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DAS MISSIONSZIEL DES APOSTELS PAULUS
von Lic. theol. Odo Haas OSB

Im Anschluf} an den Auftrag von Damaskus konnen wir vermuten, dafl
Paulus sein Missionsziel vom Anfang seines apostolischen Wirkens
an im Auge hat. Was sieht er aber als sein Ziel an? Im Brief an die
Romer spricht er den langgehegten Wunsch aus: ,Seit langen Jahren habe
ich die Sehnsucht, zu euch zu kommen, sobald ich nach Spanien reise®
(Rom 15,23 f). An dieser Stelle im 15. Kap. (V 24 bzw. 29) spricht Pau-
lus einmal offen von seinem Fernziel. Sooft er sonst auf Missionsplane
zu sprechen kommt?, steckt er nur die nichsten Etappen seines Wirkens
ab. Diese aber greifen nicht auf weite Sicht iiber seinen augenblicklichen
Aktionsradius hinaus. Hier geht Paulus von der Gewohnheit ab, die er
in seinen vorausgehenden Briefen (wie auch in den nachfolgenden) pflegt.
Ganz konkret setzt er sich Spanien als Ziel seiner Wirksamkeit.

1. Die Spanienreise

Welche Absichten verfolgt er dabei? Als duflere Ursache nennt Pau-
lus, dafl er keinen Platz mehr in den Gebieten seiner bisherigen Tétig-
keit, in Asien, Makedonien und Achaia, hat (Rém 15, 23). Kilikien (Gal
1, 22), Galatien (Gal 1, 8), Mysien (2 Kor 2, 12), ganz Kleinasien (Kol 1, 6)
und Makedonien (2 Kor 8, 2) hat er erschlossen. Die gesamten Hauptstadte
dieser Provinzen hat er bereist, die Heilsbotschaft verkiindet, Kirchen
gegrindet. Auch in Europa richtet Paulus in wichtigen Zentren seine
christlichen Stiitzpunkte ein. Seine Briefe dorthin erweisen die Frucht-
barkeit der Gemeinden. Achaia weifl er im Augenblick, da er den Romer-
brief verfafit, trotz aller Spannung, auch wieder im rechten Glauben und
in der Zucht geeint. In Ephesus, der michtigen Metropole Asiens, hat sich
ihm ,eine einflufireiche Tir® (I Kor 16,9) gedffnet. So kann er mit
Recht sagen, er habe ,von Jerusalem im Bogen bis Illyrien die Heils-
botschaft des Christus zur Vollendung gebracht® (Rom 15,19).

Damit behauptet der Apostel nicht, daf er allen Menschen in diesen
Gebieten das Evangelium schon gekiindet habe2. Wenn er den Grund-

1 Vgl. 1 Kor 16,5—10: 2 Kor 1,15 f; Phil 2,24; Phm 22

* Ein Beweis dafiir ist Kol 2,1. Dort spricht Paulus zu Glaubigen, die ,ihn“
personlich noch nicht kennen. In diese Gebiete von Kol wird er wahrend seines
Aufenthaltes in Ephesus seine Mitarbeiter gesandt haben, oder Leute des ephe-
sinischen Hinterlandes kamen in der Hauptstadt zum Glauben und verbreiteten

1

1 Missions- und Religionswissenschaft 1964, Nr. 1



satz, ,nirgends die Heilsbotschaft zu kinden, wo Christus schon bekannt
ist, um nicht auf fremdem Grund zu bauen®, hier anwendet, so konnen
wir annehmen, dafl andere Missionare alle jene von ihm nicht bereisten
Gebiete betreuen®. So kann er den Linderkranz von Jerusalem iiber
Asien, Makedonien bis Achaia als fiir den Herrn gewonnen betrachten.
»Lange Jahre schon“ (Rém 15,23) sehnte er sich, nach Rom zu kommen.
Aber erst jetzt ist der Zeitpunkt einer neuen Missionsreise gekommen.
Bisher wurde er ,durch vielerlei aufgehalten®.

Nun hat Paulus Rom endgiltig auf sein Programm gesetzt. Warum
mag er sich gerade Rom aussuchen, da er doch in Rém 15,20 seine Ehre
darin sieht, ,nirgends zu verkiinden, wo Christus schon bekannt ist“?
Von Rom aber sagt er selbst (Rdom 1, 8), dafi der Glaube der Rémer schon
»in der ganzen Welt gerithmt wurde®“. Nach diesen beiden Stellen moch-
ten wir annehmen, Paulus sehe Rom nicht als geeignetes Terrain fiir eine
Missionierung durch sich an, als sei es keine neue Etappe auf seinem
Missionsweg. Spricht er doch davon, dafl er nur im Vorbeigehen (15, 24:
Stamopeudpevog, V 28: 8’ dudv ) diese lang aufgeschobene Sehnsucht stil-
len wolle. Er scheint Rom nur als Sprungbrett fiir die Spanienmission
anzusehen, als eine Ausgangsbasis fir die Fahrt und die neue Wirk-
samkeit .

Dieser Annahme stehen jedoch die Verse Rim 1,11—13 entgegen.
Da spricht er als Missionar seine Sehnsucht aus, nach Rom zu kommen.
Das heifit aber, dafl er nicht blo aus einem praktischen, dufleren Grund
seine Romreise seit langer Zeit schon geplant hat. Nun mochte er die
romischen Christen ,kennenlernen® (V 11), um ihnen ,eine geistgewirkte
Gnadengabe zu (ihrer) Stirkung mitzuteilen®. Was meint Paulus mit
dieser ,Gnadengabe“? Sicherlich hat sie etwas mit seinem Amt als
Apostel zu tun. Durch seine Predigt und seine charismatisch-autoritative
Paridnese bietet er den Romern Halt und Stirkung?’. So will er ihnen
gerade als Apostel beistehen und bei ihnen auch eine (Missions-) Frucht
ernten (V 13). Diese besteht nicht allein in einem gegenseitigen Sich-
Starken im Glauben. Nein, die von Paulus gewiinschte Frucht soll jener
,bei den iibrigen Heiden“ gleichen. Daraus geht hervor, dafl er als echter

nach ihrer Riickkehr in die Heimat selbst die Botschaft des Glaubens. Epaphras
(4,12) mag ein solcher Glaubensbote gewesen sein, da er sich um die Kolosser
und ,um die Briider in Laodicea und Hierapolis viele Mihe macht® (4,13).

3 Auch 1 Petr 1,1 weist auf Gebiete, die Paulus nur teilweise oder gar nicht
bereist hat. So miissen also dort Missionare neben Paulus gewirkt haben, von
denen uns nichts bekannt ist. Das gleiche gilt von Jakobus. Vgl. R. LiECHTENHAN,
Die urchristliche Mission, Zirich 1940, 59 f.

4 Vgl. Bauer, Worterbuch 1407: mgonéuneww = zur Weiterreise ausstatten mit
Lebensmitteln, Geld, durch Stellung von Begleitern, Beschaffung von Fahr-
gelegenheit usw.

5 Vgl. LietzmMANN, MicHEL z. St. ownpeiEewv wird auch I Thess 3,2.15 als Aufgabe
des Sendboten Thimotheus bei den Thessalonichern erwihnt.



Missionar nach Rom reist, nicht um eine Gemeinde zu grinden®, aber um
seinen speziellen Auftrag an die Heiden auch in Rom auszuiiben, zumal
vermutlich ein grofier Teil der rémischen Gemeinde aus Heidenchristen
bestand (vgl. Rém 11,18). So fithlt er sich als ,Heidenapostel® (Rim
11, 14) verpflichtet, auch diese ihm noch unbekannten Heidenchristen mit
seinem Evangelium vertraut zu machen”

II. Sakraler Missionsdienst

Dafl die 6stliche Ukumene bereits fiir das Evangelium erschlossen ist,
folgerten wir daraus, daffl Paulus in ,diesen (6stlichen) Gebieten keine
. Gelegenheit mehr fand® (Rom 15,23). Es drangt ihn nun weiter. Doch
fragen wir uns: Ist das der letzte Grund fiir dieses Dynamische in seiner
Missionstatigkeit? Gibt uns der Text neben diesem dufieren Anlafl noch
nihere Hinweise? Wieder wie so oft in bedeutenden Fragen nimmt
Paulus Bezug auf seinen Missionsauftrag.

Um diesen Auftrag klarer zu erkennen, schauen wir uns Rém 15,16
naher an: ,Soll ich doch geweihter Diener (Aettovpydv) Jesu Christi bei
den Heiden sein, der das Evangelium Gottes priesterlich verwaltet, damit
die Opfergabe der Heiden wohlgefillig werde, geheiligt in heiligem
Geiste.“ Ausgangspunkt all seiner Begriindung ist die Gnade Gottes, die
ihm verliechen wurde. Das Folgende zieht die Folgerung aus diesem Ge-
schenk, das gleichzeitig Auftrag ist. Danach weif sich Paulus als Aerzovpydy
Xowotob *Ineob eig & &9vy. Was Paulus damit sagen will, soll ein Ver-
gleich der sieben Stellen ® mit dem gleichen Stamm eitovpy-in den Briefen
des Paulus ermitteln®: Rém 13,6; 15,16.27; 2 Kor 9,12; Phil 2,17. 25. 30.

Von diesen sieben Stellen bei Paulus haben fiinf eine Bedeutung, die
mit ,Dienst, Dienstleistung® zu libersetzen ist oder damit in Verbindung

® Die romische Gemeinde wurde vermutlich nicht von einem Apostel gegriindet,
sondern von Judenchristen durch indirekte Missionierung von Mann zu Mann
in der Synagoge, wo auch Heiden (Proselyten) anzusprechen waren. Auch war
sicherlich keiner der ,Apostel* — also jene von Gott mit besonderer Vollmacht
fiir die Ausbreitung betrauten Briider — Griinder der rémischen Gemeinde. Das
gab Paulus als legitimiertem Apostel noch einen weiteren Anstof zu einem
Besuch (sonst hitte Paulus doch in seinem Brief auf jenen Griinderapostel an-
spielen miissen).

? Zwischen Rom 15,20 und Rom 1,11—13 bleibt cine gewisse Spannung bestehen.
Doch kann man Briefeingang und Briefschlufi nicht gegencinander ausspielen.
Es kommen vielmehr in diesen Stellen zwei verschiedene Aspekte der Missions-
tatigkeit des Paulus zum Vorschein: einmal die Verpflichtung, als Heiden-
missionar auch diese Heidenchristen in Rom anzusprechen, dariiber hinaus aber
auch der ,Ehrgeiz®, nicht auf dem Grund eines anderen aufzubauen (15, 20).
8 Hebrderbrief ausgenommen.

