eccle-
siam® steht in dem Satz: ,Quos subinde Francisci Assisiensis alumni
consecuti, non exiguam ibi constituerunt fidelium ecclesiam, und heifit
hier lediglich: Thnen folgten nachher die Jinger des hl. Franz von Assisi
und sammelten dort eine nicht kleine Gemeinde von Glaubigen %.

Wenn Benedikt XV. an anderer Stelle die Griindung immer neuer
Stationen und Residenzen empfiehlt, so tut er es darum, weil er in ihnen
ein Mittel sieht, dafl die Predigt des Evangeliums um so schneller und
besser die einzelnen erreiche3t. Wenn er den einheimischen Klerus emp-
fiehlt als die grofite Hoffnung der jungen Gemeinden, so wiederum, weil
er in ihm ein Missionsmittel sieht: . Mirum quantum valet ad Fidem eo-
rum mentibus insinuendam 35. Wenn es dann weiter heifit: ,Ibi missio-
narii opus feliciter expletum ecclesiamque praeclare esse fundatam® %,
dann ist der natiirliche Sinn aus der Sicht Benedikts XV. und den
spiteren Formulierungen Pius’ XII. am besten so zu verstehen, dafl, so-
bald ein geniigend zahlreicher einheimischer Klerus in einem Missions-
gebiet vorhanden ist, der ,letzte Meilenstein® auf dem Wege der Missio-
nierung erreicht ist und das Missionswerk als abgeschlossen betrachtet
werden kann. Ein geniigend starker autochthoner Klerus ist nach der
einmiitigen Auffassung aller der natiirliche Abschlufi des Missionswerkes.

Der einzige Text, der miithelos im Sinne der Plantationstheorie deutbar
erscheint, steht in Rerum Ecclesiae und lautet: ,Quorsum, quaesumus,

32 a.a.0. 38

33 AAS 11 (1919) 441
34 Fhenda S. 445

35 Ebenda

36 Ebenda
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sacrae missiones pertinent, nisi ut in tanta immensitate locorum Ecclesia
Christi instituatur ac stabiliatur? 3¢ Es besteht kein Zweifel, dafl hier die
Kirche in ihrer gesellschaftlichen Struktur gemeint und an ihren Ausbau
durch das einheimische Element gedacht ist, also genau das, was die Ver-
treter der Plantationstheorie meinen. Auch kénnte man wohl, ohne den
Text zu vergewaltigen, aus dem ,Quorsum pertinent nisi“ die Ausschliefi-
lichkeit herauslesen, mit der die ,Kirchenpflanzung® als Formalobjekt be-
zeichnet wird. Kann man die Stelle, die im Gesamt der pépstlichen Ver-
lautbarungen so einsam dasteht, aber nicht auch anders auffassen? Quor-
sum heiflt wortlich: Wohin gewandt. Liegt es so fern, sie im Sinne von
Pius XII. zu nehmen: , Ad illud tamen, extremam veluti metam, conten-
dant necesse est...“ 3? Wegen der Wichtigkeit der Sache miisse man von
vornherein die ganze Aufmerksamkeit darauf richten, dafl ...? Unméglich
ist die Interpretation nicht, sachlich aber wohl richtiger, denn die Kirche
in ihrer gesellschaftlichen Struktur kann wohl den Charakter des Mittels,
nicht aber den der Finalitit haben, am wenigsten den einer spezifischen,
formalen, eigentlichen Finalitat.

Auf die falsche Ubersetzung und den so haufigen Mifibrauch der eben
angedeuteten Stelle aus Evangelii praecones haben wir an anderer Stelle
aufmerksam gemacht . Josef Peters suchte das Zustandekommen der
falschen Ubersetzung zu erkliren und fiigte hinzu: ,Man sieht, wie
schwierig oft die Ubersetzung pépstlicher Enzykliken ist. In der von Rom
seinerzeit uns prisentierten deutschen Ausgabe von ,Evangelii praecones’,
wo die gleiche Phrase stand, war das ,gleichsam’ glatt ausgefallen. Hatte
man damals dieses Wortlein ,gleichsam’ gebracht, so wire sofort klar ge-
worden, dafl der Papst sich hier nicht auf der Linie der Darstellung einer
abstrakten theologischen Deduktion der Zweckordnung bewegen will,
sondern auf jener missionspraktischer Verwirklichungen. Dann erkliren
sich sofort alle Schwierigkeiten® 4. Nach der richtigen Ubersetzung dieses
Passus ist das oberste Ziel aller Missionsunternehmungen, daff ,das Licht
der christlichen Wahrheit neuen Viélkern lichtvoller erstrahle®. Als Mittel
dazu werden die Einrichtung der Kirche unter diesen neuen Vélkern und
die Errichtung einer landeseigenen Hierarchie als auflerordentlich wichtig
herausgestellt 41, woran heute tatsachlich kein Mensch mehr Zweifel hegt.
Die Enzykliken Fidei donum und Princeps Pastorum zitieren diesen

3 AAS 18 (1926) 74

% Vgl AAS 43 (1951) 507

3 ZMR 41 (1957) 100, Aom. 9

4  Die Enzyklika ,Fidei Donum® vom Ostertag 1957. In: Priester und Mission,
Aachen 1957, 144

4 In gleicher Weise erklirt Kard. Fumasoni-Biondi den Text in einem Brief
an Kard. Gerlier vom 26. 7. 1951, Vercffentlicht in: Les Missions catholiques,
nouv. série, 1 (1951) 97
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Text 42, aber genau mit denselben Worten, das ,velut:“ nicht ausgenom-
men, und genau in demselben Sinne wie der lateinische Originaltext in
Evangelii praecones.

2. .Praedicate Evangelium® als Zentralidee der Enzykliken.

Die Fiille der bereits zitierten Texte ist so erdriickend, dafl es hiefle,
Wasser in den Rhein tragen, wollte man diese These nun noch ein-
gehend beweisen. Die Missionare sind Evangelii praccones*® d. h. amt-
liche Kiinder der Frohbotschaft von der Erlosung und dem Reiche Gottes,
nuntii sacri Evangelii, satores Diwvini verbi, Evangelii propagatores,
Apostoli Christi, apostolici operarii, legati Christi, religionis sanctae nun-
i et interpretes, Dei praecones, sacri legali, sacri praecones. Die Missi-
onsarbeit wird umschrieben mit: Propagatio catholicae veritatis, propaga-
tio fidei, ut evangelicae lucis diffusione quamplurimi ab ecclesia extorres
veniant ad agnitionem Dei, pro Christi legatione fungi, docendi baptizan-
dique omnes gentes, Evangelii lucem afferre, universum terrarum orbem
evangelica veritate collustrare, verbum Divinum inter omnes gentes disse-
minare, evangelica illuminare veritate, in longinquas regiones christiana
luce collustrandas se conferre. Es lieflen sich noch viele Texte anfiihren,
die Missionsdienst und Heroldsdienst als Evangeliumsverkiindigung voll-
kommen gleichsetzen. Benedikt XV. sagt schlechthin: ,qui (Missionarius)
non est aliam ob causam missus a Deo, nisi ut Evangelium praedicaret™ 4.

Es scheint somit vollkommen klar zu sein: Die eigentliche, die Wesens-
aufgabe des Missionars besteht darin, das Evangelium zu verkiinden, He-
rold der Frohbotschaft Christi zu sein, die Sendung Chnisti in die vom
Evangelium noch nicht erfaite Welt hinein fortzusetzen. ,Alles in allem
ist Mission wesentlich und zuerst Verkindigung der Frohbotschaft und
Existenzmitteilung an die andern, die in der Welt oder in sich selbst
ruhen, die ,schlafen’, ,tot’ sind, wobei hier nichts tiber die Frage gesagt
werden soll, wer denn jene sind, die in ,Todesschatten® sitzen.” 45

Die Evangeliumsverkiindigung freilich geschieht nicht um ihrer selbst
willen. Es erhebt sich darum die weitere Frage: Welches ist der Sinn,
welches sind der Zweck und das Ziel dieser Verkiindigung? Der ,Sen-
dungsbefehl® Christi gibt die Antwort: ,Macht alle Vélker zu Jiin-
gern!“ 46, der hl. Paulus formuliert: Wir sind gesandt, ,um alle Vélker
zum Gehorsam des Glaubens zu fithren® 47. Genau das ist auch der Sinn

42 AAS 49, 228 und AAS 51, 837

13 Die Bezeichnung kommt in den 6 Enzykliken wenigstens 33 mal vor.

4 a.a.0. 449

4 Ta, Oam OSB, ,Was ist in den Missionen entscheidend?“ In: Rheinische
Post, Nr. 37 (13. 2. 1960)

16 Mt 28, 19

4 Rom 1, 6
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der papstlichen Aussagen. Leo XIII. zitiert das Pauluswort: ,Ergo fides
ex auditu, auditus autem per verbum Christi %8, Das Wort von der Ver-
breitung des Glaubens kommt in den Enzykliken unzahlige Male vor, wo-
bei ,Glaube® nicht immer als die Summe der zu verkiindigenden Wahr-
heiten, vielmehr als die gliubige Bejahung der verkiindeten Wahrheiten
zu verstehen ist. Immer wieder werden die Ungldubigen, denen das
Evangelium verkiindet wird, denen gegeniibergestellt, die bereits im
Glauben leben. Worte wie ,regnum Dei dilatare, ,evangelica luce
collustrare®, ,verbum divinum disseminare®, ,salutiferae veritatis nunti”
usw. schlieflen ebenfalls die subjektive Glaubenshingabe an das ver-
kiindete Evangelium mit ein.

Auch Loffeld sah die Fiille solcher und &hnlich lautender Texte und
sah sich gezwungen, in einer Verlegenheit zu gestehen: ,On les trouve
jusque dans les encycliques missionnaires les plus récentes” 4%, Aus einem
vorgefaliten Glaubensbegriff heraus glaubte er aber doch an ihnen vor-
beigehen zu miissen: ,Il est manifeste que ces formules ne sont pas adé-
quates, que la foi seule ne sauve pas les peuples, ni a fortiori la seule
prédication de la foi et que la ,religion‘ est a prendre au sens concret
et complet® 50, Es liegt auf der Hand, Glaube in der von Loffeld ge-
meinten Abstraktion kann nicht der addquate Sinn der Mission sein. Die
Papste fassen den Glauben aber nicht so. Sie sehen in ihm etwas ganz
Konkretes, ganz dhnlich wie der hl. Paulus 5, einen vollkommenen Korre-
latbegriff zur missionarischen Verkiindigung, etwa in der Formulierung
von Jos. Holzner: ein ,freudiges Jasagen des ganzen Menschen in
seiner konkreten Wirklichkeit zu Gottes Heilswegen und Heilstatsachen,
die er in seinem Sohne gewirkt® 52, Nur so it man den Papsttexten, in
denen vom Glauben gesprochen wird, ihren vollen Sinn %3,

48 aa. 0. 249

A 02200

5 Ebenda

8 Vel. die Ausfithrungen hierzu in: ,Das Missionsziel des hl. Paulus® (ZMR 41,
1957, 95—98)

52 Paulys. *519 Freiburg i. Br. 1941, 46

53 Es sei hier auch an die Bedeutung dieser These fiir das Berufsethos des
Missionars und die Missionspraxis hingewiesen. Der Missionar setzt die Sendung
Jesu Christi, der wesenhaft , Wort Gottes“ ist, in der Welt fort. Er ist ,Herold“
des menschgewordenen Gotteswortes d. h. ,amtlicher Kiinder der Frohbotschaft
von der Erlésung, mit der Unterstiitzung, in der Autoritit und dem unendlichen
Gnadenreichtum des ersten ,Gesandten des Vaters, namlich Jesu Christi. Gibt
es ctwas Grofleres als sagen zu konnen: Pro Christo legatione fungimur, oder
zu wissen: Wer euch hort, der hort mich? P. Jon. Scmtirre, Generalsuperior
der Gesellschaft des Gottlichen Wortes, stellte in seinem Referat auf der
Missionsliturgischen Woche in Nijmegen die Frage: ,Ist die Missionskirche nicht
doch zu sehr eine Kirche von Bauten, Werken und Institutionen geworden?
Anstatt ,Missionskirche’ eine ,Institutionskirche’?® Er glaubte eine Neuorien-
tierung des Missionars fordern zu miissen: ,Er mufl sich immer wieder auf seine
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8. Die Frage nach dem Heil der Seelen.

Da der Inhalt der christlichen Botschaft eine Heilshotschaft ist, ist von
vornherein zu erwarten, dafl das Heil der in Finsternis und Todesschatten
sitzenden Menschheit in den Missionsenzykliken nicht unberiithrt bleibt.
So ist es tatsdchlich. Die Frage aber bleibt, ob und wieweit das Heil der
Menschen spezifisches Ziel der Missionstitigkeit genannt werden kann.
Eine eindeutige Antwort ist aus den Texten nicht zu entnehmen. Die sach-
lich richtige Antwort des Theologen wird die sein, dafl der Kiinder der
Frohbotschaft von der Erlésung die Erlosung wohl mit-intendiert, daf}
das Heil der verlorenen Menschen ein sehr kréftiges Motiv des Missions-
eifers bedeutet, dafl aber das unmittelbare, addquate, spezifische Ziel der
Verkiindigung der Glaube ist (Glaube im eben beschriebenen Sinn!), der
Gnade und Heil mit sich zieht.

4. An wen richtet sich die Heilsbotschaft?

Auch da ist aus den Missionsenzykliken keine abschlieflende Antwort
zu geben. Sicher an alle Nichtchristen, denn diese sind beziiglich der
Frohbotschaft Christi Unwissende und — wenigstens abstrakt gesprochen
— Unglaubige und bediirfen des Heroldsdienstes der Missionare. Auch
die schismatischen und getrennten Christen? Es gibt Andeutungen dafiir,
sic sind aber nicht beweiskriftig genug, um daraus sichere Urteile zu
fillen; dafiir bedarf es anderer Quellen, vor allem wohl der theologischen
Spekulation.

eigentliche und wesentliche Aufgabe als Missionar besinnen: Zeuge der Wahr-
heit zu sein und iibernatirliches Leben zu spenden®. Und er glaubt hinzufiigen
zu miissen: ,Wenn die Fortsetzung dieses Werkes und dieser Aufgabe Christi
durch seinen mystischen Leib, die Kirche, auch einen organisatorischen Rahmen
und irdische Aufbauarbeit verlangt, so mufl doch die wesentliche Missionsauf-
gabe auch weiterhin ganz im Vordergrund stehen, ja absoluten Vorrang bean-
spruchen: Wie Christus Zeugnis abzulegen vom Vater, von der Wahrheit; Trager
des Glaubens, Zeuge Christi, Lehrer der Wahrheit zu sein. Und dann gott-
liches Leben vermitteln, die Menschen eingliedern in Christus, sie anschlieflen an
sein iibernatiirliches, gottliches Leben.”
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JESUS — APOSTEL UND HOHERPRIESTER

Skizze einer biblischen Missionslehre *
von Josef Glazik

DIE MISSION JESU NACH SEINER AUFERSTEHUNG

1. Ostern und die Mission

Die Auferstehung Jesu hat nicht nur eine apologetische Bedeutung. Fiir
den Glauben und die Verkiindigung des Urchristentums war das Oster-
geheimnis die Heilsmitte, die zentrale Heilstat Gottes zwischen Schop-
fung und Wiederkunft. In der Auferwedkung Jesu vollzog sich die
Machtiibernahme Gottes, und gleichzeitig wurde die endgiiltige Offen-
barung seiner gottlichen Herr-schaft und Herr-lichkeit vorweggenommen:
Die Basileia Gottes ist in der offenbaren éfouctx, der Macht und Voll-
macht Jesu, uniibersehbare Gegenwart?.

Damit ist eine ganz neue Situation gegeben, die sich in der Heils-
geschichte und im Volke Gottes auswirkt. In der Heilsgeschichte: Mit
der Auferstehung Jesu hat die Endzeit begonnen; sie wird mit der voll-
endeten Parusie in Gottes eigene ,Zeit’, die Ewigkeit, iibergehen. Trotz-
dem geht der Zusammenhang der Heilsgeschichte nicht verloren. Sie geht
weiter, und zwar wie bisher nach dem Prinzip der Erwahlung und Stell-
vertretung, wenn auch nach einem anderen Bewegungsgesetz — nicht
mehr im Sinne einer progressiven Reduzierung?2: von der Vielheit zum
Einen (von der Menschheit auf Israel, von Israel auf den heiligen Rest,

* vgl. ZMR 44, 1960, 87—98

1 zum Ganzen: F. X. DiorrwerL: Die Auferstehung Jesu als Heilsmysterium.
Eine biblisch-theologische Untersuchung [La résurrection de Jésus mystére de
salut]. Salzburg 1958. — J. R. GeiseLMaNnN: Jesus der Christus. Die Urform des
apostolischen Kerygmas als Norm unserer Verkiindigung und Theologie von
Jesus Christus. Stuttgart 1951. — J. Gewiess: Die urapostolische Heilsverkiin-
digung nach der Apostelgeschichie (Breslauer Studien zur historischen Theologie,
N. F. 5). Breslau 1939. — K. Rauner: ,Auferstehung Jesu® in LTEK I 21957,
Sp. 1208—41. — K. H. RenesTorr: Die Auferstehung Jesu. Form, Art und Sinn
der urchristlichen Osterbotschaft. Witten 21954. — H. Scurier: Die Zeit der
Kirche. Freiburg 1956. — M. Scumaus: Katholische Dogmatik 111/1. Die Lehre
von der Kirche. Miinchen 3-51958. — J. Scumirr: [ésus ressuscité dans la
prédication apostolique. Etude de théologie biblique. Paris 1949,

2 0. CurLMANN: Christus und die Zeit, Ziirich 21948, 100f im Anschluf an
Gal 3,6 — 4,7
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vom Restisrael auf den Gottesknecht, den Menschensohn, der das Volk
der Heiligen Gottes darstellen sollte), sondern umgekehrt vom Einen
zur Vielheit (von Christus zu den Aposteln und der Kirche, die der
Leib des Einen ist und fiir die Menschheit die Aufgabe des heiligen
Restes zu erfiullen hat; weiter zur erlosten Menschheit im Reiche Gottes
und zur erlésten Schopfung des neuen Himmels und der neuen Erde).
Dafl trotzdem der Zusammenhang der Heilsgeschichte nicht verlorengeht,
folgt daraus, dafl der Auferstandene derselbe ist wie der Gekreuzigte.
Damit ist auch eine neue Situation im Volke Gottes geschaffen: Jesus ist
durch seine Auferweckung der Herr und Messias fur alle Menschen
geworden. Thm ist alle Gewalt gegeben im Himmel und auf Erden.
Ostern bestitigt Jesu Sendung in die Welt, Ostern macht seinen Tod am
Kreuz heilswirkend fiir alle und erweist Jesus als den einen Mittler
des Neuen Bundes mit Gott, in den die Vielen, fiir die er sein Blut
vergossen hat, hineingenommen werden sollen als sein Volk: populus
acquisitionis (1 Petr 2, 9).

So wird die Auferstehung Jesu von grundlegender Bedeutung fiir den
Fortgang der ,Mission® Jesu in der Mission der Apostel und der Kirche.
Eine biblisch orientierte Missionslehre mufl deshalb zu zeigen versuchen,
wie Wort und Werk des Apostels und Hohenpriesters Jesus von dieser
durch die Auferstehung begrindeten und verdnderten Situation betroffen
worden sind.

§ 1. Die Erneuerung der Jungerschafl. — Jesus hatte Jinger um sich
gesammelt, die er nicht auf seine Lehre, sondern auf seine Person ver-
pilichtete. Dieses personliche Verhaltnis zum Meister war durch die
Flucht der Jinger bei der Gefangennahme Jesu gelost, zerstort worden.
Es ist bezeichnend, dafl Lk von der Ulbergsszene ab die Bezeichnung
,Jinger‘ vermeidet und sie durch andere, neutrale ersetzt: die bisherigen
Junger sind nunmehr of mepl adtév, seine Umgebung (22, 49), of
yvwotal adtd, seine Bekannten (23, 49), of &vdexa, die Elf (24, 9)3. Es
bedarf deshalb auch jetzt wie bei der ersten Berufung der personlichen
Initiative Jesu, sie in seine Gemeinschaft aufzunehmen. Jesus tut das
gleich am ersten Ostertage. Er tiberwindet ihre Furcht und Verwirrung
und i}t mit ihnen. Dadurch ist der Zusammenhang mit dem, was vorher
war, wieder hergestellt. Aber gleichzeitig wird ein Neues begriindet:
Die Lebensgemeinschaft mit dem Auferstandenen macht die Jiinger zu
Zeugen der Auferstehung. Es geht fiir sie jetzt nicht mehr blofl darum,
die Herrschaft Gottes zu verkiindigen. An erster Stelle sind die Jinger
Jesu jetzt Zeugen der Auferstehung, und dieses Zeugnis sollte die ge-
samte Gemeinde zu ,Jlngern® Jesu machen.

§ 2. Die Bestitigung der Apostel. — Erst nachdem Jesus das Jiinger-
verhiltnis neu begrindet hatte, erneuerte er seinen Auftrag an die
Zwolf und machte sie endgiltig zu seinen Aposteln. Er hatte sie er-

3 vgl. K. H. RenesTorF: padqtne in TARWNT IV 450
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wihlt, ,damit sie bei ihm seien und damit er sie sende® (Mk 3, 14).
Diese Absicht Jesu wird jetzt erfiillt. Petrus beruft sich spdter geradezu
auf die Tischgemeinschaft mit dem Auferstandenen (Apg 10, 41).

Aber zum Apostelsein gehort noch mehr als Zeuge zu sein?. Es muf}
die Beauftragung und Sendung des Auferstandenen hinzukommen: ,Wie
mich der Vater gesandt hat, so sende ich euch® (Jo 20, 21). Damit erst
treten die Apostel in eine ganz besondere Verbindung mit dem Herrn.
Sie sollen seine ,Sendung’ in die Welt aufnehmen und fortfiihren.
Christus setzt seine ,Sendung® mit der ihren gleich. Die Apostel er-
halten dadurch geradezu eine neue Daseinsweise von Christus her, und
zwar durch diese Bestdtigung seitens des Auferstandenen. Sie ist fiir den
Apostel unentbehrlich; sie legitimiert ihn, autoritativ von Christus Zeug-
nis zu geben. Dadurch ist der Apostolat christologisch begriindet. Ohne
die sichtbare Sendung durch Christus wiirde auch der Geistesempfang
keine Apostel schaffens. Im Apostel wirkt der Wille des Herrn.

§ 8. Die Ubertragung der Apostelgewalt. — Wie sehr das der Fall
ist, ist daraus zu ersehen, dafl der Auferstandene selbst die M¢ 18, 18
verheiflene Vollmacht zu 1osen und zu binden als die Macht und Voll-
macht, Stinden nachzulassen, bestimmt (Jo 20, 19—23). Er hat das nicht
dem Heiligen Geist tiberlassen. Der soll lediglich die von Jesus verliehe-
nen Wirkkrafte frei machen. Die innere Qualifizierung dazu gibt der
Auferstandene selbst. So wie die Apostel autoritativ gesandt sind, so
sollen sie auch autoritativ dariiber entscheiden konnen, ob jemandem
seine Siinde erlassen oder ,behalten’ sein soll. Die Apostel erhalten also
richterliche Entscheidungsgewalt, und zwar vom Auferstandenen. Das ist
bedeutsam, weil es zeigt, dafl der Vollzug dieser Gewalt Golgatha und
Ostern voraussetzt.

Ebenso wird auch dem Petrus die verheiflene Schlisselgewalt (Mt 16,
19) erst jetzt, nach der Auferstehung, wirklich tibertragen. Denn erst
durch Christi Tod und Auferstehung hat Jesus jenes Leben gewonnen,
das er seiner Kirche eingestalten will. Es ist nicht das gleiche Leben, das
Jesus in seiner irdischen, vordsterlichen Existenz gelebt hat. Damals
wirkte er vornehmlich durch den physischen Kontakt mit seiner mensch-
lichen Natur. Jetzt verwehrt er diese Berithrung: ,Rithr mich nicht an!®
(Jo 20, 17). Zwar will er den Seinen gegenwartig bleiben ,alle Tage bis
zur Vollendung der Zeiten® (Mt 28, 20). Aber er ist es in einer Seins-
weise, die der Welt und den Seinen in der Welt nicht angemessen ist.
Deshalb gibt es diesen gleichwohl notwendigen Kontakt mit ihm nur-
mehr durch irdische Werkzeuge, in der Verhiillung.

Diesen Sinn hat die Ubertragung der obersten Hirtengewalt an Petrus,
Er soll die Hirtenaufgabe Christi iibernehmen und weiterfithren: , Weide
meine Limmer! Weide meine Schafe!“ Die Worte sind an Petrus allein

4 Mit Recht weist REngsTORF auf die Frauen in den Osterberichten hin: ThIUNT
I 431 5 ScuMaus a.a.0. 125f

2 Missions- und Religionswissenschaft 1960, Nr. 3 177



gerichtet. Er allein ist deshalb der Stellvertreter Christi. Deshalb soll er
die ganze Herde weiden, das ganze neutestamentliche Gottesvolk, auch
die zu ihm gehérenden Triger der Autoritdt, die Apostel.

§ 4. Der grofie Missionsbefehl. — Aus der Erneuerung der Jiinger-
schaft, der Bestitigung der Apostel, der endgiiltigen Ubertragung der
Apostelgewalt und der Ubergabe des Primats an Petrus geht hervor,
daf der Auferstandene das neue Gottesvolk in der (soziologischen) Form
der Jingerschaft, in der hierarchischen Gestalt des Apostolats und unter
der jurisdiktionellen Fihrung seines Stellvertreters aufgebaut wissen
wollte. Jedoch soll dieses neue Gottesvolk nicht mehr auf Israel be-
schrankt sein, sondern die nationalen Grenzen Palistinas iiberschreiten.
Die Ausweitung der Apostelgewalt kommt nicht aus einer Anmaflung der
Apostel 8, sondern aus der neuen Gestalt, die die Apostelgewalt in Jesu
Tod und Auferstehung bekommen hat. Denn ,so0 steht es geschrieben und
so muBite der Christus leiden und am dritten Tage von den Toten auf-
erstehen, und (so mufl) in seinem Namen bei allen Vélkern die Bufie
und Vergebung der Siinden verkiindet werden® (Lk 24, 46f). Die Aus-
weitung der Apostelgewalt wiederholt deshalb nur jene Vollmacht, die
Christus in seinem durch Tod und Auferstehung erworbenen Herrsein
iber die Welt zusteht.

Mit der Berufung auf diese Macht gibt Jesus seinen Aposteln den neu-
en, groflen Missionsbefehl: ,Gegeben ist mir alle Macht im Himmel und
auf Erden. So geht denn hin und macht zu Jingern alle Volker, indem
ihr sie taufl auf den Namen des Vaters und des Soknes und des Heiligen
Geistes und indem ihr sie halten lehret alles, was ich euch aufgetragen
habe. Und siehe! Ich bin bei euch alle Tage bis zur Vollendung der
Zeit™ (Mt 28, 18—20)7.

Der Auftrag, in der Machtvollkommenheit Jesu begriindet, erstreckt
sich auf die ganze Menschheit und bringt so den erdumspannenden
Charakter des Heilswirkens Jesu zum Ausdruck: Die eine Wahrheit des
Evangeliums und das eine durch seinen Tod bewirkte Heil sind fiir
alle Menschen bestimmt.

Dieser Macht ,entsprechend’ (wie einige Lesarten durch das beigefiigte
ot oder iy ausdriicklich betonen) sollen die Apostel hinausziehen.
Sie haben die Macht Jesu hinter sich, die die Ausfithrung des Befehls
sichert — sowohl gegen jede Stérung von dritter Seite als auch gegen
ihre eigene Schwache und Mangelhaftigkeit.

8 Erst recht handelt es sich nicht um eine paulinische Unterschiebung, wie die
liberalen Bibelkritiker behaupteten.

7 ygl. M. MEmeRr1z: Jesus und die Heidenmission (Neutestamentliche Abhand-
lungen I, 1—2). Miinster 21925, 161—177. — J. Scump: Das Evangelium nad
Matthiius. Regensburg 31956, 390 ff. — Einen ausgezeichneten Kommentar bietet
die kleine Auslegung von Matthius 28, 16—20 von K. Barta (Basler Missions-
studien, N. F. 17) Basel 1945.
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~macht zu Jingern...“ Die Apostel sollen den Ruf, der ihnen einst
galt, weitergeben und Jiinger machen diirfen. Das ist ein Anruf: Macht
sie zu dem, was ihr seid (oder sein sollt)!° Das ist aber auch ein ein-
maliges Vorrecht — es zeigt, wie sehr Jesus sich mit seinen Aposteln
identifiziert.

salle Volker — das heifit: Menschen aus allen Volkern, die dadurch,
daf sie Junger werden, fir die Existenz ihrer Volker bedeutsam werden.
Dafl die Volker als solche gemeint sein konnten, macht das nachfolgende
adtobg fraglich; es kann sich grammatikalisch nicht auf €3vxy beziehen.
Die Jingerschaft als personliches Verhaltnis zu Jesus kann wohl nur von
einzelnen nachvollzogen werden, wenngleich die einzelnen sich jeweils
als Glieder einer Gruppe, eines Volkes, eines Staates vorfinden. Aber
des Heiles werden nicht die Volker als solche teilhaftig, sondern ihre
einzelnen Angehdrigen.

walle Vilker® heifit sodann: Menschen aus der Heidenwelt, aus den
gojim. Damit ist Israel nicht von der Verwirklichung des Heils ausge-
schlossen (vgl. Lk 24, 47; Apg 1, 8). Doch ist die nationale Enge, die
fleischliche Zugehorigkeit zu Abrahams Geschlecht zum Israel der Endzeit
ausgeweitet zum neuen Volke Gottes aus Juden und Heiden.

"Barrilovree ..., Siddoxovreg adtols’: Das Zu- Jiingern-Machen voll-
zieht sich durch Taufe und Lehre: die doppelte Partizipialkonstruktion
zeigt die Mittel an, mit deren Hilfe das Ziel, die Jungerschaft, erreicht
werden soll.

sindem ihr sie taufl...“: Das Anbieten des Heils darf sich nicht in der
Verkiindigung der Heilsbotschaft erschopfen. Ebensowenig geniigt der
Glaube, um Jiinger zu werden. Notwendigerweise gehort die vom Apostel
gespendete Taufe dazu. Sie ist mehr als ein Symbol, sie ist heilsnotwen-
dig: , Wer glaubt und sich taufen lalit, wird gerettet werden® (Mk 16, 16).

Trotzdem liegt der Nachdruck nicht auf dem Taufen an sich, sondern
darauf, dafl der Apostel diese Taufe, nimlich die auf den Namen des
dreifaltigen Gottes 8, spendet. Dadurch soll dem Getauften dokumentiert?
werden, dafl er zu diesem dreifaltigen Gott gehort. (Es ist bedeutungs-
voll, dafl gerade hier, da das universale neue Gottesvolk der Endzeit in
den Blickpunkt rickt, der dreieinige Gott genannt wird — in dieser
Einfachheit und Selbstverstandlichkeit im NT nur hier!)

Jindem ihr sie alles halten lehrt...” Wie die Taufe die Existenz und
das Wesen des kiinftigen Jiingers begriindet, so begriindet das Lehren
den Weg und das Werk des Jiingers. Die Jungerschaft, die die Taufe

8 Eine liturgische Formel fiir die Taufspendung scheint hier nicht vorzuliegen,
so dafl die Taufe ,auf den Namen Jesu' (Apg 2, 38) nicht gegen die Echtheit
unserer Stelle herangezogen werden kann.

® Man denke zum Vergleich an den Dokumentationswert des Reinigungsbades
im damaligen Judentum: Das Bad beim Eintritt eines heidnischen Sklaven in
ein jidisches Haus dokumentierte den Sklavenstand, das Bad beim Austritt aus
dem Sklavenstand dokumentierte die Freilassung.
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objektiv grundgelegt hat, soll der Getaufte subjektiv verwirklichen. Denn
wahrer Jiinger ist nicht, wer Jesus als den Herrn vor den Menschen be-
kennt, sondern nur der, der den von Jesus verkiindeten Willen des himm-
lischen Vaters tut (Mt 7, 21).

swas ich ewch befohlen habe“: Die Apostel sollen weitergeben, was
Jesus ihnen aufgetragen hat. Sie erhalten diesen Befehl, obwohl sie
selbst versagt und das von Jesus Aufgetragene nicht bewahrt haben. Ihr
Verhalten wahrend des Leidens Jesu hat sie menschlich unglaubwiirdig
gemacht. Trotzdem werden sie vom Auferstandenen mit der Aufgabe
betraut, die kiinftigen Jinger zum Weg und Werk des Jingers Jesu
anzuleiten.

wIch bin bei euch — ,Ihr seid fiir euren Auftrag nicht auf euch und
eure Kraft allein gestellt!" Hinter dem Apostel steht der Herr, eben der,
dem alle Gewalt gegeben ist. Er steht hinter seinem Boten mit seiner
Autoritat und mit — seiner Verheiflung: ,Wer euch hort, der hort mich*
(Lk 10, 16) — ,Wer sich zu mir bekennt vor den Menschen, zu dem
werde auch ich mich bekennen vor meinem Vater im Himmel“ (M¢ 10,
32).

»lech bin bei euch” erinnert an die Formel der besonderen Gottesgegen-
wart (vgl. Gn 28, 15; Ri 6, 12 u. a.). Indem Jesus sie hier gebraucht, sagt
er noch einmal, wer er ist und als wer er bei den Seinen bleibt: im Gebet,
das zwei oder drei, in seinem Namen versammelt, sprechen; im Gedacht-
nis seines Sterbens, seiner Auferstehung und seiner Himmelfahrt; im
Heiligen Geist, der die Sendung Christi und die von ihm vollbrachte Er-
l6sung stindig gegenwirtig setzt.

walle Tage bis zur Vollendung der Zeit — bis die mit der Aufer-
stehung begonnene Zeit zur Erfiillung kommt, diese Zwischenzeit zwischen
Ostern und der Parusie, die die ,Zeit der Nationen“ (Lk 21, 24) an-
filllen soll und die in besonderer Weise die Zeit der Kirche ist. All diese
Tage ,sind auf Grund der Gegenwart Jesu die Tage der Giltigkeit des
in unserem Text verzeichneten Missions- und Taufbefehls des Aufer-
standenen® 10,

2. Pfingsten und die Mission

Der grofle Missionsbefehl war das letzte Wort des Herrn an seine
Junger vor dem endgiiltigen Abschied von ihnen: ,Wihrend er sie seg-
nete, schied er von ihnen und fuhr in den Himmel auf“ (Lk 24, 51).

Mit der Himmelfahrt begann die Wirksamkeit des zur Rechten Gottes
erhohten Christus. Gleichwohl hat die Himmelfahrt Jesu im Bewufitsein
der Apostel nicht eine so hervorragende Stellung eingenommen, wie man
annehmen mochte. Sie besaflen die Zusicherung seiner stindigen Gegen-
wart trotz seines Fortganges. Deshalb war fiir sie die Tatsache wichtiger,
dafl der Auferstandene jetzt vom Himmel her die Herrschaft ausiibte, die
er in seiner Auferstehung von Gott bezeugt erhalten hatte. Ostern ist

10 BARTH a.a. 0. 23
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und bleibt die Mitte des Heilsgeschehens, weil es die menschliche Natur
Jesu verwandelte und ihn zu einem verklirten Geistwesen machte. Die
Himmelfahrt ist darum lediglich die Voraussetzung fur die Sendung des
Heiligen Geistes: ,Wenn ich nicht hingehe, so wird der Beistand nicht
zu euch kommen. Gehe ich aber hin, so werde ich ihn zu euch senden®
(Jo 16, 7). Aus diesem Grunde ist es gut fiir die Apostel, ,daB Jesus hin-
geht’. In seiner Himmelfahrt wird der Heilige Geist frei, den der Herr
den Seinen verheiflen hatte.

Die Verwirklichung dieser Verheiflung wird nicht lange auf sich warten
lassen. Die Apostel sollen deshalb die Stadt nicht verlassen (Lk 24, 49;
Apg 1, 4). Das Werk Jesu mufl ja fortgefithrt und in der Geschichte der
Menschheit gegenwartig gesetzt werden. Dazu soll der Geist helfen, in-
dem er wie die Apostel Zeugnis von Jesu gibt (Jo 15, 26 f). Damit soll
die Wirksamkeit des Heiligen Geistes, die das irdische Leben Jesu (zu-
mindest seit seiner Taufe, wenn nicht vom Augenblick seiner Mensch-
werdung an) begleitete, auf die Gemeinschaft tibertragen werden, in der
die Gottesherrschaft anfanghaft aufgerichtet ist.

§ 1. Die Geistsendung am Pfingsttag. — Auffallend am Pfingstbericht
(Apg 2, 1—41) ist, wie sehr betont wird, daff alle, die den Jiingerkreis
Jesu bildeten, versammelt sind — jene 120 Personen, die den zwolften
Apostel wihlten und einmiitig mit Maria, der Mutter Jesu, im Gebet um
den Geist verharrten (Apg 1, 15. 14). Die Geistsendung geht also den
ganzen Jingerkreis an, nicht nur die Apostel — sie wohl besonders, aber
eben doch nicht allein. Dadurch wird ein deutlicher Unterschied zu den
fritheren, vor allem alttestamentlichen Geistsendungen herausgestellt: Der
Pfingstgeist kommt nicht tiber einen oder viele einzelne, sonder iiber eine
Gemeinschaft; tiber jene, die an einem Ort (V. 1) versammelt waren:
Ihr rdumliches Beieinander wird Ausdruck ihrer inneren Verbundenheit.
Nicht ein Einzel-Ich, sondern das alle einzelnen umfangende Wir wurde
vom Heiligen Geiste erfallt?i.

Weiter ist bedeutsam, dafl die Geistsendung am Pfingsttage in aller
Offentlichkeit geschieht, vor den Bewohnern der Stadt Jerusalem und vor
denen, die aus aller Herren Linder in Jerusalem weilten, und zwar unter
Zeichen, die nicht iibersehen und iiberhort werden konnten.

Das Sprachenwunder schliefilich ist ein Hinweis darauf, daf das Wir-
kungsfeld der Zeugen Jesu die Welt ist und daf alle Volker zur Einheit
des Glaubens berufen sind. Denn die Verheiflung der Gabe des Heiligen
Geistes gilt ,euch und euren Kindern und allen, die ferne sind, soviele
ithrer der Herr, unser Gott, berufen wird* (V. 39).

So wurde Pfingsten zur Geburtsstunde der Kirche, jener Kirche, die
aus der Seitenwunde Jesu am Kreuze entstanden ist!2. Zum ersten Mal
traten die Jinger Jesu als Gemeinschaft in Erscheinung. Zwar waren die

11 Scumaus a.a. 0. 347
2 Das ist kein Widerspruch, sondern beweist, dafl Tod, Auferstehung, Himmel-
fahrt und Geistsendung ein Ganzes bilden, einander voraussetzen und erginzen.
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Bestandteile dieser Gemeinschaft schon vorher vorhanden: Die Lehre
war verkindet, die Apostel waren gewidhlt, die Hierarchie war ge-
gliedert, die Sakramente waren gestiftet. Aber erst, als der Heilige Geist
auf die Jinger herabgestiegen war, da regte sich und wirkte alles . Es
erwies sich, bemerkt Thomas von Aquin 14, daf} die sichtbare Sendung des
Heiligen Geistes gekennzeichnet ist durch die Uberfiille der Gnade bei
denen, die den Geist empfingen, und durch die Hinordnung dieser Gna-
denfiille auf andere: Die Kirche des Pfingstgeistes ist eine missionarische
Kirche.

§ 2. Der Pfingstgeist und die Jiingerschaft. — Fiir die Jinger Jesu hat
die Geistsendung die Bedeutung einer inneren Umwandlung. Sie er-
halten Verstindnis fiir die Sendung Jesu, die sie bis dahin nicht be-
griffen oder doch mifiverstanden hatten. Jetzt erschlieBt ihnen der Heilige
Geist das Geheimnis Jesu und der Gottesherrschaft. An ihnen erfiillen
sich die Verheifflungen des Herrn: Der Geist der Wahrheit fiihrt sie zur
vollen Wahrheit; er erinnert sie stets und stindig an ihren Meister. Zu
gleicher Zeit schlieft der Geist die Jinger zur Gemeinschaft zusammen,
er fiigt' die Neugetauften hinzu‘ (Apg 2, 41), .fihrt' der Gemeinde
taglich solche ,zu’, die gerettet werden sollten (2, 47).

Von den Zueinandergefiigten und -gefithrten heifit es, ,sie verharrten
in der Lehre der Apostel und in der Gemeinschaft, im Brotbrechen und
im Gebete® (2,42). Einmiitigkeit' — xowwvie — wird das hervorstechende
Kennzeichen dieser Jiingergemeinde, ,einmiitig’ — o6podupadéy — der
spezifische literarische Ausdruck dafiir (Apg 1,14; 2,46; 4,24; 5,12).

§ 3. Der Pfingstgeist und das Apostelamt. — Nicht jeder Jiinger ist
Apostel, doch mufl jeder Apostel Jiinger Jesu sein. Die Jiingerschaft ist
die Grundlage des Apostolats. Die Apostel stehen als Jinger also schon
unter dem Einflufl des Heiligen Geistes. Er wirkt in ihnen aber auch das,
was ihres apostolischen Amtes ist. Im Heiligen Geist hat der Herr ihnen
bereits seine Auftrige erteilt, wie die Apg eigens hervorhebt (1, 2). Sie
berichtet laufend, wie der Geist es ist, der die Apostel antreibt, Zeugnis
von Jesus zu geben, neue Jiinger in die Gemeinde Jesu aufzunehmen und
sie recht zu fithren. Evangelium des Heiligen Geistes hat man daher die
Apostelgeschichte genannt.

Besonders Petrus, das Haupt der Apostel, steht unter der Einwirkung
des Heiligen Geistes. Der Geist bewegt ihn zu der Verteidigungsrede
vor dem Hohen Rat (4, 8), er kindigt ihm die Boten des Kornelius an
(10, 9), er befiehlt ihm, mit ihnen zu gehen (11, 12). Der Geist bestimmt
Petrus und das Apostelkollegium zu ihrem ,Konzilsbeschluff* in der Frage
der Heidenchristen (15, 28).

Der Geist ist es auch, der iiber die missionarische Berufung und Wirk-
samkeit des Paulus wacht. Er fordert die antiochenische Gemeinde auf,

13 M. MzscuLEr: Die Gabe des heiligen Pfingstfestes. Freiburg 1887 °1909, 103
4 Sent. I, d. 16, qu. 1, a. 2
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Paulus und Barnabas fiir den Missionsdienst auszusondern, zu dem er
sie berufen habe (13, 2). Der Geist bestimmt Paulus, dem Zauberer
Elymas fest entgegenzutreten (13, 9); er fihrt die Glaubensboten auf
ihren ,Missionsreisen’ und weist ihnen ihre Wege (16, 7). Er bezeugt dem
Paulus, dafl Bande und Triibsal seiner warten (20, 23).

Ebenso wirksam ist die Wirksamkeit des Heiligen Geistes in dem,
was die eigentliche Aufgabe der Apostel ist: die Volker zu Jingern zu
machen. Er verbindet sich mit der Spendung der Taufe, er 1afit sich durch
Handauflegung vermitteln, er ist an der Stindenvergebung beteiligt —
kurz: Der Heilige Geist wirkt im Menschen die sakramentale Gnade, die
ihn mit Christus verbindet, 1thn zu Christi Jinger macht.

So ist es letztlich der Heilige Geist, der die Missionsaufgabe der
Apostel zur Vollendung bringen wird, indem er die ,Welt' dem Herr-
schaftsanspruch Christi gegentliberstellt, Ob sie ihn anerkennt, ist die
Frage, die iiber Heil und Unheil entscheidet und schliefflich und endlich
die ,Welt’ vor das Gericht des wiederkehrenden Herrn bringt. In der
Zwischenzeit tiberfuhrt der Geist die Welt der Siinde, der Gerechtigkeit
und des Gerichts (Jok 16, 8—11) und hilft so das Reich bereiten, das
der Sohn am Ende der Zeiten dem Vater iibergeben wird. Erst dann
wird die ,Sendung® Jesu zu ihrem Ausgangspunkt zuriickkehren — in
die Liebe des Vaters, der ihm als ,Apostel und Hohenpriester’ das Werk
der Erlosung aufgetragen hatte.

VON DER AKKOMMODATION DER NICHT- UND NEUCHRISTEN

von Thomas Ohm

5

In den letzten Jahrzehnten ist viel iiber die Akkommodation der
Missionare mit all dem, was sie sind, verkiinden, bringen, vermitteln, an
die Menschen und Volker, bei denen sie wirken, gesagt und geschrieben
worden, eine natiirliche, gute und sogar notwendige Reaktion auf den im
Zeitalter des Kolonialismus blithenden Europdismus. Manchmal hétte man
meinen konnen, die Akkommodation sei in unseren Tagen das wichtigste,
das entscheidende oder sogar das einzige wirkliche Problem der Mission
und der Wissenschaft von der Mission. Alles starrte auf diese Anpassung.
Von einer anderen Akkommodation hingegen hat man in diesen Zeiten
nur selten, nur nebenbei oder gar nicht gehort und gelesen. Jedenfalls ist
kein Artikel oder Buch iiber sie verdffentlicht worden. Im besonderen
haben unsere asiatischen und afrikanischen Autoren von ihr geschwiegen,
wihrend sie die Einsichten und Werte ihrer Vilker betonten und sich des
Eigenen sogar ,rihmten®. Akkommodation in diesem Sinn gehorte bisher
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nicht einmal zu den Fachausdriicken der Mission und der Missiologie.
Sicher etwas Merkwiirdiges! Denn wenn unser Herr etwas von denen
verlangt hat, zu denen er gesandt war, und wenn unsere Glaubensboten
etwas brauchen bei denen, welchen sie ,den unergrindlichen Reichtum
Christi“ verkiinden (Eph 8, 8), dann diese Akkommodation.

Aber von welcher Akkommodation ist denn hier die Rede? Antwort:
von der Anpassung der Nicht- und der Neuchristen an die Mission und
das, was sie bringt und vermittelt, von der Anpassung, die von denen
gefordert ist, die in das Reich Gottes eintreten und Christus eingeleibt
oder in die Kirche eingegliedert werden wollen und sollen oder schon
eingetreten bzw. eingegliedert sind.

2

Akkommodation in diesem Sinn ist zunéchst von den Nichtchristen
gefordert. Der Herr hat viel gelitten unter der Blindheit, Taubheit und
Herzenshirte der Juden, der verlorenen Schafe des Hauses Israel, zu
denen ihn der Vater gesandt hatte. Jeder weifl von den Klagen iiber die
Juden, dafl sie ,sehen und nicht sehen und héren und nicht verstehen®
(Mt 13,13), die ihre Augen verschlossen halten, mit den Ohren nicht
horen, mit ihren Herzen nicht verstehen und umkehren (Mt 13, 14 f). Was
Christus gewiinscht und gebraucht hitte, wiren Augen gewesen, die sehen,
Ohren, die horen, Herzen, die weich sind. Bezeichnend sind Auflerungen
wie: ,Wer Ohren hat zu horen, der hore (Mk 4,9), ,Selig die Augen,
die sehen, was ihr seht* (Lk 10,23). Ahnlich brauchen unsere Missionare
mit ihrer ,heiligen und unverginglichen Botschaft des ewigen Heiles“
(anderer Schlufl des Mk-Evangeliums) Menschen, welche nicht an der
obcaecatio cordis leiden, sondern die Augen aufmachen, welche sehen,
schauen, horen und lauschen. Wer die Kirche und ihre Gesandten nicht
beachtet, nicht sieht, nicht ins Auge faflt, nicht anschaut, wer seine Augen
nicht auf sie und die Mission hinlenkt und einstellt, so wie das Auge
des Leibes sich dem Gegenstand akkommodiert, den es betrachten will,
erfullt nicht die Vorbedingung fiir das Anhoéren der Botschaft und der
Lehre und fiir die Hinwendung zu Christus. Niemand bildet sich ein Bild
ein, das er nur oberflichlich und fliichtig betrachtet. Man muf} sich schon
sammeln und in das Bild versenken, mufl sich irgendwie dem Bild ak-
kommodieren, etwa durch Annahme der Haltung dieser oder jener dar-
gestellten Person, um das Bild tiefer zu verstehen und zu erleben. Von
der Mission gilt Ahnliches. Wer nicht héren, nicht lauschen kann und
will, weder mit dem dufleren noch mit dem inneren Ohr, wer sich viel-
leicht sogar die Ohren verstopft, wer seine Welle nicht einstellt auf die
Welle des Senders, wird nichts von der Botschaft und Lehre haben. Man
versteht schon, dafl so oft erbeten und gewiinscht wird das inclinare
aurem, und man versteht auch, warum es frither am Mittwoch nach dem
vierten Fastensonntag die Zeremonie der ,Ohrenoffnung” bei den Kate-
chumenen gab, bei der das Wort ,Ephpheta® gesprochen wurde.
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Wie das Auge und das Ohr so braucht auch das Herz die richtige Be-
schaffenheit oder mit anderen Worten Akkommodation. An der Stelle
des steinernen Herzens bedarf es eines fleischernen, weichen, eindrucks-
fahigen. Die obduratio cordis, die Resistenz des Herzens, ist ein grofies
Hindernis der Missionen.

Leute, die nichts iibrig haben fiir das Ewige, Heilige, Gottliche, Uber-
irdische, Ubernatiirliche, Ubermenschliche, Leute, die auf keine Weise fiir
das alles empféanglich und offen sind, gewinnen wir nur schwer, erst recht
Leute, die immer nur auf ihre Besonderheiten, ihre Werte pochen und sich
selbst nicht vergessen. ,Wer sein Leben erhalten will, wird es verlieren,
wer aber sein Leben hafit in dieser Welt, wird es fiir das ewige Leben
bewahren® (Jo 12, 25). Anders gesagt: die Vorentscheidungen, die Gesamt-
einstellung, die seelische Bereitschaft sind von grofiter Wichtigkeit fir
die Wirkung der Kirche, der Mission, der Lehre und der Gnade. Mit
Gesamteinstellung ist dabei nicht blofi die bewufite und reflektierte Ge-
samteinstellung gemeint. Es gibt vieles, das man bewufit, und vieles, das
man schon unbewufit nicht will. Bei nicht wenigen Menschen gehéren zum
Letzteren das Christentum und die Mission.

Heute pflegen unsere Missionare treu auf dem Posten auszuharren, auf
den sie gestellt sind, selbst bei mangelhaften Erfolgen. In einigen Ge-
bicten des fernen Ostens haben Glaubensboten nicht aufgegeben, obwohl
sie es in Jahrzehnten nur auf etwa 400 Christen gebracht hatten. Ob dies
im Einklang stand mit der Weisung, die der Herr bei der ersten Aus-
sendung der Jiinger gegeben hat, ndmlich der Weisung, dort den Staub
von den Fiiflen zu schiitteln und den Frieden mit sich wiederfortzuneh-
men, wo man nicht wiirdig ist (Mt 10, 13f), und im Einklang mit der
Gewohnheit Jesu, sich nicht allen anzuvertrauen, weil er wufite, was im
Menschen ist (Jo 2,25)? Im Johannes-Evangelium heifit es 11,54: ,Und
Jesus wandelte nicht mehr 6ffentlich unter den Juden, sondern ging hin-
weg von dort in das Land nahe der Wiiste, in eine Stadt, die Ephraim
heifit, und dort hielt er sich auf mit seinen Jiingern.“ Wenn der Herr in
Gleichnissen redete, dann geradezu aus dem Grunde, ,dafl sie sehend
nicht sehen und nichts erblicken und horend héren und nicht verstehen,
damit sie nicht etwa umkehren und ihnen vergeben werde® (Mk 4,12).
Welch ein Unterschied zu dem Bestreben jener Missionare, allen alles
verstandlich zu machen!

Ebenso wie die Nichtchristen miissen sich die Neuchristen akkom-
modieren. Jedes Milieu fordert Anpassung. Pflanzen und Tiere, die aus
dem warmen Siiden in den kalten Norden geraten, miissen sich anpassen,
falls sie nicht zugrunde gehen wollen. Jede Gemeinschaft verlangt Adap-
tation von denen, die sich ihr anschliefen. Ebenso jeder Stand und jeder
Beruf von denen, die ihn wahlen. Bei der Kirche ist das nicht anders, ja
ist es erst recht so. Denn die Kirche ist im Wesen etwas Fertiges, von Gott
Gegebenes, Gebautes. In ihr ist vieles fest geordnet. Die Kirche hat defi-
nitive Lehren, feste Kulte, Gebete, Bekenntnisse, Gebarden, alte, ehr-
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wiirdige, schone und erprobte Traditionen. Folglich kann sie verlangen,
dafl jene, die sich ihr anschliefen, oder ihr von Gott angeschlossen wer-
den, bestimmte ,Opfer” bringen. Neuchristen sollen alles eher als in
allem gleichgeschaltet und iiberfremdet werden. Aber sie missen sich
doch in vielem anpassen, anverwandeln, angewohnen. Sonst bleiben sie
Fremdkorper, die stéren, Unheil stiften und selbst nicht zufrieden sind.
Uberbetonung des Eigenen in der Kirche ist nicht am Platze. In den
Vereinigten Staaten Amerikas lautet heute eine Forderung ,adjust®. Die
Menschen sollen sich der Wirtschaft, der Industrie und ihren Bediirfnissen
anpassen. Der Apparat verlangt seine Rechte. Hier ist die Ordnung in
Unordnung verkehrt. Die Kirche verlangt solches oder dhnliches nicht.
Man kann in diesem Sinn zweifeln, ob Gesellschaften wie die ,Society
for the Preservation of Latin in the Liturgy“, der Gegensatz zur eng-
lischen , Vernacular Society®1, nicht iiber das Ziel hinaus schieffen. Aber
Anpassung des einzelnen und der Volker an die Kirche, die Diézesen, die
Gemeinden ist so oder so notwendig. Man braucht denen, welche noch
heute in den Tropen unbekleidet gehen und arbeiten, keine Bekleidung
aufzuzwingen. Aber in das Gotteshaus pafit die Nacktheit nicht. Man
kann verstehen, wenn in Stddten wie Singapur die Glaubigen in den
Kirchen in ihrer Sprache angeredet zu werden wiinschen. Aber allen
Wiinschen kann die Kirche bei der Vielheit der Sprachen in dieser Stadt
unmoglich geniigen. Die einen und die anderen miissen ein Opfer bringen.
Extremer Tribalismus und Nationalismus, Verlangen nach rassengeférbter
Religidsitdt und Nationalkirchen (Kibangismus). Gestattung der Poly-
gamie und alter heidnischer Riten, Ersetzen des Alten Testaments durch
die Veden oder den Koran ist alles eher als jene Akkommodation, die
von Christen gefordert ist.

3

Aus dem Gesagten ergeben sich Folgerungen fiir die Missionswissen-
schaft. Zu den Aufgaben dieser Wissenschaft gehort es, sich mit der Ak-
kommodation der Menschen und Vélker an die Kirche und die Mission
zu befassen, etwa die Aufgabe zu untersuchen, was die Akkommodation
in diesem Sinn notwendig macht, worauf sie sich erstrecken mufl und mit
welchen Methoden sie bei den Menschen und Vélkern erreicht werden
kann.

Unsere Glaubensboten sollten nicht blofi darauf aus sein, sich den
Leuten und Vélkern anzupassen, sondern auch darauf und sogar vor
allem darauf, die Akkommodation, von der die Rede war, zu finden und
zu verlangen, ohne deswegen eine verkehrte Unterordnung zu fordern.
Auf keinen Fall darf die Akkommodation, wie sie bisher verstanden wur-
de, iiberbetont werden. Solche Uberbetonung wiirde das Werden und die

1 Ich erfubr von diesen Gesellschaften durch McMurtriE in: Jottings from an
African Abbey Nr. 41, March 1960
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Entfaltung des neuen Lebens in den Missionslindern verhindern oder
verlangsamen.

Auch hier gelten die Worte:

Recedant vetera
Nova sint omnia
Corda voces et opera!

Die Nicht- und Neuchristen brauchen das Neue, das alle wollen und
suchen, nicht das Neue, das morgen alt und veraltet ist, sondern das
bleibende Neue, das eschatologisch Neue, das end-giiltig Neue, das unter
dem Gesichtspunkt der Heilsgeschichte Neue.

Von denen aber, um welche sich die Gesandten Christi bemiihen,
kann man nur winschen, daf} sie weniger auf ihre ,Rechte®, ,Vorziige®
und , Werte“ pochen, als sich um die Metanoia oder Sinnesinderung be-
mithen, ohne die keiner ins Gottesreich eingeht?2. ,Selig die Armen im
Geiste.“ ,Selig, die hungern und diirsten nach der Gerechtigkeit.®

Bei den groflen Bauten des Mittelalters ordneten sich die Einzelnen
dem Ganzen unter, ganz selbstverstandlich, selbst wenn sie sich iber-
legen fithlten. So kamen die groflen Leistungen zustande.

2 Vgl. Tu. Oam: ,Von der Umkehr, der Mission und der Missionswissenschaft.”
ZMR 40, 1956, 257—265

RELIGION IM HEUTIGEN JAPAN

von H.van Straelen

Wie kommt es eigentlich, daft die Japanmission so erfolglos ist? Hun-
derte Male hat man mir in Europa und Amerika diese Frage gestellt.
In Japan hat man doch fast alles versucht, und niemals haben sich
grofle, direkte Resultate gezeigt. Der Informierte weif}, was man von
dem sogenannten ,japanischen Frithling“ und von allerhand schonen
missionarischen Berichten und Statistiken aus der Vergangenheit zu hal-
ten hatl.

Man hat die Grinde fiir die Erfolglosigkeit der Japanmission auf
allen moglichen Gebieten gesucht: Stolzer Insularismus, iibertriebene
Genufisucht, mangelhaftes Missionspersonal, sikularisierte Lebensauffas-
sung, Sprachschwierigkeiten, Traditionalismus usw. Aber das alles gentigt
dem Fragesteller nicht. In den folgenden Zeilen will ich versuchen, etwas

1 Vgl. ,Christentum in Japan. Statistik und Wirklichkeit®, in: Wort und Wahr-
heit 1956, Nr. 8 u. 4
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niaher auf dieses Problem einzugehen und dabei besonders die augen-
blickliche Situation im Auge zu behalten.

Es ist auflerordentlich schwierig, ein objektives Bild von der religiésen
Lage Japans von heute zu geben. Es darf einen nicht wundern, die ver-
schiedensten, gegenteiligen Meinungen zu horen. Bald liest und hért man
von dem religiosen Eifer des Volkes, bald von einer vollstindigen Inter-
essenlosigkeit. Merkwiirdigerweise kann man fiir beides Argumente an-
fiihren. Ich kann z. B. in den grofiten Zeitungen Japans tiber irgendeinen
Gegenstand, z. B. Existentialismus, sogenannte Uberbevolkerung (wirk-
liche Uberbevolkerung besteht m. E. in Japan nicht) oder Farbentele-
vision schreiben und bin dann ziemlich sicher, dafl der Artikel von der
Zeitung aufgenommen und bei den Lesern Interesse finden wird. Bote
ich aber der Redaktion einen Artikel iiber Religion an, dann miifite ich
damit rechnen, daf} er abgelehnt wiirde. So wenig Interesse ist heutzutage
unter dem Leserkreis, vor allem bei den Gebildeten, zu finden. So kann
man die grofle Enttauschung des beruhmten protestantischen Theologen
Dr. Emil Brunner verstehen, der wahrend seiner zweijahrigen Pro-
fessur in Japan so wenig Anklang fand. Die Theologie, mit oder ohne
Doktorhut, wird in Japan als Wissenschaft von Interesse einfach nicht
anerkannt. Der Grund dafiir wird hauptsichlich darin zu suchen sein, daft
der Japaner seine ganze Schulzeit hindurch, besonders im Geschichtsunter-
richt und im Unterricht der Naturwissenschaften, gehort hat, Religion sei
Dummbheit, Illusion und Aberglaube.

Diesem Umstand Rechnung tragend, nahm ich als Themata ,Moderne
Philosophie®, ,Automation®, ,Das Bevélkerungsproblem®, ,Sex und Mo-
ralitat“, ,Existentialismus®, ,Der Geist des primitiven Menschen®, um
unter diesen Titeln zu meinem Subjekt, Religion, zu kommen, das Fleisch
und Blut meines Lebens und der einzige Grund meines Aufenthaltes in
Japan ist.

Auflerdem kann man Seiten von Zitationen anfithren, die beweisen,
dafl die Religion im Leben des Japaners nicht viel bedeutet, und gar
nichts bei der Intelligenz.

Andererseits ist man geneigt zu glauben, daf Religion unter der brei-
ten Masse noch eine grofle Rolle spielt, wenn man das phdnomenale
Woachsen gewisser neuer Religionen und die Tempel voll mit Leuten
sieht.

Ein Buddhist aus einem bestimmten asiatischen Lande besuchte Japan
in der Meinung, ein tief religioses Volk mit feierlichen Zeremonien und
frommen Gebeten zu finden, fand sich aber in seinen Erwartungen ge-
tauscht. Was er sah, waren Menschen, die Straflen von amerikanisierten
Stddten bevolkerten und keine buddhistische Pietit mehr zeigten. Ge-
legentlich ist man geneigt, damit einverstanden zu sein. Doch mufi man
sich vor einer Verallgemeinerung hiiten.

Ein Missionar war ganz verwirrt durch eine von einer buddhistischen
Universitit aufgestellte Statistik. Auf die Frage: ,Glaubst du an die
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Unsterblichkeit der Seele® hatten 489 der Studenten mit ,Nein® ge-
antwortet. Der Missionar sah darin ein Zeichen des religiosen Skeptizis-
mus bei den Studenten. ,Und doch®, so antwortete ein japanischer Pro-
fessor, ,zeigen die Zahlen gerade das Gegenteil fiir diejenigen, die den
Buddhismus kennen. Wie der Buddhismus es auffafit*, so sagte der
Professor, ,ist die unsterbliche Seele nichts anderes als ein Produkt
menschlicher Illusion, eine Konzeption, die man verneinen muf}. Das Fun-
damentalprinzip des Buddhismus, Niratma d. h. Nicht-Selbstigkeit, ist
ein Ausdruck dieser Wahrheit. Heutzutage ist es eine Pflicht des Bonzen,
fur die Verstorbenen religitse Zeremonien vorzunehmen, damit anschei-
nend den Gedanken an die Unsterblichkeit der Seele fordernd. Die ein-
fachen Leute wissen nicht, daff der Buddhismus die Existenz der Seele
verneint. Aber man mufl doch wohl annehmen, dafl die Studenten einer
buddhistischen Universitit in Bezug auf diese Frage gut orientiert sind.
Indem diese Studenten die Existenz der unsterblichen Seele verneinten,
waren sie nicht vom Skeptizismus geleitet, sondern vom gesunden Urteil
eines informierten Buddhisten. So ist es eigentlich zu bedauern, dafi nur
48/, die richtige Antwort gaben.®

Dieses eine Beispiel zeigt deutlich, wie kompliziert das Problem ist.
Deshalb — ich méchte es hier wiederholen — ist es eine herkulische Auf-
gabe, in wenigen Linien ein allgemeines Bild von der religiosen Lage
des heutigen Japan zu geben. Das religiése Problem ist ein sehr delikates
und kompliziertes Problem, auch fiir solche, die schon viele Jahre in
Japan sind. Man gewdhnt sich nicht leicht an das religiése Schauspiel von
so vielen verschiedensten Stromungen und so vielen religiosen Sekten. Das
friedvolle Zusammengehen von verschiedenen Religionen, vollkommen
anders in Ursprung und Lehre, ist eine auflerst seltsame Erscheinung,
wenistens in nichtasiatischen Lindern, Derartige Phdnomene sind im
Westen in den letzten neunzehn Jahrhunderten nicht aufgetreten. Das
Christentum war immer die gemeinsame Grundlage kultureller Entwick-
lung. Deshalb brauchen die orientalischen Studenten zum Verstindnis der
westlichen Kultur nur das Christentum zu erforschen. In Japan haben
wir eine vollkommen andere Situation. Der Hauptgrund, weshalb das
japanische kulturelle Leben so verzwickt ist, ist zu suchen in den total
verschiedenen Religionen und religiosen Sekten, die je ihre eigene Far-
bung zum ganzen japanischen Kulturbild gegeben haben.

Wenn wir versuchen, das religiose Leben des heutigen Japan zu er-
fassen, geniigt es deshalb nicht, die drei Hauptreligionen zu studieren.
Viele andere religiose Bewegungen sind aufgekommen, die man in keiner
dieser drei Gruppen unterbringen kann. Aber so verschieden und kompli-
ziert das religiose Leben auch sein mag, so scheint mir doch, daf} sich
alles in sechs Hauptstromungen ergiefit, namlich: Shintoismus, Buddhis-
mus, Konfuzianismus, japanischer Synkretismus, Pseudo-Christentum und
schlieflich das echte Christentum. Diese Stromungen existieren nicht sepa-
rat, sondern fliefen 6fters im Geiste des japanischen Menschen zusammen.
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Und hier kommen wir zu dem ausgeprigten Charakteristikum des japa-
nischen religidsen Lebens, dem Synkretismus. Alle Religionen sind mehr
oder weniger gleich gut. Sollte man deshalb nicht konsequenterweise in
die Tempel aller Religionen gehen konnen? Wir sehen so z. B. Bonzen
in den katholischen Kirchen beten. In unsere Klosterkirche in Tajimi
kommen jahrlich zehntausende Besucher. Unter diesen sieht man immer
eine Reihe vor dem Sanctissimum ihre Hande falten. Es befremdet aber
die Japaner, dafl wir ihre Tempel nicht besuchen, um zu beten. Sie kin-
nen diese Hérte nicht verstehen.

Es gibt zwei japanische Kurzgedichte, welche diese religiose Haltung
des Japaners gut zum Ausdruck bringen:

Wakenoboru Es gibt viele Wege hinauf.
Fumoto no michi wa Angekommen auf dem Gipfel,
Okeredo sehen alle den gleichen Mond der
Onaji shinnyo no Wabhrheit.
T'suki wo miru kana

Nanigoto no _ Was in dem Schrein verborgen ist,
Owashimasu ka wa das wissen wir nicht.
Shiranedomo Trianen der Dankbarkeit
Katajikenasa ni stromen aus den Augen herab.

Namida koboruru

Es ist nicht notwendig, die religiosen Wahrheiten zu kennen, noch
weniger, sie zu studieren. Fs genligt das heilige mystische Gefiihl. Es ist
dem Japaner leicht, alle Religionen auf gleicher Ebene zu werten, weil er
keinen historischen Hintergrund und auch kein Dogma netwendig hat.
Das Gefiihl gibt ihm obendrein die Moglichkeit einer gewiinschten Aus-
wahl und niitzt in den merkwiirdigsten Umstidnden; denn die Gotter
haben dem Menschen zu dienen, nicht umgekehrt. Daran, dafl die Reli-
gion mal eine schwere Last sein kann mit Verpflichtungen, denkt der
Durchschnittsjapaner nicht. All dies erklirt die Leichtfertigkeit, um nicht
zu sagen den Leichtsinn, mit dem die Japaner dem Heiligen gegentiber-
treten.