® Vgl. StraTHMANN TAWB 1V, 282—9238



steht1®, Die zwei verbleibenden Stellen Rom 15,16 und Phil 2,17 heben
sich diesen gegeniiber ab und sind deshalb auf ihren spezifischen Gehalt
hin zu untersuchen. Wohl konnte hier Astrovpyée auch eine Umschreibung
fiir S1dxovog sein in mehr profanem Sinne. Beriicksichtigen wir aber den
Zusammenhang von Rém 15,17, so ergibt sich als Ubersetzung die alt-
testamentlich-kultische Bedeutung in der Sepluaginta als ,heiliger Diener,
der den Dienst des Priesters ausiibt*. Dariiber hinaus erldutert das néchste
noch die Bedeutung von Aeitoupyds im sakralen Sinne. Paulus versteht
sich hier als Priester, von Christus eingesetzt, um fiir die Heiden seinen
Priesterdienst zu verrichten. Wie dieser Dienst zu verstehen ist, zeigt
Vers 16b: Nicht an Altiren hat er ihn zu erfiillen, sondern am Evan-
gelium Gottes, in der Verkiindigung. In Wort und Werk (V 18) soll er
die Heiden mit dieser Heilshotschaft vertraut machen und sie auf diese
Weise zum (Glaubens-)Gehorsam bringen (V 18). In dieser Vorbereitung
auf den Glauben hin besteht sein Opferdienst, damit bereitet er das Opfer
der Heiden. Bekehren sie sich ,von ihren Gétzen zu Gott® (I Thess 1,9),
so werden sie ,gottgefillig® (Rom 15,16). Im heiligen Geist werden sie
geheiligt (V 16) und werden so aus ihrer heidnischen Unreinheit heraus-
gehoben, werden fahig, als reiner, heiliger Gegenstand Gott zum Opfer
zu dienen™.

Nach diesen Worten sieht Paulus seinen Missionsdienst in einem
kultischen Bilde #, und zwar in dem héchsten, das ihm aus seiner jiidischen
Begriffswelt heraus zur Verfiigung steht. Er selbst bringt als heiliger
Opferpriester in seinem Missionswirken die Heiden Gott als Opfer dar.
Der folgende Finalsatz gibt an, weshalb Paulus zum Priesteramt berufen
ist: um die Heiden als Opfer annehmbar zu machen. Danach ist die
Missionstitigkeit des Paulus imstande, den Heiden den Heiligen Geist
mitzuteilen, der sie dann aus ihrem unreinen Zustand heraushebt und
heiligt . Damit dieses reine Opfer der Heiden zustande kommen kann,
betreibt Paulus seine Missionstatigkeit.

Paulus versteht seinen Missionsauftrag jedoch nicht nur Rom 15,16 in
diesem kultischen Sinne. Auch Phil 2,17 umschreibt er seine Missions-
arbeit mit Begriffen aus der Kultsprache. Zu untersuchen bleibt, ob diese
Stelle die Auffassung des Paulus von seinem Missionswerk als kultischem

10 Wohl gleicht ihre Bedeutung nicht dem profanen Sprachgebrauch, aber die
eine und andere tendiert mehr auf die profane Bedeutung hin, besonders
Rim 13, 6. Die Kollekte fat Paulus sicherlich als heiliges Opfer auf, wie er es
Phil 4,18 in Beziehung auf deren Unterstiitzung ausspricht: ,Eure Gaben waren
lieblicher Duft, ein angenehmes, Gott gefalliges Opfer.”

1 Vgl. Is 66,20: ,Und sie werden alle euere Briider aus allen Vélkern herbei-
bringen als Opfergabe® (auch im Targum belegt).

2 Vgl. MicreL z. St. und W. Straus, Die Bildersprache des Apostels Paulus,
Tibingen 1937, 81. 40 .

18 Vgl. AvtHAUS z. St. 182
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Tun bestitigt. Bei diesem Bild (Phil 2, 17) kommt Paulus von der heid-
nischen und alttestamentlichen Opferpraxis her*. Er vergleicht die Miihe
seines Wirkens (die er in 'V 16 ¢ mit éxorlasa angedeutet hat) mit einem
Trankopfer oder mit dem Ausgieflen des Blutes eines Opfertieres. Gleich-
zeitig geschieht das mit ,dem Opfer und priesterlichen Dienst (Aertoupyta)
an eurem Glauben®. Die beiden Ausdriicke stellen zwei Aspekte eines
einzigen Vorgangs, ndmlich des priesterlichen Opferdienstes, dar. Guoia
legt mehr Nachdruck auf die Opfergabe, wihrend Aeitovpyix mehr die
Opferhandlung betont. Zmévdopoar bezieht sich auf Paulus, der entweder
durch sein apostolisches Wirken aufgerieben wird (infolge der grofien
Miihsale, die er in I Kor 4,9—14 und 2 Kor 6,5—10 schildert) oder im
Gefingnis sein Martyrium erleidet®. Um den Satz zu verstehen, bieten
sich zwei Moglichkeiten an:

1. Méglichkeit: Der Glaube der Philipper wird als Opfergabe beim
Opferdienst dargebracht. Dann wiirde Paulus bildlich sein eigenes Opfer-
blut zum Opfer, das im Glauben der Philipper besteht, hinzumischen.
Der Sinn wire dann: Der Glaube als Frucht seiner Arbeit wiirde als
Opfer fiir Gott betrachtet und sein eigenes Lebensblut wiirde zu diesem
Opfer dazugegeben.

2. Moéglichkeit: Das ,Opfer besteht in den Missionsmiihsalen des
Paulus, die er als Priester im Opferdienst (Aeirovpytx) aufopfert, damit
durch seine Anstrengungen die Philipper zum Glauben kommen. Auch
wenn Paulus verbluten muf} in der Missionsanstrengung fiir den Glauben,
so ist er nicht umsonst gelaufen. Er kann sich also freuen iiber seinen
Erfolg, der aus seinem Opfer erspriefit.

Dafl die missionarische Ausrichtung von Phil 2,17 nach der letzt-
genannten Interpretation den Vorzug vor der ersten Moglichkeit verdient,
diirfte vor allem durch den Zusammenhang gefordert sein. V 16 ¢ spricht
Paulus ja den Wunsch aus, nicht ins Leere, d. h. umsonst, ,ohne Erfolg
gelaufen zu sein“. Was sollte aber dieses ,Laufen® anderes bedeuten als
jene Bemiithung, durch die die Philipper den Glauben erlangt haben?
Opfer und Mission des Paulus sind damit auf die gleiche Linie gebracht.
So erlangt aber der Missionsdienst des Paulus eine kultische Firbung.
Was er fiir die Ausbreitung des Glaubens erleidet, bringt er Gott als
Opfer dar.

" Vgl. J. Ferren, Neutestamentliche Zeitgeschichte, Regensburg 19253, 1, 352 bis
357; 11, 582. Bei diesem Bild des Paulus miissen wir uns aber vor Augen halten,
da Paulus seine Bilder sehr frei beniitzt und die einzelnen Ziige nicht geprefit
werden diirfen. Vgl. auch StrAUS, a. a. O. 31, 40.

5 Phil 1,18. Er ,tragt die Fessel um Christi willen®, was soviel bedeutet wie des
Evangeliums wegen, da ihn die Verkiindigung in diese Situation gebraucht hat.
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Damit finden wir zu unserem Ausgangspunkt zuriick und kénnen be-
stiatigen, dafl Paulus auch in Phil 2,17 seinen Missionsberuf mit dem
kultischen Dienst in Verbindung bringt 6.

II1. Ausblick nach Neuland

Die Ergdnzung zu dieser kultischen Missionsschau bringen die Verse
Rom 15,19 c—21.23 a. Hinter diesen Versen liegt die paulinische Mis-
sionsdynamik verborgen, die er im Zitat aus Deutero-Isaias zum Ausdruck
bringt: ,Sehen sollen die, denen nichts von IHM verkiindet wurde, und
verstehen, die nicht (von IHM) gehért haben® (Is 52,15). Paulus hat in
den ostlichen Mittelmeergebieten ,das Evangelium zur Vollendung ge-
bracht. In diesen Gegenden hat er keine Gelegenheit mehr zum Mis-
sionieren. Anderen Missionaren will er nicht in die Spur treten. Warum?
Weil es noch viele Vilker gibt, ,denen nichts von THM gekiindigt wurde,
die nicht (von IHM) gehért haben®. Dieser Satz lafit ihm keine Ruhe.
Das Evangelium mufl auch in dieses Vakuum dringen, um es zu fiillen.
Seine Mission im Osten war abgeschlossen. Paulus hat keine Gebiete mehr
(Rom 15,23 a), die ihm die Moglichkeit zum Predigen geben. Er fafit den
Landerbogen von Jerusalem iiber Asien bis Illyrien als den Bezirk auf,
den Gott ithm speziell fiir sein missionarisches Wirken abgegrenzt hat
(2 Kor 10,13). Als sein Mafl von Gott betrachtet er diese Gebiete. Ist er
am Ende angelangt, dann hat er sein Maf} erfillt. Freilich will das nicht
im Sinne der modernen Missionsmethode verstanden werden. Paulus
denkt ,hier und iiberall in Vélkern“. Im Augenblick, da Paulus den
2. Korintherbrief schreibt, sieht er diese letzte Gemeinde seines Arbeits-
feldes im Glauben gefestigt und die fir ihren Glauben gefihrlichen
Zwistigkeiten beigelegt. So kann er mit vollem Recht sagen: ,Ich bin bis
zu euch mit meiner Predigt gelangt.“ Er kann hoffen, ,dafl ihr Glaube
wachst® und seiner nicht mehr bedarf.

IV. Universaler Blick

Der Name Christi soll im Evangelium offenbar werden. Das dringt
Paulus, die Weissagung des Deutoro-Isaias zu verwirklichen: Daf} alle
»Sehen, denen nichts von ITHM gekiindigt wurde, und jene, die nichts (von
THM) vernommen haben, (IHN) kennenlernen® (Is 52, 15).

Im vierten Gottesknechtslied schildert der Prophet das Erscheinen des
Messias. Das ist der Beginn der Heilszeit. Vélker und Konige geht dies
an. Vor sie mufl die Kunde des Gottesknechtes kommen. Staunen werden
sie iiber alles, was sie bisher noch nicht geschaut und gehért haben. An

18 Natiirlich mufl man sich bewuf}t bleiben, daff Paulus in diesem Ausdruck nicht
sein ganzes Berufsbewufitsein begriindet findet. Dieses kultische Moment hat
aber dennoch eine nicht geringe Bedeutung. Jedenfalls kann man hier wie be-
sonders Rom 15, 16 Aevtovpyds bzw. Aevtovgyla nicht mit ,Beamter” und ,Dienst®
iibersetzen.
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diese Situation denkt Paulus. ,In seiner Mission sieht er die Erfullung
dieser Verheiflung“ ¥. Damit hat er ein weltweites Programm angedeutet.
Die Heiden fallen darunter, die er als Opferpriester Gott darbringen will
(Rom 15,16), oder fiir deren Glauben er sich in seinem Priesterdienst
verzehrt (Phil 2,17). Noch universaler: Alle sollen von seiner Botschaft
erfafit werden, alle, die von Christus nichts wissen. Das heifit doch, daf}
alle Heidenvolker zum Glauben kommen sollen. Bei ,Heiden“ liegt der
Nachdruck auf der Heilsunwissenheit und bei ,Volker® auf der Univer-
salitat.

Rom 1,5 13t Paulus schon diese Weite anklingen, wenn er sein Sen-
dungsbewufitsein aufdeckt: ,Glaubensgehorsam zu wecken bei allen Hei-
den®. Gerade den Romern gegeniiber, die ihm personlich noch fremd sind,
muf} er sich als Apostel ausweisen. Jesus Christus gibt ihm die Legiti-
mation in der Gnade seines Apostelamtes. Der Inhalt seiner Sendung ist
die Bekehrung zum Glaubensgehorsam, und zwar richtet sich dieser
Sendungsinhalt an ,alle Heiden“. ,Wir haben es (in dieser Formel:
gviowy Tolc #dveowy ) mit einer zusammenfassenden, missionarischen Wen-
dung zu tun, die dem Begriff des Glaubensgehorsams entsprechen mufi 8.
Deshalb ist es auch an dieser Stelle nicht von allzu grofier Bedeutung, ob
man diese 9y mit , Vélker® oder ,Heiden“ iibersetzt. Jedenfalls meint
Paulus die ganze Menschheit aufierhalb Israels.

Als ob Paulus den Gedanken den ganzen Brief hindurch im Auge be-
halten habe, kehrt jenesmdvrate &9vn Rém 16,26 aufs neue wieder und
bildet so mit Rém 1,5 eine Klammer fiir den ganzen Brief. Am Ende
will Paulus nochmals mit letzter Eindringlichkeit den Befehl Gottes ver-
kinden: Jetzt, in der Heilszeit?, die Heiden, und zwar in ihrer Ge-
samtheit, vom Geheimnis Christi in Kenntnis zu setzen.

Aus diesem Bewufitsein heraus hat Paulus nach neuen Missionsgebieten
Umschau gehalten bzw. von vornherein die ganze Violkerwelt umspannt,
mit dem Ziel, die gesamte Ukumene als sein Opfer Gott darzubringen.
Spanien aber gilt damals als die Grenze der Ukumene. Wenn es auch
fir einen Kosmopoliten wie Paulus nicht mehr das sagenhafte Tharsis
der Psalmen war, so diirfte doch auch er es als die Grenze der Welt an-
gesehen haben. Das heifit, daf} er noch einen betrdchtlichen Teil der Erde
zu durchwandern hatte, um auch dort die Heilsbotschaft allen kund-
zumachen. Dieser Plan des Paulus war gar nicht so illusorisch, war doch
damals Spanien wohlerschlossene romische Provinz?, wo Paulus die
gleichen Chancen zu erhoffen hatte wie in Illyrien, Makedonien und

17 Q. MicHEL z. St. 830

18 SicRENBERGER z. St. 178 (Heidenvélker); ebenso KirzingeEr (Echterbibel) und
AvrtHAUS z. St. (7f£).

1 Dieser eschatologische Aspekt wird durch die gesamte eschatologische Atmo-
sphire dieses Stiickes gefordert. Vgl. unten unter V.

20 J. FeLten, Nil. Zeitgeschichte 11, Regensburg 19253, 443 f.



Asien. Zudem war auch dort durch den lebhaften Handelsverkehr mit dem
metallreichen Land eine grofle Anzahl judischer Niederlassungen®. Dies
wird die Hoffnung des Apostels auf Erfolg im Westen wie vorher im
Osten gestiitzt haben.

Exkurs: "Edvn in der Bedeutung Volker oder Heiden bei Paulus ®*.

Paulus trifft im Augenblide seiner Berufung zum Missionar auf die Edwn.
Wie haben wir diesen Zentralbegriff seiner Sendung zu verstehen? Wie hat der
Apostel selbst das Ziel seiner Sendung aufgefafit?

Ein Vergleich der Stellen mit ¥#voc und #8vn soll uns eine klarere Sicht ver-
schaffen. Auffallig ist sofort, dafl Paulus den Singular &0vog nur Rom 10,19 bringt.
An dieser Stelle steht er in einem alttestamentlichen Zitat (D¢ 32,21). Das ist
ein Zeichen, dafl Paulus am ,Volk®* nicht so viel gelegen ist, oder besser, daf§
diese Sicht ihn nicht sehr interessiert hat. Fiir ihn bestand also nicht jene Pro-
blematik beziiglich des Missionsgebietes, wie sie zu unserer Zeit aufkam . Fir
Paulus spielt das Einzelvolk mit seinem Volkstum als Missionsobjekt keine Rolle.

Der Begriff #0vn hat fiir uns keinen eindeutigen Sinn. So miissen wir uns
fragen, ob Paulus die ,Vélker® in ihrer Gesamtheit als sein Ziel ansieht, oder
ob er dabei mehr an die ,Heiden“ denkt. "Efvn findet sich in den von uns be-
trachteten Briefen 44 mal (Rém 23 mal — 1/2 Kor 5mal — Gal 8mal —
Eph/Kol 6 mal — I Thess 2 mal). Davon entfallen sieben Stellen auf alttestament-
liche Zitate. Daraus konnen wir ersehen, dafl Paulus stark von alttestament-
lichen Gedankengingen geprigt ist. Dort aber, besonders in den Psalmen, ist
Edwn ein fest geformter Begriff fiir die ,Heiden®. Es ,schwindet offenbar haufig
das Bewufitsein davon, dafl dieser Plural sich auf eine Mehrzahl von Vélkern
bezieht; man versteht ihn vielmehr ohne Beriicksichtigung seines soziologischen
Charakters als Gesamtbezeichnung aller Individuen, die nicht zum auserwihlten
Volk gehoren®?4, Besonders auch die prophetisch-eschatologischen Aussagen
kreisen um diese Bedeutung. So sind unter #vn meist nicht mehr die ,Vélker®
zu verstehen, sondern die ,Heiden®.

In diesen Gedankenkreisen bewegt sich auch Paulus gerade dort, wo er Juden
und #dvn bewuft einander konfrontiert, wie besonders im Rémerbrief. wo wir

# Vgl. E. ScuUreR, Gesdhidhte des jiidischen Volkes 111, Leipzig 1898, 38

2 Vgl. dazu Bertram ThWB 11/862—366; Winpisca ThWB 11/366—869; A. v.
Harnack, Die Mission und Ausbreitung des Christentums 1, Leipzig 19244, 67
Anm. 2; H. ScuLier, Das Mysterium Israels: Wort und Wahrheit 7 (1952) 569 f.
2 Vgl. G. VicepoM, Missio Dei. Einfilhrung in eine Theologie der Mission,
Miinchen 1958, 73 f., wo VicepoM dem individualistisch-pietistischen Missionsziel
jenes von G. WarnEck und seinen Schillern gegeniiberstellt. Diese wollen die
»Volker® vor allem als ,Volk“ in ithrem Volkstum dem Christentum zufithren.
Die Mission ,sollte unter moglichster Schonung des Volkstums die Vélker christ-
lichen Zielen zufithren, so dafl aus der Synthese von Evangelium und Volkstum
eine eigene tragende Kultur entstehen konnte®. So sehr diese Zielsetzung auch
zu bejahen ist, so ist sie doch auf das einzelne Volk hin gedacht und in dieser
Weise nicht aus der paulinischen Zielsetzung und Missionspraxis ableitbar. Hatte
Paulus diese Gedanken verfolgt, so hitte er #0vog mehr betont. :
24 BErTRAM a. a. O. 364, 38—41
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statt ,Volker® ,Heiden® iibersetzen diirfen 2, Wiirden wir ¥dvn mit ,Vélker”
wiedergeben, so kiime in der Gegeniiberstellung von ,Vélker® und ,Juden® kein
Gegensatz heraus, hochstens eine Hervorhebung der Juden als auserwahltes Volk.
Unter diesem Gesichtspunkt aber findet sich die Gegeniberstellung in den
paulinischen Briefen nicht.

Auch sonst legt Paulus auf soziologische Betrachtungsweisen keinen grofien
Nachdruck. Was ihn interessiert, ist nur das religiose Moment. So sieht Paulus
die gegensitzlichen Begriffe ,Juden® und #dvn nur als ,religiGs-sittlichen, heils-
geschichtlichen Gegensatz“2® an. Dieser religios-sittliche Charakter von v
im Anschlufl an das Alte Testament begegnet uns I Thess 4,5, wo Paulus eine
sittliche Mahnung (die Ehefrau nicht in leidenschaftlicher Begierde zu gewinnen)
durch ein Jeremiaszitat (10,25) begriindet: ,wie auch die Heiden, die Gott nicht
kennen®. Paulus ist ,Heidenapostel“ (so sollten wir statt , Vélkerapostel“ sagen).

Doch auch das universale Moment diirfen wir in #wn nicht ganz ibersehen.
Denn dadurch, dafl sich Israel als reines Volk?” von den unreinen Heiden unter-
scheidet, steht es als einzelnes den vielen anderen gegeniiber. Folge dieser kul-
tischen Trennung ist die Bezeichnung der ,Volker“ als ,Heiden®. Damit steht
dem kultisch reinen Israel (dem auserwihlten Volk) die gesamte Welt als
unreine , Volker® oder Heiden gegentber. Infolge dieser Scheidung ist mit dem
Begriff ,Heiden® die gesamte nicht-israelitische Welt verbunden: alle Vélker,
alle Menschen, die gesamte Menschheit auflerhalb Israels. Vor allem ist das bei
jenen vier Verbindungen mit mévra festzustellen (Rém 1,5; 15,11; 16,20; Gal
3, 8).

V. Eschatologisch-heilsgeschichtlicher Blick

Bisher erkannten wir das Missionswirken des Paulus durch einen
priesterlich-kultischen und einen universalen Aspekt bestimmt. Er sieht
den Grund seiner Wirksamkeit jedoch noch tiefer. Genauer gesagt: Beide
Gesichtspunkte griinden in einer eschatologisch-heilsgeschichtlichen Sicht
seiner Sendung.

Dieser wollen wir nun noch etwas nachgehen. Rém 15,21 betrachteten
wir bereits das Zitat aus dem vierten Gottesknechtslied Is 52, 15. Im Zu-
sammenhang gesehen, soll es den Grundsatz des Paulus erldutern, das
Evangelium dort zu verkiinden, wo es noch nicht bekannt ist. Das ist die
primdre Bedeutung der Isaias-Stelle. Allein, damit ist sie noch nicht
erschopft. Auffillig ist, daf Paulus einen Grofteil seiner Schriftzitate
aus Isaias holt®. Er bezieht sich dabei gerade auf die Zukunftsweis-

2 Von 44 ¥9wn-Stellen bei Paulus finden sich allein 21 im Rémerbrief (davon
entfallen 5 Zitate auf das AT). — In 4 Zitaten (3,25; 9.24.30; 11,25) werden
Juden und Edwn konfrontiert.

26 WinpiscH a. a. 0. 869, 7

27 Vgl. Is 52,11; Amos 7,11, wo das Betreten eines fremden Landes als Be-
fleckung angesehen wird, weil dort Gotzen angebetet werden (I Sam 26, 19).

%8 Von den etwa 150 direkten Zitaten oder offensichtlichen Anspielungen auf
das alte AT in den Haupt- und Gefangenschaftsbriefen entfallen 40 auf Is
(indirekte Anklinge wurden nicht gezahlt).



sagungen des Deutero-Isaias® und ist gewif, dafl sich diese Heilsver-
heiflungen der Endzeit in Christus erfiillen®. Also ist die Heilszeit, also
sind die Eschata bereits angebrochen. Daher gewinnen alle Stellen in
den paulinischen Briefen, in denen ein Isaiaszitat einen missionarischen
Gesichtspunkt niher beleuchtet, ein neues Gewicht. Sie weisen darauf hin,
dafl jenes geweissagte Ereignis Wirklichkeit geworden ist. So auch
Rém 15,21. Isaias hatte es auf den Gottesknecht bezogen: Viele Volker
und Konige geraten in Aufruhr und Staunen, die bisher noch nichts von
IHM gehort und wahrgenommen hatten (Is 52, 15).