In Nagano, einem buddhistischen Zentrum, findet sich gleich neben
dem Haupttempel Zenkoji die sog. Onsenmachi, das Vergniigungsviertel.
Erst geht man zum Tempel, um das Shojin ochi (die Abstinenz) mit der
Wallfahrt zu beenden. Danach geht man beruhigt zum Akasen (Bordell),
um sich mit Madchen zu vergniigen. Man braucht sich deswegen nicht zu
wundern, wenn Prostituierte mit Herz-]Jesu- und Marienmedaillen her-
umlaufen. In Asakusa, dem Vergniigungsviertel Tokyos, kann man ge-
legentlich Fotos von nackten Frauen sehen mit bluttriefenden Handen;
sie wollen die Kreuzigung vorfithren. Es gibt Tempel, in denen mannliche
und weibliche Geschlechtsteile verehrt werden, die in Riesengrofie in
feierlicher Prozession herumgetragen und im Tempel als Weihegabe ge-
opfert werden. Inzwischen beten die Glaubigen um FErhaltung der sexu-
ellen Potenz. Man kann Tempelfeste sehen, wo fast nackte Ménner ein
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tragbares Heiligtum herumfiihren und sich dabei fast zum Delirium auf-
peitschen. Die His Master’s voice-Abbildung findet in Japan ihr Gegen-
stiick in Buddha, wie er von seinem Nirwanathron aus sein Ohr herab-
neigt zu den Melodien des Grammophons, wihrend die Platte einen
Rock’nRoll spielt. Man kann gelegentlich den erleuchteten Buddha mit
der Yomiuri-Tageszeitung in der Hand als Inserat abgebildet sehen.
Solche Sachen stoflen uns Westlinder ab und kommen uns vor als eine
grofle Entweihung des Heiligen. Dem ist nicht so bei den Japanern. Bei
ihnen kommt iiberhaupt kein blasphemischer Gedanke auf. Die Religion
kennt keine Einmischung in die personlichen Vergniigen und Belange des
japanischen Menschen; ob sie moralisch oder unmoralisch sind, das spielt
keine Rolle. Die Religion wird einfach eingesetzt, um das Gewissen zu
beruhigen. Um dieses Ziel effektiv zu erreichen, werden aus verschiedenen
Religionen allerhand Stiicke zusammengeniht, nicht um ein neues reli-
gioses System zu schaffen, sondern um eine befriedigende ,moralische®
Basis zu gewinnen, auf der der Japaner tun kann, was er will, ohne dabei
Gefahr zu laufen, sich vorwerfen zu miissen, vollstindig unreligios zu
sein. Es ist eine Art Religion, fiir den jeweiligen Augenblick zubereitet.
Man hat heutzutage fertigbereiteten (Instant-) Kaffee und fertigbereite-
ten Tee. So ahnlich hat der Japaner seine fertigbereitete Religion.
Hier sicht man unmittelbar eines der groflen Hindernisse fur die
Verbreitung des Christentums. Ich muf hier gleich hinzufiigen, dafl der
oben geschilderte Eklektizismus nicht fir Japan allein typisch ist. Wir
finden diese Erscheinung in ganz Asien. Dieses Charakteristikum geht
Hand in Hand mit einem gewissen Widerwillen gegen das Absolute. Die
absolute Fixierung der Wahrheit wird fast als eine westliche Unhoflich-
keit empfunden. Orientalen lieben nicht unser ,Entweder — Oder® in
Sachen der Religion. Ihnen geféllt viel mehr das ,Sowohl — als auch®
einer relativistischen Religionsauffassung. Die Chinesen z. B. sind Kon-
fuzianer, wenn sie erfolgreich sind, und neigen mehr zum Buddhismus,
wenn sie Tod und Unpheil gegeniiberstehen. Der Inder Ramakrishna sagt:
,Ein wirklich religioser Mensch wird gern annehmen, dal auch andere
Religionen Wege zur Wahrheit sind.“ Gelegentlich werden wir im Lande
der aufgehenden Sonne traktiert mit poetischen Ausbriichen wie: ,Alle
Religionen, die in der Vergangenheit waren, sind mir heilig, und ich
verehre sie. In allen kann ich Gott anbeten. Ist das heilige Buch Gottes
abgeschlossen, oder ist es nicht vielmehr eine immer fortstromende Offen-
barung seiner selbst? Es ist ein wunderbares erhabenes Buch, diese gei-
stigen Offenbarungen der ganzen Welt. Die Bibel, die Vedas, der Koran,
die Kojiki und Nihongi sind nur einige Seiten dieses Buches, und eine
noch viel grofiere Zahl mufl aufgeschlagen und beschrieben werden. Wir
stehen in der Gegenwart, aber erschlieflen uns der unbegrenzten Zukunft.
Wir nehmen alles auf, was in der Vergangenheit geschrieben ist; aber
wir ergotzen uns an dem Licht der Gegenwart und offnen alle Fenster
unseres Herzens dem, was in der Zukunft auftagen wird. Heil allen Pro-
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pheten der Vergangenheit, Heil allen Gottesmdnnern der Gegenwart und
Heil allen, die in der Zukunft noch erscheinen werden. Wer weif}, ob
dieses Zeitalter der Wissenschaft nicht einen neuen Christus oder einen
neuen Buddha hervorbringen wird, der eine neue Welt von neuen Illu-
sionen zusammenweben wird, um die gesamte Menschheit zu erlésen?“

Was anders kann der Missionar tun, wenn er solche fieberhafte Hal-
luzinationen hort, als eine gewisse mitleidige, reservierte Haltung ein-
nehmen gegeniiber diesem geschwollenen Pathos des orientalischen Su-
chers, der von einem neuen Christus und einem neuen Erloser trdumt?
Der Missionar kann vielleicht nur sein wie eine sorgende Mutter, die
Wache hilt am Krankenlager ihres in Fiebertrdumen daliegenden Kindes.
Es ist nicht ihre Aufgabe, dem Kind in die Holle seiner Angste oder in
seine entziickenden, himmlischen Traume zu folgen, Thre kithle Hand
bleibt still und gelassen auf der Stirne ihres geliebten Kindes. Das ist
ihre Aufgabe und die einzige Erleichterung, die sie bringen kann.

Ahnlich sitzt der Missionar betend und harrend, bis die Gespenster
verschwunden sind und der Kranke sich beruhigt hat. Je mehr sich die
Welt physisch zusammenschlieRt, um so mehr erscheinen neue Religions-
griinder auf der oritentalischen Bithne. Horen wir auf eine ganz neue
Stimme aus Indien, die auch in Japan viel Widerhall gefunden hat:
»Trotz all den scheinbaren Widerspriichen kénnen wir in der augenblick-
lichen Unruhe das allmahliche Aufdimmern eines grofien Lichtes wahr-
nehmen, eine wachsende Verwirklichung der Uberzeugung, dafl es einen
geheimen Geist gibt, in welchem wir alle eins sind. Uberall nimmt man
ein grofles Verlangen wahr, in Ubereinstimmung mit dieser Erkenntnis
ein geistiges Reich auf Erden zu griinden. Sogar die Hindernisse der
religios dogmatischen Anschauung sind lange nicht mehr so groff wie
frither. Der Fortschritt des Gedankens hilft den verschiedenen Religionen,
den Ton des Ewigen anzustimmen, den Ton des Universums, die eine
Wahrheit des Geistes, den das Leben sucht, dem es folgt und in dem es
sich beseligt, immer und iberall.

Dieser Standpunkt ist charakteristisch fiir die orientalische, und be-
sonders fiir die japanische Welt. Er zeigt, dafl keine Religion absoluten
Wert besitzt. Alle Dogmen sind relative und unvollkommene menschliche
Versuche, sich dem groflen Geheimnis des Daseins zu ndhern. Den Mis-
sionaren wird angeraten, nach diesen Prinzipien zu handeln. Sie sollen
ihre traditionelle Intoleranz und ihren religiésen Imperialismus beiseite
legen. Sie sollen in die Zukunft hinausschauen, nicht um die anderen
Religionen zu zerstoren, sondern um sie mit dem Christentum koexistie-
ren zu lassen, wihrend die eine Religion die andere anregt, auf das
letzte Ziel, die vollstindige Einheit der religiésen Wahrheit, hinzu-
arbeiten. Alle Zaune und alles private Eigentum im Reich der Wahrheit
sind unniitz. Die endgiiltige Wahrheit, welche es auch immer sein mag,
ist das neue Testament jedes existierenden Glaubens.

192



Es ist klar, daf} fiir Geister, die so denken, die Lehre des Christentums
schwer zu verstehen ist. Diese Religion lehrt nicht nur, dafl Christus die
hochste Offenbarung der Wahrheit ist, sondern dafi Er einfach und ab-
solut die Wahrheit, der Weg und das Leben ist. Die Japaner finden
keinen Geschmack an dieser Absolutheit, und auch nicht am Absoluten
im allgemeinen. Sie machen auch keinen klaren Unterschied zwischen
Gerechtigkeit und Ungerechtigkeit, Reinheit und Unreinheit, Siinde und
Tugend, wie wir Christen das tun. Man konnte fast sagen, fiir die Ja-
paner gibt es immer ein Niemandsland, das zwischen zwei Absoluten
liegt. Niemand hat absolut recht und niemand hat absolut unrecht. Das
tritt auch so deutlich hervor bei dem japanischen Gerichtsverfahren.

Dieser Widerwillen gegeniiber dem Absoluten wird auch wohl der
Grund sein, weshalb man niemals eine klare Antwort auf Fragen be-
kommt. Die Antwort ist immer unbestimmt, und man lafit sich nicht
binden. In der gewohnlichen japanischen Unterhaltung zieht man eine
unbestimmte Form vor, irgendwo gelegen zwischen Prisens und Futur.
Obendrein hat man eine Menge Ausdriicke, die ,vielleicht”, ,ungefdhr®,
»>wahrscheinlich® und sonstige Unbestimmtheiten bezeichnen. Natiirlich,
wenn man mit diesen Worten jongliert, verliert man niemals sein Ge-
sicht. In vielen Lindern Asiens sehen die Leute lieber die Berge verhillt
in Dunst und Nebel als eine im Sonnenlicht strahlende Landschaft. Die-
selbe Haltung zeigen sie in ihrem religiosen Leben. Exaktheit im Reli-
gionsunterricht ist ihnen sehr unangenehm, und sie haben einen wahren
Abscheu vor dem Absoluten. Einer der Griinde, weshalb sie die vage
Haltung vorziehen, ist wohl in dem Umstand gelegen, dafl sie sich nicht
sicher fuhlen in Bezug auf die Grundlage ihrer Religion. Ein buddhi-
stischer Monch forderte einmal seinen Kollegen heraus, den Suiren gegen-
iber dieselbe Textkritik zu verwenden, wie die Christen es ihrer Bibel
gegeniiber tun. Nach einer Woche hat man ihn aus dem Tempel ver-
wiesen. Man kann leicht mit buddhistischen Bonzen sich religios unter-
halten, solange das Gesprich auf der Oberfliche bleibt. Man kann bis
tief in die Nacht mit ihnen reden; aber man versuche nicht, zu tief zu
graben. Denn dann wiirde die Unterhaltung bald beendet sein und man
wiirde als unfreundlicher Gast angesehen werden.

Eine andere charakteristische Eigenart des japanischen religiosen Den-
kens, ohne welche der vorhergenannte Relativismus nicht bestehen konn-
te, ist die ausgesprochene Abneigung gegeniiber logischen Zusammen-
hingen oder Vernunftschliissen in Bezug auf religiose Angelegenheiten.
Die Japaner geben sich iiberhaupt keine Miihe, die Religion in irgendeine
Beziehung zu bringen mit intellektuellen Vorgiangen. Wenn man einen
Japaner fragt, zu welcher Religion er gehore, wird er in neun von zehn
Fillen antworten: ,Meine Familie gehort zu diesem oder jenem Tempel;
warum, das weifl ich nicht.“ Ganz selten wird er antworten: ,Ich glaube
an diese oder jene Religion.“ Einen Grund fir seinen Glauben wird er
fast niemals angeben. Die erste Antwort, worin er von der Religion
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seiner Familie sprach, bedeutete nur, in welchem Tempel sein kinftiges
Begribnis stattfinden wird. Die geistige Wilbegierde der Japaner, die
tatsiachlich sehr grofy ist, scheint auf einmal zu versagen, wenn es sich
um Religion handelt.

Wenn man Besichtigungstouren durch Japan macht und die vielen be-
rihmten Tempel besucht, ist man erstaunt uber die Oberflichlichkeit, ja,
fast Sinnlosigkeit der gegebenen Erklarungen. Sie ziehen es vor, mog-
lichst unbestimmt zu bleiben, oder noch besser, die Antwort zu geben, die
dem Fragesteller angenehm ist. Ich horte von einem Missionar, der bei
dem Besuch eines Tempels auf seine Frage, ob die Gottheit, von der ge-
rade gesprochen wurde, wirklich iiber dem See erschienen sei, zur Ant-
wort bekam: , Urspriinglich war es eine Legende; aber es ist so lange her,
dafl es jetzt eine historische Tatsache geworden ist.”

Denkt man ruhig uber diese typisch japanische Antwort nach, so kann
man einigermaflen begreifen, dafi Diskussionen nutzlos sind. Wiederholt
habe ich berithmte buddhistische Kloster besucht. Wenn ich nach verschie-
denen Problemen fragte, die in direkter Beziehung standen mit dem Kult
an dieser Stelle, antworten sie meistens: ,Das wissen wir nicht“ oder
gar: ,lhre Fragen zeigen, dafl Sie mehr von der Sache wissen als wir.”
Wie sehr ich auch Verallgemeinerungen ablehne, so glaube ich doch, ge-
niigend Argumente zu haben, die beweisen, dafl die Japaner vollstindig
uninteressiert sind in Bezug auf die Wahrheit ihrer Religion. Fragt man
einen Japaner, ob dieser oder jener Glaubensartikel wahr ist, wird er
einen wildfremd anschauen. Man kann fragen, ob es praktisch oder an-
genehm ist, ob es ihm hilft; dann kann man eine Antwort darauf be-
kommen. Nur ein merkwiirdiger Auslinder kann eine so merkwiirdige
Frage stellen wie: ,Ist es wahr?“ Nichts ist ihnen weniger lieb, als
religiose Diskussionen zu fithren, und es ist z. B. nutzlos, metaphysische
Gottesbeweise auseinanderzusetzen. Je mehr man zu beweisen sucht, um
so grofler der Zweifel. In ihren Augen kann es nie wahr sein; denn sie
sagen ganz offen — wenigstens die Intellektuellen —: Wissenschaft ist
ein Forschen nach der Wahrheit, aber Religion ist das Suchen nach Illu-
sionen.

Die japanische Logik, die teilweise auf indischer Philosophie basiert,
ist mit Gefiihlen gesittigt. Ihre Ideen sind mit Empfindungen geladen,
und in ihrem psychologischen Aufbau kann man sehr schwierig die Grenz-
linie von reiner Vernunft und Gefiihl unterscheiden. Der abendlindischen
Logik geht es um die Richtigkeit des Denkens mit dem Zwedk, die Wahr-
heit zu erfassen und zu begrinden. Das Ziel der japanischen Logik ist,
den Gegner vor allem gefiihlsmiflig zu iiberzeugen oder zu gewinnen.
Diskussionen, gehalten auf rein intellektuellem Niveau, sind fiir einen
Japaner vollstindig ungeniigend, nicht weil diesen Diskussionen logische
Beweiskraft abgeht, sondern weil sie in keiner Weise ihr Gefithl an-
sprechen. Wahrheit, eingeschlossen in kalten, abstrakten Gedanken, kann
von einem Japaner nicht tief empfunden und deshalb auch nicht bewertet
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werden. Diese Invasion des Gefiihls in das Gebiet der Vernunft verursacht
oft Konflikte im Geiste des Individuums.

Es gibt in uns, so sagt der Japaner, viele irrationale und unlogische
Impulse, und denen zu folgen ist etwas Gutes und Lobenswertes. Leben
ist weniger Logik als vielmehr eine Evolution in den gegebenen Um-
stinden, und Handeln in Ubereinstimmung mit den aktuellen Gegeben-
heiten, wenn sie auch unlogisch erscheinen, ist sicher micht abzuweisen.
Das mag vielleicht eine Erklirung dafiir sein, dafl die Japaner, auch
wenn sie nichts glauben, doch ihre Tempel besuchen. Es ist doch sehr
merkwiirdig, dafl die auflerordentlich gut gebildeten Japaner in religiosen
Sachen alles Rationelle ausschliefen. Sie kommen uns ofters vor als
seelisch gespalten. Sie geben leichten Herzens zu, dafl ihre Religion illu-
sorisch ist, aber sie sagen, dafl sie sich dabei sehr wohl fihlen. ,In diesem
Punkte®, so behaupten sie, ,unterscheiden wir uns nicht von anderen V6l-
kern. Die Christen haben ihre Illusion von der Auferstehung und dem
Leben nach dem Tode. Wir haben unsere eigenen Illusionen und sind
damit vollkommen zufrieden.” In dieser Hinsicht sind die Gebildeten
und die Ungebildeten mehr oder weniger gleich, nur ist die Schlufifolge-
rung der beiden verschieden. Wo das einfache Volk im Namen der Reli-
gion die Vernunft abweist, ignorieren die Intellektuellen die Religion im
Namen der Vernunft. Aber doch nicht ganz, denn sie fithlen noch eine
gewisse Unbefriedigung und Unruhe, weil man den Unglauben nicht so
sicher beweisen kann. Aus diesem Grunde werfen sie noch immer ihre
Pfennige in die Opferstocke der Tempel.

Ein anderes Charakteristikum des japanischen religiosen Lebens ist die
Tendenz zu einem gewissen sentimentalen Asthetizismus 2. Einer der grofi-
ten Dichter Japans, Basho (1644—1694), schrieb das sehr bertiihmte und
noch immer auflerordentlich populare Kurzgedicht:

Kare eda nmi Karasu no tomarikeri  Aki no kure,
Auf dem diirren Zweig hodkt eine Krahe. Es ist Spatherbst.

Die Japaner lieben dieses Gedicht so aulerordentlich, weil es die mono
no aware zum Ausdruck bringt, ein Etwas an den Daseinserscheinungen,
das man nicht beschreiben kann. Es ndhert sich einem tief melancholischen
Gefith]l uber die traurigen, vorubergehenden Aspekte der Dinge in der
Natur und im menschlichen Leben. Gerade wie die Natur, die Bliiten,
die Baume und das Gras, so ist es auch der Fall mit unserem unsicheren,
fliichtig dahinfliefenden Leben, das doch immer zu einem tragischen Ende
fuhrt. Diese tiefsinnigen Trdumereien finden wir natirlich auch anders-
wo, aber in Japan sind sie stark religios gefarbt. Hier haben sie sich zu
einer gewissen Pseudoreligion ausgewirkt. Schauen nach der traurigen
Seite der Natur setzt den Japaner in den Stand, eine gewisse Hilfe zu

2 Einige Gedanken iiber dieses japanische Asthetentum sind ANGELUS ASCHOFF
O.F.M. entlehnt. Er hat sie erst publiziert in The Japan Missionary Bulletin, und
nachher in der ZMR 43, 1959, 123—127
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schipfen fiir sein geistiges Leben. Es bringt ihm eine Art Pseudoerlésung.
Der diirre Zweig, die Krihe und der Herbstabend bewirken in seinem
Gemiit tiefe Melancholie. Dieser sentimentale Asthetizismus macht die
Schénheit zu einer Art Religion und verwirft die echte Religion als etwas
Wertloses, ja als etwas Unerzogenes. Ich will hier nicht behaupten, dafl
alle Japaner so poetisch veranlagt sind, wenngleich die Zahl der Kiinstler
und Kunstliebhaber héher ist als in jedem anderen Land. Auch will ich
nicht sagen, dafl alle Japaner traumverloren aus ihren Fenstern spidhen —
ihre flammenden Hochofen, ihre Wilder von Schornsteinen und ihre Dschun-
gel von Televisionantennen auf den Dichern der Hauser geben uns ein
ganz anderes Bild —, und doch beeinflufit dieser schein-religiose Astheti-
zismus Millionen Japaner stark. Die ganze geistige Verfassung und die
Atmosphire von kunstsinniger Ruhe und Selbstbeherrschung hilt die
Japaner davon ab, sich besonders um die Bedeutung und die Probleme
des menschlichen Lebens zu bemithen. Warum soll ich mir Sorgen machen
iiber die Erlésung, iiber das Leben nach dem Tode usw.? Das zeigt, dafl
man keinen feinen Geschmack hat. Ein Gesprach tber die zehn Gebote
wird nicht besonders geschitzt, manchmal sogar verabscheut als Yabo,
als Fehlen der reifen Gentigsamkeit, als deutliches Zeichen, dafl man
nicht ,distinguiert’ ist. Mehr als alle anderen Dinge schitzen sie aufier-
ordentlich ein starkes Schonheitsempfinden mit einer delikaten Etikette.
Das ist wirklich schon, charmant und chic, das ist etwas Verfeinertes, das
pafit zu uns Menschen von zartem Geschmack, von tiefen artistischen
Empfindungen.

Es ist klar, daR solch eine Geisteshaltung es sehr schwierig macht,
Christ zu werden. Das Evangelium verlangt einen starken Glauben,
ein entschlossenes Handeln, um das Ubel zu bekdmpfen. Derartige Dinge
kommen den Japanern wie ldstige, unangenehme Aspekte, ja sogar
bauerisch vor. Warum soll man sich aufregen tiber die groflen Probleme
des Lebens? Das zeigt eine gewisse Unfeinheit. Deshalb sollen Menschen
mit zartem Empfinden und mit noch feinerem Geschmack sich davor hi-
ten, in Berithrung zu kommen mit dieser christlichen Religion, die ihnen
als yabo no koto, als etwas Undistinguiertes, etwas Unmanierliches, er-
scheint, das — wie sie meinen — deutlich zum Ausdruck kommt in den
»platten® Briefen des heiligen Paulus. Es diinkt mich, dafl dieser aufler-
ordentlich elegante Asthetizismus, den man entdecken und verfolgen kann
durch die ganze japanische Kulturgeschichte, grofitenteils verantwortlich
ist fir ihr AuBerst merkwirdiges System ethischer Werte, das auf die
Todsiinde eines Giirtels, der nicht gut sitzt, und auf die kleine Ungefiigig-
keit eines Massenmordes hinausgeht. Damit sind wir bei dem grofien
Problem von Gut und Bés, von Scham und Schuld angelangt, einem
Problem, das so verzwickt und verkrampft ist, wie kaum bei einem an-
deren Volke der Welt. Die Japaner machen sich nicht viel Sorge um das
Problem der Siinde. Die Leute konnen gefoltert werden von phanta-
stischen, trivialen Skrupeln iiber eine kleine Verletzung der Etikette,
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die in den Augen des Okzidentalen iiberhaupt keine Siinde ist. Zu glei-
cher Zeit aber kénnen sie blind sein in Bezug auf die Tatsache, dafl er
oder sie gewohnheitsmiBig eine wirkliche, schwere Siinde anderer Art
begeht. Ein Beispiel! Es ist keineswegs selten in Japan, Leute zu finden,
die von Angst besessen sind, weil ihre Kleidung etwas in Unordnung
geraten ist und sie deshalb komisch oder lacherlich wirken kénnten. Sie
konnen sich Sorgen machen und das Gefiihl hegen, als ob sie sich schwer
vergangen hitten, nur weil sie unterlassen haben, ein Geschenk zu geben,
wie es der allgemeine Anstand verlangte. Zur selben Zeit konnen sie
vergessen, dafl sie durch Abort einen schweren Mord auf sich geladen
haben. Wirkliche Schuld ist fiir viele iiberhaupt keine Realitét, und viele
sind sich des Bosen in ihnen selbst nicht bewufit.

Zu Beginn des Jahres 1957 wurden in Tokyo die Erinnerungen der
japanischen Kriegsverbrecher unter dem Titel: Shi to Eiko, d. h. ,Tod
und Glorie* veroffentlicht. Die Schreiber waren japanische Militirs von
Generilen bis Sergeanten. Alle sind in Ostasien hingerichtet worden.
Nicht einer davon starb mit einem Gefiithl der Schuld, nicht einer war
sich irgendeiner Siinde bewufit. Die Schreiber dieser Memoiren starben
alle in Glorie, wenigstens in ihren eigenen Augen und in den Augen
ihrer Landsleute. Die Verurteilten bezeugten mit ihrer Feder in der
letzten Minute vor dem Tode, dafd sie alle als ,noble Menschen, lobens-
werte Japaner, gute Gatten, Vater und S6hne® starben. Keiner starb reu-
miitig, das Schuldbewufitsein war nicht vorhanden. Jeder glaubte, daff
seine Todesstrafe unverdient war. Sie hatten alle ein ,reines, schuldloses
Leben® hinter sich.

Die Japaner sind immer geneigt gewesen zu verneinen, dafl die Tu-
gend im Kampf gegen das Bose besteht. Man sagt: Eiyu iro wo konomu,
d. h. ,Der Held liebt die Prostitution®, womit sie ausdriicken wollen, dafl
der Held jenseits von Gut und Bés stehe. Sie brauchen keinen Moral-
kodex. Der grofie Shintoist Motoori Norinaga schrieb: ,Ein Moral-
kodex ist gut fiir die Chinesen, deren inferiore Natur solche artifizielle
Einschrinkungen notwendig macht.“ Ich will nicht sagen, dafl die Japaner
schlechtes Verhalten vollkommen verneinen; aber sie sehen nicht das
menschliche Leben als eine Bithne, auf der gute und bose Kréfte mit-
einander kimpfen. Wenn jeder secinem eigenen Instinkte treu folgen
wiirde, wiirde jeder gut sein. Kein Ubel ist mit der Seele des Menschen
verwachsen. Sie haben keine Lehre von der Erbstinde. Ihr Motto: Ningen
honrai zen de aru — ,Der Mensch ist von Natur aus gut® pafit vorziig-
lich zu der japanischen Geistesverfassung. Einen wirklichen Begriff von
Stinde kann man im Shintoismus nicht finden, auch nicht in den vielen
neuen Religionen, nicht einmal im Buddhismus. Siinde ist hier nur Un-
wissenheit, keine Perversion der ganzen Personalitit. Sie wissen von
keinen paulinischen Kdmpfen zwischen Fleisch und Geist. In uns gibt es
eigentlich nichts essential Schlechtes. Kein Japaner wiirde mit dem Psal-
misten ausrufen: , Wasch mich rein von meiner Schuld, o Gott. In Siinden
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bin ich empfangen. Wende weg deine Augen von meinen Missetaten®
(Ps 50). Ich frage mich ofters, ob diese grofle (nicht vollstindige) Ab-
wesenheit des Schuldgefiihls nicht zu einem grofien Teil verantwortlich ist
fiir die fast unglaubliche Leichtfertigkeit, womit die Japaner Selbstmord
begehen. Ich mochte hier einiges aus japanischen Tageszeitungen zitieren.
Was ich anfithre, kann man normalerweise in jeder Tageszeitung lesen:
»Um 1.30 nachts wurde ein 14-jdhriger Junge von einem Polizisten auf
der Strafle aufgefunden. Er wurde sofort im Hospital behandelt, starb
aber schon denselben Tag. Er hatte Rattengift zu sich genommen. Seine
letzten Worte waren: ,Ich mochte sterben, weil ich Kopfschmerzen habe®.“
— ,Die Tochter eines Polizisten und ihr Liebhaber beendeten ihr Leben
durch eine Dynamitsprengung in einem Hotelzimmer. Die zerstorten
Glieder fand man mit einem blutiibergossenen Papier, worauf zu lesen
war: ,Bitte, vollzichen sie unsere Verma@hlung und unser Begrébnis zu-
sammen in einer Zeremonie. Wir litten beide an Tuberkulose’.“ Diese
Krankheit ist in Japan Grund genug, um aus dem Leben zu scheiden.

Unter der Uberschrift: ,Die unnétigen und grundlosen Selbstmord-
versuche dieser Woche“ meldeten die japanischen Zeitungen neulich fol-
gendes: ,Ein 28jdhriger Mann sprang in den Yodo-Fluf} bei Osaka. Es
war Mitternacht. Ein junges Méddchen, das mit ihm war, rannte schnell
zur nachsten Polizeistation um Hilfe. Alarmsignale wurden gegeben. Man
suchte den ganzen Fluf} entlang ohne Erfolg. Spiter fand man den Mann
ganz durchnaflt und zitternd in seinem Hause. Auf die Frage, weshalb
er ins Wasser gesprungen sei, anwortete er: ,Ich glaubte, meine Geliebte
wiirde mich zuriickhalten. Sie tat es nicht und zeigte damit, dafl sie mich
nicht liebte. So bin ich dann wieder aus dem Wasser gekrochen, um nach-
zudenken®.”

+Der 20jdhrige Kei Watanabe hatte Tokyo verlassen, um mit seiner
Geliebten in einen Vulkan zu springen. Es regnete sehr, als sie an den
Fufl des Berges ankamen. Er hatte nur Geld mitgenommen fiir die Hin-
auffahrt mit dem Bus fiir eine Person. Die Fahrkarte gab er dem Mad-
chen mit der Bitte, oben auf dem Berg zu warten, bis er nachgekommen
sei. Er fing an, im Regen zu gehen. Der Regen aber kiihlte sein Feuer
fiir den Liebesmord. Er lief zu einer Bergpolizeistation und bat die
Polizei, seine Geliebte zu verstindigen.®

,Die 51jahrige Frau Suzuki hingte sich in ihrem Hause auf. Der Mann
und die Kinder erzihlten der Polizei, dafl die Verstorbene ganz versessen
war auf das Pachinkospiel (Gliicksautomat), wodurch sie viele Schulden
auf sich geladen hatte. Die Polizei nahm diesen Grund sofort als ge-
niigend dafiir, sich das Leben zu nehmen.*

Seit dem Selbstmord einer Manchu-Prinzessin mit ihrem Geliebten
neulich hat die Zahl dieser Liebesmorde entsetzlich zugenommen, und die
japanischen Zeitungen suchen das junge Volk zu beruhigen mit Artikeln
wie folgt: ,Ein Mittelschullehrer beging Selbstmord mit einer 14jahrigen
Schiilerin in einer japanischen Herberge in Hamamatsu. Der Lehrer war
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nur 25 Jahre alt und wahrscheinlich unerfahren in Behandlung seiner
Emotionen. Als Erzieher fehlte ihm die erzicherische Verantwortung, dafl
er seine 14jihrige Schiilerin auf dem Wege zum Tode mit sich nahm.
Doppelte Liebesmorde und Familienselbstmorde sind typisch fiir Japan.
Im letzten Falle zichen die Vater und Miitter, die den Willen zum Leben
verloren haben, ihre eigenen Kinder mit in den Tod. In den Féllen von
Liebesselbstmorden hingegen wirkt eine Partei nur mit am Selbstmord
aus Sympathie mit jenem, der sterben will. In anderen Lindern gibt es
kaum solche doppelte Liebesselbstmorde, und das ist doch wohl ein Zei-
chen, dafl wir Japaner iibertricben sentimental sind. Seit dem doppelten
Selbstmord auf dem Berge Amagi von Prinzessin Aishin Kakura Eisei
und Takemichi Okubo ist die Zahl von jugendlichen Selbstmorden enorm
gestiegen. Das ist eine Art geistige Epidemie. Es hat wirklich einen Sinn,
die Mode von Kleidung und Haartracht nachzuahmen, weil dies eine
Anderung von Gefiihlen hervorruft. Die Jugend aber soll sich hiiten, ihr
junges Leben wegzuwerfen in der augenblicklichen Selbstmordmanie.
Mode in Kleidung ist sicher etwas Gutes, aber Mode in Selbstmord ist
vielleicht weniger anzuraten.®

Schliefilich gibt es noch eine charakteristische Eigenart im religitsen
Leben der Japaner, ndmlich die, dafl sie primédr, wenn nicht exklusiv,
fast vollkommen diesseitig eingestellt sind. Religionen werden abge-
schitzt, inwiefern sie iibereinstimmen mit dem natiirlichen Verlangen des
Menschen. Sie fragen niemals nach den letzten Griinden oder nach letzten
Ursachen. Wohl fragt man sich, ob diese oder jene Religion zeitliche Vor-
teile bringt oder nicht, ob man damit weiter durch die Welt kommt oder
nicht. Und so schweift der Japaner durchs Leben und macht seinen Bettel-
gang durch alle moglichen Tempel und wendet sich an Gotter, Buddhas,
Boddhisatvas, Zauberer, Propheten, Gesundbeter und Visiondre und pruft,
wieweit diese thm Freunde, Gesundheit, Gluck oder Reichtum in diesem
Leben besorgen konnen. Wie Schmetterlinge flattern sie von einer Blume
zur anderen. Sie sind wirklich religiose Don Juans, wandernde Ahasvere
im Reiche der Religion, unstet, immer auf dem Marsch, ohne je Ruhe
zu finden. Sie haben keine seelische Heimat. Das erklart auch, weshalb
die Zahl der Religionsanhinger in den Statistiken sehr stark auf und ab
geht. Es ist gerade diese religiose Unbestindigkeit, die Hunderte von
neuen Religionen ins Leben ruft, die fast alle nur eine kurze Lebensdauer
haben. Es ist gerade diese religiose Schwirmerei, die einen oft traurig
macht, wenn man das alles sicht bei einem Volke, das doch guten Willens
ist und das zweifelsohne viele gute Eigenschaften hat. Es wunscht, etwas
zu verehren, weifl aber nicht, an wen es sich wenden soll.

Moge diese Auseinandersetzung, von der ich gestehe, dafl sie noch sehr
unzureichend ist, dazu beitragen, dafl viel und inbrinstig gebetet wird
um die Gnade der Erleuchtung fiir das freundliche japanische Volk. Es
war meine Absicht, besonders die Schwierigkeiten fiur die Mis-
sionierung Japans herauszuheben. Wenn bei meiner Malerei an einigen
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Stellen die Farbe etwas zu stark aufgetragen zu sein scheint, dann war
dies der Grund dafiir. Ich glaube sagen zu diirfen, daff obige Ausfithrun-
gen die objektive Wahrheit mehr oder weniger treffen. Ich habe mich
wenigstens von Mitbriidern dazu ermuntern lassen, die der Meinung sind,
daf} eine derartige Aufkldrung in der breiten Uffentlichkeit notwendig
ist. Moge deshalb dieser Aufsatz zum besseren Verstindnis des japa-
nischen Volkes und zur Einsicht dessen, was ihm nottut, etwas beitragen!

WAS WIRD IN DEUTSCHLAND VON KATHOLISCHER SEITE
FUR DIE AFRO-ASIATISCHEN STUDENTEN GETAN?

von Josef Schmitz

Uber das sehr bedeutsame Problem der Afro-Asiaten in Deutschland
ist in letzter Zeit vieles und Vielschichtiges geschrieben worden!. Es
diirfte sich lohnen, auch einmal eine zusammenfassende Ubersicht zu
geben tber die Arbeit jener Stellen und Personlichkeiten, die sich von
katholischer Seite um die Afro-Asiaten bemiihen 2.

I. Wer bemiiht sich um die Afro-Asiaten?
1. KAAD (Katholischer Akademischer Ausldnder-Dienst), Bonn,

Reuterstrafle 39.

Der Katholische Akademische Auslinder-Dienst ist ,eine im Rahmen
des Zentralkomitees der Deutschen Katholiken bestehende Arbeitsgemein-
schaft, die sich zur Aufgabe gesetzt hat, die Betreuung der in Deutschland
lebenden, vor allem asiatischen und afrikanischen Studenten und Prakti-
kanten, sowie deren Begegnung mit dem religiosen, kulturellen und sozi-
alen Leben Deutschlands in jeder ihr moglichen Weise zu fordern...
Mitglied der Arbeitsgemeinschaft kann jede Personlichkeit, Dienststelle
oder Organisation werden, die in ihrer Arbeit diesem Anliegen dient
und bereit ist, im Sinne der Richtlinien der Arbeitsgemeinschaft zu ar-
beiten® 3. Die deutschen Bischofe haben den KAAD als Zentralstelle fiir
die Arbeit unter den tiiberseeischen Studenten anerkannt.

Im KAAD arbeiten derzeit mit:

a) Kirchliche Institutionen und Verbédnde:
Papstliches Werk der Glaubensverbreitung in Aachen
Ludwig-Missionsverein in Minchen

! Vgl. die Literaturangabe am Ende des Artikels.

® Vgl. H. Haas und W. Kierer, ,Der Anfang ist gemacht®. In: Die katholischen
Missionen 77, 1958, 41—44,

# Ziffern 1 und 8 der Geschiftsordnung des KAAD.
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Katholische Deutsche Studenten-Einigung
Konferenz der deutschen Studentenpfarrer
Katholischer Akademiker-Verband
Deutsches Kolpingswerk
Deutscher Caritas-Verband
Deutscher Zweig der Pax Christi
Institutum Sinicum
Adam-Schall-Gesellschaft
Deutscher Zweig der Overseas Students Coordination
b) Die ortlich ernannten Seelsorger fir iiberseeische Studenten und
Praktikanten
c) Einzelpersonlichkeiten. 4

. Papstliches Werk der Glaubensverbreitung, Aachen, Hermannstrafle 14.

Es tragt den KAAD geistig und materiell.

. Ludwig-Missions-Verein, Miinchen, Maxburgstrafle 2.
. Justinuswerk, Fribourg (Schweiz), 8 route de Jura.

(Unterhélt einige Stipendiaten an stiddeutschen Hochschulen.)

. Gesellschaft zur Forderung und Betreuung asiatischer Studenten,

P. Franz Eichinger SVD, Ingolstadt/Donau (Postfach 19), und
Karl Tacke, Wuppertal-Barmen, Leimbacherstrafle 53.

. Das Auslandsamt der Katholischen Deutschen Studenten-Einigung

(KDSE). Bonn, Kélnstrafle 101.

. Eine Gruppe Laien um Rechtsanwalt Thora, Miinchen, Innstrafle 2.
. Institutum Sinicum, Kénigstein (Taunus), Bischof Kallerstrafle 3.

Leitung: Dr. Thaddius Hang.

. Adam-Schall-Gesellschaft fur chinesische Studenten. Vereinigung chine-

sischer und deutscher Freunde. Freiburg (Brg.). Gegrindet 1957, Ge-
neralsekretir: Dr. P. Hsiao, geistlicher Beirat: P. Augustin Liu OFM.
Ziel: Aus- und Weiterbildung von chinesischen Diplom-Ingenieuren
und die Gewdhrung von Hilfeleistungen fir die an deutschen Hoch-
schulen studierenden Chinesen. 5

10. OSCO (Overseas Students Co-Ordination), Bonn, Reuterstrafle 39. —

Die Osco ist die Bewegung der katholischen asiatischen und afrika-
nischen Studenten in Furopa. Sie will den iiberseeischen Studenten eine
menschliche Heimat geben, sie zu einer lebendigen Begegnung mit den
europdischen Kulturen bringen und sie auf ihre spédteren Aufgaben in
ihrem Heimatland vorbereiten. 6

Mit dieser Aufzihlung, welche keinen Anspruch auf Vollstindigkeit

macht, diirften im wesentlichen die Stellen genannt sein, die sich in be-
sonderer Weise mit dem Problem afro-asiatischer Studenten befassen.

4 Bericht KAAD, Oktober 1958.

5 ZMR 41, 1957, 229f.

8 Vgl. Kontakte-Mitteilungen fiir unsere Freunde. Offizielles Organ der Osco
Deutschland. Bonn.
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Man sollte allerdings hier noch in besonderer Weise auf die Legio Mariae
und den Gral hinweisen, die — wenngleich nach auflen nicht so sehr
vernehmbar — sehr rihrig sind 7. Daf die Arbeit unter den Afro-Asiaten
auch von staatlichen Stellen und privater Seite bereitwilligst gefordert
wind, sei hier — ohne allerdings nidher darauf einzugehen — erwihnt.

II. Was wird fiir die Afro-Asiaten getan?

Nachdem wir festgestellt haben, wer arbeitet, stellt sich von selbst
die Frage, wie gearbeitet wird. Mir scheint zunichst, dafl bei allen
Stellen ein und dasselbe Ziel angestrebt wird: Betreuung 8.

Wie stellt man sich diese Betreuung vor?

Zunachst handelt es sich um eine unmittelbare Betreuung, die sich
folgendermaflen darstellt: Studienférderung durch Vergabe von
Stipendien an qualifizierte Studenten — Soziale Hilfe durch Bei-
hilfen, Familienvermittlung, Wohnungs- und Arbeitsplatzvermittlung,
Studienberatung und Studienhilfe — Bildungsarbeit, vor allem
durch Seminare und Einfithrungskurse — Freizeitveranstaltun-
gen, vor allem Ferienfreizeiten und Studienreisen — Seelsorgliche
Betreuung.

Diese unmittelbare Betreuung wird erginzt durch eine mittelbare:
Vertretung der in dieser Arbeit liegenden Interessen vor den offiziellen
Stellen — Publizistische Verbreitung dieses Anliegens — Beratung —
Schulung — Bemithung um Koordinierung aller mitarbeitenden Stellen ®.

So ist der Betreuung ein wirklich weites Feld gesteckt. Wie die Afro-
Asiaten zundchst auf ,Betreuung® reagierten und wie sie heute dariiber
denken, sagt uns André Thé in seinem Artikel ,Wir Uberseestudenten
und unsere Gastgeber® 10, Sehr deutlich sind die Worte: ,,,Weg mit Be-
treuung! Keine Bevormundung!® So haben wir uns lange gewehrt gegen
unsere Gastgeber in Furopa, besonders in Deutschland. Das ist alles
sehr schon, aber es ist so einfach zu sagen, was wir nicht wollen. Wir
bleiben dabei sehr negativ. Es ist aber hochste Zeit, dall wir uns dariiber
Gedanken machen, was wir eigentlich wollen und erwarten von unsern
Gastgebern!“ 1t Bei der Betreuung kommt es letztlich wieder auf die
rechte Begegnung an. Wenn das Problem der Begegnung richtig geldst
wird, kann auch das Problem der Betreuung richtig gelost werden.
~Wenn der Europder uns etwas schenken kann, ist es unsere Pflicht,
es anzunehmen und allen Stolz abzulegen! Nur wenn wir das konnen,
sind wir es wert, gleichberechtigt zu sein und unsere Wiinsche den Euro-

7 Vgl. Le Christ au monde 1959, 19—23.

8 Vgl. H. Haas, ,Wie steht es mit unserer Betreuung?“ In: KAAD-Nadhrichten
1958, 3, 1—4.

® Vgl. Bericht KAAD, Oktober 1958.

10 OSKO-Kontakte, Sondernummer Februar 1959, 20—22.

11 Apnre THE, a.a. 0., 20.
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piaern vorzutragen. Nur dann kdénnen wir zu echter Begegnung kom-
men“ 12,

Der Katholische Akademische Auslinder-Dienst (KAAD) hat ein Hilfs-
werk ,Uberseestudenten ins Leben gerufen, in dem Helfer und Férderer
eine der wichtigsten Missionsaufgaben unserer Zeit erfiillen kénnen. Das
Ziel des Hilfswerkes ist: Unterstiitzung fahiger und charaktervoller Uber-
scestudenten durch Stipendien und andere Studienhilfen. Im Jahre 1958
haben die deutschen Katholiken fiir solche Zwedke einen Beitrag von rund
150000 DM aufgebracht 2, Aus diesen Mitteln konnte der KAAD etwa
40 Stipendiaten betreuen. Eine erweiterte , Arbeitsgemeinschaft des KAAD*
konnte die Sorge fir weitere rund 150 Stipendiaten tbernehmen. —
Wenn man nun diesen Leistungen die Grifie der Aufgaben gegeniiber-
stellt, mufl man wohl von bescheidenen Anfingen sprechen. Aber immer-
hin, ein guter Anfang ist gemacht und es ist noch vieles im Werden. Be-
sonders hoffnungsvoll nenne ich die Zentren, die sich jetzt mancherorts
entfalten. In Miinchen, wo nahezu ein Viertel aller Afro-Asiaten studiert,
ist ein wichtiges und grofziigiges Betreuungszentrum entstanden 4. Ende
1956 wunde P. P. Gerhards SVD von Kardinal Wendel hauptamtlich mit
der Sorge fiir die Afro-Asiaten betraut. P. Gerhards ist ehemaliger Stu-
dentenpfarrer der Fu-Yen-Universitit in Peking, wo er nahezu 2000
Studenten zu betreuen hatte, unter denen nur 300 Katholiken (einschlief3-
lich 120 Priester und Ordensfrauen) waren. In Miinchen begann die Ar-
beit mit der Errichtung eines kleinen Heimes in Miinchen-Moosach, wo
ein geschenktes Wohnhaus 22 Studenten aufnahm. Am 1. Mai 1958 wurde
im fritheren Hotel International das Studentenheim St. Paul eroffnet. Es
bot Platz fiir 45 Studenten, welche aus 17 Nationen kamen. Threr Religion
nach gliederten sie sich in Katholiken, Kopten, Protestanten, Hindus,
Moslems und Buddhisten. Ein #hnliches Bild zeigte das Heim in Miin-
chen-Moosach.

Das Studentenheim St. Paul konnte im letzten Jahr erweitert werden
und am 18. Mai dieses Jahres durch Kardinal Wendel die kirchliche
Weihe erhalten. Am 19. Mai wurde es unter dem Namen ,Sankt Pauls
Kolleg“ seiner Bestimmung iibergeben. Das neue Heim bietet fiir 80
Studenten Platz und enthilt eine gerdumige Kapelle, Gesellschaftsraume
und Clubriume. Diese neueste Entwicklung wurde moglich durch einen
auflerordentlichen Missionstag, der auf Anregung von Laienkreisen hin
in allen Pfarreien der Erzdiozese Miinchen-Freising von Kardinal Wen-
del angeordnet!® und am 1. Adventssonntag, dem 30. November 1958,
unter dem Motto: Afro-asiatische Studenten durchgefithrt wurde. Etwa
50 Prediger aus den verschiedensten Orden wurden eingesetzt, um das

12 Apnre THE, a.a. 0., 21 f.

13 Missionsdienst SVD 65, 5.

14 Bericht P. Gerhards, Minchen.

15 Amisblatt der Erzdiozese Miinchen und Freising 1958, 15.
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Anliegen den Glaubigen nahezubringen. Trotz mancher Skepsis ist das
gelungen, wie ich selbst feststellen konnte. Es war nur schade, daff man
nicht allgemein der Sache die Bedeutung beimaf, die ihr sicherlich zu-
kommt. Dann wire das Ergebnis noch sprechender gewesen. Wenn es
gelungen ist, in der Fastenaktion des vorigen Jahres {iber 85 Millionen
DM und dieses Jahr tber 40 Millionen DM in allen deutschen Dibzesen
zu sammeln, sollte es dann nicht mdéglich sein — bei entsprechender Auf-
klirung und rihrigem Einsatz —, fiir den geistigen Hunger der Vélker
ahnliches zu erreichen und so in grofiziigiger Weise das Problem an-
zupacken? Bemithungen dhnlicher Art wie in Miinchen sind in' Hamburg
(P. Stephan Richter OFM), Frankfurt und Berlin im Gange.

An allen Universititen Westdeutschlands bemiiht sich die katholische
Studentengemeinde um die Afro-Asiaten. Studentenpfarrer und Aus-
landsreferenten leisten gute Arbeit. Es ist nur die grofie Frage, ob diese
Bemithungen ausreichen. Wird es moglich sein, bei der Verantwortung
fiir 10000 Studenten sich der Afro-Asiaten so anzunehmen, wie es sein
sollte 16? In Mainz hat P. Thadd. Hang mit der Legio Mariae beste
Erfahrungen gemacht?. ,Der Apostel der Studenten ist der Student® 18,
Diese Erfahrung miifite sicherlich mehr ausgewertet werden. Es steckt
auch heute noch in vielen Studenten Eifer genug, den man wecken und
wachhalten mufl. Studentische Verbindungen (z. B. CV und KV) sind
bereits wach und interessiert.

Es wiirde zu weit fithren, an dieser Stelle alle Gruppen und Personen
aufzufithren und nachzuweisen, was sie im einzelnen tun. Es kommt dar-
auf an, die grofle Linie, das grofle Ziel zu sehen und dementsprechend
den Einsatz zu wagen. P. Dr. Joh. Schiitte SVD hati schon 1956 einen
Gedanken vorgetragen, den man nicht von der Hand weisen kann: , Wenn
wir irgendwo in der Mission 3000 Studenten haben, an die wir heran-
kommen koénnen, bauen wir eine Universitat. Eine Universitdat in der
Mission braucht stindig wenigstens ein Personal von 30 Patres, — 30 Mis-
sionaren —, dazu Laienkréfte. Sie braucht jdhrlich 1 Million Dollar nur
fir den weiteren Verlauf und Unterhalt. Ich meine, wenn wir 30 Krifte
in Deutschland zur Verfiigung hitten und jahrlich 1 Million Dollar, dann
wire das Problem im Wesentlichen geldst. Und die Aufgabe wire sicher
nicht geringer als die einer katholischen Universitdt in den Missions-
lindern... Solange wir den Einsatz nicht leisten, der dieser Aufgabe
entspricht, dirfen wir nicht sagen, dafl wir katholisch denken... Ich
glaube, diese Aufgabe wiirde am besten vom katholischen Episkopat in
Deutschland getragen® 2.

18 Vgl. Kath. Studentengemeinde Miinster, Sommersemester 1959. Auslinder-
programm.

17 Le Christ au monde 1959, 19—23.

1 Fhd= 20

1 Die Neuheit des Lebens als Ziel und Frudit der Weltmission. Missionsstudien-
woche Wiirzburg 1956, 119.
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P. Bernardin Wild OESA nennt die Zusammenarbeit in Deutschland
vorbildlich 2. Dafl eine gewisse Zusammenarbeit da ist, mufl zugestanden
werden. Dafl aber das Ideal schon erreicht wire, mufl wohl verneint
werden. Einen guten Anlauf hat man kirzlich in Miinchen genommen.
Am 6. Mai 1959 fand in Munchen im Studentenheim St. Paul, Paul Heyse-
strafle 18, unter dem Vorsitz des Hochschulseelsorgers P. P. Gerhards
eine Koordinationskonferenz iiber die Arbeit unter den Uber-
seestudenten statt. Dem Koordinationsausschufl gehoren folgende Gruppen
an:

. Auslandsreferat der KSG

. OSCO — Gruppe Miinchen

. MC — Studenten, MC — Studentinnen
Legio Mariae

. Heliand

Neu - Deutschland

Katholische Studentenverbindungen CV und UV
. Pax Christi

Internationaler Arbeitskreis im B.d.K.]J.
. CL (Christliche Loge)

Steyler Freundeskreis

=S © %NStk w0

[ gy ey

Auflerdem erschienen noch mehrere Einzelpersonen, die schon linger
und erfolgreich in der Arbeit unter den afro-asiatischen Studenten stehen.

Die Resolutionen sind lehrreich und wegweisend:

1. Dafl es in Munchen so viele junge Studenten aus den afro-asiatischen
Landern gibt, wollen wir als eine Aufgabe anschauen, die Gott uns ge-
stellt hat. Noch mehr als bisheran wollen wir in Gruppen und einzeln
dem ausldndischen Studenten aus christlicher Sicht wie ein Bruder dem
Bruder begegnen und seine Probleme und Note verstehen und zu lésen
versuchen.

2. Die hier versammelten Gruppen und Einzelpersonen schlieflen sich
zu einem Koordinationsausschufl mit dem Sekretariat im Studentenheim
St. Paul, Paul Heyse Str. 18, zusammen. Seine Funktion tibernimmt das
Sekretariat des dortigen Studentenpfarrers fiir die afro-asiatischen Stu-
denten.

3. Vor Semesterschlufl trifft sich die Konferenz wieder, um einen Ak-
tionsbericht der einzelnen Gruppen entgegenzunehmen und die offene
Aussprache iiber die Arbeit unter den Afro-Asiaten fortzusetzen 21,

Aus all diesem dirfte leicht zu erkennen sein, dafl mit vereinten
Kriften vieles geschafft werden kann — und noch mehr als bisheran —,
wenn jeder selbstlos dem grofien Ziele dient.

Was wir nicht wagen, gewinnen die andern!

20Die Lage der Uberseestudenten im heutigen Europa. In: Katholisches Mis-

sionsjahrbuch der Schweiz 1959, 388,
21 P P. GerHARDS, Miinchen, Bericht Mai 1959,
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Zum Vergleich nenne ich hier einige Zahlen aus der roten Welt22.

Der Regierung des Sudan wurden 1957/58 von Lindern hinter dem
Eisernen Vorhang (Rufiland, Ostdeutschland, Ungarn) 60 Bursen ange-
boten.

Die Gesamtzahl der jahrlich ihr Studium hinter dem Eisernen Vorhang
abschliefenden Afrikaner wird mit etwa 1000 angenommen.

Zur Zeit sind allein an den ostdeutschen Universititen zwischen 2500
und 3000 Nordkoreaner eingeschrieben. In Moskau sind nach vorsichtiger
Schitzung wenigstens 12 300 Uberseestudenten.

An ostdeutschen Mittelschulen findet man heute mehr als 300 Buben
aus Nordvietnam, Tausende dieser Kinder werden in Moskau, in Peking
und an anderen Studienorten des roten Machtblodks herangebildet.

Uberseestudenten erhalten zahlreiche Einladungen, Freifahrten, Frei-
flige zur Teilnahme an Konferenzen und Kongressen in den Ostblock-
staaten. Moskau und Peking haben begriffen, dafl die Erfassung der bil-
dungshungrigen jungen Intelligenz dieser Volker eine grofie Chance fiir
die geistige Eroberung ihrer Linder bietet. Neuerdings plant Moskau
eine eigene Universitit fir 6000 Afro-Asiaten 23!

Was Moskau und Peking begriffen haben, haben wir schon lange
erkannt. Immer wieder werden uns die Tatsachen ins Gedéchtnis gerufen.
Erst kiirzlich, auf der Jahresversammlung 1959 der Papstlichen Missions-
werke in Rom, wurden sehr deutliche Worte gesprochen: ,, ... Die Heran-
bildung einer Elite fiir die Missionsldnder ist jetzt in ein besonders
dringliches Stadium geraten, nachdem so viele Linder in Afrika und
anderswo unabhingig geworden sind, und darum Fihrer auf politischem,
industriellem, sozialem und erziecherischem Gebiet brauchen, die die Ver-
antwortung und die Kommandostellen iibernehmen. Die Kirche hat seit
mehr als einem Jahrhundert in diesem Sinne gearbeitet und hohere Lehr-
anstalten in Asien und Afrika gegriindet. Zehntausende von Studenten
aus Missionslandern kommen an die europiischen und amerikanischen
Universititen. Sie sollten sich bei uns zu Hause fithlen. Gar zu oft fallen
sie in die Hénde atheistischer Kommunisten oder einer gottlosen Techno-
kratie. Es miissen immer noch mehr Studentenheime und andere Erleich-
terungen fiir iiberseeische Studenten geschaffen werden, auch Studien-
bursen gehoren hierher...“ 24, Die Erkenntnisse, die auf dem 2. Welt-
kongrefi des Laienapostolates in Rom 1957 gewonnen wurden, sind heute
noch genau so aktuell wie vor drei Jahren?25. Der Ruf nach grofziigiger
Planung fir jedes Land, fur ganz Europa, fir die ganze Welt darf nicht
mehr {iberhort werden, wenn wir uns nicht selbst spéter der verpafiten
Gelegenheit zeihen sollen.

2 Vgl P. B. W., ,So schaffen die Sendlinge Moskaus®. In: Justinusblitter, Mirz
1959, 3—5.

2 Vgl. Vortrag von P. Lukas Mirik OP am 16. 3. 1960 in Diisseldorf.

% Internationale Fideskorrespondenz, 16. Mai 1959, N. 1507 — ND 145,

* Vgl. H. Haas: ,Un probléme missionnaire de grande importance: Les étu-
diants Afro-Asiatiques en Occident.” In: Le Christ au monde 1958, 505—513.
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KLEINE BEITRAGE
DAS ZEUGNIS VOM KUONIGTUM GOTTES *

von Engelbert Neuhdusler

ScHNACKENBURGS Studie tber den Zentralbegriff der Basileia, Prof. Jos.
Schmid, dem emeritierten Ordinarius fiir Neues Testament in Miinchen, zu-
geeignet, will nach dem Vorwort des Verfassers, des bekannten Exegeten auf
dem Lehrstuhl fiir Neues Testament an der Universitit Wiirzburg, ,nur als
Grundlage zur Diskussion und zu einem theologischen Gesprdch dienen®. Sie ist
aber weit mehr als ein ,kleines® Werk und keineswegs ,nur® Diskussionsgrund-
lage. Sie ist die bisher einzige bibeltheologische Monographie iiber dieses Thema,
die aus dem Raum katholischer Bemiuhungen um das Schriftverstindnis in deut-
scher Sprache herausgekommen ist. Was dieses Werk vor allem auszeichnet, ist,
dafl bei aller kritischen und wissenschaftlichen Genauigkeit immer auch das An-
liegen spiirbar wird, das den Verfasser bewegt. Er will nicht nur als Fach-
gelehrter die Botschaft der Heiligen Schrift zu verstehen lehren, sondern sie
auch als Seelsorger verkiinden.

Die Darstellung schreitet nicht eigentlich thematisch voran?, sondern lifit sich
von den Aussagen der verschiedenen Schichten des biblischen Zeugnisses fithren.

* Eine einfithrende Besprechung zu Rup. ScHNACKENBURG: Gottesherrschaft und
Reich. Eine biblisch-theologische Studie. Herder / Freiburg 1959, XVI + 255 S.
Ln. DM 21,50.

! Wie etwa das Kapitel iiber die Konigsherrschaft bei ALAN RicuarDSON: An
Introduction to the Theology of the NT, London 1958, 84—i00, oder das Werk
von J. Bonsirven: Le Régne de Dieu, 1957. Hier wird wiy auch sonst in der
angelsachsischen Exegese vor allem beziiglich synoptischer Fragen deutlich, daf}
die thematische Behandlung bibeltheologischer Anliegen daher rithrt, daf man
sich nicht von den literar- und formkritischen Problemen kontinentaler Kollegen
belastet weifl.

4 Missions- und Religionswissenschaft 1960 Nr. 3 209



in der Verkiindigung Jesu?, in der Uberlieferung der nachésterlichen Gemeinde,
Sie beginnt mit dem Zeugnis vom Konigtum Gottes im Alten Testament und
Spatjudentum und steigt dann auf bis zur vollen Entfaltung dieses Zeugnisses
wie sie sich darstellt in der matthdischen® und lukanischen Sondertradition?, im
Johannesevangelium, in den Paulinen, Kolosser- und Epheserbrief?, in den
Pastoralbriefen und in der nachpaulinischen Literatur® und schlieflich in der
Apokalypse des Johannes?.

Gerade und nur durch diese heilsgeschichtliche Methode lafit sich der ganze
Reichtum der Wirklichkeit entfalten, die mit ,Basileia® gemeint ist. Es wird
nicht gefragt, was das NT iberhaupt zum Thema zu sagen habe, sondern es
wird versucht, das einzelne Zeugnis jeder Traditionsschicht voll und ganz zum
Austragen kommen zu lassen. Dennoch stellt die Arbeit nicht ein Mosaik ver-
schiedenster Aspekte dar, sondern mit grofler Sicherheit versteht es der Ver-
fasser, aus der Uberfiille des Textmaterials das Charakteristische und Typische
herauszustellen. Immer wieder verkniipft er die Teilergebnisse untereinander,
etwa das Zeugnis der Apokalypse mit demjenigen der Paulinen, oder das Zeug-
nis der Urkirche mit der Botschaft Jesu. Daff dabei manches skizzenhaft® und
schematisch behandelt werden muf}, dafl die Auseinandersetzung mit gegnerischen
Ansichten manchmal nur mit einer Gegenfrage oder mit einigen kritischen Ein-
wendungen erfolgt, ist nicht anders moglich, soll das Hauptthema des Buches
nicht untergehen und verdunkelt werden ®. Die Stellen- und Thesendiskussionen,
meist in kleingedruckten Abschnitten zwischen den fortlaufenden Text einge-
schoben, bieten trotzdem kliarende Exkurse uiber fast alle schwierigen und schwe-
benden Fragen neutestamentlicher Exegese in der heutigen Zeit: Der Rest-
gedanke in der Urgemeinde?®, von der Auslegung der Gleichnisse!, im be-
sonderen der Wachstumsparabeln !?, das Selbstbewuftsein Jesu!®, Fragen der
Eschatologie 4, das Verstockungsproblem® —, so daff der Leser iiber den heu-
tigen Stand exegetischer Forschung ins Bild gesetzt wird. Dabei werden auch
ausgesprochen schwierige Texte angegangen, wie M¢ 11,12f, Lk 17,20f, Mk 1,

2 8§ 11—17
3 §§ 18—21
4§90
5 §§ 22.23
o § 24
1§25

8 Es liefle sich sicher noch mehr sagen iber den kultischen Aspekt der Gottes-
herrschaft in der Apg im Zusammenhang mit der alttestamentlichen Linie oder
iiber das Verhaltnis des Bildes vom ,Heranwachsen zum vollkommenen Mann®,
Eph 4,4, zu den Wachstumsgleichnissen der Synoptiker.

® Aber vgl. die ausfithrliche Diskussion etwa iber Mk 4,11f auf S.126—129,
tiber 1 Kor 15,24—28 (205—209), auf die Frage nach dem Millenium Apk 20,
1—6 (240—245).

10 5. 66. 150 f. 156

11 98 ff. 169 ff

2 100—109

18-S, 80. 119. 112 f. 187 f

14 190 ff u.6.; zu ME 13: 140

s D
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1518, vor allem Mt 10,23; Mk 9,1; 13,3017, Die Erhellung der letztgenannten
Logien erscheint SCHNACKENBURG ,nicht moglich® 8,

Wir konnen auf knappem Raum nur annihernd den reichen Inhalt der vor-
liegenden Monographie umreiflen: die konigliche Fithrerschaft Jahwes, der theo-
kratische Gedanke im altisraelitischen Konigtum, die Erfahrung der Konigs-
herrschaft im Kult, die Zuriickhaltung der Prophetie gegeniiber dem Konigs-
epitheton, die Ausweitung des Gedankens des Kénigstums Jahwes ins Kosmische,
Universale und Eschatologische, — die Entwicklung des Gedankens der Heiden-
bekehrung im Zusammenhang mit dem Gottesherrschaftsdenken besonders im
Spétjudentum ¥, die Erwartung einer Wiederherstellung der Herrschaft Gottes
iiber die heidnischen Vélker unter einem Gottkonig, der ,Himmel“ als Herr-
schaftsbereich Gottes in der Qumranliteratur und die militante Auffassung der
Gottesherrschaft in 1QM, die Verbindung von Gottesherrschaft und Thora-
frommigkeit im Rabbinismus, die Herausarbeitung der ethischen Komponente
und die Eliminierung aller irdischen, nationalen und politischen Hoffnungen,
schlieflich die transzendente Auffassung der Basileia in den apokalyptischen
Schriften.

Nun entfaltet der Verfasser das Jesuszeugnis und dessen Fortwirkung in der
apostolischen Uberlieferung. Er arbeitet den eschatologischen Charakter der Ba-
sileia heraus?, ihren universalen Charakter (Jesus und die Heiden)®, den un-
irdischen und unweltlichen Charakter® und endlich den fordernden Charakter
der Gottesherrschaft. Er kommt auf die ,Anwesenheit* der Gottesherrschaft in
den Wundern und den Zeichentaten Jesu zu sprechen, die den gegenwirtigen
Anbruch des Reiches unterstreichen, auf den unauffilligen Beginn der Basileia *
und auf die Gestalt des kommenden Gottesreiches in der Vollendung. Er er-
ortert das Problem, wie sich Basileia und Menschensohn zueinander verhalten,
und lenkt die Aufmerksamkeit auf die Beziechung des Todes Jesu zum Kommen
der Basileia. Sorgfaltig abgewogen ist die Verhiltnisbestimmung zwischen Gottes-
gemeinschaft, Jiingergemeinschaft, Gottesvolk und Kirche®!, Bundesbegriff und
Basileia Jesu. In der urkirchlichen Gemeinde, besonders in der Apg und bei

16 S 88 ff

178 1416

18 §. 146, Vgl. dazu die Bemerkung von SCHELKLE in seiner Rezension des ge-
nannten Buches in: Theol. Quartalschrift (Freiburg 1959) S. 337, und von J. Du-
PONT in Nov Test 58, 228—244, nicht die Echtheit eines Textes radikal in Frage zu
stellen, sondern in Zweifelsfillen zunichst der Uberlieferung Glauben zu schen-
ken, wenn nicht zwingende Griinde das Urteil dndern (186). Das erfordert in
jedem einzelnen Falle ein ganz genaues Abwagen und gestattet oft nicht mehr
als die Feststellung, ,es scheint® sich so und so zu verhalten. Aber das ist vor
allem bei synoptischen Fragen auch nicht anders denkbar.

1 Bs fragt sich jedoch, ob an Stellen wie Tob 18,18 und Is 2,3; 60,3—9 die
,Bekehrung der Heiden® intendiert ist (zu 8. 27).

20 Lk 12, 16—22. Hier scheint aber doch eher ein Krisengleichnis im heils-
individualistischen Sinne vorzuliegen (S. 137).

21§ 65—69. 166 f. 193 f

2 [t aber nicht die Bezeichnung ,rein religios® heute etwas mifiverstindlich?
(Titel § 9!)

23§ 109

24 Kirche — keine ,Erscheinungsform® und keine . Jetztgestalt des Gottesreichs®
(161).
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Paulus tritt die Jesusbotschaft hinter der Botschaft von der eschatologischen
Gottesherrschaft zuriide, neue Fragestellungen erwachen: Wie verhalten sich
,Himmel“ und eschatologisches ,Reich Christi und Kirche, wie ist iiberhaupt
das Verhdltnis Christi zur Kirche (Stellung Christi als Haupt von Kirche und
Kosmos)? Am Rande des neutestamentlichen Denkens entsteht schlieBlich
die Spannung zwischen der Horizontalen einer temporal eschatologisch verstan-
denen Gottesherrschaft und der Vertikalen eines ,himmlischen Reiches® im heils-
individualistischen Sinne 25,

Missionstheologisch wichtig ist das in vorsichtiger Exegese und Stellenverglei-
chung aus dem Epheser- und Kolosserbrief erarbeitete Ergebnis: Die Kirche hat
neben der ihr vom Herrn zugewiesenen Aufgabe der Verkindigung auch eine
durch ihr blofles Dasein gegebene Funktion im Hinblick auf die Welt 28,

Man wird so deutlich zwei Lebensweisen der Kirche unterscheiden konnen, die
beide in der heutigen missionstheologischen Uberlegung immer mehr an Be-
deutung gewinnen: Soweit in der Kirche die Heilsgiiter und Heilskrifte der
kommenden Gottesherrschaft schon anwesend sind, vermégen diese aus ihr, vor
allem im sakramentalen Wirken, in die Welt zu strémen. Durch ihr blofles
Dasein inmitten des Machtbereichs der Herrschaften und Gewalten durchheiligt
sie die Welt. Diese Weise ist es wohl, welche den Kirchen des Ostens innerlich
niherliegt. — Zugleich aber wird die Kirche als tatige und missionierende
Kirche gesehen und gezeichnet. Sie hat die Botschaft zu verkiindigen, die in der
Taufe aktualisiert wird #7.

Ja, die Kirche macht durch ihren Botschaftsdienst und durch ihr Werk, das
heilsgeschichtliche Geheimnis ,ans Licht zu bringen®, nicht nur den Vélkern der

25 in den Himmel kommen® (S. 226).