Paulus deutet seine missionarische Verkiindigung nach Isaias: Im Heils-
plan Gottes ist es festgelegt, dafl er in der Heilshotschaft allen Menschen
Christus bringen und ihnen dazu verhelfen soll, dafl sie ,sehen und ver-
stehen“. Daf} es dabei auf ihn als den Verkinder ankommt, dessen ist sich
Paulus bewuflt. Rém 10,14b sagt er: ,Wie sollen sie an den glauben,
von dem sie nichts gehort haben? Wie kénnen sie héren, wenn ihnen nicht
gepredigt wird? Wie konnen sie denn predigen, wenn sie nicht ausgesandt
sind?“ Paulus selbst weif} sich als auserlesenes Werkzeug fir diese heils-
geschichtlich wichtige Sendung (vgl. Gal 1, 16). Das dringt ihn weiter in
fremde, noch nicht missionierte Gegenden. Spanien aber als duflerster
Endpunkt der Welt ist ihm Inbegriff dieser Gottesferne und daher Anreiz,
das Weissagungswort zu erfullen. Das ist der ,eschatologische Auftrag
des Paulus® .

20 Auffillig ist, dafl etwa von 16 direkten Isaias-Zitaten im Romerbrief 11 auf
Deutero-laias entfallen.

30 Vgl. Rom 15,8.12, wo Christus als Erfullung der Verheilung an die Urviter
beschrieben wird.

31 Q. MicreL, Romerbr. 330; vgl. auch J. Munck, Paulus und die Heilsgeschichte,
Kopenhagen 1954, besonders 28—60 (iiberspitzt diesen Gesichtspunkt).
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DIE AUSBILDUNG DER DEUTSCHEN MISSIONSSCHWESTERN *
Darstellung und Kritik

von Klaus Schimeing

I. Die Mitarbeit der Ordensfrau am Missionswerk

Die Frage nach der Ausbildung der Missionsschwester ist eng verbunden
mit dem Komplex: Mitarbeit der Ordensfrau am Missionswerk der Kirche.

Die Aufgaben, die der Ordensfrau nach und nach zugewiesen wurden,
als sie mit Beginn des 19. Jahrhunderts in immer stirkerem Mafe in
den Missionen in Erscheinung trat!, waren Haushalt im weitesten Sinne,
Krankenfiirsorge und FErziehung der Jugend. Zu diesen ,klassischen®
Aufgaben der Missionsschwester, die mehr oder weniger indirekte
Missionsarbeit darstellen, ist nun als neues Aufgabengebiet Seelsorgshilfe
und direktes Apostolat getreten. Hausbesuche zur Kontaktaufnahme
mit der Bevélkerung, Leitung der Katholischen Aktion, Fithrung von
Jugendgruppen, Erteilen von Religionsunterricht, religiose Unterweisung
der Erwachsenen und Durchfithrung priesterlosen Gottesdienstes sind die
wesentlichen Aufgaben der Ordensschwestern in diesem neuen Arbeits-
bereich. In der im Apostolischen Vikariat Araukanien (Chile) 1962 durch-
gefithrten Volksmission gehorten 2 Ordensschwestern und 40 Laien zum
Team der Volksmissionare 2.

Pionierarbeit leistete hier der Martyrerbischof Francis X. Ford mit
den Maryknoll-Schwestern und der einheimischen Schwesternkongregation
»Catechists of our Lady® in seiner Ditzese Kaying (China)® Die Mary-
knoll-Schwestern setzten diese Arbeit nach ihrer Vertreibung aus China
auf Formosa fort®. Von den deutschen Genossenschaften fithren die Mis-
sionsbenediktinerinnen von Tutzing in Taegu (Siidkorea) direktes Apo-
stolat durch. Die Missionsschwestern vom hlst. Herzen Jesu, Hiltrup,
haben in ihrer stidwestafrikanischen Provinz zwei Schwestern und in ihrer

1 Vgl. Sixta KassauEr, Die Teilnahme der Frauenwelt am Missionswerk (Miin-
ster 1928) 81—84; Karr MuLLER, Die Weltmission der Kirche (Aschaffenburg
1960) 76; Tromas Oum, Machet zu Jingern alle Vilker (Freiburg 1962) 811 f.
2 Internationaler Fides-Dienst vom 7. 12. 1962

3 Vgl. Sr. M. ImeLpa OP, Missionary Sister in Action: CMB 1949, 236—239
und Direct Evangelization by Sisters in Kaying (China): Christ to the World
1957, 841—347; Sr. M. MarceLLiNe OP, Sister-Catechists of our Lady: CMB
1950, 248—253 und Sisters carry the Gospel [Maryknoll Publications] (New
York 1956); Fr. X. Forp, The Sister and the Apostolate: Wm 1952, 298—302.
Dieser direkten Apostolatstitigkeit der Missionsschwestern messen E. Log-
FELD, Ausbildung und Aufgabe der Missionsschwestern in moderner Sicht: Col-
lectanea (Aachen 1955) 4688—4705 und J. Beckmany, Um die missionarische
Schulung der Missionsschwestern: NZM 1954, 47—55 besondere Bedeutung zu.
# Sr. M. MarceLuive OP, Direct Apostolate by Sister in Taiwan: MB 1958,
541—546
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peruanischen Provinz drei Schwestern als Seelsorgshelferinnen eingesetzt.
Aufgaben, die man in Deutschland fast nicht kennt!®

Bemerkenswert ist, dafl Missionsbischofe gern neugegriindeten ein-
heimischen Schwesternkongregationen direkte Apostolatsarbeit iibertragen,
so Bischof Hermann W estermann in Sambalpur (Indien), Bischof Leo
Arkfeld in Wewak (Neuguinea)® und Pralat Friedrich Kaiser in
Caraveli (Peru)”. Die Griinde dafiir sind einleuchtend: einmal finden die
cinheimischen Ordensfrauen naturgemifl leichter Kontakt zu ihrem Volk
und zum anderen vermdgen die europiischen Orden und Kongregationen
kaum ihre bisherigen Aufgaben zu bewaltigen und tun sich offenbar auch
schwerer auf diesem ungewohnten Arbeitsfeld.

Sieht man all diese Arbeiten, fiir die die Schwestern das hdchste Lob
der Pipste erhalten haben® unter dem Blickpunkt des Mitwirkens am
Aufbau der Kirche in den Missionsldndern, dann erkennt man die grofie
Bedeutung der Ordensfrau in der Mission. Sie verfiigt durch ihre Krank-
heitsbekimpfung, Gesundheitsfiirsorge, Erziehungsarbeit und ihr direktes
Apostolat tiber viele Mittel, um ein ,giinstiges Klima“ fiir die Kirche in
diesen Landern zu schaffen®. ,Wiirde man heute die Schwestern zurtick-
ziehen, so wiirde der Missionsbetrieb vielerorts so ziemlich zum Erliegen
kommen. Es geht nicht mehr ohne sie. Selbstverstandlich entsprechen aber
nur jene Schwestern den Anforderungen der Mission, die in der Heimat
richtig vorgebildet worden sind, im Haushalt, in der Erziehung, im
Schulwesen, in der Krankenfirsorge und dergleichen und auch in der
Missionskunde® . Mit der grofien Bedeutung der Arbeit der Missions-
schwestern wichst also auch die Bedeutung der Vorbereitung. ,Eine kleine,
aber geschlossene, wohl ausgebildete, gut disziplinierte und vorziiglich
erprobte Truppe leistet, wie die Entwicklung des Kommunismus zeigt,
mehr als ein aus Durchschnittsmenschen bestehendes Heer® 1.

I1. Die Vorbereitung der Missionsschwestern
Drei Bereiche lassen sich in der Vorbereitung der Missionsschwestern
unterscheiden: 1. die religios-aszetische Ausbildung, 2. die fachliche Aus-
bildung, 3. die spezifisch missionarische Ausbildung.

5 Vgl. L.-J. Suenens, Krise und Erneuerung der Frauenorden (Salzburg1962) 37

% Herents Hewp, Die einheimische Schwester, in: 50 Jahre Katholische Missions-
wissenschaft in Miinster (Miinster 1961) 176

7 Fr. Ka1ser, Schwestern fiir Caraveli: HM 1961, 183

8 Rundschreiben iiber die Mission von Leo XIII. bis Johannes XXIII., hrg.
J. Glazik, Ausgabe C (Miinsterschwarzach 1961) 15, 19, 66, 85 u. a.

? Vgl. LoFrELD, a.a. 0., 4684—4687
10 Opm, a.a.0. 812
1 Onm, Von der Berufung und dem Beruf des Missionars: ZMR 1957, 191
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1. Die religiés-aszetische Ausbildung

Als Zeit fir die religios-aszetische Ausbildung verlangt das Kirchen-
recht fiir alle Orden und fir diejenigen Kongregationen, denen es die
eigene Regel vorschreibt, ein sechsmonatiges Postulat??, wihrend ein
Noviziat, das ein volles zusammenhidngendes Jahr dauert, von allen
Orden und Kongregationen gefordert wird*®. Die meisten Missionsge-
nossenschaften sehen diese Forderungen nicht mehr als ausreichend fiir
eine grundliche spirituelle Formung an und verldngern deshalb Postulat
bzw. Noviziat. Ein zweites Noviziatsjahr hat sich fast allgemein ein-
gebiirgert.

In der Gestaltung von Postulat und Noviziat 14t das Kirchenrecht
den Genossenschaften freie Hand. So ist es moglich und zu verstehen,
dafl jede Genossenschaft die Gestaltung nach den Gesichtspunkten aus-
richtet, die ihr fiir ihre spezifisch eigene Spiritualitit wichtig erscheinen.
Von selbst stellt sich die Frage, ob die von der Kirche gegebene Freiheit
von den Missionsgenossenschaften genutzt und eine ganz auf die Mission
ausgerichtete, d. h. missionarische Spiritualitit™* entwickelt worden ist.
Man wird diese Frage eher verneinen als bejahen miissen, da als Faktum
feststellbar ist, dafl die religios-aszetische Ausbildung sich in dieser Hin-
sicht kaum von der anderer Genossenschaften unterscheidet. Das brauchte
eigentlich keine negative Antwort auf die oben gestellte Frage zu be-
deuten; denn eine gewisse Ausrichtung auf die Mission wird selbstver-
stindlich in jeder Missionsgenossenschaft da sein, und zum anderen

* Dieser Artikel stellt eine tiberarbeitete Zusammenfassung einer wissenschaft-
lichen Arbeit gleichen Themas dar, mit der der Verfasser 1962 das Missions-
wissenschaftliche Diplom der Kath.-Theologischen Fakultiat der Westf. Wilhelms-
Universitdt Miinster erwarb.

Die Arbeit basiert zu einem grofien Teil auf schriftlichen und miindlichen Be-
richten missionierender Genossenschaften, die in der Darstellung nicht eigens
vermerkt werden. Aufler den iiblichen Abkiirzungen wurden noch folgende ver-
wandt:

CMB (MB) = China Mission Bulletin (Mission Bulletin),

HM = Hiltruper Monatshefte, KM = Die katholischen Missionen,

Wm = Worldmission, unv. = unverdffentlicht.