28 200

27 Zwischen einem stufenweisen Durchdringen der Welt durch die Krifte der in
Jesus gegenwirtigen Basileia und einem plotzlichen In-Erscheinung-Treten der
vollendeten Basileia besteht kein Widerspruch. Ebenso wenig widersprechen sich
die beiden Funktionen der Kirche: namlich die, durch ihr blofies Dasein den Ort
anzugeben, wo die Krifte der kommenden Gottesherrschaft in dieser Welt zum
Ansatz kommen, und der Funktion mach Mt 28, 18 ff, vielmehr bedingen sie sich
gegenseitig. Dennoch wird man mit SCHNACKENBURG schirfer unterscheiden miis-
sen zwischen den Aussagen der Basileia und denen iiber die Kirche. Das scheint
m. E. bei MemEerTz (Der Ursprung der Heidenmission, in: Biblica 1959, 774 ff)
zu wenig hervorzutreten. So wenig von einem ,Mitwirken® des Menschen an der
Basileia weder bei Jesus noch auch in der paulinischen Verkiindigung die Rede
sein kann, so sehr ist dies selbstverstandlich im Raum der Kirche. Im Prozefl
der Durchdringung und des Wachstums spielt nach den Gleichnissen vom Senf-
korn und vom Sauerteig der Mensch keine Rolle. Entfaltung und Entwicklung
sind gottliches Geheimnis und Gottes Werk. Scharfer als mit dem Ausdrudk ,von
selbst“ und dem Hinweis, dafl der Mensch, der den Samen wirft ,schlaft® (Mk
4,24), kann gar nicht gesagt werden, dafi Gott allein das Kommen der Gottes-
herrschaft wirkt. Selbst wenn man den Ausdrudk ,wie wenn ein Mensch den
Samen in die Erde wirft* allegorisch auf die missionierende Tatigkeit der Kirche
deuten wollte, so erwiahnt doch das nachfolgende Gleichnis vom Senfkorn den
»Menschen iiberhaupt nicht mehr und berichtet vollig unbetont: Es ist gleich
dem Senfkorn, das, wenn es in die Erde gesdt wird, kleiner ist als alle Samen-
korner auf Erden (Mk 4, 31).
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Welt, sondern auch den Maichten und Gewalten im Himmel, die vielfiltige
Weisheit Gottes bekannt (Epk 8, 10).

Das eben besprochene Werk lafit diese vielfiltige Weisheit Gottes aufleuchten.
Es fithrt uns ein in die Vielheit verschiedenster neutestamentlicher Aussagen, es
zeigt den Weg, den die Heilshoffnung des Gottesvolkes gegangen ist, und lehrt
zugleich, alle Fille des Zeugnisses zusammenzusehen in dem einen Wort
von der Gottesherrschaft, einem Wort, das gerade wegen der Buntfarbigkeit
seines Inhalts keine Definition zulafit.

Es gibe an dieser! Stelle noch die methodische Frage unsrer heutigen Ver-
kiindigung. Schon in der Apostelgeschichte und ebenso bei Paulus (und zwar
haufig nur in pardnetischen Zusammenhidngen) verschwindet eigentlich die Ver-
kiindigung der Basileia als Thema der Predigt, und an ihre Stelle tritt die
Botschaft von Jesu Heilswirken, Kreuz und Auferweckung, Kirche als Leib
Christi und Ort der Christusherrschaft. Wenn die Urkirche diesen Schritt so
schnell und so eindeutig getan hat, welche Stellung kann dann in der heutigen
Verkiindigung noch das Thema der Basileia einnehmen? Und auf welche Weise
mufl heute, nidmlich in der Predigt der nachosterlichen Kirche, die Rede Jesu von
der Gottesherrschaft weitergesagt werden? Sicher geniigt eine nur historisierende
Wiederaufnahme der Basileia-Predigt Jesu nicht.

KIRCHENMUSIK IN SUDAFRIKA BEI KATHOLIKEN
UND NICHTKATHOLIKEN

von K. F. McMurtrie

Die katholische Kirche in Siidafrika hat sehr langsam auf die Weisungen
Roms beziiglich der Kirchenmusik reagiert. Herbei geht es um folgende Weisun-
gen: 1. Das Motu proprio Pius’ X. (1903), 2. die Apostolische Konstitution Pius’
XI. ,Divini Cultus Sanctitatem® (1928), 3. die Enzyklika Pius’ XII. ,Musicae
Sacrae Disciplina® (1955) und 4. die Instruktion der HL Ritenkongregation
»De Sacra Musica et Sacra Liturgia® (3. 9. 1958). Es soll noch die Enzyklika
Pius’ XII. ,Mediator Dei* (1947) angefiigt werden, die sich zwar nicht direkt
mit Kirchenmusik befaft, jedoch diesen Gegenstand einschlieft. Hatte man all
diese Richtlinien entsprechend beachtet, miifite man vermutlich heute die Fest-
stellung treffen kinnen, daff fast jede Pfarrkirche fiir die Sonn- und Feiertage
cin Hochamt mit Gregorianischem Choral als der gebriuchlichen Musikform
ansetzt, wobei die ganze Gemeinde die dem Volke zustehenden Teile mitsingt.
Ferner miifite man erwarten, daff in manchen Kirchen die Vesper entweder jeden
Sonntag oder wenigstens 6fters im Jahr gesungen wird.

Doch leider ist dem nicht so. Wir miissen feststellen, dal in sehr wenigen
Kirchen jeden Sonntag ein Hochamt gesungen wird. Und was die Vesper an-
belangt, kénnen wir vermutlich die Kirchen, in denen diese an Sonn- und
Feiertagen gesungen wird, an fiinf Fingern abzidhlen, Einige Kirchen haben
einmal im Monat ein Hochamt. Aber auch das ist noch eine Ausnahme. In den
meisten Kirchen ist der Hauptgottesdienst an Sonntagen eine stille Messe, in der
moéglicherweise Lieder in der Landessprache gesungen werden. Diese Lieder in
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der Landessprache sind aber — allgemein gesagt — nicht entsprechend und
haben keine Beziehung zu dem, was am Altare geschieht. Deshalb erfillen sie
nicht die Bedingungen, die in den romischen Direktiven niedergelegt sind.

Das am meisten gebrauchte Gesangbuch in Siidafrika ist das ,Westminster
Hymnal®. Dieses enthilt aber keine Lieder, die speziell den einzelnen Teilen
der hl. Messe angepafit sind. Schreiber dieses hat ein kleines Biichlein verfafit
mit dem Titel ,Mass Verses“. Es besteht aus Liedern, die fiir die verschiedenen
Teile der hl. Messe geeignet sind. Doch die Nachfrage nach diesem Biichlein war
und ist gering.

Seit der Veroffentlichung der Instruktion der Ritenkongregation vom Septem-
ber 1958 ist in den meisten Ditzesen eine groflere Aktivitat, die auf Verbreitung
der Gemeinschaftsmesse zielt, entstanden. Nur in geringerem Umfange haben
Gemeinden den Mut gefunden, im Hochamt neben den Responsorien auch Kyrie,
Gloria, Sanktus-Benediktus und Agnus Dei zu singen. Schreiber dieses kennt
eine Kirche in Durban (Natal), wo die Gemeinde seit Jahren all diese Teile
jeden Sonntag singt; und in der gleichen Kirche singt man normalerweise jeden
Sonntag die Vesper. Doch das ist eine ganz auflergewohnliche Feststellung. Solch
eine Ausnahme beweist aber, dafl es ganz gut moglich ist, die uns von der
Ritenkongregation gegebenen Richtlinien in einer ganz gewohnlichen Pfarrei zur
Ausfithrung zu bringen. Voraussetzung dafiir ist der ernste Entschluf, so zu
handeln — beiderseits: vom Pfarrer und von der Gemeinde. Betrublich ist, dafl
fiir gewohnlich ein solcher Entschlufl fehlt.

Das Singen der Gelineau-Psalmen von Seiten der Gemeinde an passenden
Stellen wihrend der Stillmesse und auch vor und (oder) nach dem Hochamt hat
sich hier und dort in ganz Siidafrika eingebiirgert. Diese Art des Psalmen-
singens in der Volkssprache wurde zuerst in Frankreich eingefiithrt und spiter
auch fiir englischen Text eingerichtet. Die Psalmen waren dem katholischen Laien
ein versiegeltes Buch, bis Pére Gelineau uns die unschdtzbare Gabe dieser Art
des Psalmengesanges schenkte. Dafl die Psalmen dem katholischen Laien un-
bekannt waren, erwies sich als ein schwerwiegender Nachteil, der sich auf die
Charakterbildung auswirkte. Denn der Gebrauch der Psalmen erzeugt eine
Charakterstirke, die den Leuten fehlt, die mit modernen, mehr oder weniger
sentimentalen Andachtsibungen anstatt mit der kraftigen Kost alter Gebete,
einschliefilich der Psalmen, aufgewachsen sind. .

Schreiber dieses hat einen kurzen Abendgottesdienst (,Short Evening Office®)
in Englisch unter Beniitzung der Gelineau-Psalmen zusammengestellt. Praktisch
ist das eine vereinfachte Vesper in der Muttersprache, unter Ausschlufl des Gre-
gorianischen Chorals, nachdem die Instruktion von 1958 erklart, daff ,die Sprache
des Gregorianischen Chorals, seitdem er liturgischer Gesang ist, nur Latein ist®.
Diese Vesper (,Short Office“) wurde bisheran nur in nominellen Chorproben
gesungen. Nachdem der Gesang aber im Querschiff einer Kathedrale (Pieters-
burg) aufgefihrt wurde, hoffen wir, dafl er ,in excelsis® als ein echter Akt von
Gottesverehrung angenommen wurde.

Wenn wir die Kirchenmusik der nicht-katholischen Kirchen in Stidafrika be-
urteilen wollen, sind wir gréftenteils auf die entsprechenden Radiosendungen
angewiesen. Bei den im Radio sehr wiirdig ibertragenen anglikanischen Abend-
mahlsfeiern ist die Musik vorwiegend polyphon. Die Anglikaner iibertragen auch
ihre Morgenandachten und Abendgottesdienste. Diese enthalten einige wirklich
schone Gesdnge, dazu Psalmengesang in Anglikanischer (nicht Gregorianischer)
Weise. Methodisten, Presbyterianer und gelegentlich auch andere religiose Ge-
meinschaften {ibertragen ihre Gottesdienste im Radio. Diese enthalten gute Ge-
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singe, wenngleich sie hinter den anglikanischen zuriickstehen. Gesungene Psalmen
kennen sie fiir gewohnlich bei den Gottesdiensten nicht. Die Niederlandisch-
Reformierte Kirche, welche die grofite Zahl nicht-katholischer Christen in Std-
afrika umfaflt, gebraucht bei den Gottesdiensten die Psalmen in einer metrischen
Ubersetzung in Afrikaans. Diese Psalmen werden in getragenem Tempo ge-
sungen, so dafl der Gesang sehr wiirdevoll wirkt. Es klingt, wie wenn die ganze
Gemeinde geschlossen mitsingt — und in diesem Punkte sind sie den Katholiken
beispielhaft.

(Aus dem engl. Original fiir die ZMR iibersetzt von P. Jos. Schmitz, Munster.)

YOGA FUR CHRISTEN?

Viele Menschen des Abendlandes erwarten heute vom Yoga sehr viel fur das
Wohl ihres Leibes und ihrer Seele und sogar fiir ihr religiéses Leben, fir das
Gebet und die Betrachtung. Bezeichnend sind die vielen Vortrage iiber den Yoga
und auch Biicher wie etwa jene von Paur Cuanson und von dem belgischen
Benediktiner J. M. Decuaner (Yoga fiir Christen. Luzern 1957)%. Auch die
Yoga-Kurse und Yoga-Schulen sind hier zu erwdhnen.

Jiingst hat aber, wie mir scheint mit Recht, ein indischer Professor fiir Philo-
sophie, der nicht bei Namen genannt wird, viel Wasser in den Wein der
Begeisterung gegossen, und zwar in der , Weltwoche® vom 27. 5. 1960. Was ihm
eine Dame iiber eine von ihr geleitete Yoga-Schule in Hollywood erzihlte, fand
er ,schreckich®. Damen dieser Art seien ,eine rechte Plage®. ,Nicht, dafl sie
Ubles stifteten, aber was sie treiben, hat mit dem richtigen Yoga ungefdhr das
zu tun, was eine Dusche mit der christlichen Taufe“. Es sei ,bestenfalls Heil-
gymnastik, verbunden mit einer Atemtechnik, autogenem Training, meditativer
Reinigung, was weif} ich noch. So soll man es auch nennen, nicht Yoga“. Es sei
nicht wahr, dafl, wie man in Hollywood meine, Yoga der Entspannung diene.
Yoga sei duflerste Anspannung, unerhérte Anstrengung fiir den Kérper. Es
gehore eine stdhlerne Gesundheit dazu, sie auszuhalten.

Das Ziel des Yoga hidngt nach dem Professor von der Weltanschauung des
Yoga-Beflissenen ab. In der iltesten Zeit habe man durch Yoga gottergleich
oder priestergleich werden wollen. Auch sei die Yoga-Praxis urspringlich reine
Zauberei gewesen. Dann habe man auf diese Weise sich den Brahmanen anzu-
gleichen versucht. ,Durch Yoga sollte die Weltseele (das Brahman) und unsere
personliche Secele (das Atman) unter ein Joch der Erkenntnis gezwungen werden,
auf dafl wir verstinden, dafl sie identisch seien.” Ja, in der Glut der magischen
Verrichtung sollten sie nicht nur als identisch erkannt, ,sondern geradezu inein-
ander verschmelzen und eins werden®, ,Nicht durch demiitige Versenkung sollte
diese Identitdt erreicht werden, nein, durch hochmiitige, herrische, machtmafige
Willensanstrengung. Und darin driickt sich unsere magische Haltung aus, die
wir uns durch die Jahrtausende bewahrt haben.“ Hier sei der stirkste Unter-
schied zu christlicher Entspanntheit, Einfalt und Ergebenheit, zum christlichen

! Auch an wissenschaftlichen Untersuchungen iiber den Yoga fehlt es nicht. Er-

wihnt seien J. W. Hauer,Der Yoga. Ein indischer Weg zum Selbst. Stuttgart
(1958); Mircea Eviapg, Unsterblichkeit und Freiheit. Zirich und Stuttgart (1960).
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Gottvertrauen. ,Der christliche Mystiker nimmt seine Erleuchtung demiitig hin,
mit ehrfiirchtiger Scheu als eine, oft unerwiinschte, Gabe Gottes. Diese scheue
Ehrfurcht fehlt uns vollkommen. Wir kennen keine Demut, wir kénnen uns nicht
unterwerfen, wir wollen alles mit dem Willen erzwingen. Wiirden wir Inder
Christen, wir wiirden sofort bestrebt sein, durch Yoga Heilige zu ziichten, wir
wiirden Yoga-Schulen fiir Heilige errichten.®

Seitdem die Lehre vom Arman-Brahman erlosch und die Lehre der Seelen-
bindung aufkam, soll durch den Yoga alles verbrannt werden, was uns ans
Dasein bindet, an das Dasein schlechthin. ,Die Daseinskeime werden verbrannt.®
Die Mittel dazu sind Konzentration und Meditation. In der ersteren spielt die
Magie eine Rolle. Die Inder hitten Systeme der Logik von einem Scharfsinn,
wie ihn das Abendland nicht kenne. Aber ,gleichzeitig stecken wir zutiefst im
Magischen, ja im Schamanischen der Urzeit®. Thomas Ohm

NEUE MISSIONSAUFGABEN
DER FRANZISKANER IN BRASILIEN

Die Franziskaner der nordbrasilianischen Provinz (Recife), die fiinfzig Jahre
lang unter den heidnischen Munduruki-Indianern in der Prédlatur Santarem
wirkten und ihnen das Christentum brachten, haben sich jetzt fir die religiose
Erschliefung der neu-errichteten, sehr ausgedehnten Pralatur Obidos zur Ver-
fiigung gestellt. Die Stadt Obidos im Staate Pard liegt am Nordufer des Ama-
zonas. Das dazu gehorige Gebiet erstreckt sich nach Norden bis zum Tumac-
Humac Gebirge an der Grenze von Niederlindisch-Guayana und wird 8stlich
vom Erepecurii- und westlich vom Mapuera-Fluf} begrenzt. Weite Strecken dieses
Gebietes sind bisher seelsorglich nicht betreut. Eine Pfarrei dieses Gebietes,
Oriximind, die von zwei Priestern versehen wird, hat ein Territorium, das drei-
mal so grofl wie die Niederlande (102000 gkm) ist.

In diesem Gebiet ist neuerdings ein bisher unbekannter Indianerstamm ent-
deckt worden. Es ist der Stamm der Tirid-Indianer, die zur Gruppe der Kariba-
Indianer gehoren. Die Tirido-Indianer leben heute noch wie in der Steinzeit und
vollig abgeschlossen von der modernen Welt. Der einzige Kontakt besteht im
Tauschhandel mit den Buschnegern von Guayana. P. Protasius Frikel OFM,
Direktor der Ethnologischen Abteilung des Museums Goelde in Belém (Pard),
unternahm im vergangenen Jahr zusammen mit P. Thomas Kockmeyer OFM
eine Expedition in das unerforschte Gebiet, um das Leben dieser Indianer und
die Méglichkeiten der Christianisierung zu studieren. Die Expedition gestaltete
sich recht schwierig. Der Hinmarsch allein dauerte 88 Tage, und die Forscher
wiren nicht lebend zuriickgekommen, wenn nicht von auflen Hilfe gebracht
worden wire. Immerhin konnten wertvolle Erkundigungen eingezogen werden.
Inzwischen hat P. Frikel die ersten Grundziige einer Sprachlehre und eines
Wirterbuches der Tirio-Indianer zusammengestellt und weilt wiederum, diesmal
allein, im Gebiet dieser Indianer, um eine Mission vorzubereiten. Mit Hilfe der
brasilianischen Luftwaffe hat er einen Flugplatz angelegt, so daf} die kiinftigen
Missionare statt des wochenlangen Flufiweges den nur wenige Stunden dauern-
den Luftweg beniitzen konnen. Die Mission unter den Tirid-Indianern ist reine
Heidenmission.
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Die Franziskaner der siidbrasilianischen Provinz von Rio de Janeiro be-
absichtigen, die religiose Betreuung der geplanten Prilatur Borba zu iibernehmen.
Die Stadt Borba liegt am Rio Madreira siidlich des Amazonas. Die neue Prélatur
wird im Osten von der Pridlatur Parintins, im Stiden von der Prilatur Diaman-
tino, die im Staate Mato Grosse liegt und von Jesuiten betreut wird, und im
Westen und Norden von der Erzdiézese Manaus im Staate Amazonas begrenzt.
Bis zur endgiiltigen Errichtung der neuen Prilatur bleibt das Gebiet noch bei
der Erzdiozese Manaus, zu der es bisher gehort hat. In dem neuen Gebiet
arbeitet gegenwirtig nur ein einziger Priester. Nach Angaben dieses Priesters,
des Kanonikers Bento de Sousa, hat das Gebiet 150 000 gkm und rund 20000
Seelen. Darunter gibt es Indianerstimme wie die Araras, die noch wilde
Menschenfresser sind. Fiir diese geplante Mission hat sich bereits eine grofiere
Anzahl von Franziskanern aus Suidbrasilien zur Verfiigung gestellt.

Die Franziskaner sind heute in allen 20 Staaten und im Bundesdistrikt
Brasiliens vertreten und stellen mit 1400 Mitgliedern den stirksten Orden
Brasiliens dar,

Rio de Janeiro, Brasilien P. Uenantius Willeke OFM

BELGIENS KATHOLIKEN UND IHRE BEITRAGE FUR DIE
PAPSTLICHEN WERKE

Im Rapport des Oeuvres Pontificales Missionaires fiir die Erzdiozese Mecheln
vom Juni 1960 finden wir eine Zusammenstellung der Beitrige aller sechs
belgischen Didzesen fiir das Berichtsjahr 1959. Es wurden aufgebracht:

fiir das Pépstliche Werk der Glaubensverbreitung:
bfr. 28174 738,— (US-Dollars 563 500,—)
fir das Petruswerk: bfr. 7133273, — (US-Dollars 142 700,—)
fiir das Werk der HL Kindheit: bfr. 18 163 810,— (US-Dollars 263 300,—)
Das bedeutet ein Gesamtaufkommen von nahezu 50 Millionen bfr. (ca. 1 Million
US-Dollars), eine beachtliche Leistung fiir Belgien mit rd. 9 Millionen Katho-
liken.

Ein Vergleich dieser Zahlen mit den Leistungen etwa der Katholiken in der
Bundesrepublik — 22 Millionen Katholiken brachten 1958 fiir das Pipstliche
Werk der Glaubensverbreitung und das Petruswerk DM 8 596 156,— (US-Dollars
2 046 702,—) auf —, zeigt, dafl die Opferbereitschaft fir die Missionen nicht nur
Zeichen Deutschlands, sondern weithin der katholischen Christenheit geworden
ist. Josef Schmitz

CHRONIK

1959

13.10. In Kenia (Ostafrika) wird die Apostolische Prafektur Eldoret zum
Bistum erhoben.

20.10. Vom Erzbistum Nairobi und vom Bistum Kisumu in Kenia (Ost-
afrika) wird die Apostolische Prafektur Ngong abgetrennt und
den Missionaren von Mill Hill anvertraut.
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Von den kleinen Sundainseln (Indonesien) werden Sumba, Sum-
bawa und Nachbarinseln vom Apostolischen Vikariat Endeh als
Apostolische Prafektur Weetebula abgetrennt und deutschen Re-
demptoristen anvertraut.

Beginn blutiger Unruhen in Belgisch-Kongo und Ruanda.

Vom Bistum Tamale in Ghana (Westafrika) wird das Bistum Wa
abgetrennt und dem einheimischen Weltklerus anvertraut.
Errichtung der kirchlichen Hierarchie in Belgisch-Kongo und Ru-
anda-Urundi mit 8 Erzbistiimern, 28 Bistimern und 7 Aposto-
lischen Prifekturen.

Vom Apostolischen Vikariat Medan auf Sumatra (Indonesien) wird
die Apostolische Prafektur Sibolga abgetrennt und den Kapuzinern
anvertraut.

In Thailand wird vom Apostolischen Vikariat Bangkok die Aposto-
lische Prafektur Cheng-Mai abgetrennt und den Priestern vom
Hlst. Herzen (Betharram) anvertraut.

Missionsenzyklika , Princeps Pastorum®.

Kardinal Tien SVD wird Apostolischer Administrator des Erz-
bistum Taipeh auf Taiwan (Formosa).

Kimpfe zwischen Lulua und Baluba im Kasai-Gebiet (Belgisch-
Kongo).

Kénig Baudouin verspricht in Leopoldville die Unabhdngigkeit
des Kongo.

Auf Britisch-Borneo wird vom Apostolischen Vikariat Kuching das
Apostolische Vikariat Miri abgetrennt und den Missionaren von
Mill Hill anvertraut.

Vom Apostolischen Vikariat Hollandia (Neuguinea) wird die Apo-
stolische Prifektur Manokwari abgetrennt und den Augustiner-
Eremiten anvertraut.

Abschlufl der Gemeindewahlen in Belgisch-Kongo.

Vom Bistum Ondo in Nigeria (Westafrika) wird die Apostolische
Prifektur Iorin abgetrennt und der Gesellschaft der Afrikanischen
Missionen anvertraut.

Kamerun wird unabhédngig.

Ernennung des ersten schwarzen Erzbischofs: Msgr. Bernardin
Gantin, bisher Weihbischof des Erzbistums Dahomey (West-
afrika), wird Erzbischof der Stadt.

Beginn der Kongo-Besprechungen in Briissel.

Aufstand der ,Ultra® in Algerien.

Blutige Unruhen in Durban (Sudafrika).

Aufnahme diplomatischer Beziehungen zwischen Vatikan und Tiirkei.
Kapitulation der ,Ultra® in Algerien.

Bei der Wahl in Kerala (Indien) gewinnen die drei nichtkommu-
nistischen Parteien die absolute Mehrheit.

Der britische Premierminister Macmillan spricht sich im Par-
lament von Kapstadt gegen die Politik der Apartheid aus.

Bei den Wahlen in Birma gewinnt die antifaschistische Volksliga
U Nu'’s die absolute Mehrheit.

Marschall Ayub Khan wird mit 95% aller Stimmen als Staats-
prasident von Pakistan bestitigt.



19.2. Terroristen im Bamileke-Land (Kamerun) toten 75 Menschen.
21.2. Volksentscheid billigt die neue Verfassung in Kamerun.

6.3. Wieder blutige Unruhen in Kamerun.

11.83. Das belgische Parlament billigt einstimmig das Gesetz tber die

Unabhingigkeit des Kongo.
Blutige Ausschreitungen in Elisabethville (Belgisch-Kongo).

14.3. Syngman Rhee erneut zum Staatsprasident von Sid-Korea ge-
wahlt.

16.3. Bischof Kung von Shanghai wird nach fiinfjahriger Haft zu le-
benslinglichem Kerker verurteilt und der amerikanische Bischof
Walsh, der letzte auslindische Bischof in Rotdhina, erhilt
20 Jahre Gefingnis. Gleichzeitig werden tber 14 chinesische Prie-
ster — 7 Weltpriester und 7 Jesuiten — Gefédngnisstrafen zwischen
5 bis 20 Jahren verhangt.

19.3. In den Wahlen auf Ceylon erleiden die Linksparteien eine Nieder-

lage.

20.3. Auf Taiwan wird Chiang Kai-shek erneut zum Prasidenten
gewihlt.

21.8. Blutige Unruhen in der Stdafrikanischen Union.

25.8. Zusammenschlufl der Linder Tsdwad, Gabon, Kongo und Zentral-

afrika innerhalb der Franzdsisch-Afrikanischen Union.

28.3. Im Geheimkonsistorium werden drei Missionskardindle ernannt:
Erzbischof Petrus Tatsuo D o i von Tokio (Japan), Erzbischof Rufino
Santos von Manila (Philippinen) und Bischof Laurian Ru-
gambwa von Rutabo in Tanganyika (Ostafrika).

Bonn Jos. Alb. Oito S]

MITTEILUNGEN
VERLEIHUNG DES MISSIONSWISSENSCHAFTLICHEN DIPLOMS

Ehrw. Schwester Dr. phil. Helenis Held S.5p.S. aus Wimbern erhielt an der
Universitit Miinster am 14. Mai 1960 das Missionswissenschaftliche Diplom. Die
Diplomarbeit ,Christendorfer. Eine missionsmethodische Untersuchung® wird im
Drudk erscheinen.

DATEN DER MISSIONSGESCHICHTE

Das Buch: Widchtige Daten der Missionsgeschichte ist vergriffen und soll in
einer neuen, verbesserten, von Fehlern befreiten, um Fehlendes ergdnzten und
bis 1960 weitergefithrten Auflage erscheinen. Der Autor dankt den vielen, die
schon bisher Vorschlige fiir eine etwaige Neuauflage gemacht haben. Er wird
auch weiterhin allen denen dankbar sein, die irgendwie durch Hinweise auf
Fehler und Fehlendes helfen. Es liegt viel daran, dafl der ,Missions-Ploetz®, wie
er in Rom genannt worden ist, die bestmogliche Gestalt erhdlt und so dem
Missionswerk und der Missionswissenschaft auf die bestmdgliche Weise dient.
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BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

A Decisive Hour for the Christian Mission. The East Asia Christian Conference
1959 and the John R. Mott Memorial Lectures. SCM Press LTD. [56. Bloomsbury
Street. London WC L.]/London (1960). 96 Seiten. 5 Shilling.

Nach dem Vorwort von Bischof Enrique Sobrepena handelt in dieser Wie-
dergabe von Referaten, die 1959 von der East Asia Christian Conference in
Kuala Lumpur gehalten wurden, J. E. Lesslie Newbigin in zwei Beitrigen
iiber die Probleme, Méglichkeiten, Notwendigkeiten und Freuden der seelsorger-
lichen Arbeit und Missionstatigkeit im neuen Asien. Ich beschrinke mich hier
darauf, ecinige bemerkenswerte Sitze wiederzugeben. ,An atheist may be nearer
to the Kingdom of God than a religious man“ (20). Wegen Gottes Sache in
dieser Welt brauchen wir keine Angst zu haben (32). ,The primary witness is
the witness of the Holy Spirit himself® (33). Der Missionar ist ausgesandt, ,to
make Christ known among those who know him not* (44). Sehr erwihnenswert
sind die Aufsdtze von W. A. Vissert’t Hooft liber die Bedeutung der
asiatischen Kirchen fir die okumenische Bewegung. D. T. Niles schlieflich
befafit sich mit dem Thema ,A Church and its ‘selfhood’®, also mehr mit prak-
tischen Fragen, etwa mit der Notwendigkeit und Art fremder Missionare in
Asien nicht mehr gern von Mission horen; es gibt solche, die das Wort Missionar
.Fremde® der ist, der die grofite Chance des Erfolges an der Grenze hat (87).
Niles meint mit Prof. Schultz, dafl Missionare notwendig und eingeladen
sind, dal man sie aber im ganzen nicht wiinscht (87). Hingewiesen wird von
ihnen auf die Auflerung eines fithrenden chinesischen Christen, dafl Chinas
Christen voll Glauben sind und dafi die chinesische Mission eine ,spezielle Mis-
sion®, eine ,spezielle Moglichkeit® und eine ,spezielle Botschaft“ hat. Die asiati-
schen Kirchen miilten nach Niles die Konsequenz daraus zichen, daf} sie
Kirche geworden sind und aufgehért haben, Teil einer ,fremden Mission® zu
sein. Nach Niles muff die Mission ,redefined” werden (89). Die ,missionarische
Uberzeugung“ braucht neue Kraft. Aus dem Referat wird deutlich, dafl viele in
Asien nicht mehr gern von Mission héren (es gibt solche, die das Wort Missionar
durch ,fraternal worker® ersetzen mochten (90). Als ob Mission notwendig
,fremde Mission® sein miifite und als ,Mission“ nicht zu den tiefsten Begriffen
des Neuen Testaments gehorte! Alles in allem ein Biichlein, in dem sich spiegelt,
was heute in den protestantischen Kirchen Asiens vor sich geht.

Miinster Thomas Ohm

Atlas Missionum a Sacra Congregatione de Propaganda Fide dependentium cura
editus eiusdem Sacrae Congregationis studio autem P. Henrici!Emmerich
SVD. Ex Civitate Vaticana A.D. 1958. (Auslieferung: Missionsdruckerei St. Ga-
briel in Mddling bei Wien oder Via di Propaganda, la. Roma) 44 Kartenblitter,
8 S. Register. Format ca. 34X50. DM 84,—
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Der neue Missionsatlas der Propagandakongregation stellt gegeniiber fritheren
Ausgaben einen ganz grofien Fortschritt dar. Man vergleiche nur die letzte Aus-
gabe von 1947 oder, rein vom Druck her gesehen, den vom gleichen Vf. und in

derselben Druckerei besorgten Atlas Missionum SUD. Die Karten sind sauber :'

gezeichnet und trotz der Fille der Einzeichnungen noch iibersichtlich, Die kirch-
liche Struktur der Gesamtraume, der Umfang der einzelnen Jurisdiktionsgebiete
und ihre hierarchische Einstufung sind kartentechnisch einwandfrei dargeboten.
Allerdings konnte man die Frage stellen, warum soviele Einzelnamen einge-
tragen sind, wenn sie im Register doch nicht erscheinen.

So gut das Kartenwerk ist, soviel Wiinsche lassen die Data Statistica offen,
die dem Atlas als Einlage beigegeben sind. Sie haben Mgr. Lujo Schorer
zum Vf. Zwar werden sehr viele interessante Angaben gemacht, die, soweit sie
Einzelgebiete angehen, gewif giiltig sind; aber die Angaben des Résumé bieten
so sehr eingeschrankte Daten, dafl sie zu falschen Schlussen verleiten miissen.
Was fiir einen Sinn haben Aufstellungen iiber die nationale Herkunft oder die
Ordenszugehorigkeit der Missionare, wenn sie nur einen Teil der Propaganda-
missionare, nicht viel mehr als die Halfte erfassen?

Dem schliefit sich eine weitere Frage an: Ware es nicht moglich, einmal eine
Gesamtibersicht iber alle Missionen der katholischen Kirche zu veréffent-
lichen, nicht nur die der Propaganda? Es ergibe sich z. T. ein recht beachtlicher
Unterschied und dementsprechend ein anderes, vollstindigeres Bild. Man ver-
gleiche nur einmal die Katholikenzahlen Afrikas und Indiens! Fiir Afrika ergibt
sich, die Jurisdiktionsgebiete anderer romischer Kongregationen mitberiicksichtigt,
eine Gesamtzahl von 26 371 000 Katholiken, wahrend die Propagandastatistik
nur 17 740 000 anfiithren kann. Fir Indien differiert die Propagandazahl (3 479 128)
ebenfalls um 2 Millionen von der tatsichlichen Katholikenzahl (5 658 000).

Schliefilich noch ein anderer Wunsch. Das letzte statistische Handbuch der
Propaganda datiert von 1950, bietet also Zahlen, die vor diesem Jahre liegen.
Es wire an der Zeit, es neu aufzulegen, wenn méglich, in der Art der Guida
delle Missioni Cattoliche von 1934. Ebenso diirfte die Sylloge von 1939 bis zur
Gegenwart fortgefiihrt werden, evtl. als Supplementum zur Erstausgabe.

Die vorgetragenen Wiinsche haben mit dem Atlas Missionum insofern zu tun,
als sic durch dessen Erscheinen hervorgerufen wurden. Das hervorragende
Kartenwerk gibt der Hoffnung Raum, dafl die gewiinschten Verdffentlichungen
ebenso griindlich und giiltig herausgebracht werden kénnen.

Wiirzburg Josef Glazik MSC

Cronin, Vincent: Der Jesuit als Mandarin (The Wise Man from the West).
Henry Goverts Verlag / Stuttgart 1959. 2 Karten, 298 S. Gln. DM 18,50

Vf., Sohn des bekannten englischen Romanschriftstellers A. J. Cronin, erzihlt
die Geschichte des Matteo Ricci (erschienen 1955 bei R. Hart-Davis/London).
Er hilt sich dabei fast peinlich genau an die Quellen, die P. D’Elia S] in
den Fonti Ricciane gesammelt und herausgegeben hat, und liefert den
Beweis, dafl man bei der geschichtlichen Wahrheit bleiben und doch ein gut les-
bares, geradezu spannendes Buch schreiben kann. Man mochte dem Buch einen
weiten Leserkreis wiinschen. Es konnte dazu beitragen, eines Tages die Fiden
wieder zu kniipfen, die heute zerrissen sind, und China von neuem den Dienst
zu erweisen, den Matteo Ricci ihm einst geleistet hat.

Wiirzburg Josef Glazik MSC
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GoNCALVES, SEBASTIAN, S]: Primeira parie da Histéria dos Religiosos da Com-
panhia de Jesus e do que fizeram com a divina graca na conversio dos infiéis
a nossa sancta fee catholica nos reynos e provincias da India Oriental, Vol. 1:
Uida do N. P. Xavier e comeco da Histéria da Companhia de Jesus no Oriente.
Publicada por José Wicki S]. Atlintida/Coimbra 1957. XXXII + 536 pp.

Unter den vielen Franz-Xaver-Biographien bietet diese ein erstaunlich reiches
Lebenshild des Heiligen: weit ausgreifend, in einer Weise dargestellt, die an
die Kunst des Barock erinnert. Ihr Vf. war selbst 25 Jahre lang in Indien tétig
und starb dort am 23. 3. 1619. Sein Werk findet sich im Original in der Biblio-
teca Nacional, Fundo Geral 915. — Nachdem Herkunft und Jugend des Heiligen
geschildert sind, erzahlt Vf., wie Franz Xaver 1540 vom Papst als Apostolischer
Nuntius fiir den Fernen Osten bestimmt wird und seine abenteuerliche Seereise
beginnt. G. weifl von Stddten und Inseln, von Festungen und vom Handel und
Wandel der Portugiesen zu berichten. Eingehend schildert er, wie Franz die
indische Sprache zu erlernen bemiiht ist, mit welcher Sorge er sich der Kinder-
lehre und der Bekehrung der schwarzen Sklaven annimmt. Von einem Katechis-
mus, den Xaver verfafit hat, berichtet G., dafl schon zu seiner Zeit kein Exem-
plar mehr aufzutreiben gewesen sei. Weiter spricht Vf. vom St.-Pauls-Kolleg in
Goa, von der Misericordia-Bruderschaft und dem Knabenwaisenhaus, aus dem,
so hoffte man, im Laufe der Zeit ein inlindischer Klerus erstehen wiirde.
G. schildert die Schwierigkeiten in der Bekehrung der Brahmanen, die Tatigkeit
des Heiligen an der Fischerkiiste, auf Manar, Ceylon und Amboina. Schliefilich
wird Franz Xavers Wirken in Japan beschrieben und, wie er versucht, in China
einzudringen. Doch stirbt Franz, ohne sein Ziel erreicht zu haben, am 21.11. 1552
im Alter von nur 55 Jahren auf der Insel Sancian.

Es ist ein machtiger Band, inhaltsreich und wertvoll, den P. Wicki mit der
ihn kennzeichnenden Genauigkeit hier ediert. Wer diesen 1611 geschriebenen
Bericht durchzuarbeiten vermag, sollte die Mithe nicht scheuen. Der Band bringt
viel Neues und stellt in seiner Art mancherlei Fragen und Probleme in ein
helleres Licht.

Freiburg/Schweiz P. L. Kilger OSB

HUNERMANN, WiLHELM: Geschichte der Ueltmission. Lebensbilder grofler Mis-
sionare. Bd. 1: Von Alaska bis Feuerland. Rex-Verlag/Luzern-Miinchen 1960.
270 S. Kart. sFr/DM 14,50, Gln. sFr/DM 16,50

Der bekannte Jugend- und Volksschriftsteller legt hier nach seiner vierbandi-
gen Gesdiichte des Gottesreiches den ersten Band einer Geschichte der Welt-
misston. vor, dem zwei weitere Binde (Sturm dber Asien, Unter der Sonne
Afrikas) folgen sollen. H. gibt nicht eine durchgehende Darstellung der Missions-
geschichte, sondern greift seine Aufgabe als Biograph an. In Lebensbildern aus-
gewdhlter Missionare, die stellvertretend fiir zahllose andere stehen, erzahlt er
in diesem Band von der Missionsarbeit in den beiden Amerika und in Austra-
lien und Ozeanien (iiberschreitet damit also den im Untertitel: ,Von Alaska bis
Feuerland® abgesteckten Raum). Die Darstellung ist, wie bei allen Bichern H.s,
lebendig und packend und bleibt bei aller Lust am Fabulieren doch wirklich-
keitstreu und der geschichtlichen Wahrheit nah. Man kann nur wiinschen, daf}
dieses neue Werk cinen recht weiten Leserkreis finde und ,jenen heiligen Eifer
entflamme, den jeder Christ der Mitarbeit am Ausbau des Gottesreiches auf
Erden schuldet'.

Wiirzburg Josef Glazik MSC
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Jourpan, Virar: Pater Damian, Uater der Aussitzigen. (Bibliothek Ekklesia.
Eine Reihe tiber religiose und historische Themen, hg. von Daniel-Rops,
14. Bd.) Pattloch/ Aschaffenburg 1959, 217 S. DM 4,80

Unter der zahlreichen Literatur iiber de Veuster beleuchtet dieses Buch
eindringlich die sozial-karitative Wirksamkeit des Vaters der Aussitzigen. Als
ein Beitrag in der Kampagne ,Gegen Hunger und Krankheit in der Welt*
gewifl zu begriifien! J. geht in seiner realistischen Art auch nicht stillschweigend
hinweg iiber die charakterlichen Harten P. Damians und die Schwierigkeiten und
Mifverstindnisse gegeniitber der geistlichen und weltlichen Autoritat. Alle
Menschlichkeiten tberstrahlt jedoch die starke Liebe und Hingabe dieses lau-
teren Priesterherzens. — Zwolf Fotos ergidnzen die Darstellung.

Wimbern/Ruhr Schw. Helenis Held SSpS

LUUPE RoserT: Martyrer in Tibet. Leben und Sterben von P. Maurice Tor -
nay, Chorherr vom Grofien St. Bernhard (Martyr au Thibet. Maurice Tornay,
chanoine régulier du Grand St.-Bernard). Paulusverlag / Freiburg Schweiz 1959.
202 S.

Das Buch berichtet von einem modernen, der Uffentlichkeit leider kaum be-
kannt gewordenen Versuch der Ménche des Groflen St. Bernhard, im Grenz-
gebiet zwischen €hina und Tibet eine Mission zu unterhalten, um gegebenen-
falls eines Tages Eingang in das verschlossene Reich des Dalai Lama zu finden.
In dem Leben des Titelhelden, der am 11. 8. 1949 mit einem Gefdhrten von
vier Lamas erschossen wurde, spiegeln sich die Schwierigkeiten und die grenzen-
lose Einsamkeit, die die Missionare zu iiberwinden hatten. Hier ist von Roman-
tik, die auch heute noch so oft in unserer erzihlenden Missionsliteratur zu Hause
ist, nichts zu finden, und es ist gut so. Denn nichts tut heute mehr not, als der
Christenheit zu zeigen, wie sehr die Mission in unserer Zeit auf Widerstand
stofit und dafl diesem Widerstand gegeniiber das Zeugnis fir Christus die allein
giltige Antwort ist.

Wiirzburg Josef Glazik MSC

MurLLEr, KarL: Die Weltmission der Kirche. (Der Christ in der Welt. XII. Reihe:
Bau und Gefiige der Kirche, 12. Bd) Pattloch/ Aschaffenburg 1960, 161 S. DM
3,80

Nach dem Buch von Cu. Couturier: Mission de U'Eglise — die deutsche Uber-
setzung brachte der Hrabanus Maurus Verlag/Frankfurt heraus — nun noch ein
Werk, dem ein breiter Leserkreis im deutschsprachigen Raum zu wiinschen ist.
Das ist auch das Anliegen des Vf.,, der seinem Buch die Worte Pius’ XII. voran-
stellt: ,Das alles umfassende Blickfeld der Kirche mufl das normale Blickfeld
des christlichen Lebens sein® (Fide: donum). Dem pafit sich M. in Darstellung
und Sprache an.

Zunachst klart M. den Missionsbegriff verbal, theologisch und nach seinem
Umfang und zeigt dann an zahlreichen Schriftstellen die biblische Fundierung
des allgemeinen Heilswillens Gottes. Der Missionsgeschichte gibt M. nicht die
uibliche historische Dreiteilung, sondern eine rdumlich ethnographische, die aber
sachlich mit der zeitlichen Abgrenzung zusammenfillt. Dem Wort und der Tat
der Papste zur Mission der Kirche widmet M. eine eingehende Behandlung. Der
Hauptakzent liegt jedoch auf dem VIII. und IX. Kapitel, wo er praktische Pro-
bleme missionarischer Arbeit und Mitarbeit und die gegenwirtige Lage der
Weltmission bespricht.
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Bedauerlich ist, daf in dem kurzen Kapitel iiber die Mission der evange-
lischen Christen das Wort vom furor protestanticus fallt (43), zumal M. die
culpa auf katholischer Seite verschweigt.

Der Missionspflicht der deutschen Katholiken (32—40) wird in den Abschnitten
iiber die Missionshilfswerke (67—72), die Missionsschwester (76—78), den Mis-
sionsbruder (78—82) — die Schwiche dieser Darstellung liegt in ihrer einseitig
propagandistischen Tendenz — und den Laiencinsatz (82—96) ein Weg ge-
wiesen. Die leicht failiche Art des Buches macht es geeignet, missionskundlichen
Kursen religiés orientierter Verbinde zu dienen. Ein Hinweis auf einschldgige
moderne Literatur und ein ausfithrliches Sachregister bieten eine weitere Hand-
reichung.

Wimbern/Ruhr Schw. Helenis Held SSpS

PraTTnER, FELix AvrrED: Deutsche Meister des Barock in Siidamerika im 17.
und 18. Jahrhundert. Mit 119 Abbildungen. Fotos von Felix Alfred Plattner
und Albert Lunte. Verlag Herder / Basel-Freiburg i. B.-Wien 1960. Grofioktav,
160 S., davon 80. S. Bildtafeln. Ln. 22,50 DM

Dieser Bildband ist die reife Frucht einer Forschungsreise, die den V£. 1957
bis 1958 durch 9 Monate hindurch von Brasilien iiber Paraguay, Argentinien,
Chile, Bolivien, Peru, Ekuador, Kolumbien nach Guatemala und Mexiko fiihrte,
wo er den Spuren des Kunstschaffens, vorab auf dem Gebiete der Architektur
und der Plastik, seiner Ordensmitbriider deutscher Zunge des 17. und 18. Jahr-
hunderts nachgegangen ist. Zu allen Bildtafeln bringt VI. wertvolle kunst-
historische Erliuterungen mit gediegenen Quellenangaben, die mancher Benutzer
wohl gern in einem alphabetischen Autorenverzeichnis zusammengestellt gesehen
hitte. Dem Bildteil geht eine solide knappe historische Einleitung voraus, so
dafl auch jeder Nichtfachmann mit reichem Gewinn den Band durcharbeiten
kann, der einen sehr wertvollen Beitrag zur lateinamerikanischen Missions-
geschichte schlechthin darstellt, durch den das hervorragende Kulturschaffen der
Jesuitenmissionare deutscher Zunge in der Neuen Welt eine neue, originelle
Beleuchtung erfdhrt.

Léwen Abbé tWerner Promper

Rur, Wartrer: Lutherisches Missionsjahrbuch fiir das Jahr 1960. Im Selbstver-
lag der Bayerischen Missionskonferenz (Nirnberg, Wodanstr. 57). 1960. 168 S.
DM 3,75.

Das Jahrbuch enthilt Beitrige von Landesbischof Mitzenheim, Althaus (,Das
schlechthin Einsame, das Unvergleichliche des Christentums, besser: des Evan-
geliums . .. ist Jesus Christus®, 14), Gensichen, Schmolze, Schmiedel (in Tanga-
nyika herrscht ,katastrophaler Arztemangel®, 26), Bevan Jones (Die Ahmadiyya-
Bewegung), Christentum und Islam, J. Althausen (,Die Missio Dei hat das Ziel,
das eine Volk Gottes aus aller Welt zu sammeln®, 44), M. Witte, Dlomo u. a.
Einigen Beitrigen sind entsprechende Gebete angefiigt. Am Schluff finden sich
eine Literaturschau 1959, Statistiken, Mitteilungen iiber Missionskonferenzen etc.

Miinster Thomas Ohm

SrumorsdANpRré: L' Anima dell’ Apostolato Missionario. Editrice Missionaria Ita-
liana / Milano 1958, 220 S.

Der Vf. hat in seinem 1952 erschienenen Werk Iniroduction a la Missiologie
unter anderm einen Plan der systematischen Missionswissenschaft vorgelegt. In
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der vorlicgenden Arbeit befafit er sich mit einem dazugehdrigen Teilgebiet und
versucht, das Problem der Hauptwirksamkeit der Mission theologisch zu unter-
suchen und darzustellen. Ausgehend von der Tatsache, dafl die Erldsung ein
gottlich-menschliches Unternehmen ist und demnach die Nutzbarmachung der
Erlésung von entsprechendem Mitwirken des Menschen abhingt, sucht der VI.
dies speziell fiir die Missionstatigkeit der Kirche aufzuzeigen und auszuwerten.
Im 1. Kapitel (Forma causale principale) wird die gottliche Gnade als die Haupt-
und formgebende Wirkursache der Mission behandelt. Sie ist beim missiona-
rischen Wirken zweifacher Art und in zweifacher Hinsicht entscheidend wirksam,
einmal, indem sie das titige Subjekt tiberhaupt befdhigt zum apostolischen Dienst,
und dann, indem sie dessen Anstrengungen Friichte bringen laflt. Grundlegend
ist also die Amtsgnade, die den Missionar als Triger des Missionsamtes und im
weiteren Sinn auch jeden Katholiken hinsichtlich seiner Mitarbeit befdhigt, an
der Bekehrung anderer tatig zu sein. Diese Gnade ist ihrem Wesen nach un-
geschuldet (gratia gratis date) und wirkt disponierend. Auf Grund dieser
Gnade arbeitet der Missionar an der Bekehrung der Menschen, und Gott schenkt,
um die Missionsarbeit fruchtbar zu machen, dem zu Bekehrenden die bereit-
machende Gnade (gratia gratum faciens), kraft deren der Mensch zum Glauben
und zur Taufe findet, Beide Arten der Gnade sind fiir die Mission unerlafilich,
weil das Missionswerk nicht der natiirlichen, sondern der iibernatiirlichen Ord-
nung angehért, und in jeder missionarischen Aktion cine gewisse Polaritat liegt,
die des gottlichen und menschlichen Zusammenwirkens. Missionstdtigkeit wird
zwar von Menschen auf Menschenweise ausgeiibt, ist aber zuinnerst und wesent-
lich ein tibernatirliches und gottliches, erlosendes Werk. — Das 2. Kapitel ist
dem Hauptwirkenden (agente principale), dem Missionstriger, gewidmet. In sei-
ner Tatigkeit ist zu unterscheiden der Erwerb der Erlosungsgnade und deren
Verteilung. Gott ist die alleinige Ursache der Erlosungsgnade, Christus ihre
Verdienstursache in actu primo. Zur Fruchtbarmachung dieser Gnade bedarf es
jedoch des miterlésenden Verdienstes seitens der Kirche in actu secundo. Es ist
das vom mystischen Leibe Christi her begriindete Zusammenwirken Christi und
seiner Glieder in der Verwirklichung des Erlosungswerkes. Ihr gemeinsames Ver-
dienst bildet den Schatz der Erlésungsgnade. Die Verteilung der Erlosungsgnade
kommt dem Heiligen Geist zu, beginnend mit dem Pfingstfeste. Beeinflufit wird
diese Gnadenausteilung durch das unablassige und allumfassende Eintreten des
verherrlichten Christus als Haupt und Priester seiner Kirche. Durch Ihn und in
Ihm erlangen sowohl die Glieder der triumphierenden Kirche im Himmel wie
auch die der streitenden Kirche auf Erden firbittenden Einflufl auf die Gnaden-
verteilung. — Im 3. Kapitel wendet sich der Vf. der Missionsaufgabe der Kirche
zu; es wird die Funktion der Kirche als hauptwirkender Ursache der Missions-
tatigkeit (Funzione missionaria della Chiesa come causa principale) aufgezeigt.
Von seiten Gottes und Christi ist das Erlosungswerk vollendet. An der Kirche
liegt es, die Erlésung nutzbar zu machen. Diese Aufgabe erfillt die Kirche in
zweifacher Sicht: im Erwerb der miterlosenden Verdienste und im fiirbittenden
Gebete, beides in Einheit mit dem mystischen Christus. Das miterlosende Ver-
dienst hat einen personlichen Charakter und einen sozialen. Die personliche
Auswirkung des Verdienstes besteht in der ewigen Seligkeit, die der im Himmel
geniefit, der sie verdient hat. Unter diesem Gesichtspunkt ist das Verdienst
strikt personlich und unmittelbar. Die soziale Wirkung des Verdienstes ist in
der Bereicherung des Schatzes der Erlosungsgnade zum Wohle der Menschheit
und des Leibes Christi, der Kirche, zu erblicken. Da die miterlésenden Ver-
dienste somit dem allgemeinen Gnadenschatz der Kirche zuflieflen, das Gnaden-
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potenzial anreichern, haben sie keinen spezifisch missionarischen Charakter. Da-
gegen hat das fiirbittende Gebet spezifisch missionarischen Charakter, weil im
Gebet die missionarischen Aufgaben und Anliegen der Kirche eigens und ex-
klusiv erfaflit werden konnen. Dieses Gebet ist habituell getragen von der
Sehnsucht nach der Verwirklichung des Gottesreiches auf Erden und ist fir die
missionarische Wirksamkeit von grundlegender Bedeutung. — Im 4. Kapitel
kommt der VI. zu sprechen auf die Missionspflicht der Kirche als hauptsichlicher
Ursache der Mission (Dovere missionario della Chiesa come causa principale).
Fir die Kirche ist es Ehre und Pflicht zugleich, durch ihre miterlosenden Ver-
dienste und ihr fiirbittendes Gebet das Erlosungswerk Christi nutzbar zu machen.
Allgemein gesehen besteht diesbeziiglich eine reale Verpflichtung, die die Kirche
als solche wie auch jeden einzelnen Glaubigen personlich angeht. Dies gilt fir
den Erwerb der Verdienste wie fiir das Gebet um die Erlangung der Gnaden
zum Heil und Nutzen der Gemeinschaft. Auf das Missionswerk eingeschrankt,
ergibt sich der Tatbestand, dafl die miterlésenden Verdienste der Kirche fiir das
Apostolat zwar unbedingt erforderlich sind, diese selbst aber wegen ihrer ge-
meinschaftsbezogenen Allgemeinbedeutung keinen spezifisch missionarischen Cha-
rakter annehmen konnen. Deshalb brauchen sie hier auch nicht weiter untersucht
und dargelegt zu werden. Dafl aber hinsichtlich des spezifisch missionarischen
Fiirbittgebetes in der Kirche eine reale Verpflichtung besteht, 1dfit sich nach-
weisen anhand der Schrift, der alten Liturgien, der Viterzeugnisse und der
Erklirungen der Papste. Es handelt sich ndherhin um eine Liebespflicht, die
streng genommen zunachst die Kirche als solche, insbesondere die Hierarchie,
angeht. Die Hierarchie ist auf Grund der sozialen Gerechtigkeit fiir das all-
gemeine Wohl der Kirche verantwortlich, besonders fiir die Mission. Deshalb
hat sie das Interesse fiir die Mission und das Missionsgebet in der Kirche stets
wachzuhalten. Obwohl diese Gebetspflicht nur die kirchliche .Gemeinschaft als
solche streng bindet, so ergibt sich doch aus der Berufung zum christlichen Leben
heraus fiir jeden einzelnen Gldubigen die Forderung aufrichtigen Wohlwollens
fir die Mission, verbunden mit dem habituellen Gebet. Dariiber hinaus ergibt
sich aus der anerkennenden Dankbarkeit und aus der allumfassenden Nachsten-
liebe fiir jedes einzelne Glied der Kirche die strenge Pflicht auch zum aktuellen
Missionsgebet. Abschliefend untersucht der Vf. die rémische Liturgie auf ihren
Gehalt an missionarischen Gedanken und Gebeten und stellt fest, dafl unsere
heutige Liturgie im Gegensatz zu den alten Liturgien nicht missionarisch genug
ausgerichtet sei und wieder mit dem allumfassenden Missionsgeist der alten
Kirche erfillt werden miifite.

Die vom Vf. hier vorgetragenen Gedanken sind wertvoll und beachtenswert.
Das gilt besonders hinsichtlich der in der Nichstenliebe begriindeten, allumfas-
senden Missionspflicht der Kirche und der geistigen Mitwirkung aller Glaubigen.
Der Vf. versucht auch, seine Thesen theologisch zu begriinden und sie zu be-
legen durch Anfithrung der Hl. Schrift usw., wobei besonders die Verwertung
der alten Liturgien beachtlich ist. Bei manchen Zitaten bleibt jedoch fraglich,
ob sie im streng theologischen Sinne beweiskriftig sind. So ist z. B. das beil
Mt 6,44 gegebene Gebot, fiir die Feinde zu beten, im urspriinglichen Sinne per-
sonlich und nicht universalistisch zu verstehen, wenn auch die Viter es in einem
universalistischen Sinne angewandt haben, als seien damit alle Nicht-Katholiken
gemeint. Aus einer solchen Stelle kann man deswegen wohl nicht den Universa-
lismus der Mission begriinden, wie der VfI. es S. 160 ff. versucht hat. — Un-
verstandlich bleibt sodann die Behauptung, es gabe wohl ein spezifisch missio-
narisches Gebet, aber keine spezifisch missionarisch miterlésenden Verdienste
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(S. 96, 102). Wenn wir exklusiv beten kénnen fiir die Missionen, dann konnen
wir auch unsere Leiden und Mihen im gleichen Sinne Gott anbieten. Der Vi.
sagt dies ja ausdricklich selbst (S. 168), wo er mit Riuicksicht auf die Mefifeier
sagt: ,Riguardo ai fideli riuniti egli (scl. il sacerdote) deve incitarli a una obla-
zione missionaria dei loro meriti corredentori, ossia deve fare in modo che tutta
I'assemblea ... presenti con l'ostia le proprie fatiche, le azioni...®. — Bei den
papstlichen Erkldrungen hinsichtlich der Missionspflicht fallt auf, dafl der Vf. die
Zeit von Gregor d. Gr. bis Leo XIII. mit folgender Behauptung iibergeht: ,Lo
zelo apostolico dei christiani doveva sventuratamente conoscere, in seguito ad
una fitta rete di influenze ideologiche e stroriche, un’eclissi ben pronunziata lungo
tutto il medioevo; e si pud dire che solo dal secolo XIX ha ripreso poco a poco
il posto legittimo che gli spetta tra le preoccupazioni della massa dei credenti®
(S. 152). Eine solche Auffassung kann nicht unwidersprochen hingenommen wer-
den. Es ist zu erinnern an die groflen Missionsbewegungen, die vom hl. Franz
von Assisi wie auch vom hl. Ignatius von Loyola und ihren Orden ausgingen,
und an die grofle Missionsbewegung des 16. und 17. Jahrhunderts mit der Griin-
dung der Sacra Congregatio de Propaganda Fide als Zentralorgan der Mission
der Kirche.

Miinster/Westf. P. Rigobert Uigele, OFMCap

Van QostroM, ARNOLD: Agatha mwana Kajikoe. Foreholte/Vorhout — ’t Groeit/
Antwerpen 1957, 308 S. geb. f 9.90; geh. f 8.—

Inem: Blijf met het geluk. Foreholte/ Voorhout — Desclée de Brouwer/Brugge
1959, 248 S. geb. f 7.90; geh. f 6.40

Vf., WeiBer Vater, hat lange Jahre als Missionar in Ostafrika gearbeitet.
Seine reiche Erfahrung, seine Kenntnisse von Land und Leuten und seine Liebe
zu den schwarzen Menschen Ostafrikas haben in beiden Romanen ihren Nieder-
schlag gefunden. Sie gehéren zu der besten Missionsliteratur der letzten Jahre.
Besonders das Buch von Agatha, der afrikanischen Frau und Mutter, {iberzeugt
durch seine Urspriinglichkeit und Lebensndhe. Die ganze Wirklichkeit einer
jungen christlichen Familie in ihrer heidnischen Umgebung ist hier eingefangen:
das Stammesbrauchtum (bei Geburt, Krankheit, EheschlieBung, Tod), seine Ver-
christlichung, der moderne Umbruch (Verstadterung, westlicher Einflufl), der Zug
der Jugend zum Neuen. All das wird von Agatha in allen Lebenslagen vor Gott
gebracht, vor ,Limatunda, den sehr Freundlichen, den Vater und Ursprung allen
Lebens®. Die Gebete Agathas sind wahre Perlen der Gebetskunst. Allein ihret-
wegen verdiente das Buch in andere Sprachen iibersetzt zu werden, nicht zuletzt
in afrikanische!

Das zweite Buch, ein Eheroman, ist problemhafter und nicht mehr so urspriing-
lich wie das erste. Aber auch hier werden die afrikanische Wirklichkeit und die
Schwierigkeiten der missionarischen Arbeit treffend gezeichnet. Nicht zufallig
ist ein Missionar, ,Bwana Kiko“, die Schlisselfigur. Doch ist die Komposition
nicht so straff wie in Agatha. Das Buch riithrt zuviel Probleme an, die literarisch
nicht ganz bewiltigt werden und deshalb den Leser manchmal geradezu quélen.

Wiirzburg Josef Glazik MSC
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RELIGIONSWISSENSCHAFT

CorriNG, ALFRED: Die religiose Musik. (Der Christ in der Welt — eine Enzyklo-
padie, XV. Reihe: Die christliche Kunst, Bd. 9.) Pattloch Verlag/ Aschaffenburg
1957, 143 S.,, DM 3,80,—. Aus dem Franzosischen iibersetzt von Dr. Nora
Scheitgen.

Im Erscheinungsjahrzehnt der musikwissenschaftlichen Enzyklopadie ,Die
Musik in Geschichte und Gegenwart® von FriebricH BLuME noch ein Buch zu
veroffentlichen uber die Musica sacra, kann nur damit begriindet sein, dafl das
Werk von Avrrep CoLLING populdrwissenschaftlich sein und wirken will. Man
kénnte es ein Repetitorium der Musica sacra im Plauderton nennen. Durch seinen
knappen Stil, der stets leicht verstindlich ist, durch eine Fiille geistreicher
Aspekte der in straffer Formung dargebotenen musikalischen Ereignisse und
Gegebenheiten, die hdufig anekdotisch aufgelockert werden, ist das Buch bestens
geeignet, von vielen gelesen zu werden. Der Verzicht auf Notenbeispiele, auf
problemhafte Erorterungen musikelementarer Art, auf lickenlose Darstellung
oder Aufzdhlung aller Kiinstler und Werke war wohl notwendig, um eine stets
fesselnde und glatte Schilderung zu erzielen. So wird dem Fachunkundigen ein
buntes Mosaik, gefiigt aus zwei Jahrtausenden, zu dem Religionen und Kulte,
Volker und Kinstler unzahlige, blitzende Steine lieferten, dargeboten.

Der entwicklungsgeschichtlich interessierte Leser, der vielleicht unter dem
missionarischen Aspekt des Beitrags der Nationen zur Musica sacra in der Ge-
schichte forschen will, sei besonders hingewiesen auf die ersten vier Kapitel, die
als Geschichte des gregorianischen Chorals einen mit gewichtigen Zitaten durch-
setzten Einblick geben in das Werden und Wachsen, Blithen und Ausreifen dieses
edelsten Juwels, das zum organischen und lebendigen Bestand der Liturgie der
romisch-katholischen Kirche gehort. ,Daher ist der liturgische Gesang ein ein-
samer Stern am Musikhimmel, der in gleichmidfiigem, reinem Glanze souverain
erstrahlt* (S. 36). Begrifflich hilt sich C. besonders fiir die fortschreitende Ent-
wicklung fern von einseitiger Einengung durch die Eigenart der katholischen
Musica sacra, die ,schopferisch und in stetem Wandel begriffen ist* (S. 89). Die
Art der Darstellung hingegen, mit der er auf den Seiten 24—39 den Sieges-
zug der westlichen Gregorianischen Musik beschreibt, dessen Triebkrifte ,das
Streben des hl. Gregor nach Vereinheitlichung und das universalistische Streben
der romischen Kirche® sind, die sich in der Eroberung Englands und Galliens
mit dem gallikanischen Ritus und in der Bedringung Mailands mit dem ambro-
sianischen Ritus und der erbitterten Bekimpfung Spaniens mit der mozarabischen
(westgotischen) Liturgic offenbaren, identifiziert vielleicht gefahrvoll die Ereig-
nisse, die notwendig waren, um zur liturgischen Einheit zu gelangen, zu sehr mit
der tberzeitlichen Haltung der offiziellen Kirche selbst. Der Beitrag der zitierten
Volker und ihrer Liturgien zur Musica sacra der romischen Liturgie verschwindet
fast aus dem Blickfeld. Die prignante Feststellung Corrings auf S. 39: ,So sind
von nun ab nur noch zwei Zweige der christlichen Musik vorhanden: der west-
liche, der schopferisch und in stetem Wandel begriffen ist, und der éstliche, der
zwar eine feststehende Form angenommen hat, aber durch die Bekehrung der
Slawen ebenfalls gebietsmiaflig gewonnen hat® — klingt wie ein endgiiltiges
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Ergebnis, das eindeutig die Uniformierungsabsicht und den Universalitdtsan-
spruch der rémischen Kirche beweist.

Daf hinter der Maglichkeit der schipferischen und steten Wandlung eine
Haltung der Kirche steht, die ,den Fortschritt begriifit und anerkennt®, die einge-
schriankt ,jeder Nation in den kirchlichen Kompositionen jene besonderen For-
men gestattet, welche gewissermafien die charakteristischen Eigenschaften der
ihnen eigenen Musik bilden®, hitte im Kap. 10 bei der Behandlung des Motu
proprio Pius' X. ebenso aufleuchten kénnen wie in den Musik-Enzykliken Pius’
XI. und der nachfolgenden Pipste, die leider nur im Inhaltsverzeichnis an-
gegeben sind. Vollends verdeutlicht die Haltung der Kirche Pius XII in den
Worten der Enzyklika ,Musicae sacrae disciplina“: ,Es versteht sich, dafy
Unsere kurzen Ausfithrungen iiber den Gregorianischen Gesang in erster Linie
auf den lateinischen romischen Ritus der Kirche gehen, dafl sie aber entsprechend
auch Anwendung finden konnen auf die liturgischen Gesdnge der anderen Riten,
solcher bei westlichen Vilkern, wie des Ambrosianischen, Gallikanischen und
Mozarabischen oder der verschiedenen orientalischen Riten. Denn wie sie alle
den wunderbaren Reichtum der Kirche in den liturgischen Handlungen und in
den Gebetsformen belegten, so bewahren sie auch alle in ihren liturgischen Ge-
singen kostbare Schitze, die nicht nur vor Untergang sondern auch vor jeglicher
Minderung und Entstellung zu schiitzen sind. Unter den altesten und vorziiglich-
sten Denkmaélern der Kirchenmusik haben ohne Zweifel einen besonderen Platz
die liturgischen Gesidnge der verschiedenen orientalischen Riten, deren Weisen
viel Einflul hatten auf die Schaffung jener der westlichen Kirche selbst* (CVO
1956, 4; S. 21). Diese Akzentverschiebung mag nur unter einem missionarischen
Aspekt wichtig sein. Das ist auch in der Frage der Entstehung der Mehrstim-
migkeit der Fall. Es mag ein interessanter, geistreicher Gedanke sein, daff die
,Mehrstimmigkeit ein Resultat des Umgangs mit der Orgel war® (S. 48) —,
der fir die kirchenmusikalische Akkomodation der Missionsvolker interessierte
Leser diirfte besser durch Bruno Stablein beraten sein, der unter dem
Stichwort Choral im MGG 2 (1292) schreibt: ,Marius Schneider hat darauf hin-
gewiesen, dafl im MA. nicht der Choral der Ausgangspunkt fiir das mehrst.
Musizieren gewesen sei, sondern die einheimische bodenverwurzelte Musik, von
der aus es auf den Choral iibernommen worden sei.”

Hieraus diirfte ersichtlich sein, dafl der aus missionarischem Aspekt Lesende
auf Grenzen stofit, die in dem Charakter des Buches liegen, die mutatis mutandis
in anderen speziellen Fragen ebenso ersichtlich werden.

Hiltrup P. Wilhelm Tegethoff MSC

Deutsch-Japanische Studien. Herausgegeben von der Deutsch-Japanischen Ge-
sellschaft Nordwestdeutschland e. V. Heft 1. Cram - De Gruyter & Co./ Hamburg
1959. S. 52. Kart. DM 6,—

Die Deutsch-Japanische Gesellschaft Nordwestdeutschland hat sich bereits seit
einigen Jahren durch Vortrige und andere Veranstaltungen fiir die Forderung
der deutsch-japanischen Freundschaft eingesetzt. Nun tritt sie mit einer Ver-
offentlichung von drei Aufsdtzen hervor, die aus der Feder von Gerhard Ro -
senkranz (Gotterglaube und Gottesglaube in Japan), Peter Quante (Die
japanische Sozialversicherung) und Tatsuji Iwabuchi (Probleme des moder-
nen japanischen Theaters) stammen. Fiir die Missionswissenschaft bzw. die Reli-
gionswissenschaft ist vor allem der Aufsatz von G. Rosenkranz von Inter-
esse, da er den Shintoglauben der Japaner nicht als Bekenntnis geschlossener
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Religionsgemeinschaften, sondern als eine mythische Seinsordnung betrachtet, die
nach ihm auch heute noch stirkeren Einflufl auf das japanische Volk ausibt, als
oft angenommen wird. ,Wie vor ein paar Jahrzehnten ist das von Kato Genchi
geprigte Gleichnis giiltig, daf Japaner scin und Shintoist sein so identisch
seien wie die Winkelsumme eines Dreiecks gleich seiner zwei Rechten sei. An
die japanische Christenheit ergeht darum die Mahnung zur Wachsamkeit und
zur steten Bereitschaft, innerlich und duferlich sich um ein wahres und tiefes
Christentum zu bemithen.

Minster B. Willeke OFM

Enrvricu, Ernst Lupwic: Die Kultsymbolik im Alten Testament und im nach-
biblischen Judentum. (Symbolik der Religionen, hrsg. von Ferdinand Herr-
mann, Bd. 8.) Anton Hiersemann/Stuttgart 1959. 148 S., DM 25—

Enrrica will weder rechtfertigen noch werben, greift weder in Tiefenpsycho-
logie hinab noch in Metaphysik hinauf, bezieht sich weder auf das Allgemein-
menschliche noch auf das Spezifisch-jiidische. In 27 Kapiteln, beginnend mit dem
Mythus und schliefend mit dem Davidstern, stellt er die dem Judentum eigen-
timlichen Symbole iibersichtlich und knapp dar. Die Ausfithrungen sind sorg-
faltig belegt und kénnen als Muster fiir eine Phinomenologie gelten, ‘die nur
der Sache dienen will, sich aber stets dessen bewuft ist, daff sich in jeder Einzel-
heit der Mensch ausspricht, der auf der Suche nach und dem Wege zu seinem
Gott ist, und der, wie immer er sich duflere, Ehrfurcht erwarten darf, die auf
Worte nicht angewiesen ist, und sich einer Wahrhaftigkeit befleifigt, der die
Wahrheit nie erschreckend ist.

Verzeichnisse itber Literatur, Namen, Sachen und Stellen sind in angemesse-
nem Umfange beigegeben.

Druckfehler: S. 77 5 v. u. begegnet; S. 109 17 v. o. synteknos.

Miinster/W. Antweiler

Kairos. Zeitschrift fiir Religionswissenschaft und Theologie. 1. Jahrgang 1959.
O. Miller Verlag /Salzburg. Abonnement S 88.—, DM/sFr 14,80

Die Zeitschrift Kairos hat bereits mit ihrem ersten Jahrgang einen bemerkens-
werten Beitrag zur katholischen Religionswissenschaft — deren Existenz nach
wie vor mehr ein Desiderat als eine Realitdt ist — geleistet. Im ersten Heft
wird ein hoher Anspruch von den Herausgebern F. Holbéck, Th. Michels
und B. Thum formuliert. Sie verstehen den auf den ersten Blick nicht ein-
leuchtenden Untertitel in dem Sinne, dafl die Theologie nicht ,mit erhobenem
Zeigefinger® dabeisteht, auch nicht derart, dafl neben religionswissenschaftlichen
halt auch theologische Aufsitze gebracht werden konnen. Vielmehr soll gesagt
sein, daf} der (katholischen) Theologie ,aus den Funden der Religionsgeschichte
... Erkenntnisse zukommen®, die sie in sich aufnehmen muf}, damit sie ihrem
Wesen gemif sei ,fortschreitende Erkenntnis der Wahrheit aus der Gnaden-
kraft des in allem Geschaffenen wirkenden und jubelnden Heiligen Geistes®
(S. 8). Der erste Jahrgang — unter der verantwortlichen Schriftleitung von
Matthias Vereno — hat sich nach Krdften bemitht, dieser Zielsetzung gerecht
zu werden. Er brachte Beitrige solch namhafter Autoren wie Haeckel, Thum,
Bannerth, Eidlitz, Dumoulin, Ohm u. a. Es scheint uns verfritht zu sein, bereits
jetzt so etwas wie eine bestimmende Richtung oder Prigung der katholisch-
religionswissenschaftlichen Bemithung dieser Zeitschrift anzugeben oder gar zu
beurteilen.
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So mochten wir nur auf einige Formalia hinweisen, deren Beachtung uns fiir
die weitere wertvolle Arbeit der Zeitschrift niitzlich zu sein scheint. Man sollte
auf Berichte und Briefe moglichst weitgehend, auf vermischte Nachrichten véllig
verzichten, um das wissenschaftliche Niveau nicht preiszugeben. Der anonyme
Anfangsartikel, der mehr appellierenden Charakter hat, konnte ohne Schaden
entfallen. Straffheit der Darstellung und Klarheit insbesondere der theologischen
Begriffe sollten mehr und mehr durchgesetzt werden. Allzu deskriptive Artikel,
die kaum zu Sachfragen vorstoflen, diirften wenig forderlich sein. Besonderes
Lob verdient iibrigens der Rezensionsteil! :

Wenigstens einec theologische Schwierigkeit méchten wir doch nennen: Es ist
mitunter schwer, sich des Eindrucks zu erwehren, als werde eine bestimmte katho-
lische Position ungefragt vorausgesetzt. M. a. W. man darf neben der Vielfalt
der Probleme, die die Religionen aufgeben, nicht iiberschen, dafl katholischer-
seits keineswegs alles eindeutig und dafl eben mehr als nur eine Antwort még-
lich ist. — Mit Begriffen wie Magie, Didmonie, Personifikation u. dgl. kénnte
man da und dort zuriickhaltender sein, desgleichen mit allzu platonisierendem
Vokabular,

Miinchen Schlette

KircucAssNer, ALroNs: Die michtigen Zeichen. Urspriinge, Formen und Gesetze
des Kultes. Herder/Basel, Freiburg, Wien 1959. 551 S., 16 Bildtafeln, DM 32,—

Wer es unternimmt, ,an Beispielen aus weit voneinander entfernten Kulturen
Umrisse und Strukturgesetze kultischer Phinomene zu erarbeiten, mit dem Ziel,
Gemeinsames aufzuweisen und den Grund dieser Gemeinsamkeit zu iiberden-
ken“, dariiber hinaus darzutun, ,wie sehr die Kirche in die ganze Weite des
Menschlichen getreten ist“ (11), der kann des Interesses vieler sicher sein. Kommt
hinzu, dafl er sich der Grenzen bewuflt ist, dal etwa ,der Versuch, ein ,chemisch
reines’ Christentum herauszudestillieren, ebenso aussichtslos ist wie der, ein von
jeder Nuance der Gemeindetheologie unbelastetes Jesusbild zu entwerfen® (26),
oder dafl ,eine vollkommene Einschmelzung heidnischer Elemente ins Christen-
tum nicht moglich ist* (45), oder: ,hitte das Christentum sich radikal von den
tradierten [heidnischen] Symbolen und Riten losgesagt, so wire der Glaube zu
einer baren Verstandes- und Gefiihlsreligion geworden® (86) — so nimmt das
Interesse nur noch zu.

Vf. behandelt den Stoff in acht Hauptstiicken: Uberlieferung, Weltbild, Sym-
bol, Kategorien, Elementarformen, Raum und Zeit, Anfang und Ende, Einzelne
Riten, Aus der Literatur wurden die Zeugnisse fiir das jeweils gewihlte Stich-
wort gesammelt und lose aneinander gereiht. Man vermifit bei den Zitaten die
Belege, die in der Regel — nicht immer und nicht immer genau — nur aus der
Bibel gegeben werden; etwa fiir die Seiten 150-—200: 151 162 163 166 183
185 186 187 191 192 194 198. Belege fehlen: 150 152 154 155 156 157 162
164 166 167 168 169 170 171 172 180 181 182 183 184 185 186 189 190 191
195 196 200; sie sind ungenau 153 163 184 218.

Im Literaturverzeichnis fehlen Robinson (14), Newmann (15), Kahlefeld (21),
Porphyrios (22), Luther (27), Augustinus (29), Jinger (36). Im Sachverzeichnis
vermiRt man: Sakrament (46. 47), mana (160 165 200 201 204 u. 6.); da konnte
man auch suchen Ahura Mazda — Angra Mainy (104) und Ormuzd — Ahriman
(105), schon um zu erfahren, dafl es dieselben Gottheiten sind. Zu Origenes (26)
konnte Clemens Alexandrinus hinzugefiigt werden, zu den Michaelsbergen (37)
St. Malo, zu der Sonne der Gerechtigkeit (54) der Sol invictus, zu Barbarossa
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(118) Karl V. ; zu den Tieren (124) die des Orientes und das Pferd; zu 139
das Rad im Buddhismus; zu 193 die Verehrung der Fuflspuren von Jesus, Adam,
Mohammed, Shiva; zu 209 1 Tim 6 16.

In einem Buch, das auf griechische Lettern verzichtet, wirken fremdsprachliche
Einstreusel storend: franzosische 44 71 93 174 (onirocritique ist nicht erlautert),
193; englisch 183; italienisch 207 210; lateinisch 75, 76 123 (ibersetzt?); grie-
chisch 52 80; sind die sprachvergleichenden Hinweise nétig, etwa 455? Ebenso
vermiflt man Erlauterungen und genaue Angaben: was ist Kratophanie (120)?
wo ist der Fuflabdruck Buddhas (108)? was ist Schechina (116, fehlt im Sach-
verzeichnis)? Garuda ist Singular (127); wo liegt Andakama (131)? was ist
Kosmokrator (136)? wo fand der siebenmalige Umlauf statt (137)? wer ist und
was ist Bar mizwah (108)? was colobium (150)? wo ist die Loangkiiste (160)?
was ist cippus (161)? was Eklipse (188)? was Galaktites (190)? welcher Roose-
velt ist gemeint (210)? Wenn man bedenkt, dafl es allein in Asien 13 Mill. km?®
aride Gebiete gibt, kann man nicht gut sagen, dafl ,es heilige Strome und
Quellen auf der ganzen Welt gibt“ (121).

Nicht ganz leicht ist es, durch die schillernde Anhdufung der Einzelheiten hin-
durch den lebendigen Menschen zu erkennen, der es sich nicht leicht macht, den
Weg zu seinem Gott zu finden, und etwas von dem Trost, dem Geheimnis, dem
Glanz zu verspiiren, das in aller Religion liegt, und sicher zu sein, dafl Religion
erst dann nicht mehr sein wird, wenn es keinen Menschen mehr gibt. Vielleicht
liegt es daran, daf ,die Uberfiille* (11) mehr auf die Literatur als auf das
Material und die Probleme zuriickgeht.

Miinster Antweiler

Santos Herndnpez, AncEL: Iglesias de Oriente — Puntos especificos de su
Teologia (Bibliotheca Comillensis), Editorial «Sal Terrae» / Santander 1959,
541 8., kart., Preis: 85 ptas.

Die umfassenderen Darstellungen der orientalischen Kirchen teilen sich in zwei
Gruppen: Diejenigen, die, ohne ein anderes unmittelbares Anliegen als die
wissenschaftliche Unterrichtung, versuchen, moglichst alle Gebiete der orienta-
lischen Kirchen darzustellen [wie z. B. F. HeiLEr, Urkirche und Ostkirche (Miin-
chen 1937)], und dann jene, die unter dem kontroverstheologischen Aspekt ge-
wisse Punkte herausgreifen und besonders ausfihrlich behandeln.

Das vorliegende Werk geht diesen zweiten Weg. Der Vi., Inhaber mehrerer
akademischer Grade und Professor fiir Missionswissenschaft und orientalische
Theologie an der Pipstl. Universitit zu Comillas, baut auf den vorhandenen
Werken von A. Parmieri, M. Juctk, S. MoritLo, M. Gorpirro und N. Lapo-
merszry und den Traktaten von Th. SedéiL auf, fihrt aber in vielem weiter.
Sein Buch ist kumenisch ausgerichtet und mit dem Blick auf das geplante Vati-
kanische Konzil geschrieben.

In der ,Introduccién general® (12—22) gibt der Vf. (15) eine sehr willkom-
mene Definition dessen, was unter ,christlichem Orient® zu verstehen ist. Da es
sich um eine wichtige grundsatzliche Bestimmung handelt, sei sie hier im Wort-
laut wiedergegeben: ,Oriente cristiano, o Iglesias orientales, son las communi-
dades cristianas de Oriente, y las fundadas por el Oriente en otras regiones del
mundo, que siguen un rito y una disciplina distintas de la latina. Este concepto
de Oriente Cristiano no responde a lo que geogrificamente se llama Oriente
Préximo u Oriente Medio (aunque en gran parte coincidan), y menos Oriente
Remoto.“ Durch seine nihere Bestimmung wird hier einmal klar herausgestellt,
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dafl auch die slavischen Linder zum christlichen Orient gerechnet werden miissen
(im Deutschen wird manchmal die nicht unbedingt notwendige Unterscheidung
zwischen ,Christlichem Orient® und ,Christlichem Osten® gemacht).

In der ,Introduccién histérica® (28—47) behandelt der Vf. die Geschichte des
griechischen Schismas. Daran schlieflen sich an die Kapitel iiber die orientalischen
Riten (49—60), die Unierten (61—73), den Charakter und die Geschichte (75—105)
und die Quellen (107—117) der orthodoxen Theologie. Den Hauptteil bilden die
kontroverstheologischen Kapitel iiber den Primat (119—167), das Filiogue
(169—210), die Differenzen in der Eucharistie (211—238), die ,Jmmaculata® mit
einem Anhang iiber die Himmelfahrt Mariens (239—290) und die Letzten Dinge
(291—312).

Wenn auch die Behandlung der einzelnen Fragen im Sinne der Systematik
geschieht, wird sie doch jeweils durch eine eingehende historische Untersuchung
untermauert, die die Entwicklung der Kontroverse aufzeigt.

Nach dem gleichen Arbeitsprinzip werden dann die Nestorianer (313—342),
der Monophysitismus als Gesamterscheinung (343—363) und die einzelnen mono-
physitischen Gemeinschaften behandelt: die koptische (365—3872), &thiopische
(878—382), syrisch-jakobitische (383—389) und armenische (391—400) Kirche.

Abschlieflend folgen Darstellungen der Unionsversuche (401—444) und — ge-
méif der okumenischen Ausrichtung des Buches — der Ukumenischen Bewegung
(445—479). Am Schlufl steht ein ausfiihrliches Programm ,Nuestra labor
unionista® (481—493). Im Anhang findet sich eine Bibliographie ausgewdhlter
ckumenischer Literatur (495—503).

Das Buch tiberrascht durch seine grofle Klarheit in den Ausfithrungen, die auch
drucktechnisch zum Ausdruck kommt, So wird man dem Vf. dankbar sein fiir
seine Begriffsbestimmungen der verschiedenen Arten des Monophysitismus (350
—352). Die ausgiebige Gliederung der Kapitel und Abschnitte macht den Inhalt
sehr iibersichtlich, so dafl sich der Leser (auch beim Nachschlagen) leicht zurecht-
findet. Dieser ,scholastische® Zug bietet einen Ausgleich fiir den stark apologe-
tischen Charakter des Werkes, da man dadurch zwischen der ,Apologetik® und
der Information iiber die Tatsachen unterscheiden kann. Literatur ist reichlich
angegeben (der Namens- und topographische Index reicht zweispaltig von 505
bis 526!), in ihrer Auswahl aber manchmal einseitig.

So hdtten beim ,Céasaropapismus“(36 s.) unbedingt das fundamentale Werk
von G. OstrOGORSKY, Geschichte des byzantinischen Staates (Minchen 21952),
sowie die einschldgige Arbeit von H. BeErgnor, Kirdie und Kaiser (Ziirich 1947)
und die Stellungnahme K. Avanps dazu: Kaiser und Kirche von Konstantin bis
Byzanz [= Aus der byzantinistischen Arbeit der Deutschen Demokratischen Re-
publik 1 (Berlin 1957) 188—212], zitiert werden miissen. S. 110 scheint dem VE.
ganz entgangen zu sein, dafll iiber die Bekenntnisschrift des Dositheos von
Jerusalem eine eigene Arbeit von C. R. A. Georci, Die Confessio Dosithei
(Miinchen 1940), existiert. Auch meine beiden Arbeiten iiber die orthodoxen Be-
kenntnisschriften [Oriens Christianus 40 (1956) 78—93 und 42 (1958) 77—91]
scheinen noch nicht zu seiner Kenntnis gelangt zu sein.

Man kann den Gegensatz zwischen Orient und Abendland auch nicht einfach
u. a. als einen Gegensatz philosophischer Systeme ansehen (wie S. 37 geschehen).
Es hat im Orient ebenso Aristoteliker gegeben wie im Abendland Platoniker.
Die verschiedenen Geisteshaltungen sind nicht ohne weiteres Ausstrahlungen
zweier verschiedener philosophischer Systeme.

Das okumenische Anliegen des Buches méchte ich hier zum Anlaffl nehmen, um
auf ein bedeutsames Werk hinzuweisen, das sehr zu Unrecht oft tibersehen wird.
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Es handelt sich um die 1846 zu Aberdeen erschienene Harmony of Anglican
Doctrine with the Doctrine of the Catholic and Apostolic Church of the East,
being the Longer Russian Catechism, With an Appendix, consisting of Notes
and Extracts from Scottish and Anglican Authorities (XVI u. 260 S.). Der Autor
ist der aus der Geschichte des Oxford Movement bekannte W. Palmer [vgl
H. R. T. BranorerH, The Oecumenical Ideals of the Oxford Movement (Lon-
don 1947) 29].

Mit der Tatsache, dafl in Biichern, die in romanischen Landern erscheinen,
die Literaturangaben von Druckfehlern tibersdt sind, mufl man sich anscheinend
abfinden.

Bei einem so umfangreichen Gebiet ist es kaum zu vermeiden, dafl an der
Darstellung das eine oder andere auszusetzen ist. Abschlieflend will ich aber doch
betonen, daf} das schone und klare Buch eine erfreuliche Handreichung fiir das
Studium des christlichen Orients ist.

Mannheim Dr. Dr. Ernst Hammerschmidt, B.Litt.

VERSCHIEDENES

Berumany, Dr. Erice W.: Yemen on the threshold. American Friends of the
Middle East Inc./Washington D. C., 1960. 78 S., 12 Abb., 1 Karte.

Anschaulich berichtet Beramanny iiber eine Reise durch Yemen, unterbaut durch
eine grindliche Kenntnis des Landes, der Sprache und der Probleme des Islam
in Vergangenheit und Gegenwart. Mehrfach und eindringlich weist er darauf
hin, daff Entwicklung und Hilfe nicht blindlings und eigenniitzig gegeben werden
diirfen, sondern dafl die menschlichen Grundwerte und religiésen Impulse als
mafigebend dafiir angesehen werden miissen, wie das Land aus seiner Isolierung
und Selbstgeniigsamkeit in die Gemeinschaft umfassenderer Bezichungen gefiihrt
werden kann. Er unterldfit nicht, darauf hinzuweisen, daffi Analphabetentum
keineswegs ausschliet, Einblick und Tiefblick, Erfahrung und Erkenntnis, Vor-
nehmheit und Festigkeit zu haben. Er unterldfit es auch nicht — obwohl es fast
unmerklich geschieht —, darauf hinzuweisen, dafl man dabei ist, Fehler zu
machen, und aufzuzeigen, wie er sich eine sinnvolle Hilfe denkt. Dem Bibel-
freund werden die wenigen, aber wichtigen Hinweise auf die Konigin von Saba
und ihren Wohnsitz wertvoll sein.

Miinster/W. Antweiler

Jenny, Hawns: Israel, Junger Staat auf altem Grund. Mercator-Verlag/Miinchen
1958, 112 S., Ln. DM 7,80.

Das Buch beschreibt den heutigen Staat Israel, in einem kirzeren Teil, wie er
geworden und gemacht worden ist, in einem lingeren, wie er heute — also bis
1958 — ist. Auf die ,unvermeidlichen inneren Widerspriiche® (5) in diesem
neuen Staat wird hingewiesen, und weitere Widerspriche findet man beim
Lesen, etwa, daf ,das Judentum eine anthropologische Einheit ist“ (29) und daf}
~€s ein Mosaik von Vélkern und Rassen ist“ (94), und den entscheidenden, daff
ynur aufl religiosem Boden sich der moralische und rechtliche Anspruch des
Judentums auf Paldstina begriinden 1ifit* (5) und dafl ,der Zionismus ein Zu-
sammenwirken national-revolutiondrer Krdfte mit dem Amerikanismus ist® (94);
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daf Weizmanns Entdedwung cines Verfahrens zur Massenherstellung des Azeton
wichtig, wenn nicht entscheidend fiir den Zionismus gewesen ist, pafit weder in
die eine noch in die andere Gruppe. Was der VI [fiir die Zukunft vorschligt,
sind Anregungen fiir einen Modus vivendi, weder eine Losung der grundsitz-
lichen Fragen noch eine Besinnung auf die treibenden Krifte des Menschlichen
in der Politik, woriiber nachzudenken cinen das Buch veranlassen kann und sollte.

Miinster/Westf. Antweiler

Larourerte, Kennera Scorr: Gesdhichie des Fernen Ostens in den letzien hun-
dert Jahren (A Short History of the Far East [New York ®1957]). Hrg. vom
Institut fiir Asienkunde in Hamburg. Alfred Metzner Verlag / Frankfurt a. M. -
Berlin 1959. 850 S. Gln. DM 22,—

Die Geschichte des Fernen Ostens, die den durch seine 7-biandige History of
the Expansion of Christianity bekannten amerikanischen Professor der Yale-
Universitit zum V{. hat, nimmt nur gelegentlich auf die Mission Bezug. Trotz-
dem miifite sie fiir jeden, der an der Mission im Fernen Osten (= FO) inter-
essiert ist, ein unentbehrliches Hilfsmittel werden. In kurzen, oft nicht einmal
eine Seite iiherschreitenden Abschnitten weil Vf. prignant Entwiddungen dar-
zustellen und Einzelereignisse so zu beleuchten, dafl sie schlaglichtartig die Ge-
samtsituation erhellen, Wie unparteiisch Vf. dabei vorgeht, zeigen scine Urteile
iiber das Engagement der USA im FO. Die beiden letzten Kapitel bezichen
auch das iibrige Asien (von Indien bis zu den Philippinen) in die Darstellung
ein und tasten die Umrisse ab, innerhalb derer sich der neue Machtkampf unter
den fernéstlichen Staaten abspielen kénnte. — Die deutsche Ubersetzung ist eine
gekiirzte Wiedergabe des Originals (vgl die Titel!) und beriicksichtigt nur
die Zeit, ,in der seit Mitte des vorigen Jahrhunderts die Bezichungen des
Abendlandes zum Fernen Osten sich in einer bis heute wirksamen Weise von
Grund auf umgestaltet haben® (Vorwort des Hrg.). Eine Ubersichtskarte auf
den inneren Umschlagseiten ermoglicht es dem Leser, sich durch einen kurzen
Blick geographisch ins Bild zu setzen. Das Werk kann nicht genug empfohlen
werden. Wir haben ihm nichts Gleichartiges an die Seite zu stellen.

Wiirzburg Josef Glazik MSC

Lexikon fiir Theologie und Kirche. 2. Aufl. Herausgegeben von J. Hofer/Rom
und Karl Rahner/Innsbruck. Band IV: Faith and Order bis Hannibaldis. Verlag
Herder/Freiburg i. Br. 1960, 12 Sciten und 1852 Spalten mit 60 Bildern auf
11 Tafeln und 8 Karten. Ln. DM 77,—; Halbleder DM 86,—.

Der zur Besprechung vorliegende 4. Band des Werkes ist verhiltnismdfig arm
an Beitrigen zur Geschichte der Religionen und der des katholischen
Missionswesens, Hervorgehoben seien immerhin die Artikel iber alt-germanische
sowie die alt-griechische Religion, tiber die Missonstitigkeit des Franziskaner-
ordens und einiger fiir die katholische Missionsgeschichte bedeutsamer Person-
lichkeiten, z. B. Gregor I. d. Gr. und Charles de Foucould.

Allerdings kommt die tiberragende missionsgeschichtliche Bedeutung Gregors
d. Gr. in dem Artikel kaum richtig ins Blickfeld. Es findet sich diesbezgl. nur
das Sitzchen: G. gelang durch Beziehungen zum frank. Kénigshaus die Christia-
nisierung der Angelsachsen, denen er Augustinus mit 40 Monchen sandte. U. E.
verdienten nicht nur die weltgeschichtlichen Folgen dicses Schrittes einen kurzen
Hinweis, sondern auch die Rolle des Papstes dabei als (wenn nicht erster, so
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doch iiberragender) Missionstheoretiker: seine brieflichen Anweisungen an Au-
gustin und dessen Gefdhrten iiber ein kluges, sich schonend anpassendes Vor-
gehen beziiglich der einheim. Sitten, Vorstellungen und Gebrauche (leider wurde
dieser Akkomodationswille des obersten Hirten schon von Augustin selber
angefangen viel zu wenig beachtet). Mag auch, was in Beda’s Kirchengeschichte
iiber diese Weisungen Gregors tberliefert zu lesen ist, nicht einmal in das
7. Jahrhundert hinaufreichen, ihr Gedankengut ist vélliz das jenes ,Consul
Gottes“, und die zahlreichen erhaltenen echten Briefe des Papstes geniigen
vollig, ihm den erwidhnten Ruhm zu sichern.

Sehr ergiebig erweist sich der neue Band des LThK fiir zentrale Themen
sowohl der Religions-Philosophie wie der Religions-Psydhologie. So umfassen
die Beitrige iiber Gott, Gott-ebenbildlichkeit, Gottesbeweise, Gottesbild, Gottes-
dienst, Gottesfurcht, Gottesgnadentum, Gotteskindschaft, Gottesldsterung,
Gotteslehre, Gottesleugnung, Gottesurieil, Gottesnamen, Gottesverehrung zu-
sammen nicht weniger als 65 Spalten, dicjenigen iiber Gnade etc. gegen 35
Spalten. (In der religionsgeschichtlichen Einleitung zum Artikel iber den Gottes-
begriff wird an dem konkreten Beispiel der altmexikanischen Azteken-Religion
das Wesensverhiltnis von Gottern zur Idee des Hoch-Gottes dargetan. Hier wire
nach Ansicht des Recensenten ein weiteres Beispiel aus einer noch lebenden
polytheistischen Religion willkommen. Dennoch ist u. E. die Beschrankung des
unabsehbaren empiristischen Materials der Religionskunde zugunsten der re-
ligionsphilosophischen wie -psychologischen Fundamentalartikel zu begriifien.)
Auch auf die Ausfitlhrungen tber Gnade, Gebet, Gefiihlsreligion, Gericht, Ge-
wissen, Glaube etc. sei hervorhebend hingewiesen. Leider verbietet es der fiir
diese Anzeige vorgeschene Raum, auch nur oberflichlich auf das Inhaltliche
dieser Beitrdge einzugehen.

Die fir diese Zeitschrift von Belang erscheinenden Stichworter sind mit den
hier aufgefithrten langst nicht erschopft. Wie schon in den vorausgegangenen
drei Banden des Kirchenlexikons wurde auch in der Redaktion des vorliegenden
Bandes besonderer Wert darauf gelegt, bei einschlagigen Artikeln das allgemeine
religionswissenschaftliche Material (d. h. also die Erscheinungen im aufierchrist-
lichen Raum) sauber herauszustellen und abzugrenzen (meist ecinleitungsweise
und in tbersichtlicher Stoffaufteilung) gegeniiber der folgenden Darstellung des
Befundes aus der Welt des Alten und des Neuen Testamentes oder des heute
geltenden kirchlichen Rechtes. Hier wéren etwa zu nennen Beitrige wie die
folgenden iiber Familie, Fasten, Fegfeuer, Feste u. Festfeiern, Fluch, Feuer,
Frau, Geheimnis, Gnosis etc.

Daf sich aufler diesen genannten noch eine Reihe anderer Artikel finden, die
nur mehr mittelbar Themen der allgemeinen Religionswissenschaft beriihren,
dennoch aber dem aufmerksamen Leser (vielmehr dem Studierenden; — die
zumeist recht konzise Diktion erfordert hiufig ein richtiges Studium, nicht nur
einmalige Lektiire —) zu wertvollen Aufschliissen und Anregungen verhelfen
konnen, wird den Kenner der bereits erschienenen Binde nicht wundernehmen,
Es seien auch fiir diesen Belang einige wenige Beispiele genannt, so etwa die
Beitrage Formgeschichtliche Methode, Fundamentaltheologie, Geschichte (Ge-
schichtlichkeit, Geschichtsphilosophie, Geschichtstheologie), Gestalt, Gotik.

Die geographischen Karten-beigaben beschrinken sich in diesem Bande auf
die Kirchengeschichte Frankreichs. Religionskundlich von Interesse sind 2 Tafeln
Gotterdarstellungen mit 19 Bildern.

Korea Olaf Graf O.S.B.
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Revista de Historia de América. Instituto Panamericano de Geografia e Historia.
Ex-Arzobispado 29, Tacubaya, 18. D. F. México. NNr. 45, Junio de 1958. —
46, Diciembre de 1958. — 47, Junio de 1959. Jahresumfang ca. 650 S. Abon-
nement Dollars 6.—

Die 1938 begriindete Zeitschrift des Panamerikanischen Instituts fiir Geographie
und Geschichte bietet demjenigen, der sich fiir die Missionsgeschichte Amerikas
interessiert, immer wieder einschldgige Artikel und in der ausfiihrlichen Biblio-
graphie (bisher 1fd. Nr. 18341!) wertvolle Hinweise auf Neuerscheinungen. An
uns interessierenden Artikeln finden sich in den vorliegenden NNr. z. B. fol-
gende: E. CHaNG-RopricuEz, ,Chinese Labor Migration into Latin America in
the Nineteenth Century®, Nr. 46, 875—897; J. Friepg, ,La Censura Espafiola
del Siglo XVI y los libros de Historia de América®, Nr. 47, 45—94. — Bei
dieser Gelegenheit sei nochmals auf die vom gleichen Institut verdffentlichte
Reihe: Misiones Americanas en los Archivos Europeos hingewiesen, die in bisher
12 Nummern die europdischen Archivalien zur amerikanischen Missionsgeschichte
zu erschlieflen sucht. Ebenso wird die Reihe Historiografias Americanas dem
Missionshistoriker unentbehrlich sein.

Wiirzburg Josef Glazik MSC

Ruscug, HELca: Tochier des Glaubens. Frauen in der Heiligen Schrift. Matthias-
Griinewald-Verlag / Mainz — 128 S., DM 6,80

Dieses Buch kommt aus einem intimen Umgang mit der Heiligen Schrift und
aus einer gediegenen Sachkenntnis auf dem Gebiet der Exegese. Aus dieser Sicht
zeichnet die Verfasserin eine Reihe biblischer Frauengestalten des Alten und
des Neuen Testaments nach und lafit sich dabei von dem Gesichtspunkt leiten,
in welcher Weise diese Frauen den an sie ergehenden Ruf Gottes vernehmen
und ihm folgen. Der geringe Umfang des Buches zwang leider zu einer Be-
grenzung in der Auswahl, die uns manche vertraute und fiir die Themastellung
der Verfasserin bedeutsame Frauengestalt vermissen lafit.

Miinster/ Westf. Friedrich Richter

ZANDER, LE0o A.: Einheit ohne Uereinigung. Ukumenische Betrachtungen eines
russischen Orthodoxen. Aus dem Russischen von R. Slenczka, mit einem
Geleitwort von E. Schlink. Evang. Verlagswerk/Stuttgart 1959. 335 5.
Ln. DM 18,50

Das Buch Z.s, urspriinglich russisch geschrieben und 1952 bei V. Gollancz,
London, unter dem Titel: Uision and Action, the Problems of Ecumenism ver-
offentlicht, ist eine schmerzliche Lektiire, und zwar deshalb, weil Vf. es ver-
steht, das ehrliche, bislang erfolglose Bemithen um die Einheit der Christenheit
iiberzeugend darzustellen, dabei aber zugleich aufzeigt, wie tief die Spaltung
geht — so tief, dafl manches im Laufe der Geschichte sich derart verhdrtet hat,
dafl menschlicherseits kaum eine Aussicht auf gegenseitige Verstindigung besteht.
Der Titel der deutschen Ubersetzung konnte deshalb leicht als Ausdruck des
Pessimismus verstanden werden. Doch geschihe dem Vf. damit Unrecht — er
betont gerade die Einheit, die er in vielerlei Hinsicht anwesend glaubt, ob-
wohl zu einer Vereinigung noch alles fehlt. Ob sie von der Kirche auf dem
Wege je erreicht werden kdnne, ist nicht klar ausgesprochen. Die spezifisch ortho-
doxe Auffassung gegeniiber den Bemiithungen deutet der englische Titel an: Die
Vereinigung wird nicht an erster Stelle Frucht der Actio sein, sondern Geschenk
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des Pneuma, gottliche Gabe, die wir betrachtend, schauend (Uision) empfangen.
Von daher erkldrt sich auch die — ich mochte sagen typisch orthodoxe — An-
sicht iiber die Mission (163 f.), die als ,das Bekenntnis des eigenen Glaubens
und die Verkiindigung der cigenen Wahrheit® verstanden wird. Zugleich wird
ihr unterstellt, sie betrachte als ihr Gegeniiber die Christen anderer Konfessionen,
nicht, wie wir (zumindest in Deutschland) meinen, die Nichtchristen. — Alles in
allem: So schmerzlich die Lektiire ist, sie konnte dazu beitragen, unsere Ansich-
ten und Haltungen zu ldutern, sei es allein dadurch, dafi wir an dem Leid teil-
nehmen, das Vf. ob der Zerrissenheit der Christenheit trégt.

Wiirzburg Josef Glazik MSC

*

Es wird unsere Leser interessieren, dafl zwei Artikel aus der Zeitschrift fiir
Missionswissenschaft und Religionswissenschaft kiirzlich in japanischer Uber-
setzung erschienen sind. Die Ubersetzung und die einfithrenden Erlduterungen
sind von Herrn Satosur Suionoya vom Theologischen Seminar der eklektischen,
aber stark schintoistisch gefarbten Tenri-Sekte. Der erste Artikel ist ,Die katho-
lische Weltmission — Gestern und Heute® (ZMR 1955, 161—176) von Prof.
Traomas Onm OSB, der als ,Katorikku no Sekai-dendoo — Moto to Ima“
in der Zeitschrift ,Nippon Bunka® (Heft 39) erschien. Der andere Artikel ist
von Wirtiam A. Kascamitrer M. M. ,Adaptation — an was?* (ZMR 1957,
15—25), der in den Collectanea des Tenri-Theologischen Seminars ,Tenri
Kyookoo Ronsoo® (Nr. 2, Mai 1959) unter dem Titel ,Teki-oo — Nan ni
tsuite ka?“ veroffentlicht wurde.

Bernward Willeke OFM
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EINGESANDTE BUCHER

Goperskr, W.: Idh glaube. Einfihrung in die Wahrheiten des Glaubens. Patt-
loch Verlag/ Aschaffenburg 1959, 224 S., DM 5,80

Haywarp, F.: Was mufl man diber die Inquisition wissen? (Bibliothek Ekklesia,
15). Pattloch Verlag/ Aschaffenburg 1959, 143 S., DM 4,80

HEerrMANN, ].: Geistliches Lesebuch im Anschluff an die Exerzitien des hl. Igna-
tius von Loyola, II. Teil. Pattloch Verlag / Aschaffenburg 1959, 296 S., DM 12,—
Hervieux, J.: Was nicht im Evangelium steht (Der Christ in der Welt, VL
Reihe: Das Buch der Biicher, 14). Pattloch Verlag/ Aschaffenburg 1959, 158 S.,
DM 3,80

Larriv, H.: Uom Hirtenjungen zum Papst. Pattloch Verlag / Aschaffenburg 1959,
148 S., DM 5,80

Perir, F. — WenpLAND, D.: Das Bise, das Ubel und die Siinde (Bibliothek
Ekklesia, 11). Pattloch Verlag/ Aschaffenburg 1959, 156 S.

Puiviere, M.-D.: Gott allein Anbetung und Opfer (Der Christ in der Welt,
V. Reihe: Die groflen Wahrheiten, 1). Pattloch Verlag/ Aschaffenburg 1959,
131 S.,, DM 3.80

Synpikus, E.: Die frithchristliche Kunst (Der Christ in der Welt, XV. Reihe:
Die christliche Kunst, 2). Pattloch Verlag / Aschaffenburg 1960. 154 S.

Van STrAELEN, H. und Takeno Keisaxu: Seicho o abite (In der Gnade gebadet).
Eine japanische Bearbeitung des begnadeten und wunderbaren Lebens der Mut-
ter Yvonne-Aimée de Jésus, Augustinerin von Malestroit (Frankreich). Tokyo
(H. Enderle) 1958. 373 S.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Prof. Dr. P. Joser Grazik MSC,
Wiirzburg, Winterleitenweg 46. — P. Dr. Kare MuLier SVD, Minchen 55,
Dauthendeystrafle 25. — Dr. K. F. McMurtrie, Oblate OSB, P. O. Box 166,
Pietersburg, N. Transvaal, S. Africa. — Prof. Dr. EncELBERT NEUHAUSLER,
Miinchen, Amalienstrafle 43/3. — P. Dr. J. A. Orro SJ, Bonn, Lenné-
strale 5, — P. Joser Scamitz SVD, Minster, Johannisstr. 12—17. — P. Henry
van Strapien SVD, Nanzan-Universitat, Nagoya, Japan. — P. Venanrius
Wirreke OFM, Convento do Sto Anténio, Largo da Carioca, Rio de Janeiro
D.F., Brasilien.
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Papst Pius XII. hat kurz vor seinem Tode dem flaimischen Missionar
Dries van Coillie, der jahrelang in den Gefingnissen Mao-Tse-
tungs eingekerkert war und die nach raffiniertesten, psychologisch
fundierten Methoden gehandhabte Herzens- und Gehirnwische
durchmachen muBte,

den Auftrag erteilt, seine Erkenntnisse und Erfahrungen mit dem
Kommunismus niederzuschreiben und zu verdffentlichen, auf daB
der Kommunismus in der Welt besser erkannt wiirde.

Denn nur wer den Kommunismus kennt, weil3, wie sehr wir bedroht
sind.

Darum geht dieses Buch von Dries van Coillies uns alle an:

Der begeisterte Selbstmord

Im Gefingnis unter Mao-T se-tung
472 Seiten, Leinen 14,80 DM

Hochschulprofessor Dr. Alois Winklhofer,

der bekannte Kritiker moderner christlicher Literatur, schreibt:

5. .. In diesem Buch ist endlich mit aller Konkretheit und An-
schaulichkeit, ohne Tendenz, in einer trockenen Sachlichkeit
und daher bis zur letzten Seite packend dargestellt, was es mit der
beriichtigten GEHIRNWASCHE und UMERZIEHUNG auf sich
hat. Sie ist Umformung des Menschen mit allen Mitteln seelischen
und physischen Terrors, Umformung des Menschen bis in seine
unbewuBten Gedanken hinein.

Der Verfasser, der seine Freilassung einem kurzen ,,Tauwetter*
verdankt, beweist, dal3 die einst welterschiitternden Biicher: ,,ICH
WAHLTE DIE FREIHEIT von Kravchenko und ,,1984% von
George Orwell keine Ubertreibungen enthalten, ja daB der Zukunfts-
roman ,,1984‘° bereits in Rotchina von 1953 Wirklichkeit geworden,
heute bereits iiberboten ist.

,Moge dieses Buch ein Beitrag dazu sein, unseren kostbaren Besitz
zu behiiten und zu sichern, die Freiheit im allgemeinen und beson-
ders die Freiheit der Religion. Ohne diese Freiheit ist ein menschen-
wiirdiges Leben unméglich®. Dieses Buch hat alle Voraussetzungen,
diesen Beitrag, wie sein Verfasser wiinscht, leisten zu kénnen; es ist
wahrhaft ein Dokument, eine Urkunde und ein Zeugnis, daB ,der
Glaube die Welt iiberwindet® ‘.

Verlag Ludwig Auer * Cassianeum * Donauwérth/Bayern




WANDLUNG UND FORTWIRKEN DES GERMANISCHEN
WELTBILDES IN DEN RELIGIOSEN VORSTELLUNGEN
DER ANGELSACHSISCHEN STABREIMDICHTUNG

von Giinther Kellermann

Wenn man die Denkwege kennenlernen will, auf denen sich den Angel-
sachsen nach der Annahme der christlichen Religion die Lehren der Kirche
erschlossen, so bieten ihre zumeist zwischen 680 und 780 entstandenen
Stabreim-Dichtungen ergiebige Hinweise. Den Vortrag von Stabreim-
Dichtungen schétzten die Angelsachsen wie die anderen Germanenvolker
nicht nur als Zeitvertreib; das Dichten diente auch der Verkiindigung von
Wissen, Sitte und Religion!.

! In der angelsdchsischen Stabreim-Dichtung werden die wichtigsten Substantiva
eines Satzes vielfach durch andere Bezeichnungen variiert; diese Variationen
sollen die ,Themavorstellung® hinsichtlich einer besonderen Wirkung veran-
schaulichen oder eines besonderen Wertes vergegenwirtigen. In ihnen weist das
Bewirkte hin auf den Bewirker: das Schiff ist ein ,Wogenhengst®, weil es die
Seefahrer iiber die Wogen trigt — Gott ist der ,MaBgeber®, weil er die rdum-
lich-zeitliche Ordnung der Welt bestimmt.

Derartige Wechselbezeichnungen fiir einen selben Gegenstand hielten die Dichter
in ihrer ,Dichtersprache (scopgereorde) vorritig, um sie an passender Stelle
dem Vers einzufiigen. Die angelsichsische Dichtersprache ist daher der germa-
nischen Denktradition in dem Mafle verbunden geblieben, wie ihr aus der Zeit
vor der Bekehrung stammender Wortschatz weiter verwandt wurde. Nach der
Wortwahl der Dichtersprache wie nach der Stoff- und Themenwahl der Dich-
tungen gliedert sich der iiberlieferte Bestand der angelsichsischen Poesie grob
in vier Gruppen verschiedener relativer Altertiimlichkeit:

1. Segens- und Sinnspriiche germanischer Tradition, nur duflerlich (durch nach-
tragliche Zusitze oder durch Einsetzen der christlichen fiir die heidnische Gottes-
bezeichnung) der ,neuen Lehre“ zugeordnet.

2. Heldenepos (Beowulf und die iibrigen Fragmente), in deren Gehalt die ger-
manische Denkart bereits teilweise der christlichen Lehre angepaft ist (besonders
durch das Todesklage-(Elegie-)Motiv).

8 a. Epische Dichtungen iiber Themen aus der Bibel und der Heiligen-Geschichte,
gestaltet von Dichtern, die noch ,heidnisch® erzogen oder der ,heidnischen®
Tradition noch nicht entfremdet waren (z. B. Caedmon, Cynewulf).

3b. Elegien, Totenklage-Lieder, urspriinglich zum germanischen Bestattungs-
ritual gehorig, der christlichen Lehre von der peregrinatio zur coelestis patria
dienstbar gemacht.

4, Epische und hymnische Dichtungen tiber Themen aus der Bibel oder der
Heiligen-Geschichte, der Patristik und sonstigen kirchlichen Lehre und Liturgie,
von Dichtern verfaflt, die selbst Kleriker oder durchaus ,kirchlich“ gebildet

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1960, Nr. 4 241



Daher mufite es den Erfolg der christlichen Glaubensverkiindigung
michtig fordern, als ihr die heimische Dichtung dienstbar gemacht wurde.
Der Klerus konnte auf den Gehalt der Dichtungen Einflufl gewinnen und
Dichter zum Verfassen einer Fille von neuen, ,kircheneigenen® Ge-
schichts- und Andachtsgedichten ermutigen, weil die wichtigsten Begriffe
der christlichen Lehre mit (etwa) entsprechenden Begriffen aus der angel-
sachsischen Volksreligion ,libersetzt worden waren 2.

Die Wortwahl bei dieser ,,Ubersetzung“ wie auch die Art, in der das
christliche Gedankengut in den Dichtungen dargeboten wird, bezeugen
eine wohliiberlegte Achtung vor den heimischen Denkgewohnheiten und
iiberlieferten Wertvorstellungen. In den Kléstern wurden auch manche
offenbar aus der heidnischen Zeit stammenden Verse religiésen Inhalts
aufgezeichnet, sofern sie nicht geradezu widerchristlich waren.

Als die Missionare christliche Lehrbegriffe mit analogen angelséichsi-
schen Wortern wiederzugeben suchten, fanden sie das Passende in dem
Vorstellungsgefiige einer umfassenden Welt- und Lebensdeutung, aus
dem nur ein Teil als durchaus ,heidnisch® abzuwehren oder wegzudenken
und auszulassen war. Dies ,Heidnische® betraf vor allem die konkreten,
personlich-individuellen Gestalten der germanischen Gottesvorstellungen,
wie sie z. B. in den angelsichsischen ,Gotter“namen Hegil, Godmund,
Geéat, Tw, punor, Waden, Be&ldeg oder Garmund benannt waren; hin-
gegen meinten die fiir die christlichen Lehrbegriffe iibernommenen reli-
giosen Bezeichnungen begrifflich erfafite Eigenschaften, die als Abstrakta
den ihnen (etwa) entsprechenden neuen Inhalten zugeordnet werden
konnten. — Deshalb empfiehlt sich der Ausdruck ,traditional® anstatt
Lheidnisch®, wenn auf die Bedeutungsherkunft solcher angelsichsischer
Begriffe hinzuweisen ist3.

waren. Dort kommen altertiimliche Vorstellungen nur vor, sofern sie ganz zum
Thema pafiten oder passendere Ausdriicke in der Sprache nicht verfigbar waren.
2 Das bekannteste Beispiel ist der Bericht Bedas (Hist. Eccl. IV, 24), wie die
Abtissin Hild des Klosters Streoneshealh den Hirten Caedmon in Dienst nahm:
»-+.(Caedmon) cuncta, quae audiendo discere poterat, rememorando secum, et
quasi mundum animal ruminando, in carmen dulcissimum convertebat® — daf}
auch andere Dichter in dieser Weise von Klerikern zum Gestalten christlicher
Themen angeleitet wurden, zeigt eine diesbeziigliche Bemerkung des Dichters
des ,Andreas“-Epos (V. 1478 ff.). — Vgl. auch H. D. Kanr: ,Papst Gregor
der Grofle und die christliche Terminologie der Angelsachsen®, ZMR 1956,
93—111; 190—200.

3 Die angelsachsische Kirche hat sich die Dichtersprache ,angeecignet, um Ein-
fluff auf die Emotionen der adligen Horerschaft zu gewinnen. Diese betrachtete
naturgemafl die kirchliche Lehre aus der Sicht ihres iiberkommenen ,Welt-
wissens“ und erwartete von der neuen Glaubensverkiindigung die Garantie der
gewohnten, in der Dichtung gepriesenen Wertordnung, — Dem fiigte sich die
Kirche; sie lieB jedoch Gott-Christus nicht als Garanten der gewohnten Heils-
gluter und Werte verkiinden, ohne seine Wiirde durch Adjektiva wie s6p ,der
wirkliche® (cyning ,Ko6nig“) oder sylfa .der eigentliche® (meotod sylfa ,der
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Der urspriingliche Sinn der religiosen Bezeichnungen der angelséchsi-
schen Sprache ergibt sich aus ihrer Stellung im Gedankenbau der ger-
manischen Religion. Diesen Gedankenbau hat Karl Schneider dem Ver-
stindnis erschlossen durch die Ermittlung der Bedeutung und des Sym-
bolgehalts der Runennamen und Runenzeichen der Germanend. — Wie
die Angelsachsen von ihrer traditionalen zur christlichen Weltsicht ge-
langten, wie ihre religiosen Vorstellungen der christlichen Lehre ein-
gepalt wurden, ist aus den angelsdchsischen Wortern h@lend, helo,
halig, geleafa, metod, scieppend, wyrd, wundor, dryhten, demend und
ihrer Verwendung fiir kirchenlateinisches ,salvator, salus, sanctus, fides,
deus/divina providentia, creator, fatum, miraculum, dominus, iudex® in
der Dichtung abzulesen 5.

Mit helend ,Heiland® wurde zur Ubersetzung von ,salvator® ein
Wort gewihlt, das besonders deshalb dem religiosen Fithlen die beseli-
gende Erhabenheit Gottes vergegenwartigte, weil es stammverwandt ist
mit halig ,heilig“; halig ,ibersetzte* sanctus. Eine Wortverwandtschaft
wie zwischen ,Heiland“ und ,heilig® war im Lateinischen nicht gegeben 6.

Heélend und halig beziehen sich wie das zugehorige Substantiv h@lo f.
fiir ,salus® auf das Adiektiv hal, das ,ganz, unversehrt, heil® bedeutet.
Hal bezeichnet das Erfiilltsein mit gottlicher Lebenskraft, Heilkraft.

Ideologisch entspringt diese Wortbedeutung aus dem Mythos vom
lebenzeugenden Ehebund zwischen (Vater) Himmel und (Mutter) Erde.

eigentliche Mafigeber®) zu betonen und ihm gegeniiber die heidnischen Géotter
(z. B. Waoden) in machtlose ,Teufel® umzudeuten (vgl. Exeter-Spriiche V. 133 ff.).
4 Vgl. K. Scuneiper: ,Die germanischen Runennamen: Versuch einer Gesamt-
deutung: Ein Beitrag zur idg./germ. Kultur- und Religionsgeschichte®. Meisen-
heim 1956

5 Die Belegstellen sind zitiert, iibersetzt und ausfiihrlich erdrtert in der diesem
Aufsatz zugrundeliegenden Dissertation des Verfassers: ,Studien zu den Gottes-
bezeichnungen der ags. Dichtung — ein Beitrag zum religionsgeschichtlichen Ver-
stindnis der Germanenbekehrung®. Miinster 1954.

Sprachgeschichtlich betrachtet, bestand die Aufgabe der angelsichsischen Missio-
nare und Kirchenlehrer darin, einen Strukturwandel des angelsichsischen Wort-
feldes der Begriffe fiir die Gottheit und die gottlichen Eigenschaften zu ver-
anlassen. Das Orientierungswort fiir diesen Strukturwandel, der neue ,Ober-
begriff“, mufite die christliche Gottesbezeichnung werden, fiir die im iiber-
kommenen Wortfeld kein der Missionsabsicht annihernd entsprechender Begriff
vorhanden war. Dies war iudex-,demend”.

¢ Die angelsachsischen Worter fiir das Numinose waren hkalig und wih. Im
Sinne der Terminologie Ruborr Orros iiberwog bei halig das Fascinans, bei wih
das Tremendum der ,Heiligkeit“. Uik wire daher die genauere Ubersetzung fiir
sanctus gewesen. Abgesehen von wéofod (entstanden aus *wih-bed) ,Altar®
blieb wik jedoch nach der Bekehrung eine Bezeichnung fiir die heidnischen Hei-
ligtiimer (wéos). — Wie halig fiir sanctus, so ist auch h@lend wegen seines emo-
tionalen Gehalts zur Verdeutlichung von salvator ausgewihlt worden; genauer
entspricht neriend ,Retter®, das in der Dichtung zwar nicht selten vorkommt,
jedoch nicht so oft an bedeutungsvollen oder gefiihlsbetonten Stellen wie das
Fascinans halend.
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Aus der Vereinigung von ,Himmel* und ,Erde®, ihrer ,Umarmung®,
wie sie im angelsdchsischen ,Ackersegen® erfleht wird, entstehen die
Lebewesen, in denen sich fortzeugend die ,Nutzen“ schaffende Lebens-
kraft des Urelternpaars verwirklicht.

Die im Ehebund von Himmel und Erde gegebene lebenschaffende
,Ganzheit® wurde vorgestellt in der Gestalt eines (zwiegeschlechtigen)
»~Urwesens“ 7. Diesem gottlichen Urwesen waren alle Gestalten und Be-
griffe der germanischen Religion zu- oder untergeordnet.

Das Urwesen wurde gleichgeachtet der ,Welt® als dem Inbegriff aller
sinnlich wahrnehmbaren Dinge und Vorginge: In den Erscheinungen der
Welt offenbarte sich den Menschen jener Zeit die Gottheit unmittelbar.
Daher lief} sich das Urwesen auf mannigfache Weise nach Sein und Wir-
kung begrifflich erfassen und benennen 8.

Als zeugendes Lebensprinzip erscheint im angelsdchsischen Sprachbe-
reich das Urwesen unter dem aus urgermanischem * yagilez ,Ei, Hode®
entstandenen Namen Hegil?. Es ist das Produkt einer Ur-Zeugung, die
zustandekommt zwischen Feuer und Eis. Wasser (Regen, Tau) ist das
»operma”“ des Urwesens und bedeutet, symbolisiert es zugleich selbst 10.

7 Zur Konzeption des germanischen Urwesengottes besonders in der altnor-
dischen Uberlieferung (Heimdall) vgl. K. ScHNEIDER, a.a. 0. 152—232.

8 Das angelsichsische Wort weorold ,Welt® iibersetzt sowohl ,saeculum® wie
ymundus®. Nach KarL ScHNEIDER setzen die germanischen Worter fiir ,Welt®
ahd. weralt, aisl. verold, as. werold und ags. weorold ein urgermanisches Wort
*uer-aldo fo. voraus der Bedeutung ,die Manns-Gewachsene® (d. h. aus dem
Leibe des Urwesens entstandene Gesamtheit des sinnlich Wahrnehmbaren, in
Raum und Zeit Erlebbaren) — die , Zeit* wird im germanischen Denken als Raum
begriffen. Vgl. Verfasser a.a. O. p. 68.

9 Vgl. K. ScunemERr: Zu den Inschriften und Bildern des Franks Casket, in:
FS W. Fiscuer, Heidelberg 1959, p. 8 ff.; vgl. ferner KELLERMANN a.a. O. p. 330.
10 Als halig weter erscheint es in den angelsdchsischen Segensriten und wurde
im Brauch der Kirche zu ,aqua benedicta“, vgl. Verfasser a.a. 0. 184.

Die Germanen besafen eine aus der Natur-Beobachtung gewonnene Welt- und
Lebensdeutung, nach der als ,immer® vorhanden betrachtet wurden die ,Zecu-
gungsenergie® (als Ergebnis der Spannung zwischen Hitze [Feuer] und Kilte
[Eis]), sowie die durch diese Zeugungsenergie in Bewegung versetzte, zur Ent-
faltung, zum ,Leben® gebrachte Materie. Diese Welt- und Lebensdeutung ge-
horte insofern zur Religion, als die darin erfafiten und erkldarten Vorginge
(Wandlungserscheinungen der Umwelt) als Werke (Offenbarungen) gottlicher
Michte geschaut wurden, die die ,Zeugungsenergie®, d. h. das ,Heil* verwalten.
Die durch das ,Heil“ bewirkte Lebensentfaltung erschien den Germanen als ein
Kreislauf, in dem Sommer und Winter, Ernte und Saat, Gewinn und Verlust,
Leben und Tod einander folgend einander bedingen. Die Gliickseligkeit hing
also fiir die Germanen davon ab, dafl dieser Kreislauf des Lebens fortdauere
und ihnen geniigenden Anteil an dem darin wirksamen Lebensheil beschere.
Sie waren bestrebt, durch ihr sittliches Verhalten und kultisches Handeln die
Wiederkehr des ,Heils“ im ,Lebenskreis® zu fordern.

Daher war der Zweck der germanischen Religion die Existenzsicherung des Men-
schen durch ,Magie“. Die Bedeutung der ,Magie® fir das Leben der Germanen
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Himmel und Erde sind seine ,Kinder® — oder: die beiden ersten Teile
der Entfaltung seiner selbst, die sich im lebenspendenden Zeugungsakt
wieder zur Ganzheit vereinigen. Himmel und Erde sind alsdann die
Eltern der ,Goétter”, der weiteren kosmischen Michte, ferner die Er-
zeuger der Menschen, Tiere und Pflanzen. Die Pflanzen werden (durch
den Regen) vom Urwesen stindig und unmittelbar erzeugt und erhalten;
daher sind der belaubte Baum, der belaubte Zweig oder das grine Blatt
sein wichtigstes Symbol 11.

Wenn hal das lebenspendende ,Ganz-Sein“ des Urwesens meinte, sa
halig dementsprechend — als intensivierendes Adjektiv zu hal — das
in besonders groflem Mafle ,Heil“-Seiende, der Gottheit Zugehorige,
,Heil“-Erfiillte, ,Heil“-Bringende. — Die Bedeutung ,heilvoll, heil-
bringend® hat halig in der Dichtersprache oft — so wird z. B. (Gen.
195ff.) in einer angelsdchsischen Stabreim-Darstellung der Schopfungs-
geschichte das Vieh, das Gott aufler den anderen Tieren geschaffen hat,
als halig bezeichnet 12,

1aBt sich bei den Angelsachsen an ihren Segensspriichen, Kultbrduchen und sprach-
lichen Bezeichnungen fir die gottliche ,Macht® noch deutlich erkennen. Vgl. Ver-
fasser a.a. Q. p. 173—184, 211 ff., dazu ferner die Erorterung der Magie als der
» Technik des Ubersinnlichen® bei ArNoLD GEHLEN: ,Urmensch und Spatkultur®,
1956, Kap. 43—45.

Wie die angelsichsische Kirche einerseits die ,magische Weltauffassung der
Angelsachsen im Vergleich zur christlichen Gottesidee ideologisch ad absurdum
zu fihren, andererseits aber dem Bediirfnis nach Sicherung der Wiederkehr der
Lebensgiiter gerecht zu werden suchte, zeigt der Brief des Bischofs Daniel von
Winchester an Bonifatius (der Edition DUmmrer MeH. Kap. Epistolae III,
p- 271), in dem folgende Argumente gegen die heidnisch-germanische Gottesidee
aufgezahlt sind:

»...Cum vero initium habere deos, utpote alios ab aliis generatos, (agrestes)
coacte didicerint, item interrogandi, utrum initium habere hunc mundum an sine
initio semper exstitisse arbitrentur... quodsi sine initio semper exstitisse mun-
dum contenderint — quod multis refutare ac convincere documentis stude (!)
— tamen altercantes interroga: quis ante natos deos mundo imperaret, quis re-
geret... Utrum autem pro temporali ac presente, an potius pro aeterna et fu-
tura beatitudine colendi sint, arbitrantur? Si pro temporali, in quo iam feliciores
pagani christianis sunt, dicant... Et cum ipsi, id est christiani, fertiles terras
vinique et olei feraces ceterisque opibus abundantes possident provincias, ipsis
autem, id est paganis, frigore semper rigentes terras cum eorum diis relique-
runt.

1 Vel H. A. BenninG: ,,,Welt® und ,Mensch’ in der altenglischen Dichtung: Be-
deutungsgeschichtliche Untersuchungen zum germ./ae. Wortschatz®, Diss. Miinster
1957, p. 12 ff., 19 ff., 172—178, 213 (im Druck als Band der Beitr. z. Engl. Philo-
logie, Bochum-Langendreer).

12 Halig hat die Bedeutung ,heilvoll“ z. B. auch in der Paradiesbeschreibung
,Phonix“ V. 73 ff., wo es das Holz bezeichnet, das nicht verdorrt, da der ,Hei-
lige* = ,heilschaffende Gott“ auf der Grasflur ,griin“ die Baume sprieflen l1afit;
oder auch im ,Waldere“-Fragment, wo es den géttlichen Beistand im Kampf
gegen die Feinde bezeichnet. Vgl. Verfasser a.a.O. p. 194, 196.
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In der Verwendung von halig fir sanctus war mithin die ,Heilbrin-
ger“-Eigenschaft Gott-Christi urspringlich mit-gemeint. — Folgerecht
erscheint der Helend in der angelsdchsischen Dichtung als Helfer, der
helan ,heilen® kann, Hilfe bringen gegen Krankheit und Unheil; der
»heilige Christ® ist feorhgifa ,Spender des (vegetativen) Lebens, eorla
eadgifa ,der Manner Glickspender®, der sped und bl@d verleiht, ,Er-
folg-Stiarke® und ,Frucht-Ertrag®; er fordert die aus Tau und Regen
kommende Fruchtbarkeit der ,allgrinen Erde®, die Gesundheit von
Menschen und Vieh 3.

Etymologie, Auflerungen in der angelsidchsischen Dichtung (besonders
im ,Ackersegen”), dazu die Funktion belaubter Zweige in germanischen
Volksbrauchen beweisen, dafl auch die Bedeutung von geléafa ,Glaube®
aus der Urwesen-Idee herzuleiten ist. Geleafa gehdrt zu leaf ,Laub,
Blatt, Schéfling®, heifit also dem Wortursprung nach ,der zum Gelaub
Gehorige“ oder ,Belauber® und hat somit die heil-méchtige Gedeihkraft
des Urwesens bezeichnet, die es den von ihm stammenden Lebewesen
mitteilt, und die sich bei den Pflanzen im grinen Laub, bei den Menschen
in (Charakter-)Festigkeit, (Uberzeugungs-)Kraft, (Willens-)Starke zeigt.
Von dorther konnte das Wort dann die Bedeutung ,Glaube® im Sinne
von ,feste Gewillheit, festes Vertrauen® annehmen 4.

Zwar war der christlichen Vorstellung vom Geist Gottes eine begriff-
liche Identifizierung mit dem wachstiimlichen Gedeihen fremd — dennoch
erkannten die Missionare, die geleafa fir fides und geléafan fir credere
einsetzten, daB dies Wort dem christlichen Sinn des Erfiilltseins vom
Geiste Gottes begrifflich nahe kam; denn dem Christen, dem es mit dem
Satz ,omnia sunt possibilia credenti® ernst ist — er findet sich in einem
Glossenbeleg angelsdchsisch iibersetzt mit ealle ping synd pam geléaf-
fulum acumendlice — bedeutet ,Glaube® mehr als das Fiir-Wahr-Halten
einer Behauptung. Wer ,glaubt®, hat ,Macht® zu wirken. — In der
angelsichsischen Dichtung ist es nach der Bekehrung der ,heilige Christ®,
der dem Menschen, der ,festen® oder ,starken® Glauben hat, Sieg
schenkt oder Gedeihen seiner selbst, seiner Arbeit, seiner Habe 15,

13 Tn der Bibel und anderen Werken der kirchlichen Literatur liefen sich The-
men finden, bei deren Ubertragung in angelsachsische Verse Gott-Christus als
»Leben-Spender® durch Hervorheben der vegetativen Lebensgiiter gepriesen
werden konnte; es handelt sich um die Schopfungsgeschichte, das Paradies und
das Predigtmotiv von Gott als dem ,Geber aller Giter®, letzteres z. B. im
»Azarias“-Hymnus und in Cynewulfs Versen ,Christ® 600 ff.

14 Wie geléafa ,Glaube® zu léaf ,Laub®, so gehort tréow ,Treue, Wahrheit* zu
tréo ,Baum®. — KarL ScHEmER hatte diese Klirung der Bedeutungsherkunft
von geléafa angeregt, da ihm aufgefallen war, daff auch die etymologische Ver-
wandtschaft von altindisch $éraddha ,Glaube® mit lateinisch credere in den Vor-
stellungsbereich der vegetativen Lebenskraft weist; denn $rad- wie cred- leiten
sich ab von indogermanischem *kredos ,Zweig®. Vgl. Verfasser a.a. 0. p. 161.
18 7. B. wird im ,Judith“-Epos geléafa durch sigor ,Siegeskraft® und r@d
sheilsame Verstandskraft® variiert (es geht um die Totung des Holofernes), vgl.
Verfasser a.a. 0. p. 162 ff.
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Der Mensch kann das ,Leben®, die vegetativen Heilsgiiter nur nutzen,
indem er sie totet: auch durch diese Erfahrung ist die Gestaltung der
germanischen Urwesen-Idee in einer fir die Aufnahme der christlichen
Botschaft bedeutsamen Weise bestimmt worden. Es handelt sich um die
Erkenntnis: Wenn alle Lebewesen sich nur lebendig erhalten, indem sie
»Iressen®, toten, dann muf sich also ein Lebewesen dem andern ,opfern®,
damit ,das Leben“ dauert1S.

Da ,Urwesen® und ,Welt® dasselbe sind, betrachtete man sein Sich-
Entfalten, Sich-Verwirklichen in den Erscheinungen dieser Welt, den
Heilsgtitern, als ,,Opfer®. Weil sich das Urwesen durch seinen Opfertod 17
in die Elemente des Kosmos verwandelt, bedeutet ,Tod“ keine Existenz-
Vernichtung, sondern einen Existenz-Wandel.

Dieser ,Tod“ des Urwesens wurde in den blutigen Opferriten der
Germanen nach-vollzogen 18, damit man sich des ,Heils® vergewissere. —
»Leben® und ,Tod"“ sind im Urwesen ,aufgehoben“ — sein ,Tod" ist
zugleich der Beginn des ,Lebens®: Auf diesem Gedanken beruht die Aus-
sage des Angelsichsischen ,Krdutersegens“, die Heilpflanzen habe der
witig drihten, halig on heofonum geschaffen, der ,weise Wohl-Téter”,
der ,heilige (heilschaffende) auf den Himmeln“ pa hé hongode ,da er
hing® — er hing am Weltbaum-Galgen als Urwesen-Opfer nach heid-
nischer Anschauung, er hing am Kreuzesbaum (arbor vitae) als Christus
nach Auffassung des christlichen Aufzeichners und Benutzers dieses Se-
gensspruchs 19,

Wie der auferstandene Christus dieser Ansicht vom Urwesen ver-
glichen wurde, zeigt ferner seine Bezeichnung als hagusteald in der
~Hollenfahrt“-Dichtung (V. 19ff.). Denn hagusteald heilit — und be-
deutet demnach urspriinglich — ,Heil-Spender®. Das Wort bezeichnete
den Darsteller des Urwesens in den Riten der Mannerbiinde und Konigs-
gefolgschaften, in denen der Opfertod des Urwesens als Schauspiel ver-
gegenwartigt wurde, und bezog sich damit auf das Urwesen selbst 20.

16 A. E. JenseN hat in seinem Buch ,Mythos und Kult bei Naturvilkern®, 1951,
p. 115ff,, die Idee von der Entstehung des ,jetzigen® Lebens, der ,jetzigen®
Seins-Ordnung und besonders der Nutzpflanzen durch die Tétung einer , Urzeit-
Gottheit (,Dema”) als elementare und daher weltweit verbreitete Religionsform
dargestellt, Vgl. Verfasser a.a. 0. p. 78, 80ff.

17 Vgl. seine Opferung nach der altnordischen Uberlieferung der Snorra-Edda
durch die Gétter-Dreiheit Odinn, Uili und Ué (die ,Enkel® des Urwesens).

18 Vgl. Verfasser a.a. 0. 72 ff.

19 Vgl. Verfasser a.a. 0. 180.

Dafl mit dem erhdngten ,drihten“ des ,Krdutersegens® eine heidnische Gottheit
gemeint war, beweist die Nennung von WWaoden sechs Zeilen danach. Dieser
Segen kann daher (wie z. B. in der Edda Str. 188 der Havamal) als ein Bei-
spiel gelten fiir die Auffassung TWadens als Reprasentant des Urgottes, vgl. dazu
Verfasser a.a. 0. p. 74, 81, 104.

20 Der Gegenbegriff ist h@gtesse ,Hexe", wortlich: ,Heil-Schadigerin®, vgl. Ver-
fasser a.a.O. 323 ff.
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Eine solche, auf den heidnischen Kult riickweisende Bezeichnung fiir
Christus kommt in der Dichtung natiirlich nur vereinzelt vor. Sehr hiufig
hingegen wird Christus dryhten genannt: Dryhten entspricht darin ,do-
minus“. Das Wort gehért zu dréogan ,machen, tun, ausfithren® und
meint den Anfiihrer einer Schar Titiger; die Schar der Titigen heifit
dryht. Im Laufe der Entwicklung des Konigtums bei den Angelsachsen,
dessen Macht auf der stindigen Dienstbereitschaft einer Schar lediger
und kampfgeiibter Gefolgsleute beruhte, hat dryhten die Bedeutung ,Ge-
folgsherr® erhalten.