2 GIC, - Can. 539
13 CIC, Can. 555

14 Unter Spiritualitit soll hier die Haltung des vom Heiligen Geist getragenen
Antwort-Gebens auf die Berufung, d. h. auf den Anruf Gottes, verstanden wer-
den. Antwort gibt primir die Kirche. Sie ist daher das eigentliche Subjekt der
Spiritualitat. Der einzelne glaubende Mensch gibt in und durch die Kirche seine
eigenc ganz personliche Antwort. — Die Kirche ist aber immer Gesandte. Sie
gibt Antwort auf das Wort Gottes, indem sie es in die Welt hinein verkiindet.
Ihre Spriritualitit ist somit letztlich immer missionarische Spiritualitit. Bei
den Gliedern der Kirche darf deshalb dieser missionarische Bezug in der Spiri-
tualitdt nicht fehlen.
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miufite jede Ordensspiritualitit fahig sein, einen missionarischen Bezug
zu erhalten. Aber hieran scheint es allen europiischen Frauengenossen-
schaften, den in der Heimat wie auch in den Missionen titigen, zu fehlen.
Da ihr Arbeitshereich zu sehr auf Schule und Krankenhaus eingeengt ist,
geht ihnen fast jede wirklich apostolische Tatigkeit ab. Dies und der
Mangel an echter Harmonie zwischen Ordensleben und beruflicher T4atig-
keit haben vielfach Enge und mangelnde apostolische, d. h. missionarische
Haltung einzelner Ordensfrauen wie auch ganzer Genossenschaften zur
Folge *. Zur Erklarung hierfur 1afit sich aus einer Reihe von Ursachen,
die einen langen geschichtlichen Prozef durchgemacht haben!®, im Blick
auf die missionarische Spiritualitit folgendes besonders herausstellen:
Die Orden und Genossenschaften schafften dadurch, dafi sie ihren kontem-
plativen Ursprung nicht ,tberwanden®, keine echte Harmonie zwischen
»innerem Leben® und Tétigsein und entwickelten keine eigentlich aposto-
lische Spiritualitat. ,Der kontemplative Ursprung der Orden erklirt zum
Teil, warum die im eigentlichen Sinn apostolische Spiritualitdt sich nicht
so entfaltet hat, wie sie es verdient hitte. Uber eine rein kontemplative
Spiritualitit wurde nach und nach eine Spiritualitit gelegt, die mehr auf
das Tatigsein hin orientiert war; aber das Gleichgewicht zwischen dem
Gebetsleben und dem Leben des Apostolates wurde auf der Ebene der
Spiritualitat selbst nie voll verwirklicht. Man gleitet leicht von einem
Gesichtspunkt zum anderen, oder die kontemplative Perspektive behalt
vielmehr eine Vorrangstellung, die in manchen Punkten mit den kon-
kreten Forderungen der Berufung zum titigen Leben schlecht zu ver-
einen ist“ 7.

Uber jede einer Genossenschaft eigene Spiritualitdt erhebt sich als
Hauptaufgabe von Postulat und Noviziat die Erziehung zur religidsen,
an Gott gebundenen Schwester. ,Die Novizinnen mussen zu einer per-
sonalen Begegnung mit Christus, dem Ewigen Worte des Vaters, gefithrt
werden, der in seiner Kirche konkrete Gestalt annimmt und in Liturgie
und Sakrament unmittelbar ihr Leben erreicht. Aller Unterricht mufl
Hinfithrung zu Christus sein, muf} gipfeln in seiner grofieren Erkenntnis
und Liebe® 18,

Ob das Noviziat dieses Hauptziel erreicht, hiangt in starkem Mafle von
der Personlichkeit der Novizenmeisterin ab. Das Kirchenrecht macht
iber sie nur sehr vage und heute nicht mehr ausreichende Aussagen,
wenn es verlangt, die Novizenmeisterin solle sich durch Klugheit, Liebe,
Frémmigkeit und Beobachtung der Ordenszucht auszeichnen. Eine No-

15 Vgl SuENENS, a.a. 0. 41; fiir die Missionsgenossenschaften vgl. J. BEckmMAnN,
Um die missionarische Schulung der Missionsschwestern: NZM 1954, 48 f.

16 Vgl. Suenens, a.a. 0. 41—54

17 ebd. 47

18 Sr. Aguina, Praktisches zu den Fragen der Aushildung von Missionsschwe-
stern: Referat Asmog 1951 (unv.).

18 CIC, Can. 559 § 1
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vizenmeisterin bedarf, um die obengenannte Aufgabe erfiillen zu konnen,
neben diesen Eigenschaften zumindest noch einer griindlichen Kenntnis
der Theologie und Psychologie; denn sie mufy es verstehen, dem Verlangen
der jungen Ordensfrauen nach einer Spiritualitit, die aus Bibel, Liturgie
und solider Theologie gendhrt wird, Rechnung zu tragen, und sie muff
tahig sein, die Werte, die unserer heutigen Zeit durch die Emanzipation
der Frau geschenkt sind, in das Ordensleben und die Vorbereitung auf
die spétere apostolische Tatigkeit aufzunehmen®. Sie mufl die Welt des
jungen Menschen von heute kennen, mufl sich in sie einfiihlen und sie
zu verstehen suchen und, da gerade den heutigen jungen Menschen eine
grofle Entscheidungsschwiche eigen ist, mufl sie den Novizinnen Halt
und “Hilfe in ihrer Berufsentscheidung sein.

Die Novizenmeisterin bedarf deshalb fiir ihre Aufgabe einer griind-
lichen theoretischen und praktischen Vorbereitung. Eine solche Vorberei-
tung gibt es in Deutschland weder innerhalb der Genossenschaften noch
auf ibergenossenschaftlicher Basis. Die deutschen Orden und Genossen-
schaften sind dem Vorbild Roms, das mit dem Institut ,Regina mundi®
ein Ausbildungszentrum fiir Ordensoberinnen und Novizenmeisterinnen
griindete, noch nicht gefolgt. Wohl kennt man in Deutschland seit einigen
Jahren Schulungskurse fiir tdtige Novizenmeisterinnen, die etwa eine
Woche dauern und jéhrlich in Leutesdorf (Rhein) stattfinden. Die Refe-
rate dieser Kurse, auf denen namhafte Dozenten iiber fir Ordensfrauen
wichtige theologische Fragen und Erziehungsprobleme sprechen, werden
vervielfiltigt und allen Genossenschaften zugestellt. Auflerdem werden
seit einigen Jahren fiir die Novizenmeisterinnen der in der Erzditzese
Paderborn anséssigen Genossenschaften noch jahrlich Schulungstage durch-
gefiihrt.

2. Die fachliche Ausbildung

a) Schulausbildung — Voraussetzung einer fachlichen Ausbil-
dung ist vielfach eine entsprechende Schulbildung. Hohere Schulen zum
Zweck der Heranbildung von Ordensaspirantinnen und jungen Schwe-
stern werden von fast allen Missionsgenossenschaften unterhalten. Da
diese Schulen gewohnlich mit einer staatlichen Abschlufiprifung (Mittlere
Reife, Abitur) schlieflen, richten sie sich ganz nach den staatlichen Richt-
linien. Gewdhnlich sind diese Schulen Internatsschulen. Sie sollen neben
der Vermittlung des Schulwissens den Aspirantinnen eine Gelegenheit
der Vorbereitung auf das Ordensleben bieten, ohne dafl fir sie eine
feste Bindung an die betreffende Genossenschaft besteht. Die Zahl der

20 Vgl. Suenens, a.a. 0.: ,Die apostolische Mitarbeit der Frau, welche Ordens-
frau ist, zeigt sich hier in vollem Licht: ihr Frauentum mit allem Positiven,
das dieser Ausdruck enthilt, darf nicht verraten oder erstickt werden, sondern
mufl im Gegenteil durch ihre Berufung als geweihte Frau entfaltet und gestirkt
werden® (22).
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Schillerinnen dieser Schulen ist oft erschreckend niedrig. So besuchten die
Missionsschule der Missionsbenediktinerinnen von Tutzing im Herbst 1960
nur 14 Schiillerinnen und die Aufbaumittelschule der Hiltruper Missions-
schwestern Ostern 1963 gut 20 Schillerinnen. Wieweit diese niedrigen
Zahlen an der oft sehr klosterlichen Lebensweise in diesen Internaten
liegen, die der heutigen freiheitlichen Jugenderziehung entgegengesetzt
ist, ist nur schwer auszumachen. Hier stellt sich berechtigtermafien die
Frage, ob eine Anpassung notwendig und wieweit sie moglich ist.

Einen anderen Weg haben die Missionsschwestern vom Kostbaren Blut
eingeschlagen. Thre Missionsschule in Neuenbeken, die 1927 gegriindet
wurde, ist eine ausgesprochen englische Schule, die der Oxford-Universi-
tit angeschlossen ist. Die Ausbildung dieser Schule fithrt in 5—6 Jahren
zum ,General Certificate of Education®. Das ,Ordinary Level® des
Certificate berechtigt zum Eintritt in die verschiedenen Colleges, das
~Advanced Level® zum Besuch der Universitit. Die Abschlufiprifung
ist schriftlich, bei der die Aufgaben von der Universitit Oxford gestellt
und die Durchfithrung der Prifung von einem von Oxford beauftragten
Examinator uberwacht wird. — Auch an der Missionsschule der Mis-
sionsbenediktinerinnen von Tutzing besteht die Moglichkeit, einen eng-
lischen Lehrgang mitzumachen, der zum ,General Certificate of Edu-
cation® fihrt, das von der Universitit London verliehen wird.

b) die Fachausbildung — Die groflen Aufgabenbereiche: Haus-
halt, Krankenpflege, Schule und direktes Apostolat fordern eine sehr
unterschiedliche fachliche Ausbildung. Die hieraus fiir die Genossenschaf-
ten erwachsenen Probleme, bei denen die Finanzierungsfragen nicht die
unwesentlichsten sind, werden noch durch die unterschiedlichen Anfor-
derungen von seiten der Regierungen der Missionslinder vergrofiert.

Fast alle Missionsgenossenschaften unterhalten fir die gewéhnliche
hauswirtschaftliche Ausbildung der Schwestern eigene Hauswirtschafts-
schulen, wihrend weiterfiihrende Schulen sich in auflergenossenschaft-
lichen, kirchlichen oder staatlichen Hinden befinden.

Die Aufgabenbereiche der Krankenpflege erfordern die verschiedensten
Berufe: Arztin, Zahnarztin, Krankenschwestern, Hebamme, Sauglings-
pllegerin, Apothekerin und in groflen Hospitilern noch Laborantin, med.
techn. Assistentin usw. Allgemein iiblich ist die Tatigkeit einer Schwester
als Arztin nicht. Nur wenige Genossenschaften haben Schwestern, die
als Arztinnen titig sind bzw. in der Ausbildung stehen®. — Fiir die
Krankenschwestern ist der gewdhnliche Weg eine Krankenpflege-
ausbildung innerhalb der eigenen Genossenschaft, da die meisten Mis-
sionsgenossenschaften in Deutschland grofie Krankenhduser mit ange-

21 7. B. die Missionsbenediktinerinnen von Tutzing (11), die Dienerinnen des
Heiligen Geistes, Steyl (5), die Hiltruper Missionsschwestern (2); einzelne Arz-
tinnen haben die Franziskanermissionarinnen Mariens, die Missionsschwestern
von der Unbefleckten Empfangnis, Wilkinghege, die Salvatorianerinnen und die
Schwestern vom Armen Kinde Jesu, Aachen.
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schlossenen Krankenpflegeschulen unterhalten; die Ausbildung fir die
mehr technischen Berufe der Krankenpflege (wie med. techn. Assistentin)
erfolgt zumeist an auflergenossenschaftlichen, kirchlichen oder staatlichen
Instituten. In vielen Missionslandern gibt man sich von seiten der Regie-
rungen mit der deutschen Ausbildung heute nicht mehr zufrieden, erkennt
sie iiberhaupt nicht an oder verlangt eine Nachpriifung. Verschiedene
Missionsgenossenschaften haben sich deswegen fiir die Krankenschwestern
zu einer Ausbildung im Ausland oder im Missionsland selbst entschlossen.