Infolgedessen wurden die aus der Heldendichtung geldufigen Ruhm-
reden und Ehrenbezeichnungen auf Christus und seine Jiinger im enge-
ren Sinne — die Apostel — und im weiteren Sinne — die Heiligen,
Mértyrer und Engel — angewandt; damit wurden die kirchlichen Vor-
stellungen vom patrocinium Christi und der militia Dei ins Angel-
sachsische iibertragen 21.

Die Gottesbezeichnung dryhten kommt jedoch nicht nur im Sinne von
~dominus® vor. Sie erscheint auch im Sinnbezirk von Deus-creator, z. B.
in den Bezeichnungen sigedryhten ,Siegbewirker®, éce dryhten ,ewig-
starker Tater® oder witig dryhten ,weiser Meister” im Caedmon-Hym-
nus und den Spriichen ,Ackersegen”, ,Kriutersegen® und ,Reisesegen®.
Sollte dryhten bereits vor der Bekehrung als Gottesbezeichnung gedient

haben, so in Bezug auf den scieppend — ,Baumeister — und meiod
— ,Mafigeber® — Komplex der germanisch-angelsichsischen Urwesen-
Idee.

Die Germanen und besonders die Angelsachsen schauten im Urwesen
aufler der ,Welt“-Substanz und dem ,Lebens“-Prinzip noch eine andere
gottliche Seins-Weise: Die Welt imponierte ihnen nicht nur als eine
Kette von Zeugungsakten, sondern auch als ein Ordnungsgefiige.

Dementsprechend verehrte man das Urwesen als Baumeister des Welt-
gebdudes und als allwissenden ,Mafligeber®, Bewahrer und Zuteiler der
»Lebens-Baustoffe® (Holz — Fleisch). Zugleich dachte man es als den
Herrn des ,Totenreiches®, d. h. als Nehmer, ,Verschlinger® des ,Lebens,
wie es zugleich dessen Geber war — hier verkniipft sich die ,Baumeister®-

Die Sekundérbedeutung ,coelebs®, wie in deutsch ,Hagestolz®, erklart sich dar-
aus, dafl die unverheirateten Mitglieder der Kénigsgefolgschaft oder der Jung-
mannschaft des Sippenverbandes Trager der Urwesen-Riten waren (die bisherige
Deutung ,Hagbesitzer® ist verfehlt). Vgl. Verfasser a.a. 0. p .323, 327.

21 Neben dryhten findet sich manchmal auch hlaford, wortlich ,Brotwart® =
»First®, ,patronus® als Bezeichnung fiir Christus-dominus. Hlaford blieb in engl.
Lord als Gottesbezeichnung bis heute erhalten.

Die Ubertragung des angelsichsischen Menschenbildes auf Christus und seine
Jinger fallt beim Betrachten der ,christlichen® Epen-Dichtungen in erster Linie
auf. Wenn Christus als ,Konig®, als Herrscher verstanden werden sollte, so
mufite er der damaligen Gesellschaftsordnung entsprechend als dryhten-hlaford,
mufiten seine Jinger als seine cempan ,Kdmpen® prisentiert werden. Vgl. die
angelsachsische Versversion von Eph. 6, 10—19, zit. bei Verfasser a.a. 0. p. 298 ff.
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mit der Urzeuger-Idee22. Wie das Urwesen in den Tieren und Pflanzen
verspeist wird, so ,frif}t* es einerseits die gestorbenen Lebewesen, die, wie
sie von ihm stammen, ihm wieder anheimfallen.

~ In seiner Gestalt als Weltbaumeister kommt das Urwesen der Idee
einer personlichen Gottheit nahe. Elemente verschiedenen ethnischen und
ideologischen Ursprungs sind im Urwesen-Komplex verkoppelt — in der
Terminologie A.E. Jensens: die Dema-Gottesidee und die des Schopfer-
Hochgottes23. Zur metod-Vorstellung des Urwesens diirfte daher am
besten der Terminus ,Urgott® passen 24.

Wie der cyning, der Stammeskonig, als dryhten der ,Vorkdmpfer®
seiner dryht, so war der Urgott als Weltbaumeister nach dem Text des
Caedmon-Hymnus der écidryctin, der ,ewig-starke Werkmeister® sei-
ner, des metudes, mecti, seiner, des ,Mafligebers, ,Michte®* — ur-
spriinglich: der Gétter, in denen er sich verwirklicht als den ,Titern,
Ausfithrern® der ,Wirkungen®, der Bewegungs- und Wandlungsvor-
ginge der Umwelt 25.

Das Wort metod ,Mafigeber” fiir den Urgott-Weltbaumeister ist der
Gipfel-Begriff des angelsichsischen Weltbildes. Mefod meint nicht nur

2 Die diesbeziigliche, in der Edda iiberlieferte Urwesen-Hypothese des hresvelgr,
des ,leichenverschlingenden® Adlers in Riesengestalt, ist in der angelsdchsischen
Dichtung erhalten im Todessymbol des @rigfepra earn, des ,taufiedrigen Adlers®,
der besonders den Kédmpfern den Tod kiindet und die Leichen der Gefallenen
mersehnt®. 2 Vgl. Verfasser a.a. 0. 89.

# Zur Auffassung des ,Urwesens® als ,Urgott® vgl. den Terminus ,regnator
omnium deus bei Tacitus, ,Germania®“ ¢. 39. — Zu diesem und den anderen
Belegen blutiger Opfer-Totungen als kultischer Zeugnisse fiir den germanischen
Urwesen-Glauben vgl. Verfasser a.a. 0. p. 73 ff.

% Mythisch bezeugt als Kraft-Quelle und Wissens-Quelle seiner Gotter-Nach-
kommen ist das Urwesen in Gestalt der Gottheit Mimir der altnordischen Edda-
Uberlieferung (bes. der Vpluspd V. 46 ff.). Mimir ,der zum (Welt-)Pfosten Ge-
horige® ist die altnordische Entsprechung von metod: der Welt-Pfosten ist zu-
gleich Mafi-Stab, meta(mortis) — vgl. Verfasser a.a. 0. p. 69 ff., 224 {f.

In den angelsichsischen Formeln metod meahtum swip ,der durch seine Michte
starke Mafigeber“ oder haliges meahtum ,durch die Miachte des Heilvollen® oder
die Wortpragung gasthalig, wortlich: ,geist-heilig® = ,durch die kosmischen
Machte heilvoll* klingt die germanische Auffassung von den Géttern als den die
Lebens-Entfaltung des Urwesens verwirklichenden Micnien nach, wie sie noch
greifbar ist in der Bezeichnung des Gottes Garmund als godes pegn ,.(des Ur-)
Gottes Dienstmann“ in dem Segensspruch ,gegen Viehdiebstahl®; vgl. Ver-
fasser a.a. 0. p. 214 ff. Der Urgo#t als hochste religiose Instanz wurde durch die
»Urwesen“-Vorstellung weltanschaulich iiberhéht — er war nur indirekt an-
sprechbar in den Gestalten der von ihm stammenden Gotterfamilie, seiner
~personlich® verehrten ,Machte®.

Die Missionare lehrten, dafl diese Gétterpersonen gar keine ,wirklichen Machte*
seien. Die dem Gbtterglauben als dessen ,theoretische Grundlage® zugrunde
liegende Urwesen-Vorstellung wurde auf diese Weise ihrer religidsen Bedeutung
enthoben, und die angelsichsische Kirche konnte daraufhin die zugehorigen Be-
griffe fiir ihre Glaubensverkiindigung iibernehmen.
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— als nomen agentis — den Urgott, sondern auch — als nomen actio-
nis — das von ihm Bewirkte: das ,Lebensmafi“. In dieser Doppelbedeu-
tung ist metod der Inbegriff der sinnlich wahrgenommenen Erscheinun-
gen (gesceafte) als nach (riumlicher) Beschaffenheit und (zeitlicher) Dauer
,gefugter®, ,bemessener® Formen, die zusammen das ,Baugeriist® des
Lebensganzen bilden 26,

,Bemessen® sind die Lebensformen durch (ihre Geburt und) ihren Tod.
Daher meint metod als nomen actionis besonders den Tod; ebenso wie
die Wortprigung gescephwil, wortlich ,Stutzungs-, Fiigungs-*, das ist
~Schépfungs-Stunde® allenthalben die Bedeutung ,Todesstunde® erhal-
ten hat, bedeutet das Kompositum metodsceafi ,Mafifugung® zugleich’
,Tod“. Auch in diesem Bereich der Urwesen-Vorstellung erscheinen also
,Leben‘ und ,Tod“ einander zugeordnet.

Im Hinblick auf ihr ,Gefiigt“-Sein, ihre Ordnung, betrachteten die
Angelsachsen die ,Welt“ als einen Hausbau aus Holz. Als scieppend
,Stiitzer, Pfosten-Setzer® — scieppend iibersetzt ,creator® — errichtet
Gott-metod die Welt als heahgetimbru ,Hochgebalk®, weorec ,(Fach-)
Werk®, indem er den Himmel als folca hrof ,der Volker Dach® tiber die
Erde als das Fundament des kosmischen Hauses mit dem den Dachfirst
tragenden Pfosten emporstiitzt.

Dieser ,Weltpfosten® wurde in der germanischen Religion — er ver-
gleicht sich dem Laubbaum (Welt-Baum) als Symbol fiir das Urwesen —
als Symbol fiir den Urgott aufgefaBlt, der sich ,in die Welt verwandelt*
hat. — In der christlich orientierten angelsachsischen Dichtung tritt jedoch
die Weltsdule als metod-Hypostase nicht hervor. Die handwerkliche
Arbeit am Weltbau als solche lieR sich dem Schopfungsakt des Deus-
creator vergleichen, nachdem man den zugrundeliegenden heidnischen
Urgott-Mythos hatte schwinden lassen.

Damit war der Weg zur prima-causa-Deutung der Gottesidee frei,
wie sie der kirchlichen Theologie entspricht. — Metod ist danach nicht
mehr mit dieser ,Stiitzung® (ge)sceafl, der ,Welt“, die zugleich ,Schick-
sal® ist, identisch; er ist nun der allmichtig-lenkende, von der ,Welt"
unabhiingige, verschiedene Verursacher des Schicksals: mihtig metodes
weard ,machtiger Wart des Lebensmafles“. Als solcher bewirkt er die
. Wunder®.

Dem urspriinglichen Wortsinn nach gehdrt wundor ,Wunder® zu
windan ,winden und bezieht sich auf das Gewebe biegsamer Zweige,
das die Rdume zwischen den Balken des Fachwerks fillt und damit die
Haus,wand“ herstellt. Aus der Bewertung des Wand-Wirkens als einer

26 Da metod von der Kirche als Bezeichnung fiir Gott-Christus tibernommen
wurde, kommt das Wort in der angelsdchsischen Dichtung in der nomen-actionis-
Bedeutung ,Lebensmafl, Fiigung, Schicksal® nur vereinzelt vor, z. B. ,Waldere®
V. 19 oder ,Daniel“ V. 285 (hier wird Gott als mihtig metodes weard ,michtiger
Herr des Lebensmafles bezeichnet). Ufter findet sich das Kompositum metod-
sceaft ,Mafigung® der Sonderbedeutung ,Tod".
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Tatigkeit, die tiberdurchschnittliche Kunstfertigkeit verlangt, erklirt sich
die Bedeutungsentwicklung von wundor zu ,Wunderwerk® im Sinne von
~Mirakel“, die sich an der Verwendung des Wortes in der angelsachsi-
schen Dichtung verfolgen lafit27.

Die Bedeutung miraculum erhilt das Wort durch die entsprechende
Verwendung im christlichen Sinne. — Im traditionalen Sinne bezeichnet
das Wort jedes Ereignis, sofern es begriffen wird oder begriffen werden
soll, das Werk des Weltbaumeisters — des s6p metod, sé geweald hafap
sela and mela, des ,wirklichen Mafigebers, der Gewalt hat tiber Er-
eignisse und Zeiten“.

Zum absoluten ,Herrn des Schicksals® wurde der Urgott-metod erst
durch den Einflufl der kirchlichen Lehre. Im traditionalen Weltbild be-
wirkt er die Erscheinungsformen des Seins,

indem er ihnen — bauhandwerklich gesehen — Funktion und Maf}
im Bauwerk (aus Pfosten und Wandung) des Weltganzen gibt: dies
meinen die angelsdchsischen Ausdriicke fir ,Schicksal® gesceap, ge-
sceaft und gewyrht,
oder indem er ihnen — wachstiimlich gesehen — als feorhgifa
»Heil“, Anteil am feorh gibt, an der Gedeihkraft, die das Leben in
der Folge der Geburten erhalt und seine Dauer bis zum Tode er-
moglicht: dies meinen die angelsichsischen Schicksalsbezeichnungen
gebyrd, gecynd, wortlich: ,Geburt®, ,Zeugung®.
Die Erscheinungsformen des Seins werden jedoch auch bewirkt durch
wyrd ,(Schicksals-)Wende®.

Im Gegensatz zu metod ist bei wyrd die Umwelt, die Lebenssituation,
in die der Mensch gerdt, und nicht die Eigenbegabung als schicksal-
bestimmender Faktor gemeint. Wie metod hat wyrd sowohl Bewirker
als auch Bewirktes bezeichnet, und wie bei metod hat der Einflu der
kirchlichen Lehre die mythische Hypostase, die in der nordischen Uber-
lieferung von den Nornen erhalten ist, schwinden lassen; den Begriff
als solchen aber hat man weiterhin verwandt.

Zu wyrd | nomen agentis erscheint der Plural wyrde in einer Glossen-
sammlung als Ubersetzung fir parcae. Wyrd / nomen agentis bewirkt
den ,Zufall®, ist die Macht, die den Lebewesen ihr ,Los”, ihre Lebens-
.Lage" zuspielt. Sie gestaltet das Schicksal eines jeden insofern, als sich
das, was aus ihm wird, aus der Art ergibt, wie er (kraft seiner Heils-
Begabung) die Aufgabe erfiillt, welche ihm seine jeweilige Umwelt-
Situation stellt. Die jeweilige Umweltsituation 1t wyrd ,zufallen® im
Wiirfelspiel (mit Los-Stibchen); diesen ,Zufall® bezeichnen wyrd / no-
men actionis , Wende (des Wiirfels oder Stabchens)“, ferner hlyt, hlot,
stef ,Los(-Wiirfel, -Stdbchen) und orleg ,Lage (der gefallenen Lose)“.

Das Zusammenwirken von metod und wyrd, ,Figung® und ,Zufall®,
gestaltet die Ereignisse. Daher stellt man sich das Schicksal vor als gewif

7 Belege fiir wundor ,Wandung: ,Daniel® V. 111 und 600 ff., Exeter-Spriiche
V. 74, 5. Zitat Anmerkung (37).
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,Gewebe“. Dabei entspricht metod den Kettfiden, wyrd dem Schufi-
faden des jeweiligen Ereignismusters 28,

Im Mythos ,spinnt® die Wyrd diesen Schufifaden, sie (oder eine an-
dere) ,wirkt, webt® mit ihm das Muster (gewyrht), dessen Gestaltung
sie im Zweifels- oder Entscheidungsfall durch das Los ermittelt; schlief-
lich reifit sie (oder eine dritte) den Faden ab, wenn das Muster zu Ende
ist — ein angelsdchsischer Dichter beklagt dies Schicksal mit den Worten:

»Mir wob das die Wyrd und gab mir als gewyrht,

daf} ich (andern) gribe das Grab und (selbst) das grimme Loch

mit dem Fleische nicht fliehen kann, wenn ein ,pfeil-schneller’

Tag es greift und nimmt mit Gewalt.” (Reimlied 701f.).
Wyrd vollendet sich im Tod.

Die Gewebe-Vorstellung weist sich in wyrd / nomen actionis dadurch
aus, daf es in vielen Fillen als synonymer Ausdruck das Wort wundor
variiert; es gibt sogar das Kompositum wundorwyrd: Das ,Schicksals-
gewebe“ vergleicht sich der Wandung des kosmischen Hauses. —

Die Kirche hatte den Angelsachsen die Frage nach dem Verhiltnis
zwischen ,Bestimmung® und ,Zufall® neu zu losen. Sie liel zwar die
begriffliche Unterscheidung von metod und wyrd fortbestehen, mufite
jedoch metod als Deus interpretieren und entsprechend der wyrd tiber-
ordnen. Sie machte den metod zum wyrda wealdend, zum ,Gewalthaber
der Zufalle®.

Aus der Beliebtheit dieser Gottesbezeichnung in der angelsdchsischen
Dichtung 1af8t sich schlieflen, wie die Angelsachsen diese Neudeutung von
metod und wyrd wirdigten. Bei dieser Neudeutung haben die Prediger
und Lehrer offensichtlich die wyrd-Vorstellung genutzt, um den Men-
schen Verstand und Herz zu offnen fiir die christliche Gottesidee; zugleich
gaben sie damit den Impuls fir die kostbarsten Werke der angelséchsi-
schen Dichtung, die Elegien.

Diese Elegien handeln von der Vergidnglichkeit der irdischen Gliicks-
giiter, die als Folge des Waltens der Wyrd erkldrt wird. Sie sind Todes-
klagen. Im germanischen Totenklage-Lied liegt ihr Ursprung 2.

Im Tod wurde das Walten der Schicksalsmichte metod und wyrd am
sinnfédlligsten offenbar. Dies Motiv mufite angelsdchsischen Katecheten

* Gewif und gewifs@lic werden in einer angelsichsischen Glossensammlung als
Ubersetzung fiir fatum/fortuna und fortunatus angefiihrt. Zu diesem und den
Belegen der Dichtung, z. B. ,Beowulf* V.696 oder ,Giplac* V.1325, vgl. Ver-
fasser a.a. 0. p. 237.

2 Vgl. Verfasser a.a. Q. p. 248—249, 315 ff., 317—320, 367. — Die Todesklage
heifit angelsdchsisch fis-léop ,Reise-Lied“. Nach germanischem Glauben erreicht
die Seele des Verstorbenen ihren Aufenthaltsort im Totenreich durch eine Reise.
— Die Germanen besaflen tiber die Art dieser Reise keine einheitliche Vor-
stellung; nach bei den Angelsachsen weit verbreiteter Anschauung wurde die
Reise ins Totenreich zu Schiff zuriickgelegt, der Tote daher in einem Schiff
bestattet. Das Meer erschien den Menschen jener Zeit als Grenzbezirk zwischen
»Diesseits® und , Jenseits®.
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deshalb willkommen sein, weil es sich als Argument anbot gegen die
— vom christlichen Standpunkt betrachtet — ,diesseitig — lustbetonte®
germanische Heils-Auffassung, als Argument gegen das traditionale
monistische Weltbild. Mit wyrd liefen sich die der Urwesen-Idee zu-
gehorigen Wertvorstellungen als ungewisse, fragliche Heilsgliter er-
weisen. — Zeugungskraft, Kampfesstiarke, Gedeihen der Sippe und Vieh-
besitz wurden in den Elegien als idel ,eitel® oder l@ne ,geliehen® dar-
gestellt.

Auf diese Weise entfiel die in christlicher Sicht unwiirdige und fir die
Dauer des Missionserfolges gefdhrliche Notwendigkeit, den h&lend als
~besseren” Ersatz fir das Urwesen oder die Gotter anzupreisen. — Die
oirdisch-materiellen Heilsgiiter wurden dem Herrschaftsbereich der
wyrd zugeordnet. Insofern hat wyrd auch die Macht des metod / wyrda
wealdend begrenzt:

»Die Krifte des Christ sind gewaltig — die Wyrd ist das Starkste®
heifit es im 4. Vers der Cotton-Spriiche — ,unbeschrinkt® herrscht der
metod im ,Himmel“ 30,

Dies ist der Weg, auf dem angelsichsisches Denken den Zugang zum
dualistischen christlichen Weltbild fand. Die Diskussion um die christ-
liche Deutung von wyrd durchzieht die gesamte angelsichsische Literatur;
als weiterfiihrende Lésungen des Problems boten sich an: Wyrd als
Werk Satans zu deuten oder — gemidfl dem providentia-Begriff in der
von Konig Alfred ibersetzten ,Consolatio Philosophiae® des Boethius —
wyrd die Bedeutung als nomen agentis abzusprechen und dem Wort nur
— als Oberbegriff von wundor — die Bedeutung als nomen actionis
»durch metod, den wyrda wealdend, die ,divina providentia‘® bestimmtes
Ereignis“ zu belassen 3t.

Die Anschauung von der Totenreise iiber das Meer bot den Missionaren eine
doppelte Gelegenheit, sie mit christlichen Lehren zu verkniipfen: Das Meer lief
sich — wie in der zeitgenéssischen Homiletik iiblich — als Metapher fiir mundus
der (durch wyrd bedingten) Ungewiflheit der irdischen Gliicksgiiter vergleichen;
ferner lieR sich Gott-Christus als derjenige preisen, der sowohl der ,Seefahrt®
des irdischen Lebens, wie auch der Totenreise ins Jenseits den gewissen Kurs
weise zum Hafen im Himmel — dies Thema hat Cynewulf im Epilog zu seinem
»Christ“-Epos eindrucksvoll gestaltet (V. 851 ff.).

3 Die Macht der Wyrd endet am démes deg, dem ,Tag des Gerichts“, an dem
Gott seine unbeschriankte Herrschaft iiber diese Welt errichtet, den endgiiltigen
Sieg liber die Machte Satans erringt und seinen getreuen Dienern den im Kampf
gegen Satan verdienten Lohn zuteilt. Vom déomes deg ist in der ,kirchlichen®
Stabreim-Dichtung oft und ausfiihrlich die Rede.

3 Wyrd wird als Werk Satans dargestellt in dem philosophischen Dialog-Gedicht
»Salomo und Saturn®. — Konig Alfred hilt es in seiner Boethius-Ubersetzung
fiir notig, zusdtzlich zum Text zu bemerken: ,Doch sagen manche Vorwitzige,
dafl wyrd das Glick oder Ungliick eines jeden Menschen bewirke. Ich sage
dagegen, dafi die gottliche Vorbestimmung (,godes foretiohhung® = divina pro-
videntia) seiner walte, nicht die wyrd.”
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Da infolge wyrd die Gliicksgiiter nur ,geliehen®, ,eitel® sind, sicht sich
der christlich-glidubige Angelsachse auf das ,ewige Heil® verwiesen, das
bei Metod im Himmel ist: im épel, dem ,Stammland®, der ,Heimat®
fiir die ,Glaubensvollen®, entsprechend der christlichen Hoffnung auf
coelestis patria. Dies ,ewige Heil“ im Himmel wird in der angelsachsi-
schen Dichtung durch folgende traditionale Wertvorstellungen veranschau-

licht: dréam ,Jubel“, der dem treuen Gefolgsmann beim symbel, dem

Festmahl® mit dem dryhten-,dominus® im Kreis der Gefdhrten als
Lohn fiir die treuen Dienste im Kampf gegen die ,Anfechtungen®
der Michte des Bosen (Satans) beschieden ist,

oder westma bled im neorxnawang, die ,heilvolle Fruchtfille®
in der ,Glanz-Flur®, dem Paradies.

Dies waren nach Ausweis der altnordischen Uberlieferung auch die
Giiter, an denen der heidnische Germane im Totenreiche teilzuhaben
hoffte. Die heidnische Jenseitserwartung unterschied sich von der christ-
lichen in der Hauptsache dadurch, auf welche Weise, wozu und fiir wie
lange der Hingeschiedene das ,Heil“ erlangt.

Die Jenseitserwartung der Germanen war bedingt durch ihre An-
schauung vom Sein als einer unabsehbaren Folge von Geburt, Altern,
Tod und Neugeburt: Die mit dem Urgott identische , Welt® altert selbst
— das ,Heil® verbraucht sich; sie ,stirbt® und ersteht neu aus ihrer
Katastrophe, aus den Ur-Elementen Feuer und FEis, in die sie sterbend
zuriickfillt und aus deren zeugender Vereinigung das ,Leben“ neu ent-
steht. Das ,Leben“ der Pflanzen, Tiere, Menschen ist dem Leben der
Urwesen-, Welt* homolog. Daher dauert der Aufenthalt der Seelen im
Totenreich des heidnischen Germanen nicht ,per omnia saecula saecu-
lorum*, sondern nur bis zur , Wiedergeburt® zu einem neuen Dasein auf
dieser Erde 32,

Fiir die Germanen bestand der Sinn des Aufenthalts im Totenreich im
Genuf} der vitalen Heilsgiiter an ihrer Quelle; ihre Jenseitserwartung
war bestimmt von der Vorstellung der steten Wiederkehr des Gleichen.
Glick und Erfolg im Diesseits bewiesen ihnen den ,Heils“-Besitz und
damit zugleich den entsprechenden Anteil an den Freuden im Jenseits.

3 Vgl. die Analyse des germanischen Jenseitsglaubens bei Verfasser a.a.O. p.
372—383. — Die am Schluf der altnordischen Veluspd dargestellte Vision der
nach dem Untergang der gegenwartigen verjungt wiedererstandenen Welt ent-
hilt keine Verheilung auf eine endgiiltige ,Erlosung® aus der Verhaftung an
das ,organische Schicksal® im Wechsel von Werden und Vergehen, an die
»Heils“-Begabung, die dem Menschen vererbt (oder nicht mehr vererbt) wird.
Ferner ist nach dem Text der Vpluspd die moralische ,Schuld“ der Gétter nicht
als Ursache fiir den Untergang der Welt zu deuten, sondern vielmehr als dessen
Folge oder Begleiterscheinung. Das Sich-Auflésen der sittlichen Bindungen ist
eines der Zeichen fiir das notwendige ,Altern® und ,Sterben“ der Erscheinungen
der Welt. —

Alter und Tod gehérten nach Auffassung der Germanen zur Lebensordnung als
notwendige Bestandteile der gottlichen ,Fiigung® (vgl. Exeter-Spruch 24 ff., zit.
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Deshalb konnte die germanische Religion dem einzelnen keine Gewif3-
heit geben, wann und ob er wiedergeboren werde, und ob seine Seele
nach ihrer Trennung vom Kérper in das lichte Totengefilde des Himmels
oder in die dunkle Hélle gelange. Das vom Urwesen gespendete ,Heil®
kam mit Gewifheit nur der Sippe oder dem Volk im ganzen zugute, die
individuelle Verteilung entschied wyrd.

Diese ,dubietas® iiber das, was der Seele nach dem Tode werde be-
schieden sein, haben die Missionare 33 mit Geschick zum Bekehrungsmotiv
gemacht. Alsdann hat die angelsichsische Kirche die Frage, ob die Seele
nach dem Tode in fréan were ,in die Schutzgemeinschaft des Herrn®
(Beowulf V. 26) gelange oder dem Satan in der Hélle zur Beute falle,
beantwortet mit der Verkiindigung von Gott dem démend, dem ,Rich-
ter®, der als dryhten — ,dominus® seinen getreuen cempan ,Kimpen®
die Heimholung in sein himmlisches Reich oder die Verstoflung in die
Hblle als Lohn oder Strafe fiir Gehorsam (gleich: Treue) oder Ungehor-
sam (gleich: Untreue, synn ,Siinde®) im Erdenleben zuteilt. Dieser Lohn,
diese Strafe sind ,unbegrenzt, endlos“ — unhwil, butan ende.

Démend ist derjenige, der Autoritit hat zum Urteil dariiber, ob je-
mand dém hat oder nicht. Dam bedeutet ,Freispruch, gutes Urteil®,
damit zugleich auch ,Ruhm®. Dom bleibt fiir den Angelsachsen nach wie
vor der Bekehrung der hochste sittliche Wert 34,

Vor der Bekehrung war dom der hochste sittliche Wert infolge der
UngewiBheit iiber die Zukunft der abgeschiedenen Seele. Der Tod als
Ende des ,Lebensmafies® bedeutete entweder Versiegen der ,Heilskraft®
(beim ,natiirlichen Tod) oder Mangel an ,Heilskraft® (beim gewalt-
samen Tod). In dem BewufYtsein, dafl Jedem das Leben ,bemessen® ist,
schien ein frither, gewaltsamer, im Kampf fiir den Gefolgsherrn oder
die Sippe erlittener und daher ruhmvoller Tod am ehesten Aussicht auf
ein erfreuliches Los im Jenseits zu bieten. Am Ruhm erwies sich die
Heilsbegabung des einzelnen.

Nach der Bekehrung meint dom ,gutes Urteil® bei dem himmlischen
Herrn. Diese Erweiterung des Aussage-Inhalts erfolgt mit Bezug auf die
soziale Entwicklung der angelsichsischen Stimme aus Sippenverbinden

zu Konigtiimern, deren Macht der vielen Kriege wegen auf den ,Gefolg-
schaften® beruhte.

bei Verfasser a. a. 0. p. 164). Der Begriff der ,Vollkommenheit®, ,Endgiiltigkeit*
war in ithrem Weltbild nicht vorhanden. Also diirfte die von Beda Venerabilis
in seiner ,Kirchengeschichte des Angelnvolkes® gemachte Angabe, die ,Unge-
wiflheit“ (dubietas) tiber Sinn, Herkunft und Zicl des Lebens sei das haupt-
sichliche Bekehrungsmotiv gewesen, durchaus der Wirklichkeit entsprechen.

33 Bereits St. Augustin (von England) und besonders Paulinus, vgl. Bepa: Hist.
Eccl. 1, 25 und II, 9, dazu Verfasser a.a. O. 281 ff., 372 ff.

3 Dem V. 77 der altnordischen ,Havamal®: ,Ich weill eines, das niemals stirbt,
das Urteil (démr) tiber jeden Toten® vergleichen sich die angelsachsischen Worte
,Beowulf* V. 1387: ,Es schaffe sich, wer kann, gutes Urteil (domes) vor dem
Tode — das ist dem nicht mehr lebenden Gefolgsmann danach das Beste®.
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Die Herrschaft des irdischen Konigs wird der Herrschaft Gottes, des
Kénigs im Himmelreich, verglichen35. Wie die Gefolgsleute ihrem irdi-
schen, so dienen die Diener der Kirche als Streiter ihrem himmlischen
Herrn. Oberstes Gebot fiir das Handeln ist hier wie dort: Sich Bewdhren
im Kampf.

Daher orientieren sich die sittlichen Wertungen in der angelsdchsischen
Dichtung allenthalben am Motiv der heldenhaften Bereitschaft, ohne
Bedenken mit aller Kraft die inneren und dufleren Widerstdnde zu tiber-
winden, die dem ,Erfolg® entgegenstehen. Dies traditionale Motiv des
»Heroischen“ gibt gemeinsam mit dem Elegie-Motiv der angelsichsischen
Dichtung ihren Gehalt: Reiz und Rang einer eigenstindigen, kulturell
bedeutsamen Leistung 3.

Die christliche Lehre hat sich die Sprache der angelsichsischen Dichter
und mit ihr die durch sie gegebene Weltsicht angeeignet — nicht aber
hat umgekehrt die angelsdchsische Dichtersprache den Gehalt des Evan-
geliums vollkommen erfassen und verkiinden konnen. Die Liebe, Grofites
der christlichen Religion, erscheint in der angelsdchsischen Dichtung allen-
falls als siblufu, Gefiihl der ,verwandtschaftlichen Zusammengehorigkeit®
oder ,Geborgenheit in der Gemeinschaft® der zum Kampf gegen die
Michte Satans Verbundenen. Alle Neigungen und Gebote miissen sich
figen unter den Schlufl, den der 81. Vers der Exeter-Spriiche zieht aus
der Schau der Welt: dom bip selast ,der Ruhm ist das Beste® %7,

3 Zur Volksverbundenheit der Amtstrager der angelsichsischen Kirche vgl.
Verfasser a.a. 0. 268 ff.
% Die Missionare wandten sich in erster Linie an die Koénige und Fiirsten; die
Annahme der christlichen Religion hat daher die Macht der Konige gefestigt
und die Entwicklung zum Feudalstaat des Mittelalters beschleunigt. — Im Sinne
der kirchlich-hierarchischen und politisch-feudalen Lebensordnung bedeutet dom
nach der Bekehrung nicht mehr ein Gut, das dem Tode abzuringen ist wie die
Ernte der Saat, sondern dom wird zu einem Rechtsanspruch, den man durch
das Befolgen der Gebote des démend erwirbt. ,Ruhm® und damit ,Heil“ sind
dem angelsachsischen Christen nicht mehr von Geburt und Zufall abhangig.
¥ Die Verse 72—81 der ,Exeter-Spriiche® sind ein treffliches Beispiel fiir das
Nachwirken der germanischen Urwesen-Kosmologie im Weltbild der christlichen
Angelsachsen:

~Frost mufl frieren, Feuer Holz aufzehren,

Erde schwanger werden, Eis ,briicken®,

Wasser den (Eis-)Helm tragen, mit Winden einschlieflen

der Erde Keime: der Eine mufl ,entbinden®

des Frostes Fessel, der viel-michtige Gott;

Winter mufl versinken, Gut-Wetter wiederkommen,

Sommer sonnen-heif. — Das unruhige Meer,

der Toten tiefe Woge ist das am lidngsten Verborgene:

verhiillt muf er werden im (Bestattungs-)Feuer,

das Erbe geteilt werden
des toten Mannes. Der Ruhm ist das Beste.”
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MISSIONSSEMINARIEN UND MISSIONSKOLLEGIEN

Ein Plan zur Férderung des einheimischen Klerus um das Jahr 1805

von Josef Metzler

Der durch Aufklirung und franzésische Revolution hervorgerufene
erschreckende Mangel an Missionaren bewog zu Beginn des 19. Jahr-
hunderts, als in Rom voriibergehend wieder einigermaflen geordnete Ver-
haltnisse eingezogen waren, die verantwortlichen Minner der Propa-
gandakongregation, Mittel und Wege zur moglichst raschen Ausbildung
neuer Missionare zu suchen, um den volligen Verfall der Missionsarbeit
aufzuhalten. In diesem Zusammenhang ist um das Jahr 1805 oder wenig
spater eine bisher wenig beachtete handschriftliche Memoria entstanden,
die die Griindung von Missionspriesterseminarien in Europa und die Er-
richtung von einheimischen Missionskollegien in allen Missionsgebieten
vorsah und ob ihrer fiir die damalige Zeit neuartigen, zum Teil erst
hundert Jahre spéter verwirklichten Ideen einiger Beachtung wert ist.

Memoria ossia Piano sulla fondazione de Seminarj pei Missionarj da
spedirsi nelle parti di Acattolici, ed Infedeli, E sulla erezione de Collegj
per formare il Clero de Naturali nelle dette parti. So lautet der pro-
grammatische Titel der Handschrift, die in zwei gleichlautenden Exem-
plaren im Propagandaarchiv zu Rom aufbewahrt wird ®. Thr Verfasser ist
unbekannt. Vielleicht, ja vermutlich stammt sie aus der Feder des Sekre-
tirs der Propaganda Domenico Coppola (1801—1808), diirfte aber auf
die Anregung des Kardinalprifekten Stefano Borgia (1800—1804) zu-
riickzufithren sein. Auch die Abfassungszeit ist nicht angegeben. Kardinal
Filippo Fransoni vermutete in einer Ponenz von 1838, die Memoria sei

! Das eine befindet sich in: Congr. Part. vol. 155 (1833—1838) fol. 334—3852v,
das andere in: Congr. Part. vol. 143 (1801—1807) fol. 70—91v. Letzteres Exem-
plar kam erst 1834 ins Propagandaarchiv. Bis dahin befand es sich in der
Wohnung des Kardinals Caprano, der in diesem Jahre starb. Zugleich damit
erhielt der Archivar der Propaganda auch das iibrige Aktenmaterial der Con-
gregatio Particularis vom 7. Okt. 1805, was er auf der ersten Seite desselben
vermerkte (Congr. Part. vol. 143 [1801—1807] fol. 31). Dasselbe diirfte das
Schicksal des zweiten Exemplares gewesen sein. Es diente in der Congregatio
Generalis vom 11. Sept. 1838, in der die Kardinile iiber die von P. M. Ryllo
SJ vorgeschlagene Errichtung eines Kollegs in Kleinasien berieten, als Unterlage.
Kardinalponens Fransoni sagte damals: ,Nuovo non & somigliante Progetto
(des P. Ryllo) di cui si & pure ritrovato qualche traccia nell *Archivio di Propa-
ganda, ove praticatesi le pit diligenti ricerche & occorso di rinvenire un

Promemoria...“ (Congr. Part. vol. 155 [1833—1838] fol. 305).
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schon Ende des 18. Jahrhunderts entstanden 2. Doch das ist ausgeschlossen.
Richtiger ist eine Notiz (vermutlich vom Archivar von 1838) auf der
ersten Seite der Memoria, in der die Abfassungszeit mit ,kurz nach 1800°
angegeben wird®. Jedenfalls ist das wichtige Dokument, wenigstens in
der vorliegenden Form, nicht vor dem Todestag des Kardinals Stefano
Borgia (23. November 1804 in Lyon) geschrieben worden, da in einer
kleinen Fufinote der Memoria vom ,fi Emo Borgia Pref.o” (,der ver-
storbene Kardinalprifekt Borgia“)* die Rede ist, was Kardinal Fransoni
iibersehen hat.

Vorgeschichte der Memoria

Am 3. Juli 1805 schrieb der Sekretir der Propaganda Erzbischof Dome-
nico Coppola ein kurzes Memorandum?, in welchem er die Schliefung
bzw. Nicht-Wiedereroffnung des Collegio Urbano in Rom, dafiir aber die
Griindung eines Missionsseminars zur aszetischen und wissenschaftlichen
Ausbildung von Weltpriestern vorschligt, die in den in allen
Missionsgebieten zu errichtenden einheimischen Seminarien als Direktoren
und Professoren eingesetzt werden sollen. Auf diese Weise hofft er
schneller und wirksamer den Mangel an Missionaren beheben zu kénnen
als durch das Collegio Urbano. Schon Klemens XI., schreibt Coppola,
habe seinerzeit angeordnet, daff neben dem Propagandakolleg ein Kon-
vikt fiir Priester unter Leitung der Propaganda errichtet werde, in dem
sich Priester auf die Missionstatigkeit vorbereiten sollten®. Doch sei man
bald wieder von dieser Einrichtung abgekommen, vermutlich deshalb,
weil die Versorgung der aus den Missionen Zuriickgekehrten Schwierig-
keiten bereitete. ,Das eine jedoch ist sicher®, fihrt er fort, ,dafll diese
Institution, iiber deren Nutzen kein Zweifel bestehen kann, heute zu einer
dringenden Notwendigkeit geworden ist.“ Wahrend die Protestanten
immer aktiver werden, habe die Propaganda nicht einmal geniigend

2 .. un Promemoria scritto, per quanto sembra, nel finire del precedente
secolo...* (Congr. Part. vol. 155 [1833—1838] fol. 305).

3 Questa memoria sembra scritta poco dopo il 1800* (Congr. Part. vol. 155
[1833—1888] fol. 334).

4 Ebd. fol. 847v, Anmerk. 2.

5 Lettere di Mons. Segretario vol. 290 (1805) fol. 83—88v.

6 Klemens XI. lief 1706 im Collegio Urbano zu Rom ein ,Appartamento sepa-
rato® einrichten, in dem sich junge Weltpriester, ,sequestrati dalle cure del
secolo®, auf die Missionstitigkeit vorbereiten sollten. In einer ,Notificazione®
forderte er die Weltpriester auf, sich fiir den Eintritt in dieses ,Santo Con-
vitto® zu melden. In dieser Bekanntmachung werden auch die Aufnahmebedin-
gungen genannt: 1. Alter zwischen 25 und 85 Jahren und gute Gesundheit.
9. Onestd de’ natali und vorbildliche Lebensfihrung. 3. Priesterweihe, 6 la
disposizione prossima per riceverlo. 4. Beendigung der vorgeschriebenen philo-
sophisch-theologischen Studien. 5. Pensionspreis 7 Skudi Romani. Fiir Kleidung
und sonstige auflergewohnlichen Ausgaben mufl jeder selbst aufkommen. Arme
Priester jedoch wird die Propaganda unterstiitzen. — Ein gedrucktes Exemplar
dieser Bekanntmachung in: Congr. Part. vol. 143 (1801—1807) fol. 94.
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Missionare, um alle ihr anvertrauten Missionsgebiete zu versorgen.
Viele Missionen seien schon ganz von Missionaren verlassen. Andere
wiirden wohl bald aufgegeben werden miissen.

Rasche Ausbildung eines moglichst zahlreichen einheimischen Klerus
ist also das grofle Ziel des Sekretdrs. Denn ,ohne einheimischen Klerus
bleibt jede andere Mafinahme, die Missionen zu retten, unsicher und
unzulidnglich®". Daher: Ausbildung von Direktoren und Professoren und
sofortige Errichtung von einheimischen Seminarien in allen Missions-
gebieten.

Diese Memoria legte der Sekretdr in der Audienz vom 7. Juli 1805
Pius VII. vor®. Der Papst interessierte sich sehr fiir den Vorschlag? und
ordnete an, daf} drei Kardinidle in einer Congregatio Particularis iber
seine Durchfiihrung beraten sollten. Um eine der Hauptschwierigkeiten,
die finanzielle Frage, von vorneherein auszuschalten, ermichtigte er die
drei Kardinale, iiber samtliche Giiter der Propaganda und alle ihre Ein-
kiinfte zugunsten des zu grindenden Priesterkollegs zu verfiigen®®. Die
Kardinile Michele Di Pietro, Antonio Dugnani und Leonarde Antonelli
wurden fiir die Congregatio Particularis bestimmt!!. Auch der Sekretar
nahm daran teil. Sie fand am 7. Oktober 1805 statt'?. Die Memoria des
Sekretirs diente als Ristretto . Zum Schlufl desselben war das dubium
formuliert: ,Se, ed in qual forma debba erigersi un Collegio di Preti
Secolari per servigio delle Missioni della Sag. Congregazione?“ !4,

Die Kardinale waren anderer Meinung als der Sekretar und der Papst.
Sie lehnten den Vorschlag rundweg ab'%. Zwar gaben sie zu, die Griin-
dung eines Missionspriesterseminars sei gewill ein 16blicher Vorschlag,
aber er sei zur Zeit undurchfuhrbar®®. Als Griinde hierfiir gaben sie
folgende an:

1. Es ist vollig undenkbar, das Collegio Urbano in seiner jetzigen
Form aufzuheben und ,auf seinen Ruinen® ein neues Seminar zu griinden.
Der Nutzen eines Seminars, in dem die Alumnen von Jugend auf erzogen
und ausgebildet werden, ist weit grofer als der Vorteil eines Missions-
priesterseminars.

7 Lettere di Mons. Segretario vol. 290 (1805) fol. 86v.

8 Ebd. fol. 110. — Ebenso: Congr. Pari. vol. 143 (1801—1807) fol. 32—33v.
® ... prese molto a cuore l'affare, e si dispose a dare degli opportuni prov-
vedimenti, onde potesse avere il migliore e pilt spedito effetto quanto si veniva
a proporre“ (ebd.).

1SR

1 Lettere di Mons. Segretario vol. 290 (1805) fol. 111.

12 Ebd. fol. 189v. — Congr. Part. vol. 143 (1801—1807) fol. 38—69.

13 Congr. Part. vol. 148 (1801—1807) fol. 38—42.

14 Ebd. fol. 42.

15 Ebd. fol. 43—46v.

16 La fondazione di un Collegio di Missionari formato di Sacerdoti idonei
a predicare il Vangelo, & un progetto certamente lodevolissimo, ma nei tempi
presenti ¢ affatto chimerico e ineseguibile® (ebd. fol. 43).
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2. Es fehlen die nétigen finanziellen Mittel fir die Griindung eines
Missionspriesterseminars. Wenn man nach der Absicht des Papstes das
ganze Vermdgen der Propaganda in das neue Unternehmen steckt, dann
bedeutet das ,variare le cosi celebri fondazioni e derogare a Costituzioni
Apostoliche e dare una nuova forma allo stabilimento della Propaganda,
si celebre, e si noto per tutta la Cristianita®.

3. Das geplante Missionspriesterseminar miifite notwendigerweise
international sein, denn es allein mit Priestern aus dem Kirchenstaat zu
bevolkern, ist unmoglich, da nicht einmal geniigend Priester fir die
romischen Pfarreien vorhanden sind. Es miifiten also auch Neapolitaner,
Kalabresen, Florentiner, Norditaliener (Cisalpini), franzosische Emigran-
ten und Deutsche aufgenommen werden. ,Wer sieht nicht die Schwierig-
keiten, die sich aus einem solchen Volkergemisch mit so verschiedenen
Gewohnheiten und Grundsitzen ergeben?® Die Missionare aus dem
Pariser Missionsseminar sind ,unius moris et unius labii; i nostri ex
omni genere musicorum®.

4. Auch Gregor XIII. hat keine internationalen, sondern nationale
Kollegien in Rom errichtet, wie das Germanicum, das Illyricum, das
griechische, das maronitische, das englische, schottische und irische Kolleg.
Ebenso handelten seine Nachfolger.

5. Auch das romische Missionspriesterseminar wird nicht alle Missionen
auf der ganzen Welt mit Missionaren versorgen kénnen. Immer wird
man noch einheimische Priester brauchen. ,E questi dove si trovano,
quando non v'¢ pit il Collegio di Propaganda?®

6. Aus dem neuen Kolleg gewinnt man nicht schneller Missionare als
aus dem Collegio Urbano, denn die Priester miissen erst die einheimi-
schen Sprachen lernen, und das hat bei dlteren Leuten seine Schwierig-
keiten. Man riskiert ferner, unwissende und charakterlich wenig geeignete
Kandidaten aufzunehmen. Um aus diesen gute Missionare zu machen,
bendtigt man ebenfalls zehn bis zwolf Jahre.

7. Entweder wird das neue Seminar ordentlich fundiert, und dazu
benétigt man ein Vermogen, oder es wird auf Chimédren und einem
wackeligen Fundament aufgebaut, und dann ist es sinnlos.

Die Kardinile, die diese Antwort gaben, scheinen den tiefsten Beweg-
grund fiir die Errichtung eines Missionspriesterseminars nicht klar durch-
schaut zu haben: Ausbildung von Direktoren und Professoren fiir die zu
grundenden einheimischen Kollegien. Zuzugeben ist, dafl der Verfasser
des Ristretto-Memoria diesen Punkt nicht iibermaflig stark hervorgehoben
hat. Den Ausschlag jedoch fiir die Ablehnung des Planes gaben die
finanziellen Schwierigkeiten. Das geht aus wiederholten Hinweisen auf
die fritheren finanziellen Grundlagen des Pariser Missionsseminars her-
vor. So wird beispielsweise bemerkt, selbst wenn man das ganze Ver-
mogen der Propaganda dem neuen Unternehmen zuwende, kidme man
nicht auf die Halfte des Einkommens des Pariser Seminars, und das wiirde
bei weitem nicht gentigen.
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Der Sekretdr der Propaganda hat sich offenbar mit dieser ablehnenden
Antwort nicht zufrieden gegeben. Kurze Zeit nach der Congregatio Parti-
cularis muf} die ,Memoria ossia Piano“ entstanden sein, in der die beiden
erwihnten Punkte, die in erster Linie zur Ablehnung gefithrt hatten,
ausfiihrlicher und klarer herausgearbeitet sind: Ziel des Missionspriester-
seminars und Sicherung seiner finanziellen Grundlage. Auflerdem wird
jetzt nicht nur die Griindung eines Seminars vorgeschlagen, sondern
mehrerer, und zwar nicht nur im Kirchenstaat, sondern auch in anderen
katholischen Lindern Europas. Auch das ist offenbar eine Antwort auf
das ,omne genus musicorum®. Schliefilich betont der Verfasser der neuen
Memoria offen und unverbliimt die Nachteile des gegenwartigen Collegio
Urbano. So ist in der neuen Memoria die ganze Frage von Grund auf
neu und weit ausfiihrlicher und klarer als im Ristretto bearbeitet '’

Inhalt der Memoria

Der Verfasser geht aus von dem bedriickenden Mangel an Missionaren,
wofiir er die widrigen Verhiltnisse in Europa verantwortlich macht. Die
einzige Rettung sieht er 1. in der Errichtung von Missionspriestersemi-
narien im Kirchenstaat und in den Reichen der katholischen Fiirsten und
2. in der Griindung von Kollegien in den Missionslandern zur Aushildung
des einheimischen Klerus .

17 Dafl die ,Memoria ossia Piano“ noch nicht in der Congr. Part. vorgelegen
hat, geht eindeutig aus keinem der vorliegenden Dokumente hervor. Doch die
angefithrten Grinde diirften hinreichend sein fiur die Rechtfertigung dieser
Annahme. Auflerdem vermutete dasselbe schon der Archivar von 1838, der
unter den Titel der einen Handschrift schrieb: ,Non si a se questa memoria
sia stata esaminata nella presente Congregazione (d. h. der Congr. Part. vom
7. Okt. 1805, zu deren Akten er dieses Exemplar der Handschrift heftete),
& certo perd essere stata formata circa questo tempo® (Conmgr. Part. vol. 143
[1801—1807] fol. 70).

18 Unter ,Seminar® verstcht der Verf.,, wie er in einer Fufinote bemerkt,
squella Communitd de Preti, ove si formano Missionarj, Maestri, Direttori,
Vescovi, Vicarj Apostolici e per ispedirli a varie Missioni“. Unter ,Kolleg®
aber versteht er ,quella Communitd, ove si ricevono giovani Alunni naturali
del Paese nelle parti di Acattolici, e d'Infedeli® (Congr. Part. vol. 155 [1838—
1838] fol. 385, Anmerk. NB. In den folgenden Zitationen ist stets auf dieses
Exemplar der Handschrift Bezug genommen).

Die ganze Memoria ist in 5 Kapitel eingeteilt: Einleitung (fol. 385—885v) —
1. Kap. Necessita di fondare 1 Seminarj per le Missioni straniere (fol. 335v—
337v) — 2. Kap. Oggetto principale de Seminarj delle Missioni straniere,
ossia della necessita di fondar Collegj per formar gli Ecclesiastici de naturali
della propria Nazione (fol. 338—343v) — 3. Kap. Mezzi per fondare tanto i
Seminarj, che i Collegj de Nazionali (fol. 343v—347v) — 4. Kap. Regole da
osservarsi dei Seminarj de Missionarj (fol. 348—851) — 5. Kap. Regole da
osservarsi ne Collegj de Nazionali (fol. 351—852v) — Im folgenden ist kurz
zusammengefaflt der Hauptinhalt der Memoria moglichst mit den Worten des
Verf. gegeben.
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1. Kapitel. Notwendigkeit der Griindung von Semi-
narien fir die auswiartigen Missionen. Der Geist der Re-
ligions- und Gottlosigkeit, der seit Jahren in Europa herrscht, hat auch
die Kloster und Orden nicht verschont, so dafl es an Ordensberufen und
mithin an Missionaren fehlt; denn vorziiglich aus den Orden hat die
Kirche bisher ihre Glaubensboter genommen. Auch die Verluste der
Lazaristen, der Kongregation vom HI. Geist und des Pariser Missions-
seminars sind grofl. So ist die Zahl der Missionare aus dem Ordens- wie
aus dem Weltklerus so sehr zusammengeschmolzen, dafl heute mehr denn
je das Wort der HI. Schrift zutrifft: ,Messis quidem multa, Operarii
autem pauci®, denn in Indien !*, Mittelamerika und selbst Nordamerika 2
kiindet sich ein neuer Missionsfrithling an. Das einzige wirksame Mittel,
auf schnellem Wege mehr Missionare zu bekommen, besteht in der Griin-
dung von mehreren Missionsseminarien fir Weltpriester und Priester-
kandidaten, in denen diese wissenschaftlich und aszetisch auf das Mis-
sionsapostolat vorbereitet werden. Armut darf kein Hindernis fir die
Aufnahme in ein solches Seminar sein 2.

2. Kapitel. Das Ziel der Grindung von Missions-
priesterseminarien ist die Errichtung von einheimi-
schen Kollegien. Das Ziel der Grindung von Missionsseminarien
darf nicht nur die Ausbhildung zukinftiger Bischife, Apostolischer Vikare
und eifriger Missionare sein, sondern auch von Direktoren, Oberen und
Professoren fir die zu errichtenden einheimischen Kollegien. Weit
grofiere Erfolge konnten in den Missionen erzielt werden, wenn mehr
cinheimische Priester vorhanden wiren. Denn selbst wenn diese nicht
iber die gleichen wissenschaftlichen Kenntnisse und die Geschicklichkeit
europdischer Missionare verfiigen, so konnen sie doch mit weit gréfierer
Leichtigkeit und mit mehr Erfolg unterrichten und Katechumenen ge-
winnen, da sie die natiirliche Zuneigung und das Vertrauen ihrer Lands-
leute besitzen und ihre Sprache beherrschen. Ferner kann die Mehrzahl
der europdischen Missionare ein Missionsgebiet, in dem sie einen ein-
heimischen Klerus ausgebildet haben, verlassen und in ein anderes Gebiet
gehen, um auch dort einheimische Priester heranzubilden. So kdme man
mit verhaltnismidfig wenigen europdischen Missionaren aus, deren Haupt-
aufgabe es also wire, einheimische Kollegien zu griinden und zu leiten
und die Missionen zu itberwachen. Man bedenke ferner, dafl auslidndische
Missionare hiufigen Verfolgungen ausgesetzt sind, wahrend deren sie

19 Unter ,Indie Orientali“ versteht Verf. auch Hinterindien und China.

20 Verf. denkt an die kath. Einwanderer, fiir die nicht geniigend Seelsorger
vorhanden sind. ,Zwar sind in letzter Zeit“, sagt er, ,mehrere Priester aus
Frankreich nach Nordamerika gegangen, aber damit ist das Problem nicht fiir
alle Zukunft geldst, wie jedem einleuchtet.”

2t Viele gute Priester- und Missionsberufe gingen aus Mangel an finanziellen
Mitteln verloren, figt der Verf. hinzu. Er schligt daher vor, arme Kleriker
,a titolo di Missione® zu weihen, analog dem ,a titolo di Religione® der
Ordenspriester.
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sich verborgen halten oder das Land verlassen miissen, um nicht Opfer
der Verfolgung zu werden und die Glaubigen keiner Gefahr auszusetzen.
Einheimische Priester aber konnen in ihrem Lande bleiben und unglaub-
lich viel Gutes tun, auch ohne die europiischen Missionare, wie nicht
wenige Beispiele aus China und Kotschinchina beweisen®. Und wenn
ausldndischen Missionaren der Eintritt in ein Gebiet versperrt ist, kénnen
sie doch einheimische Priester in einem Nachbarland ausbilden, damit
diese dann in ihrer Heimat selbstindig die Mission er6ffnen *.

Gewifl, die Ausbildung einheimischer Priester ist auch das Ziel des
Collegio Urbano in Rom. Man bedenke jedoch, dafl in diesem Kolleg
theoretisch nur fiir 80, hochstens 100 Alumnen Platz ist, dafl also im
Hochstfalle acht bis zehn Neupriester jahrlich daraus hervorgehen. Was
aber bedeutet das fiir die gesamte Weltmission, wo viele Missionsgebiete
allein jihrlich zehn neue Missionare brauchen! ,E tenuissimo dunque il
presidio del Collegio di Propaganda.“ Jedoch, nicht einmal diesen Nutzen
haben wir vom Kolleg. Selbst wenn man den Missionsoberen immer wie-
der nahelegt, nur geeignete® junge Leute fiir das Propagandakolleg
auszuwahlen, so schicken sie doch oft Unbegabte, manchmal sogar Krink-
liche, oder solche, die iiberhaupt nicht die Absicht haben, sich spater der
Missionstatigkeit zu widmen *. Fin guter Teil der Alumnen erreicht mit-
hin das Ziel nicht®. Solche Miflerfolge sind ausgeschlossen, wenn die
einheimischen Priesterkandidaten in ihrer Heimat ausgebildet werden,
wo sie unter den Augen ihres Bischofs und ihrer Oberen leben, und wo
sie, wenn sich herausstellt, daf} sie keinen Beruf haben, ohne grofie oder
sogar ohne jedwede Reiseunkosten nach Hause geschickt werden konnen.

Zu beriicksichtigen ist auch noch folgendes. Den Alumnen des Collegio
Urbano, die mehrere Jahre hindurch sehr bequem in dieser verfihre-
rischen Stadt gelebt haben, fallt es schwer, sich wieder an das unbequeme

22 Hier erwdhnt Verf. die Priester: Antonio Tanij, Andreas Lij, Tommaso
Sanchez, Adriano Tseu, Mattia Tu, die alle aus dem Kolleg der Pariser Mis-
sionare in Siam hervorgingen.

23 Verf. erinnert an die Absicht Gregors XIIIL,, in Japan ein einheim. Priester-
seminar zu errichten, fiir das er eine jdhrliche Subvention von 4000 Skudi
bereitstellte, eine Summe, die Sixtus V. auf 6000 Skudi erhohte. Ferner erinnert
er an das Wirken Alexander de Rhodes’ S], an die Grindung des Pariser
Missionsseminars und an die von den MEP errichteten einheim. Kollegien in
China, Kotschinchina, Tonking, Siam und an der Koromandelkiiste, aus denen
ausgezeichnete Priester kamen.

24 Giovani di buon talento, ed indole, e di buona affettazione, di ottima
sanita.”

% Verf. erwihnt den Fall der beiden Hollinder Van Kempen und Saks, die
mehrere Jahre auf Kosten der Prop. im Kolleg weilten, schliefilich, ohne die
hl. Weihen empfangen zu haben, auf Kosten der Prop. in die Heimat zurick-
kehrten und trotz ihres Eides nicht daran dachten, in die Missionen zu gehen.
2 In ciner Anmerk. fiigt Verf. hinzu, daf manche Patriarchen und Bischofe
vorziiglich ihre eigenen Verwandten nach Rom ins Propagandakolleg schicken
und sie empfehlen, obwohl sie keinen Beruf haben.
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I.eben in ihrer Heimat oder in den Missionen, in die sie geschickt wer-
den, zu gewohnen. Sie ziehen es daher vor, in einer Grofistadt zu leben
und sich mit allem méglichen, nur nicht mit Missionstitigkeit zu be-
schiftigen 7.

Noch andere Nachteile bringt die Erziehung im Collegio Urbano mit
sich. Man bedenke, dafl jedes Volk seine Fehler hat. Nun ist der Mensch
eher geneigt, das Schlechte vom anderen zu lernen als das Gute. Die
Folge ist, daf} junge Leute, die im Ausland studiert haben, nicht nur mit
ihren eigenen Fehlern, sondern auch noch mit jenen anderer Vélker in
die Heimat zuriickkehren. Weder das Propagandakolleg noch die anderen
Missionsseminarien, in denen junge Studenten aus fremden Nationen
ausgebildet werden, machen da eine Ausnahme. Hinzu kommt dies: Wenn
die Alumnen in die Heimat zuriickgekehrt sind, konnen sie nicht genug
die Fehler und schlechten Angewohnheiten der Italiener und Rémer
anprangern. Sie sden so unter den Neuchristen und Katechumenen Ab-
neigung und Verachtung gegen den Heiligen Stuhl, statt ihnen Liebe zu
demselben einzufléBen. Auf diese Weise schaden sie der Mission mehr
als sie ihr niitzen®. Man erwédge dazu noch den Zeitverlust auf der

#7 ,Onde ne avviene, che avendo ingrandite le loro idee, avendo aumentati i
lor commodi, punto necessarij alla vita umana, cercano quasi tutti di recarsi
in qualche Capitale o grande Cittd ad occuparsi a tutt'altro che richiede il
proprio obligo, ed il loro voto, e la loro Missione.“ Als Beleg verweist Verf.
auf die ,moltissimi Alunni“ aus Ruminien, Albanien und Nachbarlindern, die
sich in Konstantinopel niedergelassen haben. In einer Anmerk. fiigt er hinzu:
Um diesen Nachteil auszuschalten, kénnte man vielleicht das Collegio Urbano
in eine Provinz des Kirchenstaates verlegen. Doch auch in diesem Falle bleiben
die hohen Reiseunkosten, der Zeitverlust der Reise und des Erlernens einer
Fremdsprache, die hohen Kosten des Lebensunterhaltes und schlieflich die
unniitzen Ausgaben fiir jene, die keinen Beruf haben, oder die nicht bleiben
kénnen, weil sie das Klima nicht vertragen, ganz zu schweigen von all den
anderen Nachteilen, die eine fremde Umgebung und die ungewohnte Lebens-
weise fiir junge Menschen aus fremden Erdteilen mit sich bringen.

28 Verf. zitiert hierfiir ein Beispiel, das er einem Bericht des Apost. Vikars
Matta Righet in Agypten iiber den koptischen Priester Mukulus entnimmt, der
nach seiner Riickkehr nach Agypten gegen Rom und das Collegio Urbano loszog
und offentlich behauptete, die Alumnen des Kollegs wiirden buchstiblich tyran-
nisiert. In einer Anmerk. weist Verf. sodann auf ein Vorurteil hin, das man
sowohl im Propagandakolleg als in den Kollegien der Maroniten, Englinder,
Schotten und Iren feststelle: die dortigen Alumnen wiirden glauben und behaup-
ten, ihr Kolleg werde ausschlieflich von ihren Landsleuten unterhalten, sie
wiirden mithin auch in Rom ihr eigenes Brot essen, wihrend doch in Wirklich-
keit all die genannten Kollegien von der Freigebigkeit der Pdpste und der
Katholiken Italiens existierten. — Matta Righet wurde am 26. Mai 1747
zu Tahta in Oberdgypten geboren; 1762—1772 war er im Collegio Urbano;
am 28. Mai 1788 wurde er zum Apost. Vikar der Kopten in Oberdgypten u. am
12. Miérz 1815 zum Bischof ernannt; er starb am 21. Juli 1821. Er war wihrend
der Dauer seiner langen Regierungszeit der Vertrauensmann der Prop. in Kairo
und Oberégypten.

264



langen Hin- und Riickreise und all die Schlechtigkeiten, die junge Leute
bei dieser Gelegenheit sehen und lernen. Schliefilich denke man auch an
die hohen Unterhaltungskosten der Alumnen im Propagandakolleg, die
fiir die meisten hinausgeworfen sind. Und wenn einmal ein guter Mis-
sionar aus ihm hervorgeht, stehen die Ausgaben, die fiir ihn gemacht
wurden, in keinem Verhaltnis zum Gewinn, denn in Rom sind die Lebens-
kosten hoher als anderswo, besonders zur gegenwirtigen Zeit. Fir das
gleiche Geld, das ein Alumne im Propagandakolleg kostet, konnten in
einem Kolleg im Missionsland vier Alumnen ausgebildet werden.

3. Kapitel. Die Mittel zur Grindung der Seminarien
and einheimischen Kollegien. Der Heilige Stuhl verfiigt iiber
die notigen Mittel zur Errichtung von zwei oder drei Seminarien im
Kirchenstaat sowie fiir die Griindung von Kollegien in den Missions-
lindern. Eines der Seminarien konnte man in Rom, im bisherigen Col-
legio Urbano einrichten®. Gerade jetzt wire die Zeit hierfir giinstig,
einmal weil das Propagandakolleg zur Zeit geschlossen ist und leer steht
und zweitens, weil ein Mann in Rom weilt, der ein ausgezeichneter Rektor
des Seminars ware: Dionisio Boiret MEP, ein erfahrener Missionar von
Hinterindien und jetzt Prokurator und Direktor des Pariser Missions-
seminars *. Diesem konnte man auch zugleich die Oberaufsicht tiber die

20 Sicherlich im Hinblick auf die in der Congr. Part. gegebene abschligige
Antwort auf das Ristretto-Memoria widerlegt der Verf. hier zwei Einwinde,
die gegen diesen Plan erhoben werden konnten: damit werde in keiner Weise
die von vielen Pipsten und von der Prop. approbierte Institution des Collegio
Urbano vernichtet, sondern vervollkommnet (,non solvitur, sed adimpletur®);
denn im neuen Missionsseminar wiirden zukiinftige Bischofe, Apost. Vikare,
Direktoren und Professoren ausgebildet, die dann ihrerseits die Erziehung des
einheim. Klerus in die Hand nehmen wiirden. Auch konne man nicht geltend
machen, wenn man keine e¢inheim. Alumnen mehr ins Collegio Urbano hole,
verliere Rom, das Zentrum der kath. Kirche, etwas von seiner Wiirde und von
seinem Glanz. Genau das Gegenteil sei der Fall, da jeder wissen wird, dafl
im Seminar der Prop. zukiinftige Bischofe, Apost. Vikare, Direktoren und
Professoren fiir einheim. Kollegien in aller Welt ausgebildet werden.

3 Denis Boiret wurde am 17. April 1734 in La Fleche (Sarthe), Dioz.
Angers, geboren; 1760 ging er in die Missionen nach Siam; vortibergehend war
er Superior des Seminars in Laithieu (Kotschinchina); 1771 schickte ihn sein
Apost. Vikar zur Berichterstattung uber die Schwierigkeiten zwischen MEP
und OFM nach Rom; 1776 wurde er Direktor des Missionsseminars in Paris;
1792 floh er vor der Revolution nach Rom; starb hier am 16. Febr. 1813. Er
bemiihte sich, in Italien einen Ersatz fiir das aufgehobene Pariser Missions-
seminar zu schaffen. Kardinalprifekt der Prop. Gerdil (1795—1800) war damit
einverstanden und bot ein Haus in Albano an, das Boiret jedoch ablehnte.
Auch ein zweites Angebot lehnte er ab, weil es nicht seinen Anforderungen
entsprach. Kardinalprifekt Borgia (1800—1804), obwohl Freund Boirets, war
wegen zu befirchtender Schwierigkeiten von seiten der Franzosen und wegen
mangelnder Einkiinfte gegen ein Seminar der MEP im Kirchenstaat. Schliefilich
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beiden anderen Seminarien im Kirchenstaat iibertragen®. Wenn namlich
geniigend Berufe vorhanden sind, konnte man ein zweites Missions-
seminar im Kloster S. Paolo der Girolamini in Albano errichten. Dort
kénnte man auch Nichtpriester aufnehmen, damit sie ihre theologischen
Studien beenden und sub titulo missionis die hl. Weihen empfangen.
Dieses Kloster ist besonders geeignet, weil es in einer gesunden Gegend
liegt, in der Einsamkeit und fernab von den Zerstreuungen einer Grof3-
stadt. Das Seminar kénnte unterhalten werden 1. mit den Einkinften
des Klosters, dessen gegenwartige Insassen man auf andere Kloster des
gleichen Ordens verteilen konnte, 2. mit den Einkiinften des Klosters
der Vallombrosianer in Galloro, das zur Zeit leer steht, 3. mit den jdhr-
lichen Zuschiissen der Apostolischen Datarie, die bisher den Kollegien in
Deutschland (Dillingen und Fulda) entrichtet wurden, 4. mit freiwilligen
Spenden. SchlieBlich konnte man noch ein drittes Missionsseminar in der
Mark (Ancona) errichten, wo die Lebensmittelkosten niedriger sind als
in den iibrigen Provinzen des Kirchenstaates. Dort kénnte man entweder
Priester oder Kleriker oder beide zusammen aufnehmen. Geeignet hier-
fir ware das illyrische Kolleg in Loreto, das ohnehin nicht mehr der
Absicht seiner Griinder entspricht *.. Wenn diese drei Missionsseminarien
voll belegt sind und keine weiteren Seminarien mehr im Kirchenstaat ein-
gerichtet werden kénnen, dann kann die Propaganda die katholischen
Fiirsten in Europa, die koloniale Besitzungen in Ubersee haben, bewegen,
in ihren Lindern ebenfalls Missionsseminarien zu griinden unter Hinweis
darauf, dafl sie damit nicht nur einen Beitrag zur Verbreitung des katho-
lischen Glaubens leisten, sondern zugleich auch den Bestand ihrer
Kolonien sichern; denn je fester dort der katholische Glaube verankert
ist, um so bestindiger wird ihr Einflufbereich sein *.

Nach Griindung der Missionsseminarien ist sodann die Errichtung von
Kollegien in den Missionslindern in Angriff zu nehmen. Welche Vorteile
diese fiir die Missionen bringen, ergibt sich aus den Erfolgen der Kolle-
gien der Pariser Missionare und der Lazaristen in Szechwan, Kotschin-
china, Tonking, Siam, an der Koromandelkiiste und in Peking. Aufler
diesen Kollegien jedoch ist die Errichtung noch weiterer vier in jenen

gelang es Boiret mit Hilfe des Priesters Ducrey in Mélan (Savoyen) ein Mis-
sionsseminar zu eréffnen.

31 Hier sieht sich Verf. veranlafit, ein uneingeschrinktes Lob fiir die MEP und
CM anzubringen, deren Alumnen freiwillig in die Missionen gehen, ,was man
von den Ordensleuten nicht behaupten kann, die es gewohnlich nicht lange in
derselben Mission aushalten, sei es, dafl sie mit ihren Mitbriidern Streit bekom-
men, oder daf sie nicht mehr mit ihren Oberen auskommen, oder aus purer
‘Wander- und Abenteurerlust®.

32 Fiir die Illyrer solle man vielmehr in ihrer Heimat ein entsprechendes Kolleg
errichten und nicht in Italien.

3 Die Griindung von Missionsseminarien auflerhalb des Kirchenstaates sicht der
Verf. jedoch als eine Notlosung an. In einer Anmerk. fiigt er hinzu, im Kirchen-
staat sei die getreue Vermittlung des theologischen Lehrgutes besser gewdhrleistet.
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Reichen wiinschenswert, die alle mit den Unterhaltungskosten des
chinesischen Kollegs der hl. Familie in Neapel finanziert werden konn-
ten®. Die geringen Erfolge dieses Kollegs sind allen bekannt. Zwar ist
die Erziehung dort sehr gut, aber die Reisekosten von China nach Neapel
und zuriick lohnen sich nicht, und die Chinesen gewohnen sich iiberdies .
nur schlecht an die europdische Kost und an das italienische Klima.
Weitere Kollegien sind zu griinden in Grofi Tibet (Tibet Hindostan), in
Grofl Mogul, in Albanien, auf den Agéischen Inseln, in Ruminien, in
Kleinasien, in der Moldau, im Libanon, in Agypten, in Amerika und in
vielen anderen Landern, wo es die Propaganda fiir zweckmaflig und vor-
teilhaft halt. Fiir die Unterhaltung derselben konnte man die Einkiinfte
ciniger Kloster des Kirchenstaates verwenden, in denen zur Zeit nur
zwei oder drei Monche ein wenig erbauliches und nutzloses Leben fithren.
Dasselbe gilt von einigen Frauenklostern. Ferner konnte man hierfir die
Uberschiisse der Bruderschaften und Wallfahrtsorte des Kirchenstaates
verwenden®, Ein drittes Mittel zur Finanzierung der einheimischen
Kollegien wiren offentliche Kollekten., Man miifite die Offentlichkeit
iber die Fortschritte der katholischen Missionen, iiber das dringende
Bediirfnis von Missionshischofen und Missionaren, tiber die Notwendig-
keit finanzieller Mittel zur Bestreitung ihrer Reise- und Unterhaltungs-
kosten sowie iiber die Notwendigkeit der Errichtung und Unterhaltung
von einheimischen Missionskollegien unterrichten. Auf diese Weise wird
man grofle Summen von Almosen erhalten, denn es fehlt keineswegs an
groffmiitigen Wohltitern *.

4, Kapitel. Richtlinien fiir die Missionspriestersemi-
narien. Als Grundlage konnte man die Statuten der Missionsseminarien
der religiosen Kongregationen nehmen, die jedoch dem besonderen Ziel
der Missionspriesterseminarien angepafit werden miissen. Die Direktoren
sollen ehemalige erfahrene und erfolgreiche Missionare sein. Sie bilden ein
Kollegium, aus dem alle drei Jahre ein neuer Superior fir die innere
Verwaltung des Seminars gewahlt wird. Dieser bedarf, aufler in dringen-
den Fillen, fiir alle wichtigeren Entscheidungen der Zustimmung der
Direktoren, bzw. der Propaganda und des Heiligen Stuhls, wenn es sich
um auflergewohnliche Mafinahmen handelt. Aus dem Kreis der Direk-
toren ist ebenfalls ein Verwalter der zeitlichen Giiter des Seminars zu
ernennen, der zweimal jahrlich einen Rechenschaftsbericht vorzulegen
hat. Einmal im Jahr legt das Direktorenkollegium der Propaganda
Rechenschaft {iber die Verwaltung des Seminars ab, wie das iibrigens
regelmafig und gewissenhaft die Kollegien in Dillingen, Lemberg, Fulda

3¢ Das also, wie das Collegio Urbano, ebenfalls aufgehoben werden soll.

% In einer Anmerk. zeigt Verf. an dem Beispiel der Didzese Fermo, dafl diese
Uberschiisse keineswegs gering sind.

3% Viele reiche Wohltidter haben dem verstorbenen Kardinalprafekten Borgia
aus eigenem Antrieb grofile Summen, die in die Hunderttausende von Piastern
gehen, zur Verfiigung gestellt, bemerkt Verf. in einer Fufinote.
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und viele andere getan haben. Auch wire eine jdhrliche Visitation der
Seminarien durch den Kardinalprifekten der Propaganda anzuraten. Da
die Direktoren nicht durch Eid oder feierliche Geliibde gebunden sind,
kénnen sie jederzeit ihre Stellung aufgeben. Im Falle von Hiresie, Auf-
lehnung gegen den Heiligen Stuhl und 6ffentlichem Argernis sollen sie
entlassen werden.

Aufnahmebedingung sind einwandfreie Sitten- und Fihrungszeugnisse
des Kandidaten, die bei seinem Bischof und bei den Oberen des Seminars,
in dem er seine Studien absolviert hat, einzufordern sind. Nach der Auf-
nahme ist der Kandidat ein halbes Jahr hindurch auf seinen Missions-
beruf zu priifen. In dieser Zeit lebt er auf Kosten des Seminars, wenn
er nicht aus eigenen Mitteln zu seinem Unterhalt beitragen kann. Hat
er das theologische Studium noch nicht beendet und die hl. Weihen
noch nicht empfangen, soll er sein Studium fortsetzen und sich auf die
Weihen vorbereiten, die er, wenn er mittellos ist, sub titulo missionis
empfangen soll.

Der Superior des Seminars oder einer der Direktoren gibt wochentliche
geistliche Konferenzen. Ferner soll den Kandidaten Unterricht erteilt
werden iiber die Missionsdekrete des Heiligen Stuhls (Missionsrecht), in
der HI. Schrift, in der Art und Weise, die Sakramente in den Missionen
zu verwalten und die Neuchristen und Katechumenen in den Heilswahr-
heiten zu unterweisen (Missionspastoral), iber die Sitten und Gebrauche,
Charaktereigenschaften und aberglaubische Anschauungen ihres zukiinf-
tigen Missionsvolkes (Ethnologie), sowie iiber die Mittel und Wege, die
Zuneigung und das Vertrauen der Heiden zu gewinnen und echte und
dauerhafte Bekehrungen zu erzielen (Missionsmethode). Schliefilich ist
den Kandidaten Unterwerfung und Gehorsam gegen die Dekrete der
Propaganda und des Heiligen Stuhls einzufloflen. Wer in die Missionen
nach Indien oder China geht, hat die von Benedikt XIV. vorgeschriebenen
Eide abzulegen. Die Verpflichtung fiir den Missionsdienst geschieht auf
Lebenszeit. Doch kann der Missionsobere jeden Missionar aus gerechten
Griinden in die Heimat zuriickschicken. Jene Missionare, Lehrer und
Lektoren in den einheimischen Kollegien sind zu entlassen, die sich ohne
Erlaubnis der Propaganda mit Handelsgeschaften abgeben, sich in die
Angelegenheiten der Fiirsten einmischen oder eine Gesandtschaft oder
ein anderes, mit der Missionstitigkeit unvereinbares Amt annehmen;
denn es ist Sache der Propaganda. dariiber zu urteilen, ob eine solche
Beschédftigung sich zum Nutzen der Mission auswirkt oder nicht. ,Noch
weitere Richtlinien konnten hier aufgestellt werden. Doch sei fiir jetzt
darauf verzichtet, bis sich die Propaganda entschlossen hat, die in dieser
Memoria unterbreiteten Vorschlige anzunehmen.“

5. Kapitel. Richtlinien fiir die einheimischen Kollegien.
Wenn die Missionare auf Sohne katholischer Familien aufmerksam wer-
den, die fromm und begabt sind, sollen sie diese eine Zeitlang zu sich
nehmen, um sie noch besser kennenzulernen und zu priifen. Gelangen
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sie zu der Uberzeugung, daf} sie sich fiir das Studium in einem einhei-
mischen Priesterkolleg eignen, sollen sie sie dort zur Aufnahme an-
melden. Die Unterhaltungskosten der einheimischen Kollegien kénnen
auf verschiedene Weise aufgebracht werden: 1. aus den Mitteln, die
aus Europa geschickt werden; 2. aus Almosen, die im betreffenden Mis-
sionsland selbst zur Unterhaltung des Kollegs gesammelt werden; 3. aus
den Ersparnissen der Missionare. Die duflere Lebensweise in den ein-
heimischen Kollegien sei einfach. Die Missionare miissen hier den
Alumnen mit gutem Beispiel vorangehen. Der Unterricht soll Liturgie
und Theologie umfassen, besonders Dogma und Moral, und zwar ist das
Lehrgut den ortsgebundenen Umstidnden anzupassen und auf die Wider-
legung aberglaubischer Anschauungen auszurichten. Deshalb miissen jene
Traktate mit Vorzug behandelt werden, die der Uberwindung des Aber-
glaubens besonders dienen. Diese Traktate sind in der Muttersprache
der Alumnen zu geben. Nach Beendigung der theologischen Studien
sollen die einheimischen Alumnen nicht sofort zu den hl. Weihen zu-
gelassen, sondern zunichst eine Zeitlang als Katechisten unter Leitung
eines erfahrenen Missionars verwendet werden®. Nach der Priesterweihe
sind sie von einem Missionar in die pastorale Téitigkeit einzufihren.
Sollte das aber nicht moglich sein®, so wire es gut, wenn sie dennoch
zundchst in einer gewissen Abhingigkeit von einem d&lteren Missionar
blieben, der sie von Zeit zu Zeit besucht und ihre Arbeit tiberwacht. Zum
Unterhalt der einheimischen Priester sollen die Neuchristen selbst bei-
tragen, so weit es in ihren Kriften steht. Die Erfahrung lehrt, dafl sie
hierzu durchaus in der Lage sind.

»Noch viele andere Richtlinien konnten auch fir die Kollegien im
einzelnen angegeben werden. Doch der Kiirze halber sei darauf verzichtet.
Sie kénnen ibrigens nachgeholt werden, wenn die hl. Kongregation
de Propaganda Fide auf unseren Vorschlag eingeht und sich entschliefit,
einheimische Kollegien in den Lindern der Heiden und Nichtkatholiken
zu griinden, statt die ausldndischen Alumnen nach Italien zu holen, um
sie hier zu apostolischen Missionaren auszubilden.®

Bedeutung der Memoria

Der Plan der Memoria gelangte vorerst nicht zur Ausfihrung. Es ist
nicht mit Sicherheit zu sagen, ob dafiir wiederum die Griinde maflgebend
waren, die zur Ablehnung des Ristretto-Memoria gefithrt hatten, und
die der Autor der Memoria zu widerlegen versuchte, oder ob vielmehr
die politischen Verhaltnisse im Kirchenstaat und in ganz Europa zu
Beginn des 19. Jahrhunderts dafiir verantwortlich gemacht werden miis-
sen, die fur die Errichtung von Missionspriesterseminarien keineswegs

37 Hier verweist Verf. darauf, dafl auch die MEP im Fernen Osten dieser
Methode gefolgt sind und zwar mit guten Erfolgen.

38 d. h. wenn einem jungen einheim. Priester sogleich eine Missionsstation zur
selbstindigen Leitung tbergeben wird.
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giinstig waren. Jedenfalls zeigt das Dokument — und darin liegt sein
Wert —, dafl sich verantwortliche Personlichkeiten der Propaganda in
Rom in der Nachrevolutionszeit ernstliche Gedanken dariiber machten,
wie man dem Verfall der katholischen Missionstétigkeit wirksam begeg-
nen kénne, und selbst vor radikalen Mafinahmen, wie der Aufhebung
des Collegio Urbano in seiner derzeitigen Form, nicht zuriickschreckten.
Das einzige Mittel, die katholische Missionstitigkeit neu zu beleben und
ihr neuen Auftrieb zu geben, sieht der Verfasser unter Hinweis auf den
Mangel an europdischen Missionaren und auf die Christenverfolgungen
in der sofortigen Ausbildung eines guten und zahlenmaflig starken
einheimischen Klerus. Er verlangt es aber auch deshalb — und damit
beriihrt er den wesentlichen Punkt dieser Frage —, weil nur einheimische
Priester ihre Landsleute ganz verstehen und deren volles Vertrauen
gewinnen konnen, m. a. W. weil nur einheimische Priester fdhig sind,
das Christentum in ihrem Volke einzupflanzen®. Den schnellsten Weg
aber zur Bildung des einheimischen Klerus sieht der Verfasser der
Memoria in der Errichtung von Missionspriesterseminarien in Furopa,
wo die Professoren fiir die einheimischen Kollegien ausgebildet werden
sollen, und zwar von ehemaligen eifrigen und erfolgreichen Missionaren.
Im Zusammenhang damit legt der Verfasser ein fast vollstindiges mis-
sionswissenschaftliches Studienprogramm vor, wie es erst mehr als hun-
dert Jahre spiter verwirklicht worden ist. Er verlangt ferner die Mit-
wirkung des gesamten katholischen Volkes und schlagt dafiir offentliche
Kollekten vor, betont aber auch, dafl es wichtig ist, eine Missionsliteratur
zu schaffen, um die Glaubigen tber Erfolge und Bediirfnisse der katho-
lischen Missionen zu unterrichten. Ja, er verlangt, dafl die Neuchristen
dazu angehalten werden, nach Kréften ihr Scherflein zur Unterstiitzung
ihrer Priester und Priesterseminarien beizutragen. Wo er von den erfreu-
lichen Missionserfolgen im Fernen Osten spricht, fligt er in einer An-
merkung hinzu, noch weitaus mehr Bekehrungen konne man dort erzielen
und noch mehr einheimische Priester haben, wenn der Heilige Stuhl
den Gebrauch der chinesischen Sprache im Gottesdienst erlaube .

In der Congregatio Particularis vom 25. Januar 1808 kam Kardinal-
prafekt Michele Di Pietro in einer Ponenz iiber die Missionen in Indien
und China, im Zusammenhang mit dem empfindlichen Mangel an Mis-
sionaren, noch einmal auf den Plan der Memoria zuriick. Es wire ein

3 NB. Der Verf. spricht nie von ,clero indigeno®, sondern gebraucht Ausdriicke
wie ,Clero de Nazionali“, ,Ecclesiastici de naturali della propria Nazione®,
»+Missionari Nazionali®, ,Naturali Cinesi®, ,Clero de Nazionali ossia de Natu-
rali del proprio paese o Nazione® etc.

40 Maggiori di gran lungo saranno le conversioni, e il numero degli Eccle-
siastici Nazionali, allorch¢ questa S. Sede permettera ai medesimi I'esercizio
‘del Rito in lingua Cinese detta Mandarina, ossia quella de Letterati, che
potrebbe servire anche al Tonkino, € alla Cocincina, avendo queste Nazioni
i medesimi caratteri, e le medesime Lettere dei Cinesi® (fol. 387, Anmerk. 1).
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grofier Vorteil, meinte er, wenn in Rom, im Mittelpunkt der katholischen
Christenheit, ,si avesse un regolato stabilimento per Ecclesiastici, che si
volessero consagrare a si bell’opera®*'; inzwischen miisse man sich mit
dem begniigen, was Boiret leiste 2.

Obwohl somit die Memoria kein unmittelbares Resultat zeitigte, bleibt
sie doch ein Zeitdokument von grofier Bedeutung. Es kénnte in zahl-
reichen Punkten die Vorlage moderner Missionsenzykliken gewesen sein.

4 Acta Congr. Part. Super Rebus Sinarum & Indiarum Orientalium vol. XIX
(1802—1808) fol. 539v—>540.

42 Auch der Bischof von Lausanne hatte um diese Zeit in seinem Seminar zu
Freiburg einige Plitze zur Ausbildung und Vorbereitung von Missionaren zur
Verfiigung gestellt. Der Kardinalprafekt war sehr erfreut dariiber und versprach
finanzielle Unterstiitzung (Marz 1809: Lettere vol. 294 [1808—1813] nicht
paginiert). Im Mai 1808 waren schon drei dieser Plitze belegt (Prop. an
B. v. Lausanne: ebd. fol. 165—166v).

DIE PSYCHE DER JAPANISCHEN SPRACHE
UND DIE EUROPAISCHE DENKWEISE*

von Shéko Kishitani

Um das Problem, iiber das ich sprechen mochte, etwas konkreter zu
machen, mdchte ich mit einem Beispiel beginnen.

Nach dem letzten Krieg wurde in Hiroshima ein Denkmal fir die
Toten errichtet, die durch die Atombombe umgekommen waren. Auf die-
sem Denkmal stehen Worte geschrieben, die unser innigstes Gebet fiir
die Seligkeit der Toten zum Ausdruck bringen. Die Inschrift ist in der
einfachen Umgangssprache verfafit. Sie war so einfach und fiir uns Ja-
paner so selbstverstindlich, dafl wir dariiber nicht nachdachten. Eines
Tages kam ein Auslander in die Stadt. Ich weifl nicht mehr, aus welchem
Lande er kam. Jedenfalls sah dieser Auslinder das Denkmal, und da
er Japanisch nicht verstehen konnte, fragte er seinen Dolmetscher, was
da stehe. Der Dolmetscher iibersetzte ungefidhr wie folgt: ,Schlaft in
Ruhe! Denn wir werden diesen Fehler nie wiederholen!“ Uber diese so
tbersetzte Inschrift wunderte sich der Auslidnder und sagte: ,Das ist doch
unlogisch. Die Japaner selbst haben die Atombombe nicht geworfen. Das
haben die Amerikaner getan. Warum haben Sie nicht geschrieben: Wir

! Der Aufsatz ist keine sprachwissenschaftliche Arbeit. Als eine Japanerin, die
vom japanischen Sprachleben in das deutsche hineinversetzt worden ist, ver-
suche ich nur das mit der deutschen Sprache zu interpretieren und vor allem mir
selbst klar zu machen, was mir erst hier in Deutschland aufgefallen ist.
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lassen diesen Fehler nie wiederholen?“. Auf eine solche Kritik innerlich
gar nicht vorbereitet, gerieten die Japaner durch diese unerwartete
Frage in Verlegenheit. In der Zeitung wurde eine Weile dariiber dis-
kutiert: Einige sagten: ,Ja, der Auslander hat recht. Die Inschrift ist
wirklich unlogisch. Die Hiroshimaner sollen die Inschrift so verdndern:
‘Wir lassen diesen Fehler nie wiederholen!“ Dagegen sagten die anderen:
,WNein, das ist nicht richtig. Die Bombe wurde zwar von den Ameri-
kanern geworfen, aber das geschah in der Kriegszeit. Die Japaner selbst
haben daran schuld. Wir haben selber diesen Fehler gemacht. Warum
sollten wir nur die Amerikaner tadeln? Die Verzeihung ist die erste
Bedingung fiir den Frieden in der Zukunft.“ Dann traten schlieflich die
Vertreter einer dritten Interpretation auf, die sagten: ,Unter diesem
Wort ,wir“ sollten wir eigentlich nicht nur die Japaner verstehen, son-
dern die ganze Menschheit auf der Erde. Hier sprechen alle Lebenden
zu den Toten. Die Inschrift soll so, wie sie ist, bleiben!“ Wahrend die-
ser sehr ernst gemeinten, trotzdem etwas ldcherlichen Diskussion der
Journalisten verharrte der Verfasser der Inschrift selbst die ganze Zeit
in Schweigen. Aber endlich meldete er sich zum Wort: ,Alle haben tiber
das tibersetzte Wort ,wir“ diskutiert. Aber eben das Wort ,wir“ habe
ich nicht gebraucht. Das war ein reines Ubersetzungsproblem.“

Seitdem ich nach Deutschland gekommen bin, erinnere ich mich manch-
mal an diese kleine Episode. Denn dieses Mifiverstindnis in Ubersetzun-
gen scheint mir kein unwichtiges Problem zu sein. Ich bin aber fast
pessimistisch, wenn ich an das Ubersetzen aus dem Japanischen ins Euro-
paische denke oder umgekehrt. Denn ich mufl zugeben, dafl der Dol-
metscher des betreffenden Auslinders diese japanischen Worte nicht
anders iibersetzen konnte als so: , Wir werden diesen Fehler nie wieder-
holen.“ Obwohl dem japanischen Text das Wort ,wir® fehlt, mufite er
doch das Wort ,wir® hinzufiigen, um einen vollkommenen Satz im Eng-
lischen zu konstruieren. Aber wenn die Japaner ohne Subjekt etwas aus-
sagen, ist das eigentlich keine Ellipse des Subjektes, sondern wir haben
keinen grammatischen Begriff fiir Subjekt. Wenn wir also den vom
Dolmetscher gebotenen Satz wieder wortlich ins Japanische tbersetzen
und betrachten, dann kommt uns das japanische Wort fir ,wir® als
etwas Stérendes vor. Denn wir konnen zwar das Wort ,wir® irgendwie
ins Japanische iibersetzen, aber nicht als das Subjekt, das notwendiger-
weise auf das Pradikat bezogen ist, sondern als ein Satzelement, das wie
ein Umstandswort die Hauptaussage beziehungshaft beschrankt oder be-
reichert. Ubrigens, wenn wir einen deutschen Satz ins Japanische iber-
setzen, dann wird das Subjekt des deutschen Satzes unvermeidlich in ein
solches Satzelement verdndert oder so entwiirdigt. Ob das Goethes Worte
sind, ob das ein Satz von Kant ist, das Subjekt des deutschen Satzes kann
in der japanischen Ubersetzung nie dieselbe Rolle spielen, die es im deut-
schen Satz spielt. Ob der Verfasser des deutschen Textes damit einver-
standen ist oder nicht, wir konnen nicht anders. Von der Notwendigkeit
der Sprache gezwungen, mufite der Dolmetscher so iibersetzen: Wir wer-
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den diesen Fehler nie wiederholen. Und das Wort ,wir®, das notwen-
digerweise hinzugefiigt wurde, wurde so auffallig. Es gibt natiirlich noch
eine andere Moglichkeit zu iibersetzen: man konnte vielleicht auch so
{ibersetzen: ,Dieser Fehler wird sich nie wiederholen.“ Dann koénnte
man das unnitige, peinliche Wort ,wir® gut vermeiden. Aber diese
Ubersetzung ist auch nicht richtig. Denn wenn das Wort ,Fehler® so
deutlich und eindeutig als das Subjekt des Satzes und zwar als ein Tater-
subjekt aufgefalt wird, geht dadurch etwas Wichtiges, was uns im
Sprachleben wesentlich interessiert, verloren. Die erwihnte japanische
Inschrift ist in einer Hoflichkeitsform geschrieben. Wo die Hoflichkeits-
form zum Ausdruck kommt, da handelt es sich um eine Menschenbezie-
hung. Obwohl hier kein Vokativ verwendet und keine Anrede an die
Toten ausgedriickt ist, wendet sich die Inschrift trotzdem an die Toten
und zwar durch diese Hoflichkeitsform. Das ist keine objektive Wieder-
gabe des Sachverhaltes, der im deutschen Satz ,Dieser Fehler wird sich
nie wiederholen® ausgedriickt ist. In diesem deutschen Satz kommt ja
die menschliche Beziehung zwischen dem redenden Menschen und dem
angeredeten Menschen, kurz gesagt. zwischen uns und den Toten, nicht
zum Ausdruck. Obwohl hier im japanischen Satz die Person des reden-
den Menschen und die Person des angeredeten Menschen, wir und die
Toten, gar nicht in der Gestalt des Wortes verkorpert sind, ist die Bezie-
hung zwischen beiden doch durch die Hoflichkeitsform auf eine schiich-
terne Weise ausgedriickt. Wenn man von einem inneren Subjekt spre-
chen darf, mufl das innere Subjekt des japanischen Satzes hier bestimmt
,wir® sein. Also hatte der Dolmetscher des Auslinders gewil} recht, als
er das problematische Wort ,wir hinzufiigte. Trotzdem tat seine Uber-
setzung dem japanischen Text so weh. Das innige Gefithl und die
demiitige Haltung, womit diese Inschrift geschrieben ist, ging durch das
Ubersetzen vollkommen verloren. Wenn wir sagen, dafl wir den Fehler
nie wiederholen werden, so klingt es, als ob alles nur von unserem Wil-
len abhiingig wire. Das entspricht aber nicht unserer Seelenanlage. Denn
wir konnen zwar wiinschen, dafl die Atombombe nie wieder geworfen
werden sollte, aber wir sind gar nicht dazu befdhigt, in unserem Namen
das zu versprechen. Um in unserem Namen solches zu erkléren, fiihlen
wir uns zu machtlos. Die politische Situation der Welt, in die wir hinein-
versefzt sind, ist von unserem Willen gar nicht abhdngig. In der so
schlimmen Situation kénnen wir im Grunde nichts anderes tun, als nur
beten. Diese Inschrift in Hiroshima ist also keine Erklarung unseres
Willens, sondern das ist unser Gebet. Wenn man dieses japanische Gebet
ganz frei iibertragend ins Deutsche tibersetzen darf, sollte man vielleicht
besser so sagen: ,Unsere lieben, seligen Briider! Gott segne euch mit
ruhigem Schlaf und bewahre uns vor diesem Fehler!*.

Nun, ich habe drei Ubersetzungsmoglichkeiten des einen japanischen
Textes gezeigt. Wollen wir einmal die drei Ubersetzungen miteinander
vergleichen: , Wir werden diesen Fehler nie wiederholen.® ,Dieser Feh-
ler wird sich nie wiederholen.” ,Gott bewahre uns vor diesem Fehler!®

3 Missions- und Religionswissenschaft 1960, Nr. 4 273



Im ersten Fall treten wir Menschen als das Subjekt auf und der Fehler
als das Objekt des menschlichen Tuns. Im zweiten tritt der Fehler als
das Subjekt auf. Im dritten Fall tritt Gott als das Subjekt auf und wir,
die Menschen, als das Objekt des gottlichen Tuns, und der Fehler bildet
mit der Praposition zusammen ein erginzendes Satzelement. Was als
das Subjekt des Satzes auftritt, das macht bei der deutschen Sprache
| den entscheidenden Charakter des Satzes aus. Aber was tritt in unserem
| Satz eigentlich als Subjekt auf? So lautet die Problematik der Uber-
i setzer. Eben dies Problem ist aber im japanischen Satz kein Problem.
Der japanische Text steckt hinter diesen drei deutschen Ubersetzungen.
Keine Ubersetzung ist mit dem Text identisch. Ich weifl nicht, ob Sie
durch die drei deutschen Ubersetzungen eine Vorstellung vom japani-
schen Original? bekommen werden. Das ist wahrscheinlich unmoglich.
Sie konnen sich wahrscheinlich kaum vorstellen, auf welche Weise es in
einer Sprache méglich ist, den gp~§§;$g}r1§pd- zwischen Subjekt und Objekt
so vollkommen zu entbehren. AN

Die Japaner sind ein asiafisches Volk, aber die japanische Sprache ist
weder mit dem Indischen, noch mit dem Chinesischen verwandt. Zu
welcher Sprachfamilie sie gehort, ist heute noch nicht festgestellt. Fast
alle grammatischen Begriffe, die die deutsche Sprache, eine der indo-
germanischen Sprachen, besitzt, hat die japanische Sprache nicht: Sub-
jekt, Pradikat, Objekt, Nomen, Verbum, Kasus, Genus, Numerus, Per-
son, Passiv, Aktiv haben wir nicht®. Statt dessen haben wir etwas an-
deres, was auf Deutsch kaum zu erklaren ist. Tempus und Modus sind
zwar auch fiir uns unentbehrlich, aber wir beherrschen sie auf eine ganz
andere Weise. Ob man bei der japanischen Sprache eigentlich von dem
Begriff des Wortes sprechen darf oder nicht, ist ein heikles Problem. Die
japanische Schulgrammatik beginnt meistens mit dem Kapitel ,Was ist
das Wort?“ oder ,Wie kann man den Begriff des Wortes erkennen?®.
Denn die Einheit des Wortes ist uns im Japanischen nicht selbstver-
stindlich. Einige Japanologen sind der Meinung, dafl die Einheit des
Wortes ein rein wissenschaftlicher Begriff ist, aber in unserem alltag-
lichen Sprachbewufitsein so etwas wie das Wort nicht existiert. Die an-
deren Japanologen aber behaupten, dal der Begriff des Wortes schon in
unserem Sprachbewufitsein als etwas Objektives da ist, obwohl in ein-
zelnen Féllen manchmal schwer zu entscheiden ist, ob man da ein Wort
oder zwei Worter erkennen soll. Das habe ich erst in Europa erfahren,
als ich an einen Japaner ein Telegramm schicken wollte. Ich mufite einen
japanischen Satz mit lateinischen phonetischen Schriftzeichen wieder-

2 Die ganze Inschrift lautet im Japanischen so: ,Yasurakani onemurikudasai.
Ayamachiwa kurikaeshimasenukara.“

3 Damit ist gar nicht gemeint, dafl sprachliche Funktionen, die diese gramma-
tischen Begriffe in der deutschen Sprache vertreten, der japanischen Sprache
fehlten, sondern vor allem darauf hingewiesen, dafl die grammatischen Begriffe,
wie sie die deutsche Sprache der Gegenwart besitzt, keinem der japanischen
grammatischen Begriffe entsprechen.
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geben. Ich iiberlegte und zogerte, diesen einen Satz in einige Worter
einzuteilen. Schliefilich entschlof ich mich dazu, den ganzen Satz als ein
Wort* zu schreiben. Eine solche Sprache ist meine Muttersprache.

Nun, wenn die japanische Sprache eine solche Sprache ist, so ist es
natiirlich zu fragen, ob es fiir die Japaner eigentlich méglich ist, mit
einer solchen Muttersprache die europaische Denkweise, besonders das
kausale Denken und das metaphysische Denken zu tibersetzen und selbst
das zu vollziehen. Wenn ein Deutscher die japanische Sprache nur von
der rein grammatischen oder syntaktischen Seite her kennengelernt hat,
mufl er bestimmt dariiber erschrecken, dafl im Japanischen der Mensch,
der getotet hat, und der Mensch, der getotet wurde, mit vollkommen
gleichen Worten® bezeichnet werden kénnen. Das ist wirklich etwas Un-
geheueres. Mit einer solch entsetzlichen Sprache wiirde kein normaler
Mensch ruhig leben konnen. Aber Gott sei Dank, im wirklichen Sprach-
leben passiert es nicht, dafl wir Japaner den einen mit dem anderen ver-
wechseln. Denn wir kénnen zwar mit denselben Worten zwei so ver-
schiedene, gegensitzliche Wesen bezeichnen, aber das tun wir gewdhnlich
nicht. Wir haben andere Moglichkeiten, zwischen beiden zu unterschei-
den. Aber das Kennzeichen der Unterscheidung dabei geht iiber das
rein grammatische Gebiet weit hinaus. In der deutschen Sprache ist der
Mensch, der getotet hat, durch die grammatische Form von dem Men-
schen, der getotet wurde, unterschieden. Aktiv oder Passiv. Da in der
deutschen Sprache das Aktiv die Opposition zum Passiv darstellt, ist der
Mensch, der totet, in der deutschen Psyche als die Opposition zu dem
Menschen, der getdtet wird, aufgefallt. Aber diese Gegensitzlichkeit
zwischen dem Aktiv und dem Passiv besteht nicht in der japanischen
Grammatik® Wir kénnen natiirlich im praktischen Sprachleben durch
verschiedene Mittel zwischen beiden unterscheiden, aber in der tiefsten
Schicht unserer Psyche verschmilzt die scharfe Grenze. Wir haben doch
die innere Neigung, die Gegensitzlichkeit irgendwie aufzugeben. Der
Mensch, der getétet wurde, steht in einer bestimmten Beziehung mit dem
Menschen, der ihn getotet hat, dadurch dafl sie beide an dem gemein-
samen Vorgang des Totens teilgenommen haben. In der japanischen
Sprache handelt es sich mehr um den gemeinsamen Vorgang schlechthin
als darum, wie die Menschen daran teilnehmen.

Ich habe gesagt, daff die japanische Sprache keinen grammatischen Be-
griff ,Numerus“ hat. Das bedeutet aber nicht, dafl wir Japaner in un-

4 Damit ist nicht gemeint, daff der japanische Satz ctwa einem deutschen Wort
entsprechen wiirde. Auch der japanische Satz besteht aus einigen ,Wortern®,
die verschiedene Bedeutungen und Funktionen haben. Trotzdem kommt es un-
serem japanischen Sprachgefiihl manchmal zu gewaltsam vor, ein Wort von den
anderen scharf zu trennen und eine einheitliche Aussage in einige Teile zu zer-
schneiden. 5 Z. B. ,korosaretakata®.

¢ Die japanische Sprache hat zwar zwei verschiedene Formen: ,korosu® (tten)
und ,korosareru® (getétet werden), aber ,korosareru® kann zugleich als die
Hoflichkeitsform fir ,toten® gebraucht werden.
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serem sprachlichen Leben zwischen einem Vogel und zwei Vogeln nicht
unterscheiden konnten. Bei dem Fall, in dem diese Unterscheidung not-
wendig ist, kénnen auch wir zwischen einem Vogel und zwei Vogeln
genau so unterscheiden, wie die Deutschen. Aber das wird nicht durch
morphologische oder syntaktische Formen zum Ausdruck gebracht, son-
dern lexikalisch verwirklicht. Daf} die deutsche Grammatik den Begriff
~Numerus“ hat, bedeutet nicht nur, dafl die Deutschen zwischen einem
Vogel und mehreren Vogeln sprachlich klar unterscheiden kénnen, son-
dern auch, dafl sie immer zwischen beiden unterscheiden miissen. Die
Deutschen sind von ihrer Muttersprache immer zum Unterscheiden ge-
zwungen. Stellen Sie sich einmal eine solche Szene vor: Ich stehe im Gar-
ten und hore den Vogelgesang. Wenn ich mich dariiber freue, dann ist
es fir mich innerlich gar nicht notwendig, festzustellen, ob es ein Vogel
ist, der singt, oder ob mehrere Vigel singen. Aber wenn ich einmal Lust
habe, diesen Sachverhalt in einem deutschen Satz zum Ausdruck zu brin-
gen, dann bin ich schon dazu gezwungen, klar zu machen, ob ein Vogel
singt oder mehrere Vogel singen. Eine so peinlich genaue Sprache ist die
deutsche Sprache. Fiir eine Japanerin ist das nicht sehr sympathisch.
Aber es ist wahrscheinlich nicht richtig, eine Sprache nur von der gram-
matischen Seite her zu betrachten und zu charakterisieren. Denn auch die
deutsche Sprache hat bestimmt die Moglichkeit, ohne zwischen einem
Vogel und mehreren Vogeln zu unterscheiden das Vogelsingen schlechthin
auszudriicken.

Mit diesen Beispielen wollte ich nur sagen, dafl die Sprache so ge-
schmeidig ist, dal das Ubersetzen von einer Sprache in eine andere
grundsitzlich irgendwie moglich sein mufl. Das Ubersetzen der euro-
piischen Denkweise ins Japanische mufl grundsitzlich irgendwie moglich
sein. Solange wir gemeinsam Menschen sind, haben wir als Menschen
Gemeinsamkeit. An diese Gemeinsamkeit mochte ich glauben. Trotzdem
ist es fiir mich sehr schwierig, mit der japanischen Sprache das deutsche
Denken zu vollziehen.

Z. B. mit der japanischen Sprache zwischen dem Sein und dem Seien-
den zu unterscheiden, ist nicht so einfach. Denn bei der deutschen Sprache
gehoren die beiden Begriffe zu ein und demselben Wort zusammen und
unterscheiden sich voneinander durch die grammatischen Formen. Dieser
Unterschied zwischen dem Sein und dem Seienden ist also etwas wesent-
lich anderes als der Unterschied zwischen einem Hund und einer Katze.
Nun, wenn wir jetzt diese beiden Begriffe mit der japanischen Sprache
zum Ausdruck bringen wollen, miissen wir fir das deutsche Wort ,Sein®
ein japanisches Wort anwenden und fir das deutsche Wort ,Seiende®

Wyl 275 wieder ein anderes japanisches Wort*anwenden, da die japanische
(PU ﬁ"_"‘_,.ﬁ')_ e _Sprache keine entsprechende Flexion hat. Dadurch, dafl wir zwei ver-
\';i". Uoerou 1 schiedene Worter gebrauchen, kénnen wir den einen Begriff von dem
N e i O~ anderen irgendwie zwar unterscheiden, aber diese japanische Unter-
saciemiht W scheidung ist lexikalisch und wenigstens in diesem Sinn kaum etwas an-

DMy ek :Ll',rueres, als die Unterscheidung zwischen einem Hund und einer Katze.
A £ I
2:;-* -':r'-.:“?;-f' 01
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Mit der deutschen Sprache kann man so den Unterschied zwischen dem
Sein und dem Seienden sprachlich klar von dem Unterschied zwischen
dem Hund und der Katze unterscheiden. Das konnen wir nicht mit der
japanischen Sprache. Von der Seite der deutschen Sprache her gesehen,
ist das wirklich eine grofle Schwiche der japanischen Sprache. Aber von
der Seite der japanischen Sprache her gesehen, ist es fiir uns eigentlich
gar nicht notwendig, zwischen dem Sein und dem Seienden auf eine
solche Weise zu unterscheiden. Die Denkweise eines Volkes ist so fest
mit seiner Muttersprache verbunden. Wenn die deutsche Sprache keine
Flexion gehabt hitte, dann hatten auch die Deutschen keine innere Not-
wendigkeit gehabt, zwischen dem Sein und dem Seienden auf diese Weise
zu unterscheiden. Die ]apanlsche Sprache hat ihre eigene Psyche, m1t|
der wir diese Welt auf eine ganz andere Weise auffassen miissen als |
mit der deutschen Sprache.

Es wire also sehr interessant, wenn wir einmal die Deutschen und die
Japaner miteinander verglichen und zwar in bezug darauf, auf welche
Weise ein Mensch sprachlich mit dem anderen verkehrt. Z. B. stellen
Sie sich eine solche Szene vor: Ich stehe vor dem Zimmer meines Vaters
und frage danach, ob mein Vater da ist oder nicht. Ich kann direkt
meinem Vater zurufen: ,Vater, bist du im Zimmer?“ Oder ich kann
meine Mutter fragen: ,Ist Vater im Zimmer?“ In der deutschen Sprache
kommt es immer darauf an, ob ich mich an meinen Vater wende, oder
ob ich von meinem Vater spreche. Der Unterschied zwischen den beiden
Fillen besteht eben darin, ob der Vater als die zweite Person auftritt
oder als die dritte Person. Aber dieser Unterschied der Person ist in der
japanischen Sprache nicht wesentlich. Fir die beiden Falle kann ich den-
selben Ausdruck anwenden. Wenigstens auf syntaktischem Gebiet gibt
es in der japanischen Sprache keinen Unterschied, ob ich meinen Vater
anspreche oder ob ich von meinem Vater spreche. Wir haben keine Per-
sonalendung des Verbums und kein Subjekt im grammatischen Sinn.
Nicht nur zwischen der 2. und 3. Person, sondern auch zwischen der
1. und der 2. Person brauchen wir nicht grammatisch zu unterscheiden.
So konnen wir z. B. die drei deutschen Sitze: ,Ich bin im Zimmer®, ,Du
bist im Zimmer®, ,Er ist im Zimmer® mit denselben japanischen Wor-
ten? iibersetzen, wenn wir wollen. Es gibt natiirlich einige japanische
Wérter, die eine den deutschen Wortern ,ich, ,du®, ,er“ entsprechende
Bedeutung haben, aber es wird fiir die Japanologen ein heikles Problem
sein, ob man diese japanischen Worter fiir die Personalpronomina im
indogermanischen Sinn halten darf oder nicht. Sie stehen in einem Satz
an der Stelle des bestimmenden Umstandswortes. Das ist kein notwen-
diger Satzteil. Der Unterschied der Personen, der fur die deutsche
Sprache so entscheidend wichtig ist, wird bei uns im Japanischen sehr
gleichgiltig behandelt. Fiir die Psyche der japanischen Sprache kommt
es mehr darauf an, in welcher Beziehung ein Mensch zum andern steht.

7 Z. B. ,Heyaniiru®“.
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| Die Beziehung zwischen dem einen und dem anderen ist fiir uns wichtiger,
als die strenge Unterscheidung zwischen dem einen und dem anderen. Um
verschiedene Menschenbeziehungen zum Ausdruck bringen zu kénnen,
haben wir sehr viele Abstufungen der Hoflichkeitsformen im weiteren
Sinn. Und diese Hoflichkeitsformen gehen tiber die grammatischen Kate-
gorien weit hinaus. Das sind fast stilistische Probleme. Es gibt keine
endgiiltigen Regeln dafiir. Eben deshalb ist die Spracherzichung fir die
Japaner nichts anderes als die Menschenerziehung. Von der Sprach-
richtigkeit in bezug auf die Hoflichkeitsform kann man bei uns schwer
sprechen, aber wohl vom Sprachgeschmack des einzelnen Menschen. Durch
die Spracherzichung lernen die japanischen Kinder, in welchen Bezie-
hungen sie zu den anderen Menschen stehen. Z. B. wenn ich meine Mut-
ter frage: ,Ist Vater im Zimmer?“, muf} ich einen etwas anderen Aus-
druck verwenden, als wenn ich dieselbe Frage an einen Freund meines
Vaters richte oder wenn ich meine Schwester danach frage. Es handelt
sich ndmlich nicht nur um die Beziehung zwischen dem Sprecher und dem
Angesprochenen, sondern weiter um die Beziehung zwischen dem Spre-
cher und demjenigen, von dem man spricht, und auch noch um die Be-
ziehung zwischen dem Angesprochenen und demjenigen, von dem man
spricht. Alle drei Arten der Beziehung miissen dabei in Erwdgung ge-
zogen werden. Die Funktion der japanischen Sprache ist dabei véllig
anders als die Funktion der zwei Arten der zweiten Person ,Du“ und
+Sie“ in der deutschen Sprache. Die ,Hoflichkeitsform“ der japanischen
Sprache hat nicht primdr mit der Hoflichkeit zu tun, d. h. sie braucht
nicht immer hoflich zu sein, sondern kann auch unhoflich sein. Zu den
Hoflichkeitsformen gehoren also selbstverstindlich die Unhoflichkeits-
formen. In der japanischen Sprache spielt die Hoflichkeitsform eine un-
geheuer wichtige Rolle, aber nicht deswegen, weil die Japaner besonders
hoflich wiren, sondern eben deswegen, weil die japanische Sprache
keinen grammatischen Begriff fiir die Person hat. Mit der Hoflichkeits-
form fassen wir Japaner die Menschenbeziehungen als eine Kontinuitdt
auf, die in unendlich fein abgestuften Entfernungen besteht, wihrend
die Deutschen die ganze menschliche Umwelt in die drei Teile: die erste,
die zweite und die dritte Person einteilen®.

Nun, interessant ist, dafl von dieser Auffassungsweise der menschlichen
Umwelt auch unsere Religion stark geprégt ist. In der urspriinglichen

| japanischen Religion, dem ,Schintoismus® besteht zwischen dem Gott-

| lichen und dem Menschlichen, zwischen Geist und Natur keine Grenze.

sondern eine Kontinuitdt. Die Neigung, alles, was ist, als etwas Kon-
tinuierliches aufzufassen, charakterisiert die Psyche der japanischen

' Sprache und die japanische Denkweise. Innerhalb der japanischen Denk-

8 Vergleiche mit dem japanischen sogenannten ,ko-so-a System®, das die Ent-
fernung zwar in drei Stufen: ,hier®, ,dort“ ,dortiiber* einordnet (z. B. koko,
soko, asoko; kore, sore, are; kono, sono, ano), aber keine Grenze zwischen einer
und der anderen Stufe festsetzt, sondern die Entfernung grundsitzlich als eine
Kontinuitat auffafit.
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weise ist es also schwer zu verstehen, was Gott als Person ist. Fiir uns ist
das Gottliche als etwas da, mit dem wir mit der hochsten Hoflichkeits-
form in innerer Bezichung stehen, aber nicht als etwas, was wir mit der
zweiten Person ,du® anreden kénnten. Da nach dem schintoistischen |
Mythos der Schopfer mit dem Geschopf identisch ist und die Menschen
als die Nachkommen des Gottlichen aufgefafit sind, tragt der schinto-
istische Kultus notwendigerweise den Charakter des Ahnenkultes. Wir
konnen einmal so sagen, dafl der Schintoismus keinen Begriff von Gott
hat, weil die Ahnen der Menschen im Grunde nichts anderes als die
Menschen sind. Aber andererseits konnen wir auch so sagen, daf} der
Schintoismus keinen Begriff vom Menschen hat, weil zwischen den Ahnen
und den Menschen, also zwischen dem Gottlichen und dem Menschlichen
kein wesentlicher Unterschied besteht. Besser sagen wir so: im schinto- |
istischen Denken wird nicht danach gefragt, was Gott ist und was Mensch
ist, sondern nach der inneren Beziehung zwischen beiden. Diese Grund- |
haltung des japanischen Denkens ist aber den Japanern selbst nicht
immer bewufit. Denn wenn man nur mit der japanischen Sprache denkt, |
kann seine Beziehung zu dem Gegenstand sofort mit dem Gegenstand
selbst irgendwie identifiziert werden. Also konnen wir auch so sagen:
in dem japanischen Denken ist unsere Beziehung zu Gott als Gott selbst‘
aufgefafit. Das japanische Wort fur Gott (,kami®)® ist in unserem’
Sprachgefithl mit dem japanischen Wort fiir ,oben® (,kami“) innerlich
verbunden. Die japanischen Schintoisten haben also Gott als Bezichung,
wihrend die deutschen Christen Gott als Person haben. Aber eine solche
Interpretation des Schintoismus ist nur auflerhalb der japanischen
Sprache méglich. Fiir die Japaner in der dltesten Zeit, die noch keine
fremde Sprache kennengelernt hatten, war der Schintoismus wahrschein-
lich die einzige Moglichkeit, das All aufzufassen. Es ist kein Zufall, dafl
der schintoistische Ahnenkult zugleich ein Sprachkult war. Die japani-
schen Dichter in der alten Zeit sprechen sehr hiufig von der sogenannten
~Sprachseele“ oder dem ,Sprachgeist® (,kotodama®). Da firr die dama-
ligen Japaner die japanische Sprache fast vollkommen die Wahrheit
selber war, mufite diese Sprache verehrt werden. Den Sprachgeist zu
verehren, d. h. zu dichten, war an sich schon ein religioses Tun, unab-
hingig davon, was gedichtet wurde. Nur aus diesem Grunde erklart
sich, warum uns die uralte japanische Dichtung mit so grofler Sorge und
Aufmerksamkeit tberliefert ist, da sie doch keine religitse Dichtung im
engeren Sinn ist. Ubrigens ist der japanische Kaiser (,tenn6“) als Ver-
treter des Schintoismus zugleich der Pfleger der japanischen Lyrik. Das
japanische Volk hat noch heute die schone Sitte, dal einmal im Jahre
nach kaiserlichem Gebot ein Thema zum Dichten gegeben wird und jeder
Japaner mit diesem Thema dichten und sein Lied dem Kaiser schicken
darf. In diesem Sinn sind fast alle Japaner im Grunde schintoistisch,

® Nicht nur schintoistische Gotter werden mit dem Wort ,kami“ bezeichnet,
sondern auch Gott im christlichen Sinn wird heute in Japan mit diesem japani-
schen Wort iibersetzt.

279



solange sie japanisch zu dichten versuchen, obwohl sehr viele Japaner
dabei zugleich buddhistisch sind.

Die Uberzeugung der Japaner, dafl der Schintoismus die einzige Mog-
lichkeit des menschlichen Denkens sei, diese naive Uberzeugung wurde
schon im 6. Jahrhundert dadurch erschiittert, dafl sie der chinesischen
Sprache und dem Buddhismus begegneten. Im Vergleich zu der indischen
und der chinesischen Kultur ist die japanische Kultur sehr jung, unge-
fihr so jung wie die europaische Kultur. Kulturgeschichtlich betrachtet,
findet sich hier eine parallele Erscheinung. Wenn die europdische Kultur
aus den drei Elementen besteht: Germanentum, Christentum und An-
tike, so konnen wir von der japanischen Kultur sagen, dafl auch sie aus
drei Elementen besteht: Schintoismus, Buddhismus und chinesische An-
tike. Der Schintoismus entspricht dem Germanentum, der Buddhismus
dem Christentum und die chinesische Sprache entspricht der lateinischen
Sprache. In den Einzelheiten des Kulturlebens finden wir also erstaun-
lich viele parallele Erscheinungen. Trotzdem besteht zwischen der euro-
piischen und der japanischen Kultur ein riesengrofler Unterschied. Der
entscheidende Unterschied besteht eben darin, daf in Europa das Ger-
manentum und die Antike sehr konsequent in das Christentum auf-
genommen und eingegliedert worden sind, wihrend in Japan die drei
Elemente: Schintoismus, Buddhismus und die chinesische Antike auf eine
aufgelockerte Weise ineinander und miteinander zusammenbestehen. Be-
merkenswert ist dabei, daf der Buddhismus in der japanischen Ge-
schichte eine ganz andere Rolle gespielt hat, als das Christentum im euro-
paischen Mittelalter. Der Buddhismus, der urspriinglich in einem indo-
germanischen Sprachgebiet entstand, wurde durch die chinesische Uber-
setzung in Japan eingefiihrt. Diese Tatsache ist sehr wichtig, wenn man
einmal daran denkt, daR der Unterschied zwischen der chinesischen und
der japanischen Sprache genau so grofi war wie der Unterschied zwi-
schen der indogermanischen und der japanischen Sprache. Durch die Be-
gegnung mit der wesensfremden chinesischen Sprache wurde den Ja-
panern einmal das Japanische besonders stark bewufit. Desto eifriger
wollte der Schintoismus seine eigene Sprache und Mythe festhalten. Er
ging nicht zugrunde. Aber andererseits kam uns Japanern die Relativitat
der menschlichen Sprache auch besonders stark zum Bewufitsein. Der
Buddhismus stand der Sprache sehr skeptisch gegeniiber, nachdem er
durch so verschiedene Sprachen hindurchgewandert war. Wahrend der
Schintoismus ein naives Vertrauen zur Sprache war, hat der japanische
Buddhismus einen ganz anderen Weg eingeschlagen: d. h. die Befreiung
von der Sprache. Es ist kein Zufall, dafl es den japanischen Buddhisten
nie eingefallen ist, andere Volker zu missionieren. Denn nach dem
japanisch-buddhistischen Denken ist alles, was man von der Wahrheit
sagen kann, im Grunde nichts anderes als eine Interpretation der Wahr-
heit, aber nie die Wahrheit selber. Da jede Sprache notwendigerweise
durch die menschliche Schwiiche beschrinkt ist und jeder sprachliche Aus-
druck nur relativ sein kann, mufite der Buddhismus vollkommen von der
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Sprache befreit werden, wenn der Buddhismus die Wahrheit selber sein
sollte. Wenn man z B. sagt: ,Ich glaube an die Wahrheit, dann
schwankt schon mit dieser Aussage etwas, was da ist. Mit der sprach-
lichen Aussage kommt das Absolute sofort in den Bereich menschlicher
Sprache, d. h. es relativiert sich. Im Grunde kann man nichts anderes
tun, als nur schweigen. Diese skeptische Haltung der Sprache gegeniiber
ist das Wesentlichste am japanischen Buddhismus, obwoh!l der Buddhis-
mus, wie er im Volksglauben Ausdruck gefunden hat, noch heute mit
vielen sprachlichen und mythischen Elementen beladen ist. Das ist aber
ein Paradoxon, das dem Wesen des japanischen Buddhismus innewohnt.
Denn wer wirklich buddhistisch tiberzeugt ist, mufl im Grunde seinen
buddhistischen Glauben selbst aufgeben, weil die Haltung des Glaubens
dabei mit dem Gegenstand des Glaubens vollkommen identisch ist. Wenn
der Glaube an die Wahrheit mit der Wahrheit selbst vollkommen iden-
tisch ist, wenn das Beten mit dem Gegenstand des Betens vollkommen
identisch ist, kann man tiberhaupt nicht mehr denken, was die Wahrheit
ist. Also mufl der Buddhismus schweigen, bis er sich selbst vollkommen
aufgeben und ,nichts“ werden kann. Nichts zu sein, ist zugleich alles
zu sein.

Diese schweigsame Religion, der Buddhismus, hat zwar auf unsere
Seelenanlage groflen Einflufl ausgeiibt, sie hat aber in der japanischen
Geschichte keine so beherrschende Rolle gespielt, wie das Christentum
im europdischen Mittelalter. Obwohl ohne Buddhismus die japanische
Seele, besonders der japanische Aesthetizismus und die japanische Kunst
undenkbar sind, sagen wir nicht, dafl Japan ,buddhisiert® wurde, son-
dern vielmehr, dafl der Buddhismus japanisiert wurde. Denn neben dem
Buddhismus war der Schintoismus immer als der Mittelpunkt der japani-
schen Tradition da und auf den Gebieten des praktischen Soziallebens
spielte der Konfuzianismus die grofite Rolle. Der Buddhismus, der
Schintoismus und der Konfuzianismus konnen némlich in der Seele eines
Japaners friedlich zusammenbestehen. Weiter auf dem Gebiet des Den-
kens ist nicht zu vergessen, dafl uns die Begriffsschriftzeichen der chine-
sischen Sprache eine ganz andere Moglichkeit gegeben haben, diese Welt
zu treffen und aufzufassen.

Kurz gesagt, alle diese Elemente gehoren zur Tradition, die wir heu-
tigen Japaner ererbt haben: Der Schintoismus als die treue Liebe zur
Muttersprache, der Buddhismus als die Befreiung von der sprachlichen
Relativitdt, drittens die assoziativ-logische Denkweise, die den chine-
schen Begriffsschriftzeichen eigen ist.

Nun, als das vierte Element haben wir heute die européische Denk-
weise kennengelernt. Wir kénnen ihre Beeinflussung nicht mehr ver-
meiden. Wir sind also vorbereitet, alles Neue aufzunehmen, wie unsere
Vorfahren immer so gewesen sind. Auf welche Weise die europiische
Denkweise in unser Geistesleben aufgenommen werden kann, das wird
unser heutiges und zukunftiges Problem sein. Jedenfalls kénnen wir
dabei nur mit unserer eigenen Tradition etwas anfangen.
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JESUS — APOSTEL UND HOHERPRIESTER

Skizze einer biblischen Missionslehre *

von Josef Glazik

Die Sendung Jesu in der Mission der Apostel und der Kirche

Das Wort: ,Wie mich der Vater gesandt hat, so sende ich euch”
(Jo 20,21) ist die Grundlage dafiir, daff die Sendung des Apostels und
Hohenpriesters Jesus in die Mission der Apostel und der Kirche iiber-
gehen kann. Gleichwohl erhebt sich die Frage, wie das, was der irdische
Jesus fir seine Zeit war, fortleben konne, nachdem er, zur Rechten des
Vaters erhoht, den Seinen entrickt ist. Denn die Verkindigung der
Gottesherrschaft und ihre Verwirklichung bezogen sich deutlich auf die
Gegenwart, in der Jesus und seine Jinger standen. Es mufl deshalb fir
eine Missionslehre in biblischer Sicht darum gehen, die Verbindung der
Sendung Jesu mit der Mission der Apostel und der Kirche aufzuweisen
und die Voraussetzungen aufzuzeigen, die die Fortsetzung der Mission
Jesu moglich machen.

1. Die Voraussetzungen fiir die Fortsetzung der Mission Jesu'

Das Erste und Bedeutsamste hierbei ist, dafl fiir das Bewufitsein der
urchristlichen Gemeinde die Heilsgeschichte weitergeht, obwohl das alte
Bundesvolk Gottes sich gegen den Anspruch Gottes und seines Christus
und damit gegen die eigene Berufung und Erwihlung entschieden hat.
Dadurch erst ist es moglich, den heilsgeschichtlichen Ort der Sendung zu
den Volkern zu bestimmen und die Voraussetzungen aufzudecken, unter
denen die Apostel und die Kirche die Sendung Jesu weitertragen konnen.

Eine erste, negative Voraussetzung bildet eben diese Entscheidung
Israels gegen seinen Messias. Aber gerade dadurch soll sich der Fort-
gang der Heilsgeschichte erweisen. Denn die Vélker werden nicht nur an
der Stelle, sondern auch auf dem Grunde Israels zum Heil berufen.
Werden doch die ,Vielen aus Ost und West mit Abraham, Isaak und
Jakob im Himmelreich zu Tische sitzen® (M¢ 8,11). Der Gott der Volker
ist demnach ,der Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs, der Gott unserer
Vater® (Apg 3,13). Gott lafit seine Pline eben nicht durch Menschen
vereiteln, sondern steht trotz allem zu seinem einmal gegebenen Wort.

* Vgl. ZMR 44, 1960, 87—98.

! H. Scurier: Die Zeit der Kirche. Aufsiatze und Vortrage. Freiburg 1956, be-
sonders VIII. ,Die Entscheidung fiir die Heidenmission in der Urchristenheit®
(90—107).
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Er will schlieflich Israel zum Glauben an den verworfenen Messias
.reizen“, indem er es auf das den Heiden gewahrte Heil ,eifersiichtig®
macht, das die Juden durch ihre Sunde verscherzt haben (Rm 11,11).
Wihrend im Alten Bund den Vélkern die Gottesherrschaft nur mittel-
bar, ndmlich durch Israel, bestimmt war, wird sie ihnen jetzt un-
mittelbar gegeben.

Fiir diese neue Heilslage der Vélker lassen sich mehrere positive Vor-
aussetzungen anfithren. Die erste ist der Tod Jesu am Kreuze, durch den
er sich ein neues Bundesvolk um den Preis seines Blutes erwarb. Dieses
Blut ist fiir die ,Vielen“ vergossen, die ,fern“ waren; es hat sie ,nahe®“-
gebracht und an die Seite, ja, auf die Stelle des alten erwihlten Volkes
geriickt (Apg 2,39; Eph 2,13). Auf diese Weise kann sich das Heil von
den Juden zu den Heiden wenden.

Noch stirker wird diese neue Situation durch das Ostergeschehen ge-
kennzeichnet — die zweite positive Voraussetzung fiir die Mission unter
den Vélkern. Denn in der Auferweckung von den Toten durch Gott ist
der von seinem Volk verworfene Messias als der Herr erwiesen, dem
alle Gewalt im Himmel und auf Erden gegeben ist. Gott hat seinen
Anspruch auf die Herrschaft Christus iibertragen und dadurch gewisser-
maflen den unmittelbar bevorstehenden Einbruch des Gottesreiches sus-
pendiert. Dadurch ist — die dritte Voraussetzung fiir die Mission — das
Ende der Welt aufgeschoben und der Welt eine neue Frist geschenkt
worden, die ,Zwischenzeit’ zwischen Ostern und Parusie, die ,Zeit der
Volker® (Lk 21,24), die Zeit der Mission. In dieser Zeit soll vor allen
Volkern die Herrschaft Christi proklamiert werden.

2. Der eschatologische Charakter der Mission

Mission ist deshalb ein Ereignis der ,letzten Tage®, des hinausgescho-
benen, nicht aufgehobenen, aber doch schon begonnenen Endes. Aber
bevor das Ende einbricht, ,mufl zuvor das Evangelium bei allen Vélkern
verkiindet werden“ (MFk 13,10). Sie erhalten durch ,die Giite Gottes”
eine Frist ,zur Bekehrung® (Rm 2.4). Doch viele werden der Botschaft,
die ihnen ,zum Zeugnis“ verkiindet werden soll (Mk 13,9), nicht glau-
ben. So wird die Mission zum Zeichen des Widerspruchs, zu einer Zeit
des Abfalles vieler und der Erscheinung des Widerchrists. Auch hier er-
weist sich die Mission als ein Aufschub, der der Welt gewdhrt wird: Der
Apostel und das Evangelium — so durfen wir 2 Thes 2,6 f. verstehen —
werden den Antichrist ,aufhalten, und das Geheimnis der Bosheit wird
erst dann offenbar, wenn der (oder das) ,Hemmende® aus dem Wege
geraumt ist 2

2 Vgl. O. CutrMaNnN: ,Le caractére eschatologique du devoir missionnaire et de
la conscience apostolique de S. Paul. Etude sur le xxtéyov (wv) de 2 Thess. 2,
6—7% in Rewue d'Histoire et de Philosophie religieuse 1936 (Strasbourg),
210—245. — Dazu ]J. Scamip: ,Der Antichrist und die hemmende Macht
(2 Thess. 2,1—12)“ in ThQ (Tiibingen) 120, 1949, 323—343.
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Wielange diese Frist dauern wird, ist nirgends gesagt. Gott allein
kennt die Zeiten und Fristen (Apg 1,7). Die Mission kann sie nicht be-
schleunigen und das Ende nicht herbeizwingen. Doch bleibt Christus in
dieser Frist der Welt nahe und gegenwirtig ,bis zur Vollendung der
Zeiten®, und deshalb kann die geschenkte Frist ganz Gott anheimgestellt
werden, der nahe bleibt, indem er Zeit gibt.

3. Das SendungsbewufStsein der Urgemeinde

Diese Nihe des Herrn ist der tragende Grund fir das Sendungs-
bewufltsein der jungen Kirche. Sie weifl sich mit géttlichem Beistand
beliehen und glaubt den Herrn in ihrer Mitte gegenwartig (M¢ 18, 20)
— so sehr, dafl sie manche Herrenworte, die eindeutig den ersten Jiin-
gern Jesu galten, auf ihre Gegenwart und auf alle spiteren Jiinger aus-
dehnt, besonders auf jene, die die Sendungsarbeit der ersten Jiinger Jesu
aufnehmen und fortsetzen ®.

So kommt es, dafl die Aussendungsreden Jesu (Lk 10,1—12;
Mt 10, 7—16) als zu den urchristlichen Missionaren gesprochen aufgefafit
werden und geradezu als Kompendium fir sie gelten. Ahnliches trifft
auch auf die Deutung bestimmter Gleichnisse Jesu zu, die aus der neuen
Verkiindigungssituation heraus so nacherzdhlt werden, dafl die Aussicht
auf die Gewinnung der Heiden deutlich wird*.

Diese missionarische Tendenz der Urkirche, die sich in diesen und
vielen anderen kleinen Ziigen verrit, wird bedeutsam fir das endgiltige
Selbstverstindnis der Kirche. Sie weil} sich berufen, die Auserwihlten
in sich aufzunehmen und sie zu Gott zu fithren. Damit tritt sie offen-
kundig in die Sendung Jesu ein. Er wirkt letztlich in ihr; jede ihrer
Taten, jede Lebensiuflerung der Kirche ist Tat und Lebensdufierung des
Herrn: Die Kirche weiff sich als der fortlebende Christus. Deshalb gelten
fiir die Kirche die gleichen Wachstumsgesetze, die fir die Offenbarung
der Gottesherrschaft zu Lebzeiten Jesu galten. Sie werden auch gelten,
wenn die ersten Frohboten ausfallen. Diese Wachstumsgesetze sind die
Gesetze der Mission: Wie zu Beginn der Sendungstitigkeit Gottes die
Initiative zur Gemeinschaft mit den Menschen bei Gott lag; wie Gott im
Gottmenschen Jesus sichtbar zu den Menschen gekommen ist; wie Jesus
als seine Gehilfen wieder sichtbare Menschen beauftragte — so wird es
auch bei der Sendungstitigkeit der Kirche sein. In dieser Hinsicht hat sich
die Situation fiir die Offenbarung der Gottesherrschaft nicht gedndert.
Dariiber hinaus darf die Kirche des verheiflenen Beistandes ihres Herrn
stets gegenwirtig sein. Doch muf} sie ihm auch stindig gehorsam sein.

3 So macht R. ScunackeNBURG: Gottes Herrschaft und Reich (Freiburg 1959),
172 auf das Logion Mt 10,40 ff aufmerksam, das deutlich zugunsten der ur-
christlichen Wandermissionare aufgefafit wird.

4 Vgl. J. Jeremias: Die Gleichnisse Jesu. Gottingen 51958, bes. 37—40.
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4. Der tatsichliche Ubergang von den Juden zu den Heiden

Wie sehr es auf diesen Gehorsam gegeniiber den Weisungen des Hei-
ligen Geistes ankam, zeigt sich gerade bei der Durchfithrung des letzten
Auftrages Jesu. Hatten die Apostel nicht gehorcht, und sich der Fiihrung
des Geistes nicht anvertraut, so waren sie bei den Juden geblieben und
nicht zu den Heiden gegangen. Denn die Macht der Vergangenheit —
das Beispiel des irdischen Jesus, seine fritheren Weisungen, die Hoff-
nung auf das messianische Reich fiir und in Israel — war so stark, daf}
sie menschlicherweise den Aposteln nur Anfechtung bereiten mufite. Es
ist deshalb begreiflich, dafl sie zunachst gezogert haben, den Missions-
befehl Jesu in die Tat umzusetzen.

Dieses Zogern ist so auffallend, dafi die liberale Bibelkritik zu der
Auffassung kommen zu missen glaubte, der Missionsbefehl sei un-
geschichtlich; wiére er geschichtlich, hétten die Apostel nicht so lange mit
seiner Durchfithrung gewartet.

Das praktische Verhalten der Apostel streng historisch nachzuzeichnen
ist schwer. Gewill kann man die universale Weite der Apg als Gegen-
argument gegen die erhobenen Anwiirfe ins Feld fithren® Aber dem
Augenschein zum Trotz ist die Apg nicht eine streng historische Schrift;
auch sie dient der Verkindigung. Allerdings wird der Verkindigungs-
inhalt dann doch ein Gegenbeweis gegen die liberale Kritik; denn sie
bezeugt die zentrale Heilstatsache, dafl Israel sich auch dem erhéhten
Christus widersetzt, indem es den erneut an sich ergehenden Ruf (,zu-
erst den Juden, dann den Heiden“: Kap. 2—7) ablehnt und so Raum 1afit
fir die Hinzufiigung der Heiden.

In diesem Zusammenhang wiren historisch darzustellen: die Aus-
breitung des jungen Christentums infolge der Verfolgung (8,1; 11,19)
iber ganz Paldstina hin (9,31f. 36 ff), in der Diaspora (11, 19) und bei
den halbheidnischen Samaritern (8,5f. 25; 9, 32); die Aufnahme einzel-
ner Heiden ,auf Weisung des Heiligen Geistes“ (8,26 ff; 10,1 ff); die
Reibungen zwischen ,Hebraern® und ,Hellenisten®, die zur Grindung des
Siebenerkollegiums fiihrten (6,1—7)°% die Spannungen zwischen Petrus
und Jakobus auf dem ,Apostelkonzil’ (Kap. 15)7 u. a.

5 So das Motto der Apg in 1,8: ,Thr werdet meine Zeugen sein in Jerusalem
und in ganz Judia und Samaria und bis an die Grenzen der Erde®; weiter die
universale Weite der Petruspredigten mit der Berufung auf Joel 3,5
(Apg 2,14—21), Is 57,19 (Apg 2,39), Gn 22,18 (Apg 3,25).