»Auch bei den Krankenschwestern und Krankenpflegerinnen ist es mit
der beruflichen Ausbildung im allerengsten Sinn nicht genug getan. Die
Krankenschwestern mifiten auch in alles eingefithrt werden, was irgend-
wie mit ihrem Beruf zusammenhingt. Nicht selten wird die Schwester
vor schwierige Fragen gestellt, vor Fragen, die eine Antwort von ihr
heischen. Wir nennen nur die Fragen der Geburtenverhiitung, der
Schwangerschaftsunterbrechung, der Eugenik, der Rassenpflege, der Be-
schneidung, der Polygamie und der Spendung der Nottaufe® . Wohl
erhalten die Schwestern aller weiblichen missionierenden Gemeinschaften
einen guten Unterricht zur Vorbereitung auf die Spendung der Not-
taufe ®, aber die anderen eben genannten Probleme scheinen unbertick-
sichtigt zu bleiben.

Fiir die Erzieherberufe sind die Genossenschaften mit Ausnahme der
Kindergartnerinnenausbildung ganz auf staatliche Einrichtungen ange-
wiesen. Die entsprechenden Examen, die die Ausbildung zur Erzieherin
in Deutschland abschliefen, bediirfen in vielen Missionslindern einer
Nachpriifung, um Anerkennung zu finden. Wegen der damit verbun-
denen Schwierigkeiten, aber auch wegen der oft ganz anderen Verhalt-
nisse und Schulsysteme in vielen Missionslindern wird ein Teil der
Missionsschwestern im Missionsland selbst auf die entsprechenden Er-
zieherberufe vorbereitet.

Der grofite Teil der Missionslehrerinnen erteilt auch Religionsunter-
richt. Hierfiir ist die ,Missio canonica® erforderlich, auf die sie in den
Religionsstunden des Postulates und Noviziates vorbereitet werden, um
dann vor einer bischoflichen Behorde die entsprechende Priifung ablegen
zu konnen. Bei den Missionsschwestern vom Herzen Jesu, Hiltrup, wird
seit Januar 1963 zur Erlangung der ,Missio canonica® im zweiten No-
viziatsjahr ein einjdhriger Kursus mit drei Wochenstunden durchgefiihrt.
Einen #hnlichen Kursus haben die Missionsdominikanerinnen von Schleh-
dorf eingerichtet. Volksschullehrerinnen kénnen an der Padagogischen
Hochschule Religion studieren und Lehrerinnen fiir héhere Schulen an der
Universitit ein Theologiestudium absolvieren. All diese Moglichkeiten
werden von den Missionsgenossenschaften wahrgenommen, aber noch
nicht in geniigendem Umfang genutzt.

2 Tu. Onm, Die drztliche Fiirsorge der kath. Missionen (St. Ottilien 1985) 215
% Sr. BasiLpis LereperT, Die Frau als Spenderin der Taufe in den Missionen:
ZMR 1956, 26
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Fir den sich erst in jlingster Zeit den Missionsschwestern stiarker er-
schlieBenden Aufgabenbereich des direkien Apostolates kennt man keine
eigentliche einheitliche Ausbildung. Die im direkten Apostolat eingesetz-
ten Schwestern wurden gewohnlich an auflergenossenschaftlichen Insti-
tuten zu Fursorgerinnen, Jugendleiterinnen, Seelsorgshelferinnen und
Katechetinnen ausgebildet. Einen eigens auf die Mission abgestimmten
Ausbildungsweg zur Katechetin und Seelsorgshelferin wird den Diener-
innen des HI. Geistes in ithrem Mutterhaus durch das ,Steyler Missions-
seminar® ermdglicht. Die Unterrichtsfiacher sind: Heilige Schrift, Glau-
benslehre, Sittenlehre, Katechetik, Liturgik, Apologetik, Kirchengeschichte,
Missiologie. Dazu kommen allgemeinbildende Fécher: Deutsch, Englisch,
Geographie, Gesang, Chorallehre, Instrumentalmusik sowie die fir den
Unterricht unentbehrlichen Ficher: Psychologie, Piadagogik, Didaktik und
Methodik. Die Ausbildung schliefit ab mit der Erlangung der ,Missio

canonica®.

3. Die spezifisch missionarische Ausbildung

Mit spezifisch missionarischer Ausbildung ist eine gewisse missions-
wissenschaftliche Schulung gemeint, die einmal den Schwestern ein syste-
matisches Wissen um die Weltmission geben und zum anderen Geist
und Spannweite der religisen Ausbildung der Glaubensbotinnen auf
die Weltmission ausrichten und missionarisch durchformen soll*. Daf}
diese spezifisch missionarische Ausbildung zu der religios-aszetischen und
fachlichen Ausbildung hinzukommen muf}, wird von einem Teil der
missionierenden Genossenschaften gar nicht oder nicht geniigend gesehen,
wihrend andere die Notwendigkeit sehen und auf verschiedene Art und
Weise den Missionsschwestern eine spezifisch missionarische Aushildung
zu vermitteln suchen.

a) Missionsunterricht — Wirklich systematischen, fortlaufen-
den, spezifisch missionarischen Unterricht kennen seit lingerer Zeit nur
die Missionsbenediktinerinnen von Tutzing und die Dienerinnen des

HI. Geistes, Steyl.

Missionsbenediktinerinnen von Tutzing

In dieser Genossenschaft wird in der Kandidatur wochentlich eine
Stunde Missionsgeschichte der eigenen Kongregation gegeben, im Postu-
lat wochentlich eine Stunde allgemeine Missionsgeschichte und im Novi-
ziat wochentlich eine Stunde Missionskunde. Die Triennalprofessen er-
halten ein halbes Jahr vor den ewigen Geliibden wéchentlich zwei Stun-
den Missionslehre. Fir die Missionsgeschichte verwendet man einen von
Sr. Sixta Kasbauer SSpS angefertigten Auszug aus Schmidlins Mis-
sionsgeschichte. Dieser ist inzwischen durch die Missionsgeschichte von

# Vgl. LorrELD, a.a. 0. 4690
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Mulders (Regensburg 1960) ergdnzt worden. In der Missionslehre
arbeitet man nach Karl Miiller, Die Weltmission der Kirche (Aschaf-
fenburg 1960).

Dienerinnen des HI. Geistes, Steyl

Im Postulat und Noviziat wird im Mutterhaus in Steyl wie auch in den
Provinzhdusern Wimbern und Oberdischingen wdchentlich eine Stunde
Missionsunterricht erteilt. Ferner konnen im Steyler Mutterhaus Schwe-
stern aus allen Provinzen in den Studienjahren nach der Profef zur
Vorbereitung auf die Aussendung an einem missiologischen Kursus im
sog. Missionsseminar teilnehmen, der sich auf Missionslehre, Missions-
geschichte und Missionskunde erstreckt. In der Missionslehre verwendet
man Sixta Kasbauers missiologisches Lehrbuch fiir Missionsschwestern:
Missionskenntnis — Missionsliebe — Missionstat (Steyl 1956). Der Inhalt
wird erkldrt, zur freien Durcharbeitung aufgegeben, nach Art einer
Arbeitsgemeinschaft besprochen und durch einschldgige Literatur er-
ganzt. Fur die Missionsgeschichte dient als Unterrichtsgrundlage der
bereits erwihnte Auszug aus Schmidlins Missionsgeschichte und fiir die
allgemeine Missionskunde die wesentlichsten Kapitel des Buches von
P. Anton Freitag: Die neue Missionsira (Kaldenkirchen 1953). Darin
kommen auch Probleme wie Kolonialismus, Islam, Buddhismus, Kommu-
nismus usw. zur Sprache.

Missionsdominikanerinnen von King Williams Town (Schlehdorf)

Im zweiten Noviziatsjahr gab es hier frither einen systematischen, spe-
zifisch missionarischen Unterricht, bei dem besonderes Gewicht auf die
Missionslehre gelegt wurde. Seit dieses zweite Noviziatsjahr auf die
Vorbereitung zur ,Missio canonica“ ausgerichtet ist und exegetischer,
dogmatischer, liturgischer usw. Unterricht gegeben wird, ist der spezifisch
missionarische Unterricht aufgegeben worden. Mit Beginn des neuen
Kursus zur Vorbereitung auf die ,Missio canonica® im September 1963
wurde jedoch wieder wochentlich eine Stunde Missionswissenschaft ein-
gebaut.

Missionsschwestern von der Unbefleckten Empfangnis, Wilkinghege

Fiir das Noviziat ist hier wochentlich eine Stunde Missionsunterricht
vorgeschen. Erteilt wurde der Unterricht in den Jahren 1959 und 1960
von Dr. P. Bernward Willeke OFM. Anderweitige Verpflichtungen
zwangen ihn nach 1960 zur Aufgabe dieses Unterrichtes. Da die Genos-
senschaft selbst nicht {iber eine fachlich geniigend geschulte Schwester
verfigt, wurde der Unterricht nicht mehr fortgesetzt. Doch hat eine
Schwester das missionswissenschaftliche Studium aufgenommen, um spéter
missionskundlichen Unterricht in ihrer Genossenschaft zu erteilen.
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In allen ubrigen missionierenden Frauengenossenschaften kennt man
keinen fortlaufenden, spezifisch missionarischen Unterricht, da man der
Meinung ist, dafl in Missionsgenossenschaften der Noviziatsunterricht
von selbst eine Ausrichtung auf die Mission erhalte und so geniigend
Missionskenntnisse vermittle. Wohl in der Erkenntnis, dafl diese Art
Aneignung von Missionskenntnissen nicht geniige, erteilt die Novizen-
meisterin der Pallottinerinnen, Limburg (Lahn), seit kurzem einen fort-
laufenden, systematischen Unterricht in Missionsgeschichte und Missions-
kunde. In absehbarer Zeit wird bei den Pallottinerinnen eine Schwester,
die in Miinster das missionswissenschaftliche Diplom erwarb und danach
in die Mission gesandt wurde, um einen Einblick in die praktische Mis-
sionsarbeit zu gewinnen, den Unterricht in den spezifisch missionarischen
Fachern iibernchmen. — Seit Februar 1963 erteilt auch die Novizen-
meisterin der Hiltruper Missionsschwestern wochentlich eine Stunde spe-
zifisch missionarischen Unterricht fiir die Schwestern des zweiten Novi-
ziatsjahres. Der einjdhrige Kursus soll allgemeine Missionslehre und
Missionsgeschichte und -kunde der Arbeitsgebiete der eigenen Kongre-
gation umfassen.