¢ P. Gaecnrer: ,Die Sieben® in ZkTh 74, 1952, 129—166 glaubt aus der spater
beschriebenen Tatigkeit einiger der Sieben (Stephanus, Philippus: 8, 5.26; 21, 8)
schlieflen zu kénnen, die Apostel hitten die Sieben als ihre Amtskollegen sakra-
mental geweiht, es handle sich bei ihnen demnach um heidenchristliche Presbyter
bzw. Bischofe. — Vgl. auch St. Biner: ,De Septem Diaconis® in Antonianum 3,
1928, 146 ss. — R. Scuumacuer: Der Diakon Stephanus (Ntl. Abh. 8/4). Miin-
ster 1910. — J. MenLMANN: ,De s. Stephano Protomartyre® in Verbum Domini
21, 1941, 22—29; 33—39.

7 Jakobus scheint in seiner Konzilsrede vorausgesetzt zu haben, Israel sei auch
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Unter Fithrung des Heiligen Geistes wurden das Zégern der Apostel
und die inneren Spannungen der Urgemeinde mit der Zeit iberwunden,
und Gott gab ihnen alle, ,die zum ewigen Leben bestimmt waren®
(18,48). Er war als erster am Menschen, vor den Aposteln: Er offnete
den Heiden die Tiir zum Glauben (14, 27), er tat den ersten Schritt, um
aus den Heiden ein Volk fiir seinen Namen zu gewinnen (15, 14), er er-
wihlte sich auch das Werzeug, das seinen Namen vor Kénige und Hei-
den und vor die Kinder Israels tragen sollte (9, 15) — Saulus von Tarsus.

5. Die Weiterfiihrung des Missionsgedankens durch Paulus®

Das Gewicht der bibeltheologischen Wertung\ der Gestalt des heiligen
Paulus liegt nicht auf seiner quantitativen Leistung, sondern darauf, daf}
er der Hauptreprasentant der Heidenmission geworden ist, indem er dem
Heilsuniversalismus, dem kirchlichen Bewufitsein und der missionarischen
Titigkeit ihre theologische Begriindung gegeben hat. Um dies recht zu
wiirdigen, ist es notwendig, die Quellen freizulegen, aus denen das
Selbstbewufitsein des Paulus gespeist wurde. Es ist nicht aus ihm selbst
gewachsen, sondern aus seinem Bekehrungserlebnis, seinem Berufungs-
verstindnis und aus der Auseinandersetzung um sein apostolisches Amt
geworden.

§ 1. Die Bekehrung des Paulus 1afit sich nicht im iblichen Sinne
einer Buflbekehrung deuten, die nach langen Kidmpfen und aus Gewis-
sensnot zustandegekommen wire. Paulus selbst betrachtet sie als einen
Vorgang, der auflerhalb jeden menschlichen Zugriffes lag, und vergleicht
sie mit dem Aufleuchten des ersten Lichtstrahles bei der Schopfung:
,Gott, der befahl: ,Aus der Finsternis erstrahle Licht!‘, er hat auch in
unserem Herzen das Licht aufleuchten lassen, damit strahlend aufgehe
die Erkenntnis der Herrlichkeit Gottes im Antlitz Christi“ (2 Kor 4,6).
Deshalb schaut Paulus, wenn er sich auch als Verfolger der Kirche weif},
nicht reuevoll auf seine Vergangenheit zuriick, sondern mit einem ge-
wissen Stolz (Phil 3,4ff; 2 Kor 11,18.22). Er darf es, weil er Gott
damals ebenso gehorsam war wie im Augenblick der Bekehrung, da er
erkannte, dafl der Weg, die Gerechtigkeit durch Gesetzeswerke zu er-
reichen, zu Ende war, weil Gott seinen Messias gesandt und in ihm die
Zeit des Heils hatte anbrechen lassen. Das ist der Grund, warum Paulus
sich nie fiir die psychologische Abwicklung seiner Bekehrung interessiert,

weiterhin das Volk Gottes, Gott habe sich aber dazu und daneben noch ein
anderes Volk, das aus den Heiden, hinzugenommen; vgl. ScHLiER a.a. 0. 102.

8 K. PiepER: Paulus, secine missionarische Persinlichkeit und Wirksamkeit (Ntl.
Abh. XII/1.2) Miinster 231929. — Dgrs.: Die Missionspredigt des heiligen Pau-
lus. Thre Fundstellen und ihr Inhalt (Predigtstudien, 4). Paderborn 1921. —
A. Frertac: Paulus baut die Weltkirche. Modling 1951. — K. MuLLEr: ,Das
Missionsziel des hl. Paulus® in ZMR 41, 1957, 91—100. — A. OrpxEe: Die Mis-
sionspredigt des Apostels Paulus. Leipzig 1920. — M. Scurunk: Paulus als Mis-
sionar (Allg. Missionsstudienhefte). Giitersloh 1937. — A. ScuvaTTEr: Paulus
der Bote Jesu. Stuttgart 21956.
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und es ist miifig, Anhaltspunkte dafiir zu suchen. Wichtig ist und war
allein, daf Gott hinter dem Christus stand, der Paulus vor Damaskus
begegnete und mit ihm sprach. Aus dieser Riicksicht auf Gott sagte
Paulus zu der an ihn ergehenden Forderung Ja, und zwar ed®éwc —
sofort, im gleichen Augenblick (Gal 1,16).

§ 2. Das Berufungsverstindnis des Paulus erklart sich nur aus dieser
zentralen Stellung, die der Gottesgedanke in seinem Denken einnahm,
und stellt den heiligen Paulus in eine Linie mit den Propheten des Alten
Bundes®. Paulus weil, dafl Gott ihn ,vom Mutterschofie her® erwahlt
hat (Gal 1,15; cf. Jer 1,5; Is 49,1), ,ausgesondert — dgoplong” im
levitisch-kultischen Sinne ,fiir das Evangelium, das Gott ,vor’-verkindet
hat durch seine Propheten® (Rm 1,1f), ,berufen — xadéoag — durch
seine Gnade, seinen Sohn in mir zu offenbaren® (Gal 1,15f). Die pro-
phetengleiche Berufung ist ein Akt der besonderen Liebe Gottes: Es hat
Gott ,gefallen®, dem Paulus in seinem vorzeitlichen, ja, ibergeschicht-
lichen Heilsplan einen bestimmten zeitlichen Ort anzuweisen und die
Aufgabe zu iibertragen, ,die Frohe Botschaft von ihm (Jesus) unter den
Heiden zu verkinden® (Gal 1, 16). :

Dieses Berufungsbewufitsein ist so stark, daff Paulus es wagt, seine
Aufgabe in der des jesajanischen Gottesknechtes vorgezeichnet zu sehen':
Wie der ,Ebed Jahve‘ weifl Paulus sich zum ,Licht der Heiden gesetzt®,
sihnen zum Heile . . . bis ans Ende der Erde“ (/s 49,6 — Apg 13,47),
und wie er soll Paulus den Heiden ,die Augen offnen, dafl sie sich be-
kehren aus der Finsternis zum Licht, von der Macht Satans zu Gott®
(Is 42,7.16 — Apg 26,18). Gott starkt ihn zu dieser Aufgabe mit dem
gleichen Zuspruch, den Is 41,10 der Gottesknecht erfahrt: ,Fiirchte dich
nicht . . ., ich bin mit dir® (Apg 18, 91).

§ 8. Das apostolische SendungsbewufStsein des Paulus fliefit aus die-
sem prophetischen Berufungsverstindnis. Doch nennt Paulus sich nicht
,Prophet’; denn er ist der Kiinder der vollendeten Offenbarung. Sein
Amt bedarf entsprechend der neuen Situation eines neuen Namens, und
das ist der Name ,Apostel’.

Paulus will diesen Namen zuniachst so verstanden wissen, wie die
iibrigen Apostel ihn auch verstehen. Das war notwendig, weil ihm von
seinen Gegnern die Gleichartigkeit und Gleichwertigkeit mit den Alt-
aposteln bestritten wurde. Deshalb betont Paulus, dafl er — im Sinne
des jiidischen Schaliach — autoritativ zum Boten bestellt worden ist:
,nicht von Menschen, noch durch einen Menschen, sondern durch Jesus

® Wir brauchen hier auf die verschiedenen Zuordnungen des prophetischen Be-
wufltseins Pauli nicht einzugehen: E. Loumeyer: Grundlagen paulinischer Theo-
logie (1929) und bes. K. H. RencstorF (ThWNT I 440f.) zichen die Parallele
zu Jeremias, E. Ecer: Die Berufungstheologie des Apostels Paulus (Heidel-
berg 1939) dagegen zu Isaias.

10 Vgl. G. ScHRENK: edoxéw in ThWNT II 737—740, zur Stelle 789, 32—36.
1 of L. Cerraux: ,S. Paul et le ,Serviteur de Dieu’ d'Isaie” in Studia Ansel-
miana 27/28, 1951, 851—365.
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Christus® *2. IThm liegt daran, sowohl die Unabhéangigkeit seines Amtes
von Menschen (Gal 1,10—24) als auch die von den Altaposteln aner-
kannte Ebenbiirtigkeit (2, 1—14) nachzuweisen.

Die Besonderheit des Apostelbewufitseins Pauli zeigt sich jedoch erst
dort, wo er — in Fortfihrung des jesajanischen Gottesknechtgedan-
kens 1* — sein Apostelamt als Stellvertretung Christi und als Verldngerung
des Werkes Christi betrachtet. Gott ,hat uns den Dienst (die Diakonie!)
der Verschnung iibertragen. An Christi Statt walten wir des Amtes.
Gott selbst ist es, der durch uns mahnt. An Christi Statt bitten wir: ,Lafit
euch mit Gott versohnen!® Als seine Mitarbeiter ermahnen wir euch®
(2 Kor 5.18.20; 6, 1).

Diese Auffassung unterstreicht die Beteiligung des Apostels an den
Zielen Gottes. Doch ergibt sich daraus auch, dafl nie die personliche Lei-
stung des Apostels gewertet werden darf, sondern daf in ihr das Wirken
Gottes gesehen werden mufl: Nicht der, der pflanzt noch begiefit, sondern
der, der das Gedeihen gibt, Gott gilt (I Kor 3,7). Der Apostel ist nur
deshalb ,etwas‘ (I Kor 3,5: <t), weil der Kyrios hinter ihm steht, und
das macht den Apostel zum Boten der Freude, zum Kiinder des Evan-
geliums.

§ 4. Die Betrauung mit dem Evangelium. — Paulus weil} sich so sehr
mit dem Evangelium betraut, dafl er es oft geradezu 7o edayyééyv pov
nennt*. Er weif} sich als ,Herold, Apostel und Lehrer® des Evangeliums
(2 Tim 1,11). Das Evangelium zu predigen ist er ,berufen®, wie ein
Levit zum kultischen Dienst ,ausgesondert® ist (Rm 1,1: dowpiouévog).
Dem Evangelium ,dient” der Apostel, wie er Gott dient (Aatpebe:
Rm 1,9). Er ist des Evangeliums ,Diakon durch Gottes Gnadengeschenk®
(Eph 8, 7).

Paulus darf so sprechen, weil im Evangelium die Herrlichkeit Christi
erstrahlt, der das Bild Gottes ist (2 Kor 4,4). Deshalb fordert es kul-
tischen Dienst von dem, der mit ihm umgeht: Wer dem Evangelium
,priesterlich dient’ (icpovpyéw), ist Liturgie® Jesu Christi bei den Heiden
und bewirkt durch diesen Dienst, dafl ,die Opfergabe der Heiden wohl-
gefillig und im Heiligen Geiste geheiligt werde® (Rm 15, 16).

So schafft das Evangelium Heil (Eph 1, 3); es ist Sdvapic eic cwtnploy,
Gotteskraft zum Heil fiir jeden, der glaubt; Sucooobvy . . . Hz0b, Recht-
fertigung vor Gott (Rm 1,16 f): Gericht, das Freude schafft, weil es die
Stnde vernichtet. Aus diesen Griinden ist der Dienst am Evangelium

2 Gal 1,1 scheint durch die Verwendung verschiedener Prépositionen zum Aus-
druck bringen zu wollen, dafl weder Menschen (die antiochenische Gemeinde:
Apg 18,1) Ursache, noch ein Mensch (Barnabas: 9,27) vermittelnde Zwischen-
instanz seines Apostolats sind — deswegen einmal dré, einmal Sudk.

13 Fs ist bemerkenswert, wie die Beziehung: Ebed Jahve-Christus-Paulus in der
Zitierung der ntl Schriften durchgefithrt ist, etwa das Wort vom ,Licht der
Heiden®: Is 42,6; 49,6 — Lk 2,82 — Apg 18, 47.

4 Rm 2,16; 16,25. — 2 Tim 2,8,
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nicht in das Belieben des Apostels gestellt; er mufl es vcrkundxgcn -
wehe ihm, wenn er es nicht tate! (I Kor 9, 16).

6. Die Verkiindigung der Frohen Botschaft

Das Evangelium ist fiir Paulus ein so fest umrissener Begriff, daf} er
nur ganz selten seinen Inhalt angibt. Doch muten einige Stellen wie
kurze Zusammenfassungen der evangelischen Botschaft an (etwa Rm 1, 3f;
I Kor 15,1ff), die in geprdgter Uberlieferung tibernommen und weiter-
gegeben werden . Diese Glaubensformeln zeigen, dafl ,die Selbstoffen-
barung des Auferstandenen vor den Zeugen in deren Zeugnis hinein . . .
von der Kirche aufgenommen und als ihr Zeugnis bezeugt® ** wird. Das
heifit aber, dafl die Offenbarung des Herrn im Wort des Apostels ,ver-
langert’ wird und sich im Bekenntnis der Kirche niederschlagt. Insofern
ist jede Mitteilung iiber Jesus Wiedergabe einer aufgetragenen Mitteilung
durch bevollmachtigte Zeugen und deshalb immer Kundgabe der Person
Jesu und des Ereignisses seiner Person. Mag es sich dabei um die Form
der Lehre, der Predigt, der Unterweisung handeln, immer geht es darum,
den Christus und Kyrios als den Gekreuzigten und Auferstandenen zu
proklamieren und zu bezeugen. M. a. W. das apostolische Kerygma ist
nicht eine Form des apostolischen Wortdienstes, sondern umfafit alle
Formen; alle sind ,Verkindigung’, die den Hérenden angeht und ihn zur
Entscheidung anruft.

Von hierher erklart sich, dafl nach der Auferstehung Jesu die Botschaft
von der Basileia formal nicht mehr im Mittelpunkt der Verkindigung
steht, sondern abgeldst wird von der Bezeugung Jesu als des erhohten
Kyrios: Das basileiologische Kerygma Jesu wandelt sich zur kyriologi-
schen Martyria der Apostel¥7.

Dieser Sachverhalt dulert sich darin, daf die urchristliche Gemeinde
fiir Jesus den neuen Wirdetitel des Kyrios verwendet. Dieser Name
ist nicht eine Erfindung der heidenchristlichen Gemeinden®®, sondern
nachweishar ein aus der Septuaginta ibernommener Bestandteil des ur-
christlichen paléstinensischen Bekenntnisses!®. Entscheidend fiir seinen
Gebrauch ist das Ostergeschehen. Wire Jesus nicht auferstanden, so
hatten die Jinger wohl jederzeit sagen konnen, dafl Jesus ihr Herr war,
jetzt aber diirfen sie bekennen, dafl er ihr Herr ist*. Dadurch wird das

15 Vgl. zum Begriff der Uberlieferung J. Raner: Der Ursprung des katholischen
Traditionsprinzips. Paderborn 1981, bes. 284—297; sodann ScHLiER: ,Kerygma
und Sophia. Zur ntl Grundlegung des Dogmas® in Die Zeit der Kirche, 206—232.
16 ScHLIER a. a. O. 217, Anm. 17.

17 Vgl. nochmals J. Backes: ,Ist das ,Reich Gottes’ oder Jesus Christus die
Zentralidee unserer Verkiindigung?“ in Trier. ThZ 62, 1953, 193—202.

18 Gegen W. Bousser: Kyrios Christos. Gottingen 31921; vgl. M. MEeingrTZ:
Die Theologie des Neuen Testamentes. Bonn 1950, 1 216 ff., IT 70f. u. a.

1 Wie Apg 2,36; I Kor 16,22 (und vielleicht auch Jo 20, 18) glaubhaft machen
konnen.

20 5. W. Foerster in ThWNT III 1073.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1960, Nr. 4 289



Verhiltnis der personlichen Gebundenheit an Jesus, das ihre Jiinger-
schaft bestimmte, in ein ausgesprochen religioses, spirituelles Verhaltnis
umgewandelt und jeder menschlichen Analogie enthoben. Auch dieser
Wandel schligt sich in einem neuen Sprachgebrauch nieder und erklirt,
warum im spezifischen Ziel der apostolischen Tétigkeit eine ebenso be-
deutsame Veranderung eintrat wie in der Verkiindigung.

7. Das Ziel der Mission

Als Ziel der apostolischen Sendungstatigkeit stellt der Missionsbefehl
Jesu eindeutig die Uberfithrung der Volker in das Jiingerverhaltnis hin.
Gleichwohl kennen die Briefe des NT das Wort , Jinger® nicht. Das wird
daraus zu erkldren sein, dal pad«thic in seiner Grundbedeutung ,ler-
nender Schiiler’ zu sehr ein Verhiltnis wirklichen Umgehens mit dem
Meister aussprach. Jetzt handelt es sich nicht mehr wértlich um ein
,Gehen’ mit Jesus und um eine ,Nachfolge’; denn Jesus ist nicht mehr im
Leibe, sondern im Geiste, und deshalb wird das Jingersein jetzt anders
als bisher umschrieben: Das ,Mitgehen’ mit dem geschichtlichen Jesus
wird ein ,Eingehen‘ in den geistigen Christus, ,Nachfolge’ wird ,Nach-
vollzug’, ,Jingerschaft’ wird ,Leben in Christus‘2!.

Diese durch die Erhohung des auferstandenen Jesus notwendige Ab-
wandlung wird im Missionsbefehl durch die Art und Weise, wie die
Volker zu Jingern gemacht werden sollen, deutlich ausgesagt. Jinger-
werden vollzieht sich fortan in der Verhilllung des Sakraments und des
(Glaubens-)Gehorsams. In dieser Verhiillung, in diesem ,Mysterium’,
wird jene Lebensgemeinschaft mit Jesus grundgelegt, die das Wesen
seiner Jiingerschaft ausmacht und soweit reicht, daf der Glaubige nicht
mehr sein Leben lebt, sondern daff Christus in ithm ist und in ihm lebt 22,

8. Die Verwirklichung der Jingerschaft

§ 1. Der Glaube. — Voraussetzung und Anfang eines solchen ,Seins
in Jesus' ist der Glaube (Jo 3,36). Er besagt in spezifisch christlichem
Sinne — als =lotic elc — die Annahme der Botschaft Jesu und die

Anerkennung dessen, was er zu unserem Heil getan hat. Dadurch wird
der Glaube Heilsglaube und gleichzeitig Gehorsam, Unterwerfung unter
den von Gott beschlossenen und in Christus erschlossenen Heilsweg.

Dieser Glaubensgehorsam (Smoxon) setzt das Horen (éxon) der Bot-
schaft voraus, ihre Verkiindigung. Deshalb ist dieser Glaube wesentlich
ein Fur-wahr-Halten, nicht ein zuversichtliches Vertrauen. Er richtet sich
auf das, was Gott getan hat, nicht auf das, was er tun wird. Er ist Be-
kenntnisglaube, nicht Vertrauglaube .

2 K. H. ScueLkLE: Jingerschaft und Apostelamt. Freiburg 1957, 26 f.

22 Vel. hierzu, was F. X. DurrweLrL: Die Aufersichung Jesu als Heilsmysterium
{Salzburg 1958) iiber ,Die Aneignung des Ostermysteriums durch die Kirche®
sagt: 345—362.

23 Bibeltheologisches Worterbuch, hrsg. von J. B. BaAuer. Graz-Wien-Koln 1959,
s. v. — M. Scamaus: Katholische Dogmatik 111/2, Miinchen 31956.
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»Den Auserwihlten Gottes Glauben zu vermitteln® (Rm 1,1) ist die
erste Aufgabe des Apostels. ,Um zu seines (Gottes) Namens Ehre alle
Heidenvolker dem Glauben zu unterwerfen® (Rm 1,5), dazu ist der
Apostel gesandt. Die Wichtigkeit dieser Aufgabe erhellt daraus, daf} der
Glaube die unerlafiliche Voraussetzung fiir die Gewinnung des Heils ist
(ME 16, 6), der Angelpunkt im Werke der Bekehrung: ,Wenn du mit dem
Munde den Kyrios Jesus bekennst und in deinem Herzen glaubst, daf}
Gott ihn von den Toten erweckt hat, so wirst du selig werden®
{Rm 10,9).

§ 2. Die Taufe. — Dieser Glaube muf} in der Taufe, in der Unter-
werfung unter einen dufleren, 6ffentlichen Akt, bekannt werden. Erst
dadurch wird der Glaube letztlich heilswirksam: ,Wer glaubt und sich
taufen lafit, wird selig® (Mk 16, 6). Gleichzeitig iiberfiihrt die Taufe den
Glaubenden in das Junger- Jesu-Verhiltnis. Sie hat demnach eine wesen-
hafte Beziehung zur Person Jesu. Auf ihn hin, auf die (ontisch-reale)
Gemeinschaft mit ihm geht deshalb die Wirkung der Taufe. Sie begriin-
det das neue Leben, das keine eigene Existenz mehr hat, sondern von
Christus her bestimmt ist (Gal 2,20) und Anteil an seiner himmlischen
Herrlichkeit verleiht (Rm 6).

Durch diese Aufnahme in die (allerdings noch verborgene) Herrlich-
keit Christi werden die Getauften in das Reich Christi versetzt und seiner
Herrschaft unterstellt. Die Taufe erhélt auf diese Weise einen Bezug auf
das neue Bundesvolk Gottes, auf die Heilsgemeinde Christi, die Kirche.
Sie ist der Akt der Aufnahme in den Neuen Bund, Erfillung dessen, was
in der Geschichte des alten Bundesvolkes vorgezeigt war (I Kor 10). Die
glauben und sich taufen lassen, sind das neue Israel, die Auserwihlten,
die Heiligen, die Geliebten Gottes. Bedenkenlos werden all diese Vor-
zugsnamen der Frommen des Alten Bundes fiir jene verwandt, die aus
den Vélkern zu Christus fanden.So wird offenkundig, daff ,die tren-
nende Scheidewand“ zwischen Israel und den Vélkern ,niedergerissen®
ist und Gott ,aus beiden Eins gemacht® hat in der Kirche, ,auferbaut auf
dem Grunde der Apostel und Propheten, und Christus Jesus selbst ist
der Eckstein“ (Eph 2,11—22) .

§ 3. Die Kirche, der Leib Christi. — Damit tritt die Kirche als die
dritte Verwirklichungsweise der Jiingerschaft, des In-Christus-Seins, in
Erscheinung . Es geht bei dieser Verwirklichungsweise darum, die aus
den Vilkern gewonnenen Jinger so mit Christus zu verbinden, dafl sie
sich ihm als ithrem ,Haupt® unterwerfen und so sein ,Leib“ werden. Die
oErbauung des Leibes Christi“ (Eph 4,11—16) betreiben ist die Auf-
gabe der Apostel, in der ihre gesamte Sendungstatigkeit kulminiert. Dazu
sind sie von Christus selbst bestellt. Sie sind die ,Gabe“ des zur Hohe

2 Vgl. besonders R. Scunackensurc: Das Heilsgeschehen bei der Taufe nach
dem Apostel Paulus. Miinchen 1950 und Bibeltheologisches Worterbuch s. v. —
H. Scuuier: Die Zeit der Kirche, 47—56.

%5 R. ScHNACKENBURG: Gottes Herrschaft und Reich. Freiburg 1959, 212—223.
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Aufgestiegenen (Eph 4,8.11), durch die Christus selbst von oben titigen
Anteil an der Erbauung seines Leibes nimmt.

Aber der Aufbau des Leibes hat auch von unten her zu erfolgen, und
zwar so, dafd ,alle® ihr Teil beitragen, indem sie sich an die Wahrheit
halten und in Liebe heranwachsen zu Gliedern des Leibes, dessen Haupt
Christus ist (15). Der Erweis der Wahrheit besteht in einem neuen Wan-
del (4,17—5,9), der abriickt von den unfruchtbaren Werken der Fin-
sternis und dadurch Anteil an dem Reiche Christi und Gottes gewinnt —
der Erweis der Liebe in einem Leben der Giite und Barmherzigkeit gegen-
einander (4,32) und der gegenseitigen Unterordnung in Ehrfurcht vor
Christus (5,2). Auf diese Weise geben die Glieder des Leibes Christi
Zeugnis von der Liebe, die sie selbst empfangen haben (5,1f) und die
die Kirche von Christus fortwahrend erfdhrt (5, 25.29).

Im Zeugnis der Wahrheit und der Liebe wird der Kyrios der Welt
offenbar gemacht, ja, mehr noch: Indem ,der ganze Leib von Christus
her® das Wachstum des Leibes besorgt ,zum Aufbau seiner selbst in
Liebe® (4,16), besorgt die Kirche ,das Wachsenlassen des Alls zu ihm
(Christus) hin“®., M. a. W. Im Zeugnis der Wahrheit und Liebe —
dxandebovreg 8¢ &v dydny — wird in und mit der Kirche das All erbaut
und zu Christus hingefithrt. Es findet in ihm seine Wiederherstellung
und Vollendung, indem es in Christus zusammengefafit und unter sein
Haupt gebracht wird (Eph 1,10). Doch geschieht dies lediglich im Mafle,
wie die Kirche sich innerlich aufbaut und Zeugnis gibt.

Hieraus fliefit eine wichtige Folgerung fiir die Wechselbeziechung zwi-
schen christlichem Leben und Missionswirksamkeit. Beide stehen im
Dienste der Eroberung der Welt fiir Christus und beide bedingen ein-
ander: Indem die Kirche sich in Wahrheit und Liebe aufbaut, erweitert
und festigt sie den Herrschaftsbereich Christi; indem sie von dieser
Wahrheit und Liebe Zeugnis gibt, ruft sie die Menschen unter die Herr-
schaft Christi und entzieht sie dem Machtbereich der ,Welt‘. Inneres und
zufleres Wachstum entsprechen also einander. Der innere Selbstaufbau
der Kirche dient mittelbar, die auflere Ausbreitung der Kirche unmittel-
bar der Heimholung der Welt in das Reich Christi. Beide Aufgaben zu-
sammen bewirken, daf} die Kirche sowohl der Ort als auch das Mittel ist,
um das All in die vollendete Basileia zu tberfihren. Hat die Kirche
diese Aufgabe erfiillt, dann schliefit sich der Kreis der Sendungen: Der
Apostel und Hohepriester Jesus wird das Reich, das die Apostel und die
Kirche in Erfiillung des Sendungsbefehls ihm zugefiihrt haben, dem Vater
iibergeben, von dem er ausgegangen ist, ,auf dafl Gott sei alles in allem®
(I Kor 15,28).

26 Wie Scurier durch die transitive Ubersetzung von adEfiswpev (gegeniiber der
intransitiven der Vulgata) hervorhebt: ,Die Kirche nach dem Brief an die
Epheser® in Die Zeit der Kirche, 159—186, Zitat 169.
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KLEINE BEITRAGE
ZA-ZEN IM DIENSTE DER CHRISTLICHEN FROMMIGKEIT

von Thomas Ohm

Die gewifl nicht unwichtige Frage, ob und wieweit das Za-Zen der christ-
lichen Frommigkeit dienen und niitzen kann, wird verschieden beantwortet.
Fritz HocuwALDER spricht vom Zen-Buddhismus als von etwas, ,mit dem
kein Europider etwas anfangen kann®. Wir sollten uns auf uns selbst besinnen.
Nur kein rastloses Suchen nach exotischer Lebensweise und Kunst! Damit ist
auch die Verwendung des Za-Zen durch Christen abgelehnt. HEmwricH Dumou-
iy S. J. lifit die Frage offen!. Der japanische Christ THomas Hasumr aber
hilt das Za-Zen fiir vereinbar mit dem Christentum 2. Das gleiche gilt von dem
Westfalen H. M. Envomiva-LAsaLie S.]. Dieser hat unsere Frage soecben in
seinem Buch ,Zen — Weg zur Erleuchtung®?® mit Ja beantwortet. Seine Ant-
wort féllt ins Gewicht. Denn LasaLie hat das Za-Zen in einem buddhistischen
Kloster und in seinem Leben immer wieder geiibt, ist bei einem Zen-Meister
Schiiler gewesen und hat durch das Za-Zen eine Forderung seines religiosen
Lebens erfahren. Wie die Ubung in dem Kloster vor sich ging, wird in dem
Buch, auf das wir hier die Aufmerksamkeit richten mochten, genau beschrieben.
Ebenso, wie man zum satori, d. h. zum ,Verstehen®, zur Erleuchtung gelangt.
Diese Erleuchtung, eine mit natiirlichen Kraften erreichbare Intuition oder Ge-
samtschau des Seins (43), kann nach LasALLE jeder Mensch haben, wenn er nur
den richtigen Weg dazu geht. ,Sie ist in sich weder buddhistisch noch christlich
noch mit einem anderen religiosen Bekenntnis notwendig verbunden® (39), wenn
auch jeder die Erleuchtung nach seiner Weltanschauung interpretiert. LASALLE
preist den Zen als ,Mittel zur sittlichen Vervollkommnung® (59) und als Hilfe
fiir den modernen unter der Geschaftlichkeit und Betricbsamkeit leidenden Men-
schen. Zen gibt ,Freiheit, Einheit und Ruhe®, ,Zufriedenheit und Friede“ (64)
und hat den Japanern geholfen, das Hochste zu erreichen, ,was der Mensch mit
seinen natiirlichen Krdften erreichen kann® (73). Aber LasaiLe mufl gestehen,
dafi der Buddhismus und mit ihm das Za-Zen stindig an Boden und Einfluf
verliert. Immerhin ,glimme® in Japan das Feuer noch ,unter der Asche® (81).
Am wichtigsten ist fiir uns das, was LasaLLe iiber ,Erleuchtung und Gottes-
glaube® sagt. Das Za-Zen kann den Christen helfen, sich vom Geschaffenen zu
losen in der Absicht, Gott zu finden. Ja, die Erleuchtung kann ihn Gott direkt
nidherbringen. Zen-Bonzen konnen durch das Za-Zen zum wahren christlichen
Gottesbegriff kommen (90f). Es gibt Bonzen, .die viele Jahre Zazen geiibt

1 Zen. Bern (1959)

? Vgl. Taomas Hasumr: Uber die Vereinbarkeit der Zen-Meditationsmethode
mit dem Christentum. ZMR 43, 1959, 289—296

3 Wien (1960). Verlag Herder. 148 S. und 16 Bildtafeln, DM 9,60
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haben und so zum Gottesglauben gekommen sind“ (92). Noch wichtiger vielleicht
sind die Ausfithrungen mit .der Uberschrift ,Im Dienst christlicher Mystik und
Aszese®. Nach diesen Ausfuhrungen ist das Za-Zen von groflem Nutzen fiir
tieferes Gebetsleben, fiir das einfache, beschauliche Gebet, fir das miindliche
und das liturgische Gebet und sogar fiir die eigentliche Mystik. Denn es schafft
ginstige Dispositionen fiir die letztere und fordert die Sammlung. Es hilft bei
dem Streben nach dem cinfachen und liebenden Blick auf Gott. In der Zen-
Methode bietet sich ,die Moglichkeit, Priestern und Ordensleuten (aktive Orden)
und auch Laien trotz aller dufleren Tétigkeit den Weg zu einem tiefen Gebets-
leben zu eroffnen, ohne dafl es eine auflergewdhnliche Berufung zu hohen
mystischen Gnaden zu sein braucht® (116). Wer von dieser Moglichkeit Ge-
brauch machen will, erhédlt im letzten Kapitel ,praktische Anweisungen zum
Zazen® (119—146).

Das Biichlein von LasaiLe wird jeden Leser beeindrucken. Wahrscheinlich
werden auch viele Leser es mit dem Za-Zen versuchen. Aber es bleiben Fragen.
Die vielen Gegensatze der Zen-Meister machen einen unsicher. Kein anderer
als Daisetz Teitaro Suzukr hat erklirt, bei den Zen-Meistern gebe es ,derartige
Gegensitze, dafl man in Verwirrung geraten kénnte. Was der eine bejaht, ver-
neint der andere®*.

4 Daisetz Teitaro Suzuki: Die grofle Befreiung, 155

ZUM MISSIONSBEGRIFF IN ,PRINCEPS PASTORUM®

von Josef Glazik

Verschiedene Ubersetzungen der Missionsenzyklika Papst Jomanwes’ XXIII.
und manche Kommentare dazu zeigen, von welchem EinfluR sowohl auf die
einfache Ubertragung als besonders auf die Deutung eines Textes die personliche
Einstellung ist. Das rdt zur Vorsicht, wenn man selbst an einen Text herangeht
und ithn untersucht. Gleichwohl soll hier auf einige Wendungen in Princeps
Pastorum hingewiesen werden, die fiir die innerhalb der Missionswissenschaft so
stark diskutierten Fragen nach dem spezifischen Ziel und dem Gegen-Stand
(Objekt) der Mission aufschlufireich sein konnten.

Es ist bekannt, dafl die Vertreter der sog. Plantationstheorie gerade von
Maximum illud her — die vierzigste Wiederkehr des Jahres ihrer Veroffent-
lichung ist der Anlaf des vorliegenden Rundschreibens — zu der pointierten
Auffassung gekommen sind, das Ziel der Mission bestehe in der ,Pflanzung
der Kirche*, niherhin in der Schaffung eines einheimischen Klerus und in der
Errichtung einer bodenstindigen Hierarchie. Wie sehr in dieser von kanonisti-
schen und soziologischen Rucksichten bestimmten Auffassung die Missionstitig-
keit auf ein Immediatum eingeschrankt wird, tritt heute infolge einer starker
dogmatisch (als apologetisch) entwickelten Lehre von der Kirche mehr und mehr
zutage. In diesem Zusammenhang ist es zumindest interessant, dafl Princeps
Pastorum nicht nur der Frage des ,einheimischen® Klerus gewidmet ist, sondern
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auch und mehr der Frage der Laienbewegung in den Missionslindern. Die
Ausfihrungen des Papstes zu diesem Punkt nehmen sogar mehr Raum in An-
spruch als die Klerusfrage.

Aber bei diesem rein duflerlichen und quantitativen Moment bleibt es nicht.
Der Papst scheint gerade mit Riicksicht auf die Bedeutung des Laien in der
Mission und fiir die Mission mehr als nur die Schaffung eines landeseigenen
Klerus als Ziel der Missionstitigkeit anzusehen. Er sagt ausdricklich (deutscher
Text nach Herder-Korrespondenz 14, 1959/60, 170—180), daf es darauf an-
komme, ,die Kirche... in der ganzen Fiille ihrer Struktur® darzustellen, ,zu
der ja nicht nur die verschiedenen Grade der Hierarchie gehoren, sondern auch
der Stand der Laien. Alle miissen an der Arbeit fiir das Heil mitwirken® (175)
— .necesse est ut integra constitutio sua habeatur, quae non modo variis Hierar-
chiae gradibus constat, verum etiam laicorum ordine; pariterque necesse est ut
per eos omnes salutariter operetur® (AAS 51, 1959, 849).

Man kénnte allein von dieser Stelle her Schlufifolgerungen fir die Zielsetzung
der Missionsarbeit ziehen. Aber die Auffassung des Heiligen Vaters wird noch
deutlicher, wenn er vom Gegeniiber, vom Objekt der Mission spricht. Er
beschreibt die Mission als jene Tatigkeit der Kirche, wodurch sie die hdchsten
himmlischen Giiter jenen (illis) ,Vélkern zu bringen hat, die vom Licht des
Evangeliums nicht bis ins Innerste erleuchtet sind“ (171) — ,superna et caele-
stia ... Ecclesice bona gentibus illis impertienda, quibus nondum Evangelii
lumen penitus illuxit® (835).

Diese Auflerung konnte, fiir sich genommen, bei einer strengen Interpretation
noch auf die Nicht-Katholiken als Objekt der Mission bezogen werden. Das ist
aber nicht mehr moglich, wenn es weiter heiflt, Mission sei ,Ausbreitung des
Reiches Gottes bei den Menschen, die das herrliche Geschenk unseres Glaubens
nicht kennen und der die Natur iibersteigenden Kraft der Gnade nicht teilhaftig
sind“ (176) — ,quod ad propagandum attinet Regnum Dei, apud eos etiam,
qui Fidei nostrae praelarissimum donwm ignorant, et vigoris, naturam exceden-
tis, qui in gratia inest, exsortes sunt® (852). Hier ist nicht die Rede von Men-
schen, die im Glauben irren, sondern von solchen, die ihn schlechthin ,nicht
kennen®; nicht von Menschen, die nicht im Vollbesitz der Gnade sind, sondern
von solchen, die ihrer ,nicht teilhaftig® sind.

Von hierher lieflen sich stirkste Argumente gegen Auffassungen finden, die
die Heilsfrage ginzlich aus der missionstheoretischen Betrachtung ausschalten
mochten und fiir die gewohnlich Pierre CHARLES als Kronzeuge angefithrt wird
(Missiologie. Louvain 1939, etwa 66 und 82; vgl. 1. Pauron: Plantatio Ecclesiae.
I1 fine specifico delle Missioni. Roma 1948, 48 ss oder D. Catarzi: Lineamenti
di dommatica missionaria. Parma 1958, XV). Princeps Pastorum dagegen spie-
gelt eine genuin christliche, auf die Quellen der géttlichen Offenbarung zuriick-
reichende Auffassung wider. Nicht zuletzt wird gerade das okumenische An-
liegen Papst Jomanwes’ XXIII. EinfluB darauf gehabt haben, daf er die
Mission der Kirche als jene Tatigkeit ansicht, die die Sendung des ewigen
Wortes in eine Welt ohne Logos weiterfithrt, deren Objekt also die nicht-
christliche Welt ist und ihr Ziel das Heil der christusfernen Volker.
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ZUR THEOLOGISCHEN FRAGE NACH DEN RELIGIONEN
DER ,VOLKER*

von Heinz Robert Schlette

Qui bene distinguit, bene docet. Wenn man diesen Merkspruch der Schola-
stiker auch nicht unmaflig strapazieren darf, so hat er doch zweifellos eine
eminente methodologische Bedeutung. Uber eine solche prézisierende, themati-
sierende, abgrenzende Distinktion mochten wir hier einige Uberlegungen an-
stellen: tiber die Unterscheidung der theologisch-dogmatischen Fragen nach den
Nichtchristen im allgemeinen und nach den nichtchristlichen Religionen im be-
sonderen. Es besteht durchaus Anlaf, diese Unterscheidung zu nennen und mit
Nachdruck vorzubringen?!; sie verweist uns auf eine dringende, wenn auch ver-
nachldssigte Problematik, die fiir die Dogmatik nicht weniger von Interesse ist
als fiir die Missionswissenschaft. Wir méchten hier keine Losungen oder Posi-
tionen vertreten, sondern lediglich den Sinn einer theologischen Fragestellung
differenzierend erhellen.

Blicken wir zuerst auf die theologische Fragerichtung hinsichtlich der Nicht-
christen (mit dem unbefriedigenden Ersatzwort ,Nichtchristen® mochten wir den
Terminus ,Heiden® ersetzen) im allgemeinen Verstindnis dieser Thematik. Die
glaubend forschende und denkende Reflexion als die fides quaerens intellectum
denkt dariiber nach, wie im Ganzen der gottlichen Heilsokonomie bzw. der
Heilsgeschichte die nichtchristliche und nichtjidische Menschheit zu verstehen ist.
Hat sie eine Beziehung zu Gott? Steht sie in der Gottferne? Ist sie verdammt
als von Gott abgewichene und ,Gotzen® zugewandte Menschheit? Ist die nicht-
christliche Menschheit als ein ,status®, eine heilsgeschichtliche Stufe oder Ord-
nungsform zu interpretieren — das bedeutet als ein ,status®, der sich als solcher
immer schon in der zum Unheil fithrenden Ungerechtigkeit vorfindet und be-
findet, wie es die Ausfithrungen in den ersten drei Kapiteln Pauli im Romer-
brief nahelegen? Inwiefern gibt es doch noch das Gute und Wahre, ja sogar
die Gnade im Bereich der nichtchristlichen Menschheit? Offenbar gibt es in ihr,
ebenfalls nach Paulus, Gotteserkenntnis, das Phinomen des Gewissens und der
Sittlichkeit; doch welche Tragweite ist diesen Moglichkeiten des nichtchristlichen
Menschen von der bereits angebrochenen eschatologischen Wirklichkeit des neuen
Leben aus (vgl. Rém 6) zuzubilligen?

Die Skizzierung des Problems verweist uns darauf, innerhalb der allgemeinen
Frage nach der theologischen Beurteilung der Nichtchristen noch einmal zu unter-
scheiden zwischen der nicht im Offenbarungsbereich stehenden Mensdhheit als
heilsgeschichtlichem Stand — darauf bezogen sich die bisher genannten Fragen —

1 Matthias Vereno hat mich offensichtlich miflverstanden, wenn er in einer
Besprechung meines Aufsatzes ,Dogmatische Perspektiven im Hinblick auf
die nichtchristlichen Religionen® (ZMR 43, 1959, 275—289) formuliert, mit dem
Terminus ,die nichtchristlichen Religionen® meine der Verfasser die ,Heiden®.
Vgl. Kairos 2, 1960, 49.
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und (auf der anderen Seite) der Heilsmiglichkeit des einzelnen Menschen in
dieser Nichtchristenheit. Die Frage nach der Heilsméglichkeit der Nichtchristen
stellt sich konkret beispielsweise in folgenden Einzelfragen dar: Die Kirche
glaubt und lehrt, dafl es aufler ihr selbst kein Heil gibt — ,extra Ecclesiam
salus non est® —, daf} es aber dennoch extra Ecclesiam Gnade gibt, denn sie
hat den Satz des Paschasius Quesnel verworfen: ,Extra Ecclesiam nulla conce-
ditur gratia® (Denz. 1379). Man hat zu fragen, was in diesen beiden anti-
thetischen Sédtzen des depositum fidei — ndmlich in den Sitzen ,Extra Ecclesiam
nulla salus* und ,Extra Ecclesiam nulla conceditur gratia® —, was in ihnen
exira, was in ihnen Ecclesia, was salus und was gratia heilt. Weiter spricht
die Kirche von der Heilsnotwendigkeit der Sakramente, insbesondere der Taufe
und der Eucharistie. Wie steht es aber dann mit den Nichtchristen?

Diese Frage ruft die ,Theologie des votum® auf den Plan. Das votum im
allgemeinen Sinne, das die Taufe im Hinblick auf das Heil zu supplieren ver-
mag, ist das votum fidei oder noch allgemeiner das votum veritatis. Wer ex-
plizit oder implizit diesem votum gemdf lebt, d. h. wer auch sein moralisches
Leben von dem Ernst des Verlangens nach einem von der Wahrheit her ge-
ordneten Leben ausrichtet, der erlangt nach der kirchlichen Lehre das Heil, und
zwar ,ex moralitate®, wie die Theologen sagen®. Das ,ex moralitate® bzw.
seine heilwirkende Kraft ist hier jedoch nicht so zu verstehen, als wenn das
Christentum eine geheime Art von Selbsterlosung anerkennen wiirde; vielmehr
mufl man es so fassen, dafl es Gott in dieser seiner Heilsokonomie so gefiigt
hat, dafl er gewissen Menschen, wenn sie die Bedingung ihrer rechten Moralitit
bereitstellen, das Heil von sich aus schenkt, so dafl ecine Moglichkeit des Ver-
dienstes ausgeschlossen bleibt. Die katholischen Dogmatiker von Schell iiber
Bartmann bis Schmaus lehren, der Satz ,Extra Ecclesiam nulla salus® sei kein
Personprinzip, das angebe, wer zur Seligkeit gelange und wer nicht, sondern
ein Sachprinzip. Das bedeutet: Wenn und insofern jemand gerettet wird, wird
er es auf Grund der Kirche, durch die Kirche, durch die ihr von Gott iiberlassene
Méglichkeit des Stellvertretens. Jedenfalls ndhert sich, um mit Schmaus zu
reden, das Axiom ,Extra Ecclesiam nulla salus® der Bedeutung: ,Ohne die
Kirche kein Heil“2. Obwohl also die Heilsméglichkeit der einzelnen Nicht-
christen dogmatisch gar nicht so sehr gefdhrdet zu sein scheint und also durchaus
Nichtchristen zum Heil kommen konnen, hat die Missionsgeschichte Beispiele
in Menge dafir, dafl die christlichen Glaubensboten die Situation der Nicht-
christen schwarz in schwarz gemalt haben. Die Dogmatik ist, wie gesagt, in der
Frage der individuellen Heilsmoglichkeit sehr groflziigig und sie ist zu ihrer
geduldigen Haltung legitimiert und ermutigt worden durch péapstliche Aufle-
rungen. Pius IX. beispielsweise erklirte bereits 1854 folgendes: ,Im Glauben
miissen wir festhalten, dafl auflerhalb der apostolischen rémischen Kirche nie-
mand gerettet werden kann; sie ist die einzige Arche des Heils, und jeder, der
nicht in sie eintritt, mufl in der Flut untergehen. Aber ebenso miissen wir sicher

? Zu dieser Problematik vgl. B. Poscamann: Die Kirchengliedschaft, in ZMR 39,
1955, 177—194; 257—268; J. Brumer: Die Heilsnotwendigkeit der Kirche
nach den Akten des Vatikanischen Konzils, in: ThGI 37, 1947, 76—86; J. Rat-
ZINGER: Die neuen Heiden und die Kirche, in: Hodhland 51, 1958/59, 1—11;
H. R. ScuiETTE: Die ,alten Heiden® und die Theologie, in: Hochland 52,
1959/60, 401—414. S. ferner auch L. CaperaN: Le probléme du salut des infidéles.
Toulouse 1934.

3 So M. Scamaus: Katholische Dogmatik. 111/1. SMiinchen 1958, 829.
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daran festhalten, dafl von dieser Schuld vor den Augen des Herrn niemand
betroffen wird, der da lebt in uniiberwindlicher Unkenntnis der wahren Reli-
gion“ 4,

Im Hinblick auf die theologische Frage nach den Nichtchristen scheint es zwar
Schwierigkeiten der Nuancierung zu geben, jedoch ist das theologische Problem
im Grunde einsichtig: Es gibt die konkrete Heilschance jedes einzelnen, wenn
er nur nach seinem Gewissen, d. h. nach ethischen Normen lebt. Uber die
Inhaltlichkeit dieser Normen ist damit nichts gesagt; auch mufl man die igno-
rantia crassa vel supina als ,Entschuldigungsgrund® beriicksichtigen, und was
den Stand der Nichtchristen als Ganzes betrifft, so diirfte die Meinung der Theo-
logen immer mehr zur Annahme eines dialektischen Verhéltnisses hinneigen:
Es gibt in ihm Gutes und Schlechtes, Licht und Finsternis. Paulinisch gedacht,
wird nach Rém 1 und 2 die Finsternis spiirbarer sein als das Licht. Wie die
Nuancierungen hier auch ausfallen mdgen, eine globale und simplistische Ver-
urteilung des heilsgeschichtlichen status naturae — denn das ist ja der Stand
der hier gemeinten Nichtchristenheit — wird heute niemand mehr seridserweise
vornehmen konnen.

Jetzt miissen wir jedoch zu dem anderen Thema fibergehen, um dessentwillen
wir iiberhaupt zu einer theologischen Unterscheidung ansetzten. Von der Frage
nach den Nichtchristen — sei sie auf den Stand oder auf den einzelnen be-
zogen — mufl man abheben die Frage nach Sinn und Wert der nichtchristlichen
Religionen. Insofern es um das Heil der einzelnen Angehérigen dieser Reli-
gionen geht bzw. um die Zugehorigkeit der Religion zum Stand der Nicht-
christen, gilt das bereits Ausgefithrte. Aber es tritt jetzt etwas Spezifisches hinzu,
was iiber die Nichtchristenheit im allgemeinen hinausweist. Die Religionen sind
wirklich und wahrhaft Religionen. Sie sind Weisen der Beziehung zum Heiligen
oder Absoluten, der Gottesbeziehung, der Hinordnung des Menschen auf eine
in ganz bestimmtem Sinn ausgelegte Gottheit. Es gibt eine groficre Zahl solcher
nichtchristlicher Religionen; als die heute noch zihlenden nennt man gewdhnlich
Buddhismus, Janaismus, Islam, Hinduismus, Shintoismus, auch den Konfuzianis-
mus, die Stammesreligionen in Afrika, Indonesien und Siidamerika sowie neuer-
dings die Baha'i-Religion und Tenrikyo.

Christlich-theologische Fragen im Hinblick auf die Religionen, die unterein-
ander sehr heterogen sind, sind etwa die folgenden: Sind die Religionen a priori
Zeugnisse der menschlichen Empérung, Dokumente des triigerischen und gott-
feindlichen Autonomie- und Selbsterlosungswillens der Menschheit? Worin liegt
das Religiose, die Gottesbeziehung in den verschiedenen Religionen? Gibt es
in ihnen Offenbarung im wahren und eigentlichen Sinn? Gibt es in ihnen
— genauer gefragt — Offenbarung, die iiber den Bereich der sog. Werkoffen-
barung, d. h. der Offenbarung in und auf Grund der geschaffenen Welt, hinaus-
reicht, die also den Charakter der unmittelbaren Prisenz des einen allein wirk-
lichen Gottes mit und in diesen Religionen zum Ausdruck bringt? Kommt man
an dieser Stelle des Fragens mit der Unterscheidung von ,natiirlicher® und
Liibernatiirlicher* Offenbarung noch weiter? Wenn die Religionen auch nur von
Gott ,zugelassen wiren, so hitten sie damit bereits ein relatives, d. h. auf
Jesus Christus hingeordnetes Existenzrecht. Wie steht es aber mit den biblischen
Aussagen? Gibt es iiberhaupt solche, die auf unser Problem formal eingehen?

¢ Ansprache Prus’ IX. ,Singulari quadam®. Denz. 1647, Neuner-Roos 351. Vgl.

M. Scumaus, a.a. 0. 820—823. Insbesondere siehe den bereits genannten Auf-
satz von JoHANNES BEUMER.
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Wenn dies nicht der Fall ist, bleibt zu fragen, ob und wo es bis heute eine
theologisch-spekulative Bewiltigung des Problems der nichtchristlichen Reli-
gionen gibt. Kann uns die Theologie der griechischen Kirchenviter weiterhelfen,
konnen wir aus der antiken Rezeption des griechischen Mythos lernen? 3 Wenn
man von eciner Hinordnung der Religionen auf Christus spricht, so ware zu
erforschen, worin diese besteht, ob und wie diese Hinordnung an der Gestalt
der Religionen sichtbar wird. Jacques-Albert Cuttat hat den anregenden Ge-
danken vorgetragen® ob in der Entwicklung der einzelnen Religionen — wie
zum Beispiel innerhalb des Buddhismus in der Entwicklung vom strengen Hina-
yana zum Amidismus mit seiner vertrauenden Hingabe an den ewigen Buddha
Amida — ein ,Gefille®, eine ,Intention®, ein ,pondus® auf die christliche Fiille
hin erkannt werden konne. Diese oder andere Gedanken iiberhaupt erst zu
fassen, sie alsdann kritisch zu {iberpriifen, immer wieder zu durchdenken, konn-
ten wir uns als die Aufgabe einer ,Theologie der Religionen“ oder einer christ-
lichen Religionstheologie vorstellen, die es im Grunde noch gar nicht gibt. Sie
wire von der allgemeinen Religionswissenschaft dadurch unterschieden, daff sie
eine Weise, einen Sektor christlicher Theologie darstellte. Dennoch miifite es zu
dieser christlichen Religionstheologie gehéren, das religionswissenschaftliche Ma-
terial genauestens zu kennen und durchzustudieren unter dem Gesichtspunkt, ob
an den nichtchristlichen Religionen selbst ein geheimer Bezug zu Christus er-
kennbar wird. Uns scheint die Realitdt einer solchen inneren Hinordnung an
den Religionen selbst nicht erkennbar zu sein?; deswegen wire die Religions-
theologie in starkem Mafle als eine Form angewandter dogmatischer Spekulation
zu betreiben.

Das Problem der theologischen Beurteilung nichtchristlicher Religionen konnte
sich noch weiter differenzieren, so dafl zu fragen wire nach der verschiedenen
Gestalt der Christusbezogenheit in den je verschiedenen Religionen. Endlich
ware zu prifen, ob es theologisch geniigt zu sagen, ein ,gerechter oder
y»wahrer® Buddhist kénne das Heil erlangen, weil er trotz seines uniiberwind-
lichen Irrtums nach den Befehlen des Gewissens gelebt habe. Ist das nicht zu
wenig? Waire es nicht denkbar, dafl man, ohne die Wahrheit des katholischen
Glaubens anzutasten, zu der Meinung kommt, der Buddhist erlange sein Heil
positiv durch den achtteiligen Pfad, der sein ihm von Gott zugewiesener Weg
ist? Dann wiirde es méglich, die Heilsfrage aus der individualistischen Betrach-
tungsweise, die das subjektiv-moralische Gewissen in den Mittelpunkt riickt, zu
losen und in Beziehung zu bringen mit dem sich in Geschichtlichkeit und Welt-
gestalt zusprechenden Willen (des einen wahren) Gottes. Wir konnten dann als
Christen legitimerweise und aufrichtiy (nicht nur wegen der Kommunisten)
daran interessiert sein, dafl es Buddhisten, Moslim etc. gibt und dafl sie ihre
Religionen mit dufierster Konsequenz realisieren. Gleichzeitig wiirde der christ-
liche Absolutheits- und Missionsanspruch bestehen bleiben konnen als stdndiger
Aufruf und als stindiges Angebot zur Suche nach der ganzen Fiille des sich
verschenkenden Gottes, als Aufruf, immer der grofieren Wahrheit und dem
grofleren Gott zu folgen. Die Angstlichkeit gegeniiber den ,Anderen® koénnte

8 Vgl. Huco Ranner: Griechische Mythen in christlicher Deutung. 2. Aufl.
Ziirich-Stuttgart-Wien 1957,

8 J.-A. Currat: Begegnung der Religionen. Einsiedeln 1956, 40 f. CurTAT bietet
noch weitere Beispiele, auf die hier im einzelnen nicht eingegangen werden kann.
7 Zur Frage der ,Entwicklung® der Religionen vgl. G. MenscuinG: Die Religion.
Stuttgart 1959, 285—307.
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dann schwinden; die Freiheit als das Medium und die Voraussetzung jeglicher
religiosen Entscheidung wurde sichtbarer; Gewalt, Drohung, Schadenfreude
wéren iberwunden.

Wir sagten, die theologisch-dogmatischen Antworten hinsichtlich der Nicht-
christen im allgemeinen ligen in relativ eindeutiger Weise vor. Dies wird man
von der dogmatischen Beurteilung der nichtchristlichen Religionen als Religionen
nicht behaupten konnen. Hier ist dogmatisches Neuland, vergleichbar den grofien
weiflen Flecken auf alteren Atlanten. Es war nicht unsere Absicht, inhaltlich
irgendetwas tber dieses weite Feld theologischer Spekulation vorzutragen; was
aufgewiesen werden sollte, war lediglich der Unterschied zweier theologischer
Problemstellungen und die Dringlichkeit, der gewGhnlich vernachlassigten Frage
nach den nichtchristlichen Religionen als solchen die gebiihrende Aufmerksamkeit
zukommen zu lassen. Der Unterschied der beiden Probleme ist zu offensichtlich,
als dafl man ihn iibersehen kénnte, und dies ermutigt zu der Hoffnung, daff
eben beide Probleme, vor allem aber das vernachlassigte, zunehmend mehr die
Theologie beschiftigen werden — zum Segen fiir das Wissen der Christen um
sich selbst und zugunsten eines umfassenden Verstandnisses des géttlichen Heils-
handelns in und an der Welt, wie der christliche Glaube es akzeptiert, versteht
und bezeugt.

BERICHTE
DIE MISSIONSKATECHETISCHE STUDIENWOCHE IN EICHSTATT

von Karl Miiller

Den Vorsitz bei der missionskatechetischen Tagung in Eichstatt (21.—28. 7.
1960) fiihrte Kardinal Gracias von Bombay. Die Seele der Tagung war wiederum
der unermidliche P. Hofinger SJ. Missionspraktiker und Spezialisten der Kate-
chese und Mission, unter ihnen Kardinal Camara von Rio de Janeiro, der
Apostolische Nuntius von Deutschland, Erzbischof Bafile, 15 Erzbischofe und
47 Bischéfe nahmen teil. Als Veranstalter zeichneten das Institut fiir missiona-
rische Glaubensverkiindigung Manila, der Deutsche Katechetenverein mit Sitz
in Miinchen, die Papstlichen Missionswerke in Bayern und das Centre inter-
national d’Etudes de la Formation Religieuse in Briissel.

Das Thema der Tagung war die Missionskatechese. Die Referate, Besprechun-
gen und EntschlieBungen sollten im Dienste ,einer moglichst vollen und wirk-
samen Glaubensverkiindung der Mission® stehen.

In der Eréffnungsansprache am Vorabend stellte Kanonikus Brian, der Direk-
tor des Institut Supérieur Catéchétique in Paris, gleichsam programmatisch drei
Forderungen an die heutige Katechese: dafl sie personal, d. h. auf den Menschen
ausgerichtet sei, dafl sie sich an den ganzen Menschen wende, dafl sie den
irdischen Werten ihren Platz zuweise. Anschliefend gab Valerian Kardinal
Gracias einen Uberblick iiber die moderne katechetische Erneuerung und ihre
Bedeutung fiir die Missionen. China, Japan, Indien, Afrika zeigen, wie sehr
diese Bewegung bereits iiber Europa hinaus in die eigentlichen Missionsldnder
hineinreiche. Zu begriifien sei, dafl diese Bewegung den Forderungen der
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Enzyclica ,Princeps Pastorum® entspreche, daff sie den Bediirfnissen der Mis-
sionskatecheten entgegenkomme, den Kulturen der Missionslinder angepaft sei,
mit der Liturgic zusammengehe und sich zur Férderung des Missionsapostolates
bewufit den modernen Missionsproblemen adaptiere. ,Das ist die Aufgabe, die
wir durch unsere aktive Teilnahme an dieser katechetischen Studienwoche iiber-
nehmen, und dies sind die Richtlinien des Hl. Vaters.*

Der 1. Tag der Tagung stand unter dem Thema: Kerygmatische Erneuerung
der Missionskatechese. Das Referat des bekannten chilenischen Bischofs Manuel
Larrain begann mit der ,Eigenart missionarischer Glaubensverkiindigung®. Als
charakteristische Eigenschaften der missionarischen Verkiindigung stellte er her-
aus: Konzentration auf das Wesentliche, vitale Dynamik und eine angepafite
und anzichende Methode. Auf den ersten Punkt wollte P. Domenico Grasso
hinaus mit seiner Frage nach dem eigentlichen Kern unserer Glaubensverkiindi-
gung: Der Kern des Kerygmas sei Christus im Lichte der Erl6sungslehre;
Christus sei auch das Herzstiick der neutestamentlichen Exegese und der Mittel-
punkt von Gebet und Liturgie in der gesamten Urkirche. Zum anderen ver-
sicherte P. Walbert Biihlman OFMCap fir Afrika, sowohl das Arbeitsprinzip
als auch die biblische, heilsgeschichtliche und liturgische Katechese seien dem
Afrikaner wie angemessen. Der Afrikaner ldfit sich kaum durch Syllogismen,
wohl aber durch anschauliche Bilder und auf Lebenserfahrung beruhende Sprich-
worter iiberzeugen. Der erste und wichtigste Schritt der missionarischen Anpas-
sung der Katechese sei, die grundlegenden Forderungen der katechetischen Er-
neuerung der Heimat auch in den Missionslandern durchzufithren. Was die
Haltung des Missionars gegeniiber dem ,Heidentum® betrifft, so darf diese
weder rein negativ noch einseitig positiv sein. Sie sollte bestimmt werden vom
Beispiel Christi und der Erkenntnis, daff auch das Heidentum nach dem Willen
Gottes paidagogos eis Christon sei.

Am 2. Tag ging es um die Erkenntnisse der modernen katechetischen Be-
wegung. Dr. Klemens Tilmann sprach itber das Werden der neuen katechetischen
Methode, missionarisch geschen. Seine ,Miinchner Methode® wolle — um das
Kind zu wirklichem Verstandnis zu fihren — funf Hauptstufen einer Katechese,
ndmlich Ankniipfung oder Einstimmung, Darbietung einer Anschauungs-
geschichte, Erarbeitung eines Lehrgegenstandes aus der Anschauungsgeschichte,
Zusammenfassung der gewonnenen Erkenntnis und Anwendung der Wahrheit
auf das Leben. Gewachsen sei diese Methode durch das sog. Arbeitsprinzip,
durch die Erkenntnis, dafl es vor allem auf das Tun ankomme und dafl der
Inhalt der Verkiindigung tber der Methode stehe. Und gerade Schrift und
Liturgie seien geeignet, was auch ,fiir die Erwachsenenkatechese in den Mis-
sionen von grofiter Bedeutung ist®, die Katechese wesentlich zu bereichern. Das
konnte gleich der nichste Redner, P. Leopold Denis S], der Leiter des kate-
chetischen Zentrums in Leopoldville, aus seiner afrikanischen Missionspraxis
heraus bestitigen. Die Einfithrung des Afrikaners in seine Religion geschehe
nidmlich nicht auf dem Wege des technischen Unterrichtes, sondern durch die
in der Familie und im Clan gefeierten Riten, durch konkrete Erzdhlungen und
bilderreiche Plaudereien. Dem afrikanischen Menschen ist der biblische Mensch
iiberaus verwandt. Sein Sinn fur das Heilige, fiir das Leben empfiehlt fiir ihn
die moderne Methode. Der Afrikaner liebt es, ,sein Leben christlich zu leben
durch Gesten, Wort und Gesang®, wie die Liturgie es tut. Deshalb miissen
Schrift und Liturgie dem Afrikaner in einer verstindlichen Sprache und Form
zugingig gemacht werden. Der mangelhaften katechetischen Ausbildung der
Katechisten und Missionare sollte durch geeignete Kurse in den Scholastikaten
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und durch Spezialausbildung schon in der Heimat, aber auch in den Missionen
durch Werkwochen, Einrichtung von Seelsorgezentren usw. Abhilfe geschaffen
werden. Grofien Anklang fand das praktisch gehaltene und theologisch tiefe
Referat des Berliner Katecheten Dr. Josef Goldbrunner iber die katechetische
Methode im Dienste des Kerygma. ,Das Herz des Menschen ruft nach mehr
als nach Lehrsitzen, es ruft nach Leben, nach einer Botschaft von Gott, einer
lebendigen Person. Die Methode allein ist wie ein Gefdfl, das nach einem
neuen Inhalt ruft, dem Kerygma.“ Im einzelnen wurde im Referat Folgendes
herausgestellt: Der Charakter der Botschaft ergibt, daf§ sie autoritativ iiberbracht
und nicht im vollen Sinne ,erarbeitet® werden kann. Der Empfinger ist psycho-
logisch auf die Aufnahme der Botschaft vorzubereiten. Dem dienen die Stufen
der Ankniipfung, Darbietung und Vertiefung. Das Ziel der Verkiindigung muf}
die Metanoia des Angesprochenen sein. Der Bote selber muff wie ein Prisma
durchleuchtet sein von der Freude der Botschaft. In allem aber mufl der Sender
der Botschaft sichtbar werden, Jesus Christus.

Den Auftakt zum 8. Tag gab der Vortrag des Straflburger Bischof-Koadjutors
Léon Arthur Elchinger: Bibel und Katechese. Er pries den padagogischen una
pastoralen Vorteil der Katechese auf biblischer Grundlage. Die Bibel darf nicht
blofles ,Bilderbuch® oder ,Kontrollregister® sein oder der reinen Wissens-
bereicherung dienen. Sie mufl wieder zum ,Buch der Biicher® werden, wie sie
es bis zur Mitte des 18. Jahrh. war. Wer Bibel und Katechesse voneinander
trenne, wiirde versuchen, ,einer Pflanze die Wurzeln abzureifien®. Dann be-
richtete Domkapitular Dr. Hubert Fisdier iiber die Erfahrungen beim Aus-
arbeiten neuer Katechismen und Religionsbiichlein in der Heimat. P. Martin
Ramsauer S] stellte in einem zusammenfassenden Referat die Frage nach den
Forderungen eines Missionskatechismus beziiglich des Inhaltes, der methodischen
Darbietung und der Anpassung an das Missionsvolk.

Die katechetische Bedeutung des missionarischen Gottesdienstes hatte der
4. Tag zum Thema. Msgr. Blomjous W.F. aus Tanganjika zeigte das grund-
sitzliche Zueinander von missionarischer Glaubensverkiindigung und missio-
narischem Gottesdienst auf. Er stellte fest, ,dafl einerseits die Katechese in den
Gottesdienst einfithrt, dafl sie die notwendige Voraussetzung der Teilnahme am
Gottesdienst ist, und dafl sie wesentlichen Anteil am Gottesdienst hat; und daf
andererseits die Liturgie eine der Hauptquellen des christlichen Glaubens ist
die nicht nur eine wissensmifige Erkenntnis der gegebenen Offenbarung ver-
mittelt, sondern auch vor allem am christlichen Leben formt“. Es wire also eine
katechetisch wirksame Gestaltung der Hl. Messe zu wiinschen. Dazu konnte Exz.
Weber SVD aus seiner reichen Missionserfahrung heraus wertvolle Anregungen
zusammenstellen: 1. Die Erlaubnis, dem bei der Messe gegenwirtigen Volk die
Lesungen der Messe unmittelbar und ohne Verdopplung in der Muttersprache
vorzulegen. 2. Die Ausdehnung des in Deutschland und mehreren Missions-
diozesen bestehenden Privilegs des sog. ,deutschen Hochamtes® auf alle
Diozesen. 8. Die Erlaubnis, ,bei den Messen, in denen das Volk zugegen ist,
besonders aber beim Sonntagsgottesdienst der Pfarreien“ die Wortmesse in
der Muttersprache zu halten. 4. Eine neue vierjdhrige Perikopenordnung, 5. die
Moglichkeit einer Anpassung des Wortgottesdienstes an das Missionsmilieu,
6. die Ortliche Abhebung des Wortgottesdienstes von der Eucharistiefeier, 7. eine
Vereinfachung der Meffeier fiir einfache Verhaltnisse. ,Missionarischer Gottes-
dienst® mufl auch die priesterlose Sonntagsfeier sein. So fiigte sich sachlich
richtig der Vortrag von Msgr. Duschak SVD von den Philippinen ein: Die kate-
chetische Funktion der priesterlosen Sonntagsfeier. Seine Vorschlige und
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Winsche lauteten: 1. die Schaffung eines Leitbuches fiir die priesterlose Sonn-
tagsfeier des ganzen Kirchenjahres, 2. langsamer Umbau und Aufbau, 3. die
sog. Vormesse als Grundplan, 4. aber freie Gestaltung der Vormesse, 5. Drei-
oder Vierjahrespldne fiir die Lesungen, 6. kerygmatische Einrichtung und Aus-
richtung, 7. auch die tédglichen Gebete und Volksandachten sollten Raum darin
finden.

Der 5. Tag brachte ein Referat von P. Joseph Spae CICM: Wie erreichen und
gewinnen wir mit unserer Glaubensverkiindigung die Ungldubigen? P. Spae
stellte die These auf: ,Alle Volker besitzen eine schon von Anfang an vor-
handene katholische religiose Haltung! Es gilt diese in unserer ersten Begeg-
nung mit ihnen zu entdecken und zu pflegen.“ Er belegte die These mit Bei-
spielen aus den japanisch-religiosen Auffassungen und betonte besonders ihren
Sinn fir Intuition. Aber auch soziologische Faktoren seien zu beriicksichtigen.
Es gehe vor allem um die ,kleine Schar von eigenstindigen Ménnern, die von
ihren Idealen und Ideologien getrieben werden, deren Enthusiasmus Revolution
schiirt, die willens sind, die trige Masse der Millionen zu fithren, und unter
denen die grofien Apostel der Zeit — zum Guten wie zum Bésen — zu finden
sind.“ Von groflem Wert ist die ,Infiltration* der Massenmedien Presse, Rund-
funk und Fernsehen. Ein Lieblingsgedanke des Redners ist die Griindung eines
»Institutes fiir Intellektuellen-Apostolat“. Eine wichtige Frage ist auch die
katechetische Unterweisung und Betreuung erwachsener Taufbewerber, da fir
sie das Lernen und vor allem das ,Umdenken® viel mithsamer ist. Dariiber
sprach P. Paul Bruggisser SMB. Er stellte die Forderungen: Einfachheit der
Unterweisung, Lebendigkeit, Anschaulichkeit und Abwechslungsreichtum, Per-
sonbezogenheit, Einschrinkung der Gedachtnisarbeit, aufmerksame seelsorgliche
Betreuung. Als Endergebnisse betonte er 1. die Schaffung diézesaner katecheti-
scher Zentren zur Schulung meist iiberbelasteter Missionare und 2. die Forderung
einheimischer Krifte. ,Das wesentliche Anliegen diirfte gerettet sein, wenn wir
nur den Glauben in den Sinn und das Herz unserer erwachsenen Taufbewerber
verankert haben. In ihnen und in ihren volkseigenen Seelsorgern und Kate-
chisten wird dann der christliche Glaube auch selber wachsen und miindig wer-
den.“ Schliefilich sprach noch P. Georges Delcuve S] tiber die Frage: Wie kann
sich die Glaubensverkiindigung in der Mission und in den christlichen Léndern
gegenseitig fordern? Er empfahl eine kerygmatische Ausrichtung der Theologie
durch Professorenaustausch und Zusammenarbeit bei der Zusammenstellung und
Redaktion der theologischen Lehrbucher, die Auswahl der Professoren aus
Priestern mit Missionserfahrung, die Gestaltung von entsprechenden Fortbil-
dungskursen, die Entsendung von Fachleuten in die Mission, die Griindung von
vereinigten Forschungsbiiros, die Herausgabe eines Handbuches fiir Religions-
soziologie, die Zusammenarbeit der verschiedenen katechetischen Institutionen,
gegenseitige Hilfe bei der Griindung und Entwicklung neuer katechetischer
Zentren.

Am letzten Tag folgten Referate von P. Jacquemaert MEP iber die kate-
chetische Ausbildung der Missionsschwestern, Missionare und Katecheten, von
Erzbischof Mark Gopu iiber die Notwendigkeit und Aufgabe katechetischer
Zentren und Schwester Pia CPS iiber die ,missionarische Dringlichkeit besserer
religionspadagogischer Formung der Eltern®.

Die Diskussionen waren wohl freimiitig, doch stand fiir sie — das diirfte als
Kritik zu bemerken sein — relativ wenig Zeit zur Verfiigung, und sie geschahen
sehr stark, fast einseitig, im Rahmen und im Geiste der — allerdings gut vor-
bereiteten und gut fundierten — Referate. So brauchen wir abschlieBend nur
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noch die Entschlieffungen beizufiigen mit dem Wunsche, dem Kardinal Gracias
in der Schluflansprache Ausdruck verlieh: ,Die Stimme der Mission hat gespro-
chen. wir hoffen und beten, dafl sie nicht eine vox clamans in deserto war.*

ENTSCHLIESSUNGEN

1. Allgemeines: Die katechetische Erneuerung.

In unserem missionarischen Apostolat stehen wir heute vor einer dringenden
und furchterregenden Aufgabe. Durch eine blofl quantitative Vermehrung unse-
rer katechetischen Téatigkeit werden wir diese Aufgabe nicht mit vollem Erfolg
erfiillen. Weit mehr ist notwendig: eine Erneuerung, welche sich auf die Ent-
deckungen der modernen Psychologie und die Ergebnisse der Erneuerung der
Glaubensverkiindigung in unserer Zeit stiitzen muf. Hauptziel der Erneuerung
unserer Glaubensverkiindigung ist die Darlegung der Glaubenswahrheiten als
organisches Ganzes. Die Frohe Botschaft von unserer Erlésung in Christus bildet
ihren Mittelpunkt. Die dankbare Antwort unserer Liebe mufl die Frucht unserer
Verkiindigung sein. Alle anderen Glaubenswahrheiten miissen im Hinblick auf
diese zentrale Botschaft der christlichen Katechese betrachtet und dargelegt wer-
den. Von hier aus sollen sie fruchtbar werden fiir das christliche Leben.

2. Notwendigkeit eines Katechetischen Programms.

Ein allgemeines, klares Programm fiir unser katechetisches Apostolat ist not-
wendig: Ein Programm, das den besonderen katechetischen Bediirfnissen der
Missionslinder unserer Zeit entsprechen muf}, ohne jedoch in irgendeiner Weise
die Bedirfnisse anderer Lander zu vernachlissigen.

Zur Aufstellung dieses Programms sind zehn Fachleute bestimmt worden, die
unter der Leitung einer Kommission von vier Bischofen gearbeitet haben. Die
bischofliche Kommission wurde gebildet durch Exz. Denis Eugéne Hurley, Erz-
bischof von Durban (Siidafrika), Exz. Mark Gopu, Erzbischof von Haideralad
(Indien), Exz. Guilford Young, Erzbischof von Hobart (Australien) und Exaz.
Dr. Yougbéré, Bischof von Koupéla (Westafrika).

3. DieLiturgie.

Im liturgischen Gottesdienst liegt ein unsagbar reicher und wirkkriftiger
Lehrgehalt beschlossen. Dieser Lehrgehalt liegt sowohl in den Gebeten, Ge-
sangen und Lesungen, wie auch in den Handlungen des Priesters und der
Gldubigen, in der Haufigkeit der gottesdienstlichen Feier und in der Tatsache,
dafl sich dabei die ganze Gemeinschaft der Glaubigen zusammenfindet. Der
Gottesdienst sollte deshalb so gefeiert werden, dafl sein katechetischer Gehalt
voll zur Entfaltung kommt und das gldubige Volk dabei verstehend und betend
aktiven Anteil nehmen kann. Damit die Liturgie ihre katechetische Wirkung
erzielen konne, sollte sie folglich durch Verstindlichkeit, Schonheit und Klarheit
ihren inneren Reichtum enthiillen. Hier liegt die notwendige Voraussetzung
fiir die tatsiichliche Entfaltung ihres katechetischen Wertes. Dies lafit sich
jedoch nicht ohne Verwirklichung bestimmter Reformen erreichen. In einem
besonderen Dokument werden in dieser Hinsicht einige Vorschlige gemacht.

4, Die Heilige Schrift.

Der Heiligen Schrift muf in der katechetischen Unterweisung ein beherrschen-
der Platz eingeriumt werden, da sie das inspirierte Wort Gottes und infolge-
dessen das wichtigste aller Unterrichtsbiicher ist, deren sich die Kirche bedient.
Die Heilige Schrift schildert das Handeln Gottes durch das Er sich selber

304



geoffenbart hat. Thre Darstellungsweise ist so lebendig und konkret, daf} sie in
besonderer Weise den Féhigkeiten des Menschen angepafit ist. Zudem ist sie
ausdriicklich auf das Heil des Menschen hingeordnet.

Die Katechese mufl sich daher auf eine biblische Grundlage stitzen; die
Kinder aller Altersstufen miissen zum Verstindnis der biblischen Texte gefithrt
werden und sollen vertraut werden mit den Geschehnissen der Biblischen
Geschichte.

5. Die katechetischen Lehrbiicher.

Als unentbehrliche Werkzeuge der Katechese sind gute Lehrbiicher erforder-
lich. Die wichtigsten Richtlinien fiir die Schaffung solcher Lehrbiicher sind in
cinem besonderen Abschnitt der ,Katechetischen Grundsdtze“ enthalten. Mehr
noch als in den christlichen Landern brauchen jene. die in den Missionen reli-
giése Unterweisung erteilen, eine Anleitung, die das Material und die Leitsatze
fiir die Katechese enthilt, die sie zu erteilen haben. Eine blofe Abinderung
oder Verbesserung der alten Lehrbiicher und Katechismen, die nicht nach den
Prinzipien der Katechetischen Bewegung unserer Zeit geschaffen worden sind,
kann jedoch die von der Katechese gestellten Anforderungen nicht erfiillen
und daher auch nicht die gewiinschten Ergebnisse zeitigen. Gute neue Lehrbiicher
képnen nur von solchen verfaflt werden, die sich eine vertiefte Kenntnis der
Entdecdkungen der modernen Katechese angeeignet haben.

6. Die Errichtung katechetischer Zentren.

Um die konkrete Zusammenarbeit aller, die im katechetischen Apostolat
arbeiten, sicherzustellen, driicken die Teilnehmer dieser Studienwoche den
Wunsch aus:

a) daf gemaf dem Dekret ,Provido sane consilio“ von jedem Ordinarius eine
katechetische Diozesanstelle errichtet werde. Voraussetzung dafiir ist, dafl neben
einer didzesanen Kommission ein katechetisches Zentrum geschaffen werde, wel-
ches die in der religiosen Unterweisung Tatigen beraten und ihnen das notige
Material vermitteln kann;

b) dafl die Leiter solcher diozesaner Zentren durch Spezialstudium fiir ihre
Aufgabe vorbereitet werden, und dafl ihnen sowohl die Zeit wie auch die Mog-
lichkeiten gegeben werden, die katechetische Erneuerung in wirksamer Weise zu
fordern;

c) daf in jedem Land ein nationales Zentrum die Verbindung zwischen den
einzelnen didzesanen Zentren einerseits und der katechetischen Bewegung im
Ausland anderseits aufrecht erhdlt. Ein solches nationales Zentrum wird seine
Anstrengungen fir eine besser angepafite Katechese aufbauen mit Hilfe von
katechetischen Umfragen, durch Studientagungen und die Verdffentlichung von
Bilichern und Zeitschriften usw.

d) dafl iiberall, wo es erforderlich sein wird, diese nationalen Zentren in
enger Zusammenarbeit stehen mit regionalen Zentren, welche mit Riicksicht auf
bestehende sprachliche Verschiedenheiten die gleiche Aufgabe erfiillen.

e¢) dafl die verschiedenen nationalen Zentren, vor allem die in den Missions-
lindern gelegenen, durch gegenseitigen Austausch ihrer Dokumentation und
ihrer praktischen Erfahrungen im katechetischen Apostolat gegenseitig unter-
stiitzen.

f) dafl insbesondere die schon bisher gewihrte Hilfe fiir die Ausbildung von
katechetischen Fachleuten vermehrt und vervielfacht werde, damit alle verant-
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wortlichen Leiter der religiosen Unterweisung in den Missionen in Zukunft die
besondere Ausbhildung erhalten konnen, die sie brauchen.

7. Die Katechisten.

Ein Katechist sollte eine grindliche Ausbildung von mindestens einjihriger
Dauer erhalten. Diese Ausbildung muff ihm vor allem eine umfassende Sicht
der wesentlichen Elemente der christlichen Lehre verschaffen, sowie eine
geniigende Kenntnis der katechetischen Methoden. Gleichzeitig mufl mit Nach-
druck auf die geistliche Ausbildung der Katechisten hingewiesen werden, sowie
auf ihre charakterliche Bildung, vor allem beziiglich der sozialen Eigenschaften
des Kontaktnehmens und Fithrens anderer. Denn die zukiinftigen Katechisten
miissen nicht blofi gute Lehrer werden, sondern Zeugen Christi. In der reli-
giosen Ausbildung miissen Heilige Schrift und Liturgie jene beherrschende Rolle
einnehmen, die sie im kiinftigen katechetischen Apostolat der zu schulenden
Katechisten haben werden.

8. Die Ausbildung in den Priesterseminarien.

Die katechetische Erneuerung ist in den Missionen noch nicht im vollen Maf}
fruchtbar geworden. Der Hauptgrund dafir liegt im Versagen der katechetischen
Ausbildung der zukiinftigen Missiondre, und zwar nicht bloff der einheimischen
Priester, sondern auch jener, die aus der Heimat kommen.

Es ist unbedingt notwendig, dafl die zukiinftigen Missiondre eine ihren Be-
diirfnissen angepafite katechetische Ausbildung erhalten. Diese Ausbildung
sollte eine Anzahl Vorlesungen umfassen, sowie eine geniigende praktische
Schulung. Die Vorlesungen mifiten ausdriicklich Bezug nehmen auf das missio-
narische Apostolat; sie miifiten den zukiinftigen Missiondr vertraut machen mit
den Zielen, den Gesichtspunkten und der Arbeitsweise der modernen kate-
chetischen Bewegung und ihm eine gewisse Fertigkeit im katechetischen Unter-
richt verschaffen.

Von Bedeutung ist ferner, dafl die hauptsichlichen Gebiete der Theologie
(Dogma, Moral, Exegese) dem zukiinftigen Missionar in der gleichen Sicht dar-
geboten werden, damit er die lebendige organische Einheit der christlichen Heils-
botschaft erfassen kann, sowie den religiosen Gehalt jedes Dogmas und seine
Anwendung auf das christliche Leben.

9. Zusammenarbeit.

Die Zusammenarbeit der christlichen Heimat mit den Missionslindern wird
verschiedene Formen annehmen konnen. Im besonderen sind die folgenden zu
empfehlen:

a) Ausbau der Beziehungen zwischen den katechetischen Zentren und Experten
der Missionsldnder, sowohl unter sich wie auch mit den Zentren und Fachleuten
der christlichen Heimat.

b) Gegenseitige Hilfe bei der seelsorglichen und katechetischen Ausbildung
der Priester und Seminaristen, bei psychologischen Untersuchungen innerhalb
der zu missionierenden Volker, bei der Griindung und Fihrung katechetischer
Institutionen und schliefflich bei der Verbesserung katechetischer Biicher und
Zeitschriften.
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DIE MISSIOLOGISCHE WOCHE VON LUWEN: 23.—26. AUGUST 1960

Es war dieses Mal bereits die 30. missiologische Woche, die zu Lowen ge-
halten wurde. Es hat sich eine feste Tradition gebildet. Etwas Neues war, daf§
der Priestermissionsbund am Tage vorher eine eigene Veranstaltung iiber die
Missionspropaganda hielt, und zwar fiir alle Priester und Seminaristen. Die
Teilnahme war nicht gerade glinzend. Msgr. Philips sprach bei dieser Gelegen-
heit fiber Priester und Mission, Kan. Lowie iiber den Missionsgedanken in der
Pfarrei und Kan. Hausstraete iber den Missionsgedanken beim Unterricht. Die
missiologische Woche hatte etwa 250—300 Teilnehmer, in der Mehrzahl Semi-
naristen und Schwestern. Auch das nicht-europédische Element war gut ver-
treten. Aber bei den Referaten fehlte es fast ganz. Das war um so schlimmer,
als dieses Mal ,Familie und Mission“ das Hauptthema war. Zwar waren bereits
in friheren Jahren mehrere Wochen der Familie gewidmet worden, aber die
Familie ist bekanntlich, wie der Sekretir, P. Masson S.]., hervorhob, heute
vielen Anderungen ausgesetzt. Es ist selbstverstindlich unméglich, in diesem
Bericht alle Referate zu besprechen. Ja, es ist nicht einmal nétig. Denn alle
Vorlesungen dieser Woche werden im Druck erscheinen. Einige Referate waren
von grundsatzlicher Art, wie z. B. iiber die nichtchristliche Familienstruktur im
Vergleich zum Christentum von P. Dr. Ponsioen SCJ., einem niederlindischen
Soziologen. Eigentlich hitte ein Ethnologe dieses Thema behandeln sollen. Auch
hitte es eine lingere Diskussion gefordert als eine solche von einer halben
Stunde, die diesem grundlegenden Thema eingerdumt wurde. Weitere grund-
satzliche Referate wurden gehalten uber die Bevolkerungsfrage von P. C.
Mertens S], uber die Polygamie von J. Binet und iiber die Familie nach mar-
xistischer Auffassung von P. H. Chambre. Die andern Redner befafiten sich mit
der Familie und deren Verhiltnisse in einem geographisch begrenzten Raum,
wobei Afrika im Vordergrund stand. Schliefilich mochten wir noch eigens hervor-
heben, das zwei deutsche Referate gehalten wurden, und zwar eines von P. Dr.
Karl Miiller SVD tber Indien und eines vom Schiiler Schmidlins P. Dr. Engel
CSSp iiber das Amazonasgebiet.

Tilburg (Niederlande) P. Gregorius OFMCap

DER ZEHNTE INTERNATIONALE KONGRESS
FUR RELIGIONSGESCHICHTE

Der zehnte Kongref der I.A.H.R. (International Association for the Hi-
story of Religions) fand vom 11.—17. September in Marburg statt. Zu ihm
hatten sich 508 Teilnehmer aus 29 Lindern zusammengefunden, aus Belgien,
Canada, Ceylon, Dinemark, Deutschland, Finnland, Frankreich, Griechenland,
Grofibritannien, Guatemala, Indien, Iran, Israel, Italien, Japan, Kamerun,
(Stid-)Korea, Mexiko, Niederlande, Norwegen, Usterreich, Polen, Schweden,
Schweiz, Tiirkei, Ungarn, USA, Vereinigte Arabische Republik (Agypten),
Vietnam.

Die 135 Sektionsvortrige fanden an 5 Tagen vormittags, die 8 allgemeinen
an 4 Tagen nachmittags statt. Die Sektionen befafiten sich mit der Primitiven
Religion (I), dem Alten Orient und Judentum (II), dem Buddhismus und Japan
(I1I), Griechenland und Rom (IV), Iran (IVa), dem Islam (V), Indien (Va), dem
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Christentum (VI), der Phinomenologie (VII) und China (VIIa). Dafl die Vortrige
nach Inhalt und Gewicht, nach Darstellung und Wirksamkeit. nach Durchformung
und Lebendigkeit unterschiedlich waren, gehért zum Stil eines Kongresses,
dessen Wert nicht so sehr auf den Vortrdgen beruht, als vielmehr in der
Begegnung der Menschen als Glaubigen — auch der Unglaube ist ein Glaube —
besteht.

Eroffnet wurde der Kongref am Sonntag durch eine Festversammlung im
Rittersaal des Schlosses und beendet durch eine Generalversammlung der
I. A.H.R. am Samstag, auf der Prof. Blecker (Amsterdam) iiber die zukiinftige
Aufgabe der Religionswissenschaft sprach. Der Deutsche Zweig hielt seine
Jahresversammlung mit Wahl des Vorstandes am Donnerstag.

Empfinge gaben die Hessische Staatsregierung und die Stadt Marburg am
Sonntag in den Stadtsilen von Marburg sowie der Bischof von Fulda und die
Stadt Fulda am Mittwoch im Firstensaal des Schlosses in Fulda.

Ein Cembalo- und ein Orgelkonzert sowie ein indischer Tanzabend umrahm-
ten die Verhandlungen des Kongresses, dessen Verhandlungen zu gegebener
Zeit im Druck vorgelegt werden.

Antweiler

MITTEILUNGEN

Papst Johannes XXIII. ernannte Prof. Ohm zum Mitglied der Missions-
kommission fiir die Vorbereitung des 2. Vatikanischen Konzils.

AUS DER PRAXIS - FUR DIE PRAXIS

HAUSLICHE EUCHARISTIEFEIER

Ein Diskussionsheitrag

von Wilhelm und Elisabeth Géss.mann

Die Zukunft des Christentums hingt wesentlich ab von der christlichen Ehe
und Familie. Dies soll keine exklusive These sein, als wire der Ordensstand
nicht mehr notwendig; der Satz soll nur besagen, dafi die Begegnung mit der
nichtchristlichen Welt neuer oder alter Herkunft vor allem denjenigen Men-
schen aufgegeben ist, die in einem profanen Beruf stehen und in einer echt
gelebten Ehe und Familie ihren Riickhalt finden. Was tiberall gilt, wird in den
Missionslandern besonders deutlich. Mit dem Wandel in der modernen Welt
wandelt sich auch die Zeugnispflicht und der Auftrag der christlichen Familie.

Es hat immer den geistig-religiosen Lebensimpuls der christlichen Familie
gegeben, besonders auch im 19. Jahrhundert, das so reiche Formen der Frommig-
keit und Opferbereitschaft im hiuslichen Leben entwickelt hat. Dennoch reicht
heute dasjenige nicht mehr aus, was es immer an christlichem Familienethos gab.
Die Familie, die in einer krisenvollen Zeit nach einem neuen Lebensgesetz
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Ausschau hilt, mufl in noch ganz anderer Weise als frither missionarisch sein.
Dazu gehort aber ein neues kirchliches Selbstverstindnis der Familie. Sie muf}
wissen: Wir sind Kirche, wir und alle jene, die wir in unseren Kreis zichen,
sind Ekklesiola, ein kleines schipferisches Zentrum selbstindigen religiésen
Lebens.

Dazu ist ndherhin notwendig, dafl der Vater nicht nur patriarchalisch iiber
der Familie steht, sondern dafl zwischen ihm und seiner Frau cine gleichwertige
religiose Partnerschaft herrscht. Die Ehe darf also nicht in der Familie auf-
bzw. untergehen. Zu diesem neuen Selbstverstindnis der Familie gehort aber
auch von seiten des Klerus ein Umlernen: Die Familie ist nicht einfachhin
Objekt der Seelsorge, das mit Standesvortrigen und wohlwollenden Haus-
besuchen bewiltigt werden kann. Die selbstindige, schépferische Religiositdt im
Familienkreis bedarf der Anerkennung. Wie mancher Missionar ist froh darum,
wenn er in seiner Gemeinde nicht nur ein Kloster mit gutem Nachwuchs hat,
sondern auch einige feste Familien, in denen er selbst Heimat fiihlt.

Die schépferische Religiositiat der christlichen Familie kann in der hiuslichen
Eucharistiefeier ihren héchsten Ausdruck finden. Im Neuen Testament horen wir
von den urchristlichen Hauskirchen. Hieran sieht man, dafl die Glaubens-
verkindigung nicht nur an einzelne gebunden war, sondern ebenso an die zum
Glauben gekommenen Familien. Sie stellen ihr Haus fiir die Versammlung der
Gladubigen zur Verfiigung. Die Eucharistiefeier geschieht also im familienhaften
Rahmen. ,Es griflen Euch die Gemeinden in Asien. Es grufit Euch sehr im
Herrn Aquila und Priscilla samt der Gemeinde in ihrem Hause“ (1 Kor 16, 19).

Die christlichen Gemeinden besaflen am Anfang keinen steinernen Kirchen-
bau und keinen eigenen Altar. Es gab den ,geistigen Tempel®, die ,lebendigen
Bausteine® der zum Vermichtnis Christi Versammelten. Gott schenkt die Ge-
meinschaft der Eucharistiefeier, und die Kirche entfaltet sich unter den Men-
schen, die gldubigen Menschen bilden den heiligen Raum. Die schon als
Gemeinschaft bestehende Familie bildet eine gute Voraussetzung, eine solche
geistliche Realitdt aufzunehmen und wirken zu lassen. Es wird also klar, dafl
die Eucharistiefeier im Hause eines Christen nicht nur eine Behelfslosung des
Anfangs darstellt, wie sie meistens vor der Grindung einer neuen Missions-
station wiederkehrt, sondern dafl in der Praxis der Apostel eine Moglichkeit
liegt, die fiir immer bestehen bleibt: die hdusliche Eucharistiefeier neben dem
grofen Gemeindegottesdienst.

Es soll nur kurz beschrieben werden, was teils in unserem japanischen Hause
in Tokyo schon Wirklichkeit geworden ist, teils aber noch auf die Verwirk-
lichung wartet und zur Diskussion gestellt werden moge. Wenn es neben der
Eucharistiefeier in der Gemeindekirche noch eine héiusliche gibt, so hat diese
einen anderen Charakter. Dies erfahrt jeder Missionar, der zu weit abliegenden
Familien fahren muff, um mit ihnen in ihrem Hause die Eucharistie zu feiern.
Es wire jedoch verfehlt, wenn man die hidusliche Eucharistiefeier nur als eine
Notlésung oder einen Ersatz ansehen wollte. Sie sollte dort, wo es auch eine
Kirche gibt, normalerweise nicht am Sonntag oder an grofien Festen stattfinden.
Der Sonntag mufl vielmehr die ganze Gemeinde zusammenfithren. Zur haus-
lichen Eucharistiefeier bedarf es immer eines bestimmten Anlasses, so dafl keine
Verdrangung des Gemeindegottesdienstes vorliegt. Solche Anlisse sind etwa
die Geburt eines Kindes, ein Sterbefall, eine grofie Reise, der Hochzeitstag,
Geburts- und Namenstage, Dank fiir eine Taufe, fiir eine Genesung, Ein-
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fihrung von Katechumenen und vieles mehr. Selbstverstindlich ist die Familie
bei der hauslichen Eucharistiefeier offen fiir Verwandte, Freunde und Nachbarn.
Auch wenn man als Gast an der Eucharistiefeier im Hause einer Familie teil-
nimmt, hat man die tiefe Erfahrung, wie sehr die christlichen Glaubensgeheim-
nisse im Menschlichen verwurzelt sind.

Nicht nur der eigene Anlafi, sondern auch die besondere Form der hiuslichen
Eucharistiefeier ist zu heachten. Gut geeignet dazu ist der Hauptraum eines
japanischen Hauses, in dem es eine religios sammelnde Wandnische gibt. Bei
christlichen Familien bietet sie den besten Platz fir das Kreuz. In der Mitte
des Raumes stellt man einen Tisch auf, der auch sonst im Gebrauch der Familie
ist, und richtet alles zur Eucharistiefeier her. So entsteht keine pseudosakrale
Atmosphire, sondern eine Heiligkeit inmitten der Alltaglichkeit. Das Haus
wird nicht zur Kapelle gemacht. Die hdusliche Umwelt bewahrt auch vor fal-
schem Asthetizismus sowie vor einer ungemifien Distanz. Die Nihe Gottes wird
unmittelbar erfahren. Die Synthese zwischen Humanismus und Christlichkeit,
die so oft zu einer rein kulturellen Entleerung des Christentums gefiihrt hat,
mufl heute abgelost werden durch eine familienhafte Menschlichkeit, die wie-
derum den Gemeindegottesdienst neu belebt.

Fir die praktische Ausgestaltung der hduslichen Eucharistiefeier gibt es
unerschopfliche Mdglichkeiten aus der Religiositit der Familie. Die Haus-
gemeinde umsteht von drei Seiten den Altartisch, der Priester hat das Familien-
kreuz im Riicken. Der Hausvater kann ministrieren, seine Frau fir den Gesang
sorgen. Selbstverstindlich gehéren die Kinder dazu, die nach ihren Kriften
am heiligen Geschehen teilnehmen. Im Familienkreis ist man ohnehin fiir eine
»otorung” aus Kindermund nicht so empfindlich. Es ist denkbar, dafl die kurze,
personlich gehaltene Homilie auch von einem anderen als dem Priester gehalten
wird. Der héusliche Kreis duldet weder Passivitit noch falschen liturgischen
Aktivismus. Besondere Freude macht es den Studenten im Katechumenenstand,
wenn ciner von ihnen die Epistel, einer das Evangelium vortragt und alle
zusammen die Orationen beten. Der Firbittcharakter einer hauslichen Eucha-
ristiefeier wird besonders deutlich, wenn an den dafiir vorgesehenen Kanon-
stellen die Fiirbitten genau formuliert und ausgesprochen werden. Im Rahmen
der hiuslichen Eucharistiefeier wire auch, da jede Verunehrung ausgeschlossen,
der Kommunionempfang in die geéffneten Hande und unter beiden Gestalten
wieder moglich. Nach beepdeter FEucharistiefeier folgt sinnvollerweise im
gleichen Raume das Familienmahl, so dafl die Erinnerung an die altchristliche
Agape aufkommt. Der Priester und alle zur Eucharistiefeier Geladenen bleiben
als Gaste.

In einem Hause, wo man sich dann und wann zur Eucharistie versammelt, ist
das Leben ein anderes und ist auch das nichteucharistische Gebet ein anderes.
Die ganze alltégliche Lebenswirklichkeit ist vom Glaubensgeheimnis durchpulst.
Die Kinder wachsen anders auf. Niemand darf glauben, eine Hausandacht
vermége das gleiche wie eine hiusliche Eucharistiefeier. Dieser sollte vielmehr
neben dem groflen Gemeindegottesdienst immer mehr eine selbstindige Berech-
tigung zukommen. Wie es paradox wire, an einem Orte zuerst eine weitrdumige
Kirche zu bauen und dann die Menschen zu sammeln, so ware es auch paradox,
die Keimzellen der christlichen Fucharistiefeier spater wieder aufzugeben. Die
Eucharistiefeier im Hause ist ein Beitrag zur Vermenschlichung des Christen-
tums und zur religiosen Durchdringung der Welt.
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BESPRECHUNGEN
MISSIONSWISSENSCHAFT

DupeyraT, ANDRE: 21 [Jahre bei den Kannibalen. Aus dem Franzésischen von
Adolf Heine-Geldern. Herold-Verlag / Wien-Miinchen 1959, 176 S. 12 Bild-
seiten. Leinen S 69.—

Vi., ein franz. Missionar vom Heiligen Geist, hatte iiber zwei Jahrzehnte
Gelegenheit, die Eingeborenen Neuguineas genau kennenzulernen. In lebens-
nahen Bildern fithrt er uns zu den Fuyughés und anderen Stimmen nordlich
von Port Moresby im heutigen Ap. Vikariat Yule Island. Manchmal wird die
Verlassenheit des Missionars inmitten von Menschen, die so wild und unergrind-
lich sein konnen wie ihre wildzerkliifteten Berge, unheimlich. Kommt hinzu die
endlose Zahl der Sprachen, verderbte Sitten und die Gegnerschaft der Zauberer.
Doch die Mithen der Missionare werden reichlich belohnt. Der ,Friede Jesu®
darf seinen Einzug halten bei diesen oft schwachen Menschen und mit ihm
Licht und Freude. Ein schones Missionshuch!

Miinster/Westf. P. Georg Lautenschlager CMM

HorINGER, 'JouHANNES: The art of teaching Christian Doctrine. The Good News
and Its Proclamation. University of Notre Dame /Indiana 1957. 278 S.

Es ist unmoglich, in einer kurzen Rezension die grofle Bedeutung dieses fir
die gegenwirtige Katechese in den Missionen grundlegenden Werkes des be-
kannten Autors darzulegen. Es sei daher wenigstens auf einige besonders wich-
tige Momente aufmerksam gemacht. Das Werk, das die Grundfragen der gegen-
wirtigen Katechese erdrtert, ist in vier Kapitel gegliedert. Das 1. Kapitel handelt
von der Aufgabe der Katechese, von dem zentralen Thema — dem Mysterium
Christi — und dem Hauptziel — der Teilhabe am Mysterium Christi —, das
durch die biblische Unterweisung, durch die Liturgie und durch den Katechismus-
unterricht erreicht werden soll. Im 2. Kapitel wird die Tragweite der rechten
Ordnung des Lehrstoffes begriindet. Durch die Ordnung und Gliederung des
Lehrstoffes ist es bedingt, ob das zentrale Thema und ob die entscheidenden
Ziele der Unterweisung gentigend und wirkkréftig gelehrt werden. Das 3. Ka-
pitel bietet in einer groflartigen Konzentration eine zusammenfassende Dar-
stellung der gesamten Glaubenslehre. Alle Wahrheiten werden unter dem Aspekt
der Liebe Gottes zum Menschen und der antwortenden Liebe des Menschen zu
Gott zusammen geschaut. Das letzte Kapitel ist dem Problem der rechten Aus-
bildung der Verkiindiger gewidmet.

Das Buch ist die Frucht eines lebendigen theologischen Denkens und einer
jahrelangen Erfahrung. Es ist erwachsen aus Vortrigen, die der Autor in den
USA gehalten hat, und . beriicksichtigt entsprechend die dortige katechetische
Situation. Was immer aber der Autor, der Professor am Institute for Apolo-
getics in Manila ist, iber die gegenwirtige Lage und Aufgabe der Katechese
sagt, trifft in besonderer Weise auch fiir die Missionen zu, Jeder, der in der
katechetischen Arbeit in den Missionen steht oder sich mit ihren Problemen
zu befassen hat, wird dieses Buch mit reichem Gewinn lesen. Da die grund-
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legenden kerygmatischen Anliegen mit der augenblicklichen Praxis konfrontiert
werden, ist die Darstellung immer lebendig und in einem guten Sinn aktuell.
Dieses Werk ist gespeist aus den besten Kriften der liturgischen und kate-
chetischen Erneuerung unserer Zeit. Wenn die katechetische Unterweisung in den
Missionen sich von ihm inspirieren laft, ist sie auf dem sicheren Weg einer
echten Erneuerung.

Problematisch scheinen mir folgende zwei Punkte zu sein: 1. Die Lehre von
der Kirche darf nicht, wie H. es tut (111), vor der Lehre vom HI. Geist stehen;
die Begriindung H.s, daf der Geist die Kirche vollende, iibersicht die noch
wichtigere Tatsache, dafl der Geist die Kirche tberhaupt erst ermdglicht und
ins Leben ruft. — 2. In dem Kapitel von den letzten Dingen (148 ff) vermifit
man die Wahrheit, dafl Christus durch die Parusie das ewige Reich der Herr-
lichkeit herbeifithrt, das ,die Wiederherstellung aller Dinge* bedeutet. Es han-
delt sich dabei um eine Wahrheit, die dem heutigen Menschen in neuer Weise
verkiindet werden muf}, wie es z. B. im neuen deutschen Katechismus so vor-
trefflich geschieht.

Miinster Th. Filthaut

Katholisches Missionsjahrbuch der Schweiz 1960. Selbstverlag des Schweize-
rischen Katholischen Akademischen Missionsbundes / Freiburg (Schweiz), Spital-
gasse la. 96 S.

Das wieder unter verantwortlicher Redaktion des rithrigen Dr. P. Walbert
Bithlmann erschienene Jahrbuch handelt iiber den Beitrag der katholischen
Schweiz zur Mission, d. h. iiber den Beitrag zur Entwicklung der Entwicklungs-
linder (Arztliche Mission, Schulwesen, Presse usw.), die Schweizerischen Mis-
sionsinstitute, das Schweizerische Missionspersonal, Hilfswerk und Hilfsaktion
und das Schweizerische Missionswesen. Es folgen eine SKAMB-Chronik von
1959/60 und andere Beitridge sowie eine Missionsbibliographie der katholischen
Schweiz.

Thomas Ohm

Steyler Missionschronik 1959. Steyler Verlagsbuchhandlung / Kaldenkirchen 1959.
208 S. mit 80 Bildseiten, DM 9,80

Der Gesellschaft des Gottlichen Wortes gebiihrt herzlicher Dank, diese Chronik
in trefflichster Gestalt und zu niedrigem Preise herausgegeben zu haben. Hier
haben wir es mit einem Werke zu tun, das dem missionarischen Apostolat in
den breitesten Schichten vorziigliche Dienste zu leisten vermag, Man mufl gerade
diese Aufgabe als die vordringlichste angesichts der missionarischen Gesamt-
aufgabe betrachten. Es geht darum, den heimischen Katholizismus missionarisch
starkstens zu aktivieren; das aber ist nur moglich, wenn zunichst einmal ein
zureichender Einblick in die Lage und Aufgabe der Mission vermittelt wird.
Dazu ist diese Chronik vorziglich geeignet. Sie erfillt nicht nur in ihrer Anlage
und Haltung und in eigenen Aufsdtzen die missionswissenschaftlichen Anspriiche;
sie spricht in ihrer zeit- und lebensnahen Publizistik alle empfinglichen Gldubi-
gen an und vermag auch diejenigen aufzuriitteln, die in satter materieller und
gar kirchlicher Besitzesseligkeit die Zukunft am unheilvollsten gefihrden. So
iberlegen das Anliegen der Kirche in dieser Zeitenstunde darzustellen, verrit
ein Verstindnis unserer kirchengeschichtlichen Gegenwart, das auch die Missions-
theologie hoch einzuschitzen hat, und zugleich das leider nicht oft anzutreffende
Vermégen, dieser klaren Erkenntnis zum klugen, praktischen Einsatz zu wver-
helfen. Darin liegt das Hauptverdienst dieser Chronik.
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Sie stellt ein prachtiges Selbstzeugnis der Gesellschaft des Gottlichen Wortes
dar, die im Umfang ihrer Wirksamkeit und in der Fiille ihrer apostolischen
Kraft immer schon allen Kundigen hochste Achtung abforderte. ,Vivant sequen-
tes!“ mochten wir dieser Chronik vom Jahre 1959 wiinschen, aber auch den
anderen apostolischen Gemeinschaften nahelegen, &hnliche eigene Chroniken
vorzulegen. Wir halten sie fir den Durchbruch auf breitester Front hinein in
die kirchliche Zukunft fir unerldfilich,

Duderstadt R. Kleine

Vromant, G., CICM — Bowncaerts, L., CICM: lus Missionariorum. Vol. I:
Introductio et Normae Generales. Editio secunda aucta et emendata. Editions
de Scheut / Bruxelles; Editions Desclée de Brouwer / Bruges-Paris 1959, X,
316 S., 150 BFr (= Museum Lessianum — Section Théologique N. 32).

In der bekannten Vemomant-Serie ist der erste Band, der schon lidngst ver-
griffen war, jetzt in Neudruck verdffentlicht. Die Einteilung des Werkes ist un-
verdndert geblicben. Nach den ,Prolegomena®, in denen das Missionsrecht als
solches dargestellt wird, folgt der zweite Hauptteil: ,De iure et officio fidei pro-
pagandae®. Hieran schlieft sich der Codex-Kommentar an, der etwa Zweidrittel
des Bandes beansprucht.

Ich habe mir die Mithe genommen, eine genaue Vergleichung mit der ersten
Auflage durchzufithren. Dabei fallen zwei Dinge besonders auf:

1. Die beiden ersten Hauptteile sind fast unverdndert nachgedruckt. Zwar wird
in den Anmerkungen einige neue Literatur zitiert; diese hat aber offenbar
keinen einzigen Einfluf auf den Text auszuiiben vermocht. Eine Ausnahme
mufl dabei gemacht werden fiir Papst Pius XIIL: nicht nur ist die Zahl der
papstlichen Zitate iiberhaupt betrdchtlich grofler als in der ersten Auflage, son-
dern der Vf. vertritt fortan auch die Auffassung, dafl das Objekt der Missions-
titigkeit die Einpflanzung der Kirche sei. Die Reihe ,Documenta pontificia®
wurde um etwa 60 Nummern vermehrt und auch die Literatur-Ubersicht ist
bedeutend ausfihrlicher geworden (aber nicht frei von Fehlern, wie z. B. Span-
ner statt Specker, Woesten statt Voesten, usw.). Dall eine Bemerkung iber den
Ursprung der ,Canones Hippolyti* mit einem Hinweis nach Van Hove belegt
werden muf} (S. 88), u. 4., macht einen mehr oder weniger komischen Eindrudk.
Es hat, glaube ich, keinen Zweck, weiter auf diesen ersten Teil des Werkes
einzugehen, der noch immer eine Art Zusammenfassung bzw. Verarbeitung der
»Prolegomena® und der ,Pars prima® des ,Jus Missionarium® GRENTRUPS ist,
Druckfehler nicht ausgeschlossen (z. B. der Titel der Arbeit von Arens: Hand-
buch der katholischen Mission — statt: Missionen; Grentrup S. 86, Anm. 2; Vro-
mant 1. Aufl. S. 66, Anm. 1; 2. Aufl. S. 79, Anm. 23).

2. Weiterhin fillt auf, dafl der Codex-Kommentar tatsichlich viel besser und
ausfiihrlicher geworden ist. War die erste Auflage zum Teil noch eine Auswahl
aus den ,Normae Generales®, so hat man in diesem Neudruc einen kur-
sorischen Kommentar von allen Canones, wie man den in einem guten Handbuch
erwarten darf. Original-Arbeit soll man dabei nicht verhoffen. Literatur wird
nur sparlich aufgefiihrt. Die Hinweise betreffen meistens nur einige grofiere
Werke, wie Van Hove, Michiels, Vermeersch-Creusen u. a. Zum Teil wird auch
hier der Text der ersten Auflage unverdndert nachgedruckt, wobei dann in den
Literaturnachweisen die neue Auflage der betreffenden Kommentare usw. be-
riicksichtigt wurde. Was speziell fiir Missionare wichtig sein kann, wird mit
groBer Sorgfalt bei den betreffenden Canones erwahnt. Den Bemerkungen zur
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ersten Auflage, wie sie z. B. Van Hove in den Ephemerides Theologicae Lova-
nienses (11, 1934, 432—433) gemacht hat, wurde Rechnung getragen.
Zusammenfassend kann m. E. gesagt werden, dafl die Vf. mit der Neuver-
offentlichung dieses Kommentars eine niitzliche Arbeit geleistet haben, um so
mehr, als sie sich jetzt weniger auf das ,Ius Missionariorum® beschriankt haben,
und sich mehr Miihe gegeben haben, vom allgemeinen Kirchenrecht aus, nebenbei
die Sonderbestimmungen fiir die Missionen zu verwerten. Das Werk wurde mit
einem ,Index Canonum® vermehrt, wihrend der ,Index Rerum® jetzt betrécht-
lich mehr Raum beansprucht als in der vorigen Auflage. Die Korrektur hitte
sorgfaltiger sein dirfen, vor allem was die Eigennamen betrifft und die Ortho-
graphie deutscher Literaturverweise (welche Schmidlin damals in seiner Bespre-
chung schon zu einer bosartigen Bemerkung veranlafiten — ZM 24, 1934, 291).

Nijmegen Dr. W. van der Marck OP

Why I Became a Missioner. Edited by Rev. George L. Kane. The Newman
Press/Westminster (Maryland) 21959, 246 pp. 3.25 Dollar

Der Herausgeber, Dircktor fiir religiése Erziehung und Berufswerbung in der
Didzese Antigonish (Neu-Schottland, USA), hat schon eine Reihe Werbeschriften
fir Priester- und Ordensberufe herausgegeben ((Uhy I Became a Priest, WWhy
I Entered the Convent, Why I Became a Brother, Lay Workers for Christ etc.).
Wie sehr er bei der Auswahl der Berichte fiir seine Landsleute das Rechte zu
treffen weiff, zeigt die zweite Auflage des vorliegenden Buches, die schon nach
einem Jahr erscheinen konnte. Sieben Priester, acht Schwestern, zwei Briider
und drei Laien (einer verheiratet) erziihlen den Weg ihrer Berufung zur Mis-
sionsarbeit. Diese Wege sind so verschieden wie die Charaktere der einzelnen
Schreiber. Es sind ausgezeichnete Berichte darunter und iiberall spiirt man die
grofie Liebe zur Mission. In einer Anmerkung wird vor jedem Bericht ein kurzer
Lebenslauf des Schreibers geboten. Der ehemalige Generalsuperior von Mary-
knoll, Raymond A. Lane, schrieb eine Einfiithrung zum Ganzen.

Miinster/Westf. P. Georg Lautenschlager CMM

RELIGIONSWISSENSCHAFT

ANDERSSON, ErramM: Messianic Popular Movements in the Lower Congo. Studia
Ethnographica Upsaliensia. XIV. Almqvist & Wiksells Boktryckeri AB/Upsala
1958, XIII + 287 S.

Es ist erfreulich, daff die Untersuchungen iiber prophetisch- messianische Volks-
bewegungen in den Missionslindern sich mehren. Mégen in solche Bewegungen
abergliubische, sektiererische, machtpolitische, eigenniitzige Elemente mit hinein-
spielen, sie sind vielfach doch auch echte Offenbarungen unverbrauchter Religiosi-
tat und genuiner Ausdruck einer nicht ohne weiteres nach unsern Mafistdben zu
messenden Eingeborenenpsychologie. Insofern kann der Vergleich mit ihnen eine
Bereicherung unserer noch immer viel zu starren Missionsmethodik sein.

Dr. Anpersson, Mitglied der schwedischen Missionsgesellschaft, sammelte das
Material fir die vorliegende Arbeit wihrend seines zweiten Afrikaaufenthaltes
(1945—1949). Er selber bedauert, die Staatsarchive in Brazzaville und Léopold-
ville nicht eingesehen zu haben; doch vermag er sich neben den zahlreichen dies-
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beziiglichen Publikationen auf die Archive der schwedischen Missionsstationen
und die unmittelbaren Berichte schwedischer, englischer und amerikanischer Mis-
sionare und vieler Eingeborener zu stiitzen. Die fleifige Verarbeitung und kri-
tische Sichtung der zahlreichen, auch katholischen, Literatur fillt besonders an-
genehm auf, wenn damit die Stellungnahme des Autors auch nicht fiir jeden
Punkt der schwierigen Fragenkomplexe unterschrieben werden soll.

Den Kern des Buches bilden der Kimbangismus und der ihm nahestehende
Ngunzismus (3.—5. Kap.) und die Ngunza-Khakibewegung (7.—9. Kap.). Das
6. Kap. behandelt die von Matswa ausgeloste ,Amicale Balali“-bewegung und
die fast sensationell aufgemachte und mit Enthusiasmus aufgenommene Predigt
der Heilsarmee, das 10. Kap. die erst im letzten Jahrzehnt aufgetretene Munku-
kusa- oder Munkungunabewegung. Der Darstellung und gerechten Wiirdigung
der jeweiligen Prophetengestalten lifit der Verfasser viel Liebe angedeihen,
aber auch die historische Entwicklung der einzelnen Bewegungen, ihre Organi-
sation und ihre Lehren finden einen angemessenen Raum. Von groflem Wert
sind das 11. und 12. Kap. iiber die ,messianischen Bewegungen als ethnogra-
phisches und soziologisches Problem® und die ,dufleren Einflisse auf die mes-
sianischen Bewegungen®. Uberrascht ist man, die einleitend gebotene geschicht-
liche Darstellung der katholischen und protestantischen Mission im Kongo unter
der Uberschrift ,Incipience of the Prophet Movement in the Earlier Missions®
zu finden, und auch, dafl die Darstellung der katholischen Missionsgeschichte
durch den sonst so belesenen Autor nichts anderes ist als ein Exzerpt von E, We-
bers ,Die portugiesische Reichsmission im Kénigreich Kongo®.

St. Augustin Karl Miiller

Guarigria, GueriELMO: Prophetismus und Heilserwartungs-Bewegungen als
vilkerkundliches und religionsgeschichtliches Problem. Wiener Beitrige zur Kul-
turgeschichte und Linguistik (Veroffentlichungen des Institutes fiir Volkerkunde
der Universitit Wien) XIII. Bd. Hrsg. von W. Koppers. Verlag Ferdinand
Berger Horn/Wien 1959, 322 S.

Der Verfasser hat sich bereits bekannt gemacht durch verschiedene Veroffent-
lichungen iiber den vorliegenden Fragenbereich, so iiber den russischen Mes-
sianismus, iiber den orientalischen Chiliasmus und das messianische Bewuf}t-
sein Rufilands, sowie tiber Prophetismus und Heilserwartungs-Bewegungen bei
Naturvolkern und in den niederen Kulturen. Sein neues Buch hier bietet die
erste Gesamtdarstellung der prophetischen und messianistischen Bewegungen,
die sich bei zahlreichen Vélkern, namentlich durch Beriihrung mit Zivilisation
und Christentum in mannigfachen Formen entwickelt haben. Im 1. Teil wird
zunichst ein Uberblick iiber die Entwicklung des Messianismus und Prophetis-
mus im biblischen und auflerbiblischen Bereich, in Hochkulturen und insbeson-
dere bei Naturvilkern gegeben; ihr Wert und ihre Funktionen werden heraus-
gestellt und im Vergleich mit dhnlichen Phdnomenen, wie Divination, Magie,
Schamanismus und Heilbringer-Glaube, ihre Grundziige abgegrenzt. Der 2. Teil
bietet eine eingehende Analyse von tiber 250 Heilserwartungs-Bewegungen nach
den ihnen zugrunde liegenden Vorstellungen und Motiven und ihren typischen
Grundtendenzen. Im 8. Teil werden die wichtigsten Faktoren des Ursprungs der
prophetischen und messianistischen Bewegungen entweder im Kontakt mit den
Weiflen oder in der religiosen Mentalitat der Naturvolker oder in ihren psycho-
logischen Tendenzen bzw. in deren gemeinsamem Zusammenwirken aufgezeigt
und zwar, um ein vollstindiges Bild davon zu ermdglichen, unter kulturell-
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sozialem, politischem, religitsem und psychologischem Aspekt. Die Unter-
suchung bezieht sich vor allem auf die Erscheinungen des sozialen Prophetis-
mus in den niederen Kulturen, wo Propheten eine auflerordentliche Heilsbot-
schaft ihren Anhéingern oder ihrem Volk beizubringen und auszulegen suchen.
Mit Recht wird dabei als der beste Weg fiir eine synthetische Betrachtung der
in Frage kommenden Bewegungen die vergleichende Methode gewdhlt. Die
Arbeit kommt zu folgenden wesentlichen Ergebnissen: Der prophetische Heils-
erwartungsglaube kommt iiberall auf der Erde bei Hoch- und niedrigen Kulturen
vor. Bei den schriftlosen Vélkern zeigt er sich meist nach dem Kontakt mit der
weiflen Zivilisation mit nach der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft
gerichteten Tendenzen. Beziiglich der Vergangenheit wird eine Wiederbelebung
der urspriinglichen Frémmigkeit gefordert, fiir die Gegenwart ein Synkretis-
mus erstrebt und fiir die Zukunft messianistische Erwartungen ausgebildet. Eine
wichtige Rolle dabei spielen die Propheten, die Medizinmanner und Zauberer,
aber auch vom Christentum und Islam oder anderen Hochkulturen beeinflufite
Personen sein koénnen. Als innere Wirkfaktoren kommen in Betracht der Kultur-
kontakt mit der weiflen Zivilisation und die Enttduschung dariiber, sowie
mystische und mythische Mentalitdten und psychologische Zustinde. Viele Heils-
erwartungshewegungen konnen in ihren revolutioniren Tendenzen als be-
ginnende Nationalismen betrachtet werden. — So vermdgen diese Kenntnisse —
das ist der eminent wichtige Ertrag dieser Untersuchungen — fiir das Verstédnd-
nis und die Beurteilung heutiger revolutiondrer nationalistischer Stromungen in
verschiedenen auflereuropdischen Lindern von grofiter Bedeutung zu sein. An-
schauliche Tabellen und Karten zur Illustration des Textes, ein umfangreiches,
sorgfiltiz zusammengestelltes Literaturverzeichnis, sowie ein Personen- und
Sachenindex erhohen den wissenschaftlichen Wert des Buches und erleichtern
seine praktische Handhabung. Diese wertvollen volkerkundlichen Untersuchungen
und Ergebnisse werden bei Ethnologen, Religionswissenschaftlern, Soziologen,
Missionaren und allen, die sich mit dem Problem des Kontaktes zwischen den
Hochkulturen und den primitiven und unterentwickelten Vélkern beschiftigen,
grofites Interesse finden.

Wiirzburg Josef Hasenfufi

Jovy, Eucene: Begegnung mit dem lebendigen Gott. Der Weg zum Glauben.
(Bibliothek Ekklesia. Eine Reihe iiber religiése und historische Themen, hrsg.
von Daniel-Rops, 16. Bd.) Pattloch/Aschaffenburg 1960, 127 S.

Das Buch spricht nicht nur den abendléndischen Menschen an, dem Materialis-
mus, Rationalismus und Atheismus den Glauben erschweren. Es ist auch fir
jene Missionsvolker giiltig, die mit westlicher Kultur und Wissenschaft der
Entartung des Geistes durch pseudo-wissenschaftliches Denken (51) verfielen.
Obwohl die Initiative des Glaubens bei Gott liegt und als Geschenk deutlich
wird, dispensiert dies keineswegs von der menschlichen Bemithung um den
Glauben in der immer wieder neuartigen und tiefer verpflichtenden Begegnung
mit dem lebendigen Gott. Dafl es nur Existenz im Bezug zur Transzendenz gibt
(K. Jaspers), mochte das Buch dem suchenden Menschen bewufit machen. Da der
Glaube an Christus vielfach iiber den Kontakt mit glidubigen Menschen fiihrt,
macht dies die Verantwortung offenbar, die dem abendlindischen Christen
auferlegt ist in der Berithrung mit dem nichtchristlichen Studenten unserer
Universititen.

Wimbern/Ruhr Schw. Helenis Held SSpS
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JuneMmann, J. A.: Symbolik der katholischen Kirche. Mit Anhang von E. Sauser.
In der Reihe: Symbolik der Religionen, hrsg. v. F. Herrmann. Anton Hierse-
mann/Stuttgart 1960, 100 S.

In der aller Beachtung werten Reihe ,Symbolik der Religionen® liegt nun
auch die Abhandlung des bekannten Innsbrucker Liturgiewissenschaftlers J. A.
JunemaNN iiber die Symbolik der katholischen Kirche vor. Mit der Zuverlassig-
keit, die man von ihm gewohnt ist, legt J. das historische Material aus der
christlichen Frithzeit, der Spatantike, dem Mittelalter und der Neuzeit dar. Die
Geschichtlichkeit des Glaubens wird auf diese Weise an einem wesentlichen
Orte innerhalb des Katholischen erkennbar. Die Erérterung der Problematik
der Gegenwart, die stark bestimmt ist durch die Einsichten und praktischen
Erncuerungen der liturgischen Bewegung, weist auf die verschiedenen Tenden-
zen hin, welche die Suche nach einer giiltigen Form auch und gerade innerhalb
der katholischen Symbolik zum Ausdruck bringen. Konservativismus, die Be-
mithung um Riickkehr zu frihchristlichen Zeichen und Riten sowie der Versuch
einer Entwicklung der Symbolik ,nach vorn“ im Sinne der ,Sachlichkeit der
Gegenwart“ stehen sich nach wie vor mehr oder weniger animos gegeniiber.
Iin ganzen ist ein gewisses Ernsternehmen der urspriinglichen Gestalt der Sym-
bole als ermutigende Erscheinung nicht mehr zu tibersehen. Freilich gilt dies im
allgemeinen fir den romanischen Raum weniger.

Besonders empfohlen sei der stattliche ,Anhang® (S. 55—95), in welchem
Ekkart Sauser sich speziell mit der Symbolik des Kirchengebaudes beschaftigt.
Sauser beriicksichtigt dabei ebenfalls die historisch-chronologische Folge. Was
iber die Tier- und Pflanzensymbolik im christlichen Kultraum gesagt wird,
diirfte vor allem deswegen interessieren, weil an diesen kiinstlerischen Stil-
formen die Verschmelzung des Glaubens mit dem ,Natiiilichen®, will sagen:
mit dem Geschopflichen und auch dem nicht spezifisch Christlichen deutlich
sichtbar ist.

Die beiden gelehrten und lehrreichen Abhandlungen dieses Buches legen die
Fragen nahe, ob es nicht an der Zeit sei, die mittelalterliche Symbolik, die zu-
meist noch dominierend ist, mehr und mehr zu verlassen; ob es theologisch
moglich sei, ein Minimum an Symbolik herauszuschilen, welches bei der
Akkommodation unserer Theologie an fremde Kulturen unaufgebbar bleibt; ob
und in welchem Mafle es moglich sei, gewisse Bilder und Riten aus fremden
Kulturen zu assimilieren, um eine indisch-christliche, afrikanisch-christliche
Symbolik u. 4. zu erhalten. (Wir denken z. B. an den Speer, den Kopfschmudk,
die Lotosbliite, das buddhistische Stirnzeichen.) Gibt es eine Symbolik, die in der
»cinen Welt® allgemein sein kann? Wo liegen hier Mdglichkeiten und Grenzen?

Miinchen Heinz Robert Schlette

Menscuing, Gustav: Die Religion. Erscheinungsformen, Strukturtypen und
Lebensgesetze. Curt E. Schwab/Stuttgart 1959, 409 S., gb. DM 26,—.
MenscHiNG verdffentlichte 1938 eine vergleichende Religionsgeschichte, deren
zweite Auflage 1949 erschien. An deren Stelle tritt das vorliegende Werk, das
eine Zusammenfassung, Uberschau und Weiterfihrung fritherer Arbeiten gibt
und insofern eine Ernte und einen Abschluff darstellt. Genannt werden: Das
heilige Schweigen, 1926 (271); Die Idee der aktuellen Sinde in der Religions-
geschichte, 1931 (151, 245, 246); Zur Metaphysik des Ich, 1934 (246); Das heilige
Wort, 1937 (226); Die Soziologie der Religion, 1947 (139, 178, 278, 279, 314,
820, 346); Die Indische Kastenordnung, 1948 (43); Gut und Bose im Glauben
der Volker 21950 (276); Toleranz und Intoleranz, 1953 (348); Toleranz und
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Wahrheit in der Religion, 1955 (348, 359); Das Wunder im Glauben und Aber-
glauben der Volker, 1956 (1957?) (135, 222); Tradition und Neuschépfung, 1957
(521); Die Sohne Gottes, 1958 (225). Ebenso bezieht er sich auf und referiert er
uber andere Forscher, etwa Otto (377) oder James (237).

Unter Religion versteht M. ,die erlebnishafte Begegnung mit dem Heiligen
und das antwortende Handeln des vom Heiligen bestimmten Menschen“ (18, 19,
376). Er bemiiht sich, ,ein mdglichst unfassendes Bild der Religion zu geben,
ihrer Erscheinungsformen, Strukturtypen und Lebensgesetze® (9). Nach diesen
Gesichtspunkten ist das Werk aufgebaut, das ,der lebendigen Wirklichkeit der
Religion durch Vergleichen und Verstehen gerecht werden will® (11), und inso-
fern eine ,Typologie, Soziologie und Phanomenologie der Religion“ gibt (80),
dic er, mit gutem Recht, durch eine Religionsgeographie vervollstindigt sehen
mochte (126). :

In der Typologie legt er Wert darauf, die spezifische Lebensmitte heraus-
zuarbeiten, ,unter der er die jeweilige Besonderheit sowohl der Begegnung
mit dem Heiligen als auch der Antwort auf sie versteht® (20). Das ist deswegen
wichtig, weil ,die Welt so ist, wie sie gefuhlt wird® (23), wodurch dem Rationa-
len seine Schranken gesetzt sind.

Der Reichtum der Religion wird wohlgeordnet und durchsichtig dargeboten,
mit der Sorgfalt und Zuriickhaltung, die der Gegenstand, und mit der Klarheit,
welche die Wissenschaft erfordert. Besonders der Schlufl iiber die Einheit der
Religion zeigt das besonnene Urteil und den niichternen Optimismus des Ver-
fassers.

Es liegt an der Technik der Zusammenfassung, dafl sie in Stil und Darstellung
sichtbar wird. Das umfangreiche und gut gegliederte Literaturverzeichnis (381—
398) wire leichter auszuwerten, wenn auch innerhalb des Textes die Belege
genau gegeben wiirden; das ist zum Teil der Fall (32, 33, 36, 43, 51, 60, 61, 66,
68, 69, 83, 88, 92, 95 . . .), zum Teil aber auch nicht (22, 24, 25, 26, 30, 31, 34,
36, 42, 43, 49, 54, 74, 78, 86, 88, 92, 98 . . .). Die ,verwirrende Fiille® (22) ist
wohl iibersteigert ausgedriickt in uniibersehbar (261, 267), ungeheuer (83, 225),
zahllos oder unzédhlig (176, 196) und unendlich (20, 307). Fir ,im Vehikel® (325)
kontne man ,mit Hilfe von®, fiir ,Heil schliefilich® (58) ,schlieflich Heil®
selzen. Zu erwidgen wire, ob nicht das Kapitel iiber das Wesen der Religion
(17—22) vor den ersten Abschnitt zu nehmen wire, da es fiir den ersten und
zweiten Abschnitt gemeinsam gilt. Im Index fehlt unter Mensching 245, 278.

Druckfehler: 332 Vajurveda] Yajurveda; 381 Penard] Pinard.

Miinster Antweiler

VERSCHIEDENES

BierBauM, Max: Niels Stenson. Von der Anatomie zur Theologie. 1638—1686.
Aschendorff/Miinster 1959, 160 S., 9 Bildtafeln, kart. DM 10,80, Ganzl. DM 11,80.

Zu einem fruchtbaren Gespriach der Konfessionen miteinander hat der lautere
Charakter Stensons unserer Zeit manches zu sagen. Seine priesterlich-missiona-
rische Glut leuchtet wegweisend fiir alle, die in der deutschen Diaspora und
den Nordischen Missionen apostolisch wirken. Obwohl als Naturforscher dem

318



Sinnenfilligen zugewandt, verfiel St. nicht dem Materialismus, sondern blieb
metaphysisch aufgeschlossen (65). Dennoch erfihrt auch er trotz aller Wahrheits-
erkenntnis, dafi Glauben ein Werk der Gnade bleibt (64).

Wimbern/Ruhr Schw. Helenis Held SSpS

Erkenntnis und Wirklichkeit. Ein Zupméoiov  yeveShiaxéy mit Richard Strohal.
Herausgeber Ivo Kohler und Hans Windischer, Auslieferung durch das Sprach-
wissenschaftliche Institut der Leopold-Franzens-Universitdt/Innsbruck 1958,
278 S. (= Innsbrucker Beitrdge zur Kulturwissenschaft Band 5).

Prof. Dr. Ricaarp StrOHAL vollendete am 22. 8. 1958 das siebzigste Lebens-
jahr. Aus diesem Anlafl und in Verbindung mit der gleichzeitigen Emeritierung
des langjdhrigen Ordinarius fiir Philosophie, Psychologie und Pddagogik wurde
ihm von seinen Schiilern, Mitarbeitern, Kollegen und Freunden diese Festschrift
gewidmet. Sie enthdlt 12 Aufséitze iiber ,Erkenntnis und Wirklichkeit®, darunter
an der Spitze einen von STroHAL selbst iiber ,Parmenides und das Sein“, sowie
5 iiber die ,Formung des Menschen®; 2 weitere sind anderwarts erschienen. Es
ist unmoglich, auf die Aufsdtze im einzelnen einzugehen, und es wire ungerecht,
einzelne hervorzuheben, wenn man auch glaubt, feststellen zu konnen, dafi sie
sich nicht nur dem Umfang, sondern auch dem Gewicht nach unterscheiden. Nur
auf den Beitrag von StroHAL sei hingewiesen, der temperamentvoll ,glaubt,
dafl die unterschiedslose Ubersetzung sowohl des #v als auch des ecivar durch
den Ausdruck Sein eine sehr bedeutsame Einsicht verdunkelt, welche Parmenides
zum Ausdruck bringen will® (11), dem ,es besonders darauf ankommt zu zeigen,
daf nichts zwingt, die Darstellung des Parmenides so aufzufassen, als wolle er
eine Identitat des Denkens mit seinem Gegenstand behaupten, eine Deutung ...,
die dem richtigen Verstindnis véllig den Weg sperrt, der Einsicht ndmlich, dafl
Parmenides durch den Hinweis auf das Denken, auf das uns unmittelbar ge-
gebene Erlebnis des Denkens, sagen wollte, wo und wie wir das wahrhaft
Seiende erfassen® (17, 18); dem ,es scheint, dafl alles, was Parmenides in dieser
Sache sagt, aufs beste vereinbar ist, wenn wir cgoicx nicht als den Kugelkorper,

. sondern als Kugelfliche verstehen“ (23). Moge der Jubilarius es als eine
nachtrigliche Gabe betrachten, wenn ich vorschlage, die Zusammengehorigkeit
von Denken und Sein dahin zu verstehen, daff beides, Denkendes und Gedach-
tes, seiend sein, also in einem Gemeinsamen verwurzelt sein miissen, damit sie
sich begegnen kionnen, und daf das Bild von der Kugel besagen will, dafl das
gemeinsame Sein so wichtig ist, dafl daneben alle Unterschiede innerhalb des
Seienden belanglos werden.

Miinster/W. Antweiler

Revista de Historia de las Ideas, N. 1. Editiorial de la Cultura Ecuatoriana/Quito
1959. 289 S. (2mal jihrlich, Juni und Dezember; 4 Doll. Am.)

Das erste Heft einer neuen Zeitschrift, die im Auftrag des panamerikanischen
Institutes fir Geschichte und Geographie von einer besonderen Comision de la
Historia de las Ideas — Ex-Arzobispado 29. Tacubaya, México 18 D. F., Rept-
blica Mexicana — herausgegeben wird. Dorthin sind alle Anfragen zu richten.

Als Prdsident der genannten Kommission und zugleich als Redakteur zeichnet
Dr. Leopoldo Zea von Mexiko, dem 5 Redaktionsmitglieder und ein Beirat aus
verschiedenen Nationen beigegeben sind.

Nach einer Einleitung iiber die Gesamt-Organisation des Institutes und einer
Darlegung der Lage in verschiedenen Lindern und der Aufgaben der Kommis-

319



sion wird gesprochen von dem ersten panamerikanischen Seminar, das vom
8.—8. Dezember 1956 iiber den Gegenstand in San Juan auf Puerto Rico ge-
halten wurde. Dort wurde die Lage erdrtert, wurden Resolutionen gefafit und
die Ausgabe der Zeitschrift beschlossen. Die folgenden vierzehn Artikel geben
dort gehaltene Ponencias oder Referate wieder. ;

Der erste Vortrag von Arturo Ardao umreiflt den Begriff der Geschichte der
Ideen, wie er hier gemeint ist, kurz gesagt, der Ideen, die das Leben in Amerika
bestimmt oder sich daraus ergeben haben und in die Zukunft weisen.

Bis zur Emanzipation der latein-amerikanischen Staaten wurde die Philo-
sophie an den damaligen Universititen von meist in Spanien gebildeten, schola-
stischen Theologen vorgetragen. Sie folgte in allem den europiischen und
spanischen Verhaltnissen. sAber wie die Scholastik in Europa selbst ihre schop-
ferische Kraft verloren hatte, konnte sie sich gegen die neuen liberalistischen,
aufkldrerischen und positivistischen Zeitstromungen nicht durchsetzen. Und
wenn zundchst die religiése Grundhaltung blieb, so folgte die Entwicklung den
europdischen Ideen und fiihrte zu atheistischen Bestrebungen, zu Trennung von
Kirche und Staat, zum Ausschlufl des Religionsunterrichtes aus der Schule usw.

Es liegt auf der Hand, welche Bedeutung diese Entwicklung, wie sie sich zumal
in hoheren und niederen Schulen und in der Presse auswirkte, auf die religiose
Haltung des Volkes haben mufite, wie sie zu der heutigen Krise des Katho-
lizismus in Latein-Amerika gefiihrt hat. Wie wichtig ist es deshalb, diese
Wandlungen zu verfolgen! Zumal den katholischen Hochschullehrern obliegt
deshalb die wahrhaft apostolische Aufgabe, soweit es moglich ist, hier einzu-
greifen und eine Anderung anzubahnen. Dasselbe wiirde analog von den eigent-
lichen Missionsldndern gelten, wo auch die im Volke geltende Philosophie fiir
seine Empfanglichkeit gegeniiber dem Evangelium weitgehend mafigebend ist.
Auch da miissen christliche Philosophen die Briicke zu schlagen suchen. Sie miis-
sen sich bemiihen, die berechtigten Anliegen der heidnischen Vélker und ihrer
philosophischen Systeme zu verstehen, ihre Werte, wie ihre Gedankenfehler
klarzustellen. Das ist die notwendige Akkommodation, die in allem ausgeht
auf die Losung der Frage nach der Wahrheit!

Walberberg P. Benno Biermann OP
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