Es ist zu beobachten, dafl fast iiberall den Genossenschaften gentigend
vorgebildete Krifte fiir den spezifisch missionarischen Unterricht fehlen.
Nur den Dienerinnen des HI. Geistes stehen mit Sr. Sixta Kasbauer
im Mutterhaus in Steyl und mit Dr. Sr. Helenis Held im Generalat in
Rom Schwestern zur Verfiigung, die ein zweijahriges, missionswissen-
schaftliches Studium an der Universitdit Minster absolvierten und mit
dem missionswissenschaftlichen Diplom abschlossen®. Die Missions-
benediktinerinnen von Tutzing und die Missionsschwestern von Hiltrup
beabsichtigen, in Kiirze eine Schwester firr das Studium der Missions-
wissenschaft freizustellen.

Geradezu bedauerlich ist der Mangel an geeigneten Handbiichern fir
den spezifisch missionarischen Unterricht fiir Missionsschwestern. Hier
gilt, was Prof. O hm fiir die Missionare sagte, in noch stirkerem Mafle:
,Zu den Desideraten der Missionare gehéren immer noch Handbiicher
fiir die einzelnen Missionslinder, die das Wichtigste iiber das Land,
die Leute, die Kultur, die Geschichte, die Religionen, die Missions-
geschichte, die Missionseinrichtungen, die Missionsmethoden der betref-
fenden Linder enthalten und so den neuen Glaubensboten helfen sich
zurechtzufinden® 2%, Einzig fiir die Missionslehre gibt es fiir Missions-
schwestern das oben angefithrte Handbuch von Sr. Sixta Kasbauer,
das sich aber bei den Missionsgenossenschaften nicht durchgesetzt zu
haben scheint.

25 50 Jahre kath. Missionswissenschaft in Miinster (Miinster 1961) 64
20 Tu. Oum, Machet zu Jingern alle Vélker (Freiburg 1962) 390
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b) die Atmosphadreinden Missionshausern als missio-
narische Erzieherin — Dafl Geist und Atmosphire der Kloster
die jungen Schwestern in starkem Mafle formen, ist eine Selbstverstind-
lichkeit, und man kann deshalb diese Formung als Erziehungsfaktor nicht
hoch genug veranschlagen®. Die Atmosphéire eines Klosters zu unter-
suchen dirfte aber wohl eine fir einen Auflenstehenden kaum losbare
Aufgabe darstellen. Das zwingt dazu, sich auf wenige auflere Faktoren
zu beschrianken, die bei Besuchen dieser Héiuser und in Gesprachen mit
den Schwestern in Erscheinung treten.

Das Mutterhaus einer Missionsgenossenschaft lebt praktisch von den
Schwestern in der Mission®. Briefberichte, Gegenstinde aus den Mis-
sionen, Plakate tiber die Missionen, Aussendungsfeiern und Vortrage
heimgekehrter Schwestern und Missionare schaffen ein Fluidum, das
eine Gemeinschaft auf die Weltmission auszurichten und Missionsbegei-
sterung bei den jungen Schwestern zu wecken bzw. zu fordern vermag.
Man darf wohl sagen, dafl sich alle direkten Missionsgenossenschaften
um diese missionarische Atmosphére ihrer européischen Hiuser bemiihen.
Hier wirkt sich, befruchtend oder hemmend, die missionarische Haltung
der einzelnen Ordensfrauen wie der ganzen Genossenschaft aus. Bei einer
guten missionarischen Haltung kann sich eine Atmosphére in einem Mis-
sionskloster entfalten, die eine gute Erganzung zu einem systematischen,
spezifisch missionarischen Unterricht bietet. Aber sie kann einen solchen
Unterricht selbst nicht ersetzen, da sie zu wenig systematisches Wissen
uber die Mission vermittelt. Es kann ja immer nur ein kleiner Ausschnitt
aus der groflen Weltmission wiedergegeben werden. Zudem besteht
gerade hier die Gefahr der Verzeichnung. Die Lust, etwas Neues und
Interessantes zu erzihlen, mangelnde Einsicht und vor allem ein enger
Wirkungskreis der Vortragenden werden leicht zum Feind einer wahr-
heitsgetreuen und giiltigen Darstellung. Die jungen Schwestern; zumal
wenn sie keinerlei spezifisch missionarische Ausbildung erhalten haben,
nehmen dies alles kritiklos auf. So werden manche Fehlhaltungen, vor
allem gegeniiber den Fragen der Anpassung, weitergegeben ®.

Diese missionarische Atmosphire wie auch die systematische oder in
den Noviziatsunterricht eingestreute, spezifisch missionarische Unterwei-
sung fehlen den Missionsschwestern aus den Genossenschaften, in denen
die Missionsarbeit nur einen sehr geringen Teil der Aufgaben darstellt
und in denen man sich deshalb in der Vorbereitung der Schwestern ganz
auf die heimatliche Tatigkeit konzentriert®. Die Zahl der Missions-

¥ Vgl. E. StERN, Jugendpsychologie (Stuttgart 51951) 34 f.

* Z. Moogrs, Het worde licht: De Klosterling 1953, 8

® Dies war deutlich zu ersehen aus einer Reihe von Briefberichten aus den
Missionen, die dem Verfasser zur Verfiigung gestellt wurden.

3 Vgl. J. Beckmann, Um die missionarische Ausbildung der Missionsschwe-
stern: NZM 1954, 47



schwestern aus solchen Genossenschaften, denen praktisch jede spezifisch
missionarische Ausbildung in der Heimat fehlt, ist verhaltnismiflig hoch.
Sie betrdgt tiber 2000 in gut vierzig Genossenschaften und stellt damit
fast ein Drittel der etwa 6330 deutschen Missionsschwestern dar, die in
Afrika, Asien, Ozeanien und Stidamerika arbeiten .

c) missionarische Ausbildung im Missionsland — Mit
der Aussendung ist die Ausbildung der Missionsschwestern auch fiir die-
jenigen, deren Berufsausbildung bereits abgeschlossen ist, noch nicht voll-
endet; denn jede Missionsschwester erhalt im Missionsland eine be-
stimmte Zeit, in der sie sprachlich, psychologisch und zum Teil auch fach-
lich in ihre Arbeit eingefithrt wird. Diese vorbereitende Zeit richtet sich
nach den Verhilinissen des Landes, aber auch nach der Tatigkeit der
einzelnen Schwester. So nimmt z. B. eine Hebamme-Schwester in Neu-
guinea oder Flores sehr bald ihre Missionsarbeit auf, wihrend eine
Lehrerin in Argentinien oder eine Katechetin auf den Philippinen lidngere
Vorbereitungszeit fur ihren FEinsatz braucht. In manchen Gebieten wie
z. B. Indore (Indien) nehmen die Schwestern auch an Kursen teil, die von
den Missionsbischéfen gewiinscht und durchgefiithrt werden.

Jede Genossenschaft verhilt sich auch hier, wie die Erfahrungen und
ortlichen Gegebenheiten es anraten und wie sie es fir gut befinden.
So kommen z. B. in der siidwestafrikanischen Provinz der Hiltruper
Missionsschwestern alle Neumissionarinnen zunichst ins Provinzialmut-
terhaus und erlernen die Landessprache. Dann werden sie einer erfah-
renen Missionsschwester zugeteilt. So gewinnen sie den ersten Kontakt
mit ihrer spiteren Arbeit und der eingeborenen Bevolkerung und erhalten
Einblick in die besonderen Gegebenheiten und Anforderungen dieses
Missionsgebietes sowie in ihre Aufgaben. Die Schwierigkeiten und Pro-
bleme werden in gemeinsamen Aussprachen erértert und zu lésen ver-
sucht. Wenn es nétig erscheint, wird auch ein eigener Unterricht angesetzt.

Die Franziskanerinnen von Thuine senden dagegen ihre Jungmissio-
narinnen der japanischen Missionsprovinz zunéchst fur 1¥/,—2 Jahre zur
Sprachschule der Franziskaner in Tokyo, wo ihnen neben einer griind-
lichen sprachlichen Ausbildung auch Unterricht in japanischer Geschichte, in
Kultur- und Kirchengeschichte erteilt wird. Danach erfolgt die Einfithrung
in die praktische Missionsarbeit. Man darf hieraus wohl entnehmen, dafl
es sich bei dieser Einfithrungszeit, die neben der beruflichen Einfithrung
in grolem Mafle der sprachlichen Ausbildung gewidmet ist und fiir viele
Schwestern die einzige spezifisch missionarische Ausbildung bedeutet, im
allgemeinen nicht um einen systematischen Unterricht oder eine metho-
dische Einfihrung handelt, sondern um ein Einarbeiten und Anlernen

31 Errechnet aus: Statistik des Einsatzes deutscher Krifte wm kath. Apostolat
auflerhalb Deutschlands (Aachen 1957) 16 ff. (Stichtag der Statistik war der
31. 12. 1955).
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unter Anleitung von Altmissionarinnen. Dennoch kann man die Bedeu-
dung dieser Einfithrungszeit in die Missionsarbeit nicht hoch genug
einschitzen, wenn man zugleich auch beméangeln muff, dafl offensichtlich
diese Einfithrung in Dauer und Durchfithrung zu sehr von Zufalligkeiten
abhingt, was gerade fiir die Erlernung der Sprache sehr nachteilig sein
dirfte.

Zu erwahnen bleibt hier noch, daff in jungster Zeit in den Missions-
lindern mehr und mehr Tagungen und Kurse fiir Missionsschwestern
stattfinden, einmal zur Einfiihrung bzw. weiteren Schulung der Schwe-
stern und dann auch zum Erfahrungsaustausch und zur Koordinierung
der Missionsarbeit, so z. B. im Dezember 1961 eine Tagung von 180
Schwestern und Laienbriidern auf Ceylon?®, 1962 eine Jahresversamm-
lung der Novizenmeisterinnen in Japan® — dies war bereits die achte
Tagung dieser Art! —, 1963 in Nigerien ein Landestreffen von Ordens-
schwestern zur Besprechung von Apostolatsmethoden * und auf Formosa
eine katechetische Tagung mit P. Johannes Hofinger®. Solche kate-
chetischen Tagungen fiir Ordensschwestern hat P. Johannes Hofinger in
Missionslandern schon hiufiger gehalten .

lll. Die Zusammenarbeit der Genossenschaften in Ausbildungsfragen

Dafi die Genossenschaften in der Ausbildung ihres Nachwuchses in
irgendeiner Weise zusammenarbeiten, diirfte man eigentlich als selbst-
verstandlich voraussetzen. Doch muff man feststellen, dafl es irgendwelche
gemeinsamen Ausbildungszentren nicht gibt. Die Ausbildung liegt ganz
in den Handen der einzelnen Genossenschaften und wird von diesen
allein geregelt und durchgefiihrt.

1. Asmog

Eine gewisse Zusammenarbeit der missionierenden Genossenschaften
ist durch die Arbeitsgemeinschaft der Superiorinnen missionierender
Orden und Genossenschaften (kurz Asmog genannt) gegeben®. Zu den

32 Internationaler Fides-Dienst vom 20. 1. 1962
33 Internationaler Fides-Dienst vom 6. 10. 1962
3 Internationaler Fides-Dienst vom 26. 1. 1963
% Internationaler Fides-Dienst vom 13. 2. 1963
% J. Horinger, Glaubensverkiindigung rings um die Erde: KM 79, 1960, 83
3 Die Asmog wurde am 1. 5. 1950 auf Veranlassung von H. H. Prilaten Solz-
bacher, dem Prisidenten des Werkes der HL Kindheit, ins Leben gerufen.
In der Form, wie sie 1950 gegriindet wurde, besteht sie heute nicht mehr. ,Am
13. Sept. 1958 erfolgte im Anschluf an die Jahresversammlung der Vereinigung
deutscher Ordensobern zu Wiirzburg die endgiiltige Beschlufifassung iiber Mit-
glieder und Vorstand des Katholischen Missionsrates und dessen Griindung.
Am 22. Juni 1954 trat auf Wunsch von Rom die Vereinigung Héherer Oberin-
nen Deutschlands zu Wiirzburg ins Leben. Die missionierenden Orden und
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Fragen, die auf den Asmog-Tagungen erdrtert werden, gehoren neben
allgemeinen missionarischen Problemen auch die Fragen der Ausbildung
des Nachwuchses, auch der spezifisch missionarischen Ausbildung. Das
zeigen die Referate, die dort gehalten wurden, so etwa: Die Noviziats-

erziehung im Hinblick auf die Mission — Die Forderungen der Missions-
enzyklika ,Evangelii Praecones® beziiglich der missionarischen Ausbil-
dung und der Anpassung an die heidnische Kulturwelt — Missionswissen-
schaft und Hilfswissenschaften im Verhdltnis zur missionarischen Praxis
— Praktisches zu den Fragen der Ausbildung von Missionsschwestern —
Ausbildung der Schwestern fiir die Mission in Missionsschule und Mis-
sionskandidatur.

2. Ubergenossenschaftliche Kurse

Missiologischer Kursus in Steyl — Auf Vorschlag der
Asmog wurden dreiwochige Kurse fir Missionsschwestern geplant, die
im Missionshaus zu Steyl gegeben und von allen Genossenschaften be-
schickt werden sollten. Den kiinftigen Missionsschwestern sollten darin
grundlegende Kenntnisse iber Missionslehre, Missionsgeschichte und Mis-
sionskunde vermittelt werden, um sie fir ihre Missionsaufgabe besser
auzuriisten. Ferner sollten durch diese Schulungskurse die Novizen-
meisterinnen befdhigt werden, die Novizinnen an Hand eines missio-
logischen Handbuches zu schulen, das die Asmog in Auftrag gab und
das 1956 von Sr. Sixta Kasbauer herausgegeben wurde.

Ein solcher missiologischer Kursus, wie ihn die Asmog plante, wurde
aber in Steyl nur einmal durchgefihrt. Sr. Sixta Kasbauer schreibt dazu:
,Der Kursus wurde in dieser grofieren Form nicht wiederholt, vor allem
aus dem Grunde, weil inzwischen meine damaligen Unterrichtsvorlagen
in Druck erschienen unter dem Titel: Missionskenntnis — Missionsliebe
— Missionstat. Dieses Buch ging in geniuigender Anzahl von Exemplaren
an alle bedeutenderen Missionsgenossenschaften Deutschlands, eben zu
dem Zwecke, dafl dort die kiinftigen Missionsschwestern von solchen,
die sich bereits in den Stoff eingearbeitet hatten, im Anschlufl an das
vorliegende Biichlein und sonstige Literatur unterrichtet wiirden® ®.

Missionskatechetische Kurse — Eine weitere tbergenossenschaftliche
Ausbildung kann man in den missionskatechetischen Kursen sehen, die

Genossenschaften sind sowohl Mitglieder des Kath. Missionsrates wie auch der
V.H.O.D. In der V.H. O.D. besteht ein eigenes Referat fiir Missionen. Darum
eriibrigte sich nun die Asmog in ihrer fritheren Form. Ihre Mitglieder treffen
sich in den Jahresversammlungen des Missionsrates und der V.H.O.D., wo
Gelegenheit zum Austausch iiber missionarische Fragen gegeben ist.“ (Nachtrag
zu dem Referat: Die Asmog und ihre Aufgabe, V.H. O.D.-Tagung, o. J., unv.)
Man betrachtet sich heute als eine Art Arbeitsgemeinschaft des Missionsrates
Protokoll der Asmog-Sitzung vom 20. 6. 1958).

38 Sr. Sixta KASBAUER, privater Brief vom 8. 8. 1960
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Mgr. Dr. J. Decking veranstaltete. Dr. Decking griff dabei auf Ver-
suche der Dominikanerinnen in Schwichteler bei Vechta (Oldenburg) aus
dem Jahre 1941 zuriick. 1948 konnte er vom Palmsonntag bis zum Wei-
flen Sonntag den ersten missionskatechetischen Kursus in Schwichteler
durchfithren. Weitere Kurse fanden vom 28. 9.—28. 10. 1949 * und vom
4.—12. 4. 1951 in Limburg (Lahn) statt*, wo ein vierter Kursus fiir
Herbst 1952 angekiindigt wurde. Danach scheinen die missionskate-
chetischen Kurse aber nicht mehr durchgefihrt worden zu sein.

Theologischer Fernkurs fir Ordensschwestern — Im vergangenen Jahr
begann ein theologischer Fernkursus fiir Ordensschwestern. Dieser Kur-
sus dauert zwei Jahre. Monatlich werden den Schwestern zwei Lehrbriefe
zur Durcharbeit zugesandt. Drei Studienwochen dienen der gemeinsamen
Erorterung, Aussprache und weiteren Vertiefung. Von den 68 Teil-
nehmerinnen sind 14 aus sechs von den hier erfafiten missionierenden
Frauengenossenschaften.

Weitere Kurse und Tagungen — Auch an den Missionsstudienwochen,
veranstaltet vom Internationalen Institut fiir missionswissenschaftliche
Forschungen und vom Institut fiir Missionswissenschaft der Universitat
Miinster #, nahmen Ordensfrauen teil, wie auch an fast allen Missions-
tagungen oder -konferenzen Ordensfrauen beteiligt sind. Zumeist sind
¢s Oberinnen, die ihre Genossenschaften auf diesen Veranstaltungen ver-
treten. Dienen solche Veranstaltungen auch nicht direkt der Ausbildung
angehender Missionsschwestern, so diirfte die spezifisch missionarische
Ausbildung von solchen Veranstaltungen doch immer wieder neue Im-
pulse erhalten.

IV. Kritische Anmerkungen

Aus allem bisher Gesagten ergibt sich etwa folgendes Bild der Aus-
bildung: Im Grunde nach den Mafstdben kontemplativer Orden, die in
einer starken und fiir sie legitimen Weltabgekehrtheit die Blickrichtung
ganz auf Gott hin nehmen, erziehen die Missionsgenossenschaften die
jungen Schwestern zu einem Leben der persénlichen Heiligung im Geist
und nach den Gewohnheiten ihrer Gemeinschaft. Dabei mangelt es ihnen

3% J. DrckiNg, Die missionskatechetische Bewegung in Deutschland: ZMR
1950, 71 f.

4 J. Decking, Dritter missionskatechetischer Kursus in Limburg: ZMR 1951,
228 f.

1 1. KiLcer, Christen und Antichristen, Missionsstudienwoche Miinster 1953
(Hiltrup 1954) 9; D ers., Die Neuheit des Lebens als Ziel und Frucht der Welt-
mission, Missionsstudienwoche Wiirzburg 1956 (Minster 1957) 3; Ders., Das
Sozialgefiige der Vilker und die Weltmission — heute, Missionsstudienwoche
Bonn 1958 (Miinster 1959) 5
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aber an einem: an der missionarischen Ausrichtung. Gemeint ist damit
ein Mangel an apostolischer Haltung und apostolischem Tun, an rest-
losem Engagement der gesamten Genossenschaft im Dienst der Welt-
kirche fir das Heil der Welt. Dieser Mangel fithrt dazu, dafl die
Ordensfrau sich auf sich selbst und ihre eigene Gemeinschaft zuriickzieht
und gegentiber unserer Zeit und dem sie umgebenden Milieu eine starke
Abwehrhaltung einnimmt *2.

Diese Haltung pragt die Ausbildung des Ordensnachwuchses und ist
deshalb der Angelpunkt aller Kritik. Konkret zeigt sich fiir die Aus-
bildung diese Haltung in folgenden Punkten:

1. in der Weltabgeschiedenheit der Noviziate und Ausbildungshiuser;

2. in der oft blof summierenden und stark die spezifische Ordensspiritua-
litit betonenden Frommigkeit, der hiufig eine gentugende theologische
Fundierung fehlt;

8. in der nicht geniigenden Entfaltung der natiirlichen Tugenden* und
Anlagen sowie der Bildungsfihigkeit der jungen Schwestern. Insbeson-
dere fur die fachliche Ausbildung scheint dies zu wenig beriicksichtigt zu
werden;

4. in der mangelnden Ausrichtung der Ausbildung auf die Mission; in
dem nicht geniigenden Bemiithen um Begriindung und Durchdringung des
Missionsauftrages und Missionswerkes der Kirche und der mangelnden
Kenntnis der Missionsvolker — mit einem Wort: in dem Fehlen der
spezifisch missionarischen Ausbildung;

5. in der fehlenden Zusammenarbeit: Es gibt keine gemeinsamen Aus-
bildungszentren irgendwelcher Art. Gegen eine solche Zusammenarbeit
strauben sich, wie eine Missionsschwester sagte, vor allem die Oberinnen,
weil dadurch nach ihrer Meinung der spezifische Geist der Genossen-
schaft leide.

Doch wiare das Bild verzeichnet, wiirde man nicht die langsam sich
abzeichnende Anderung in der Haltung der Frauengenossenschaften ver-
merken. Durch die Aufforderungen der Pépste, durch die in den Mis-
sionen auf sie zukommenden direkten Apostolatsaufgaben und durch den
erschreckenden Nachwuchsmangel beginnen die Genossenschaften sich zu
einer zeitgemdfleren, weltzugewandteren und missionarischeren Haltung
durchzuringen. Das zeigt sich in Deutschland etwa in der Grindung der
Asmog und der V.H.0.D.*%, in den Schulungskursen fiir Novizenmeisterin-
nen und in einer langsamen Hineinnahme eines spezifisch-missionarischen
Unterrichtes in die Gesamtausbildung bei einzelnen Missionsgenossen-
schaften.

42 SUENENS, a.a. 0. 24 f.

43 ebd. 139

4 Vgl. J. ZUrcHER, Papstliche Dokumente zur Ordensreform (Einsiedeln-Ziirich-
Kéln 1954).

4 VHOD = Vereinigung der Hoheren Oberinnen Deutschlands.
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EIN MISSIONSRUNDSCHREIBEN DES JESUITENGENERALS
LEDOCHOWSKI

von Andreas Villanyi

Mit Datum vom 15. August 1919 richtete der damalige Generalobere
der Gesellschaft Jesu Wladimir von Ledéchowski ein Rundschreiben *
an den Oberen der Jesuitenmission Kiang-Nan® Es war zur weiteren
Verbreitung schon gedruckt, als bekannt wurde, dafl Papst Bene-
dikt XV. seine Enzyklika Maximum illud® beendet habe. Obgleich die
Gedanken und Vorschlidge des Generaloberen in der Gesellschaft bekannt
waren®, lief er die gedruckten Exemplare seines Rundschreibens nicht
verbreiten — wie er es auch in anderen Fillen getan hatte, wenn er von
der bevorstehenden Veroffentlichung eines papstlichen Dokumentes dhn-
lichen Inhalts erfuhr; er gab den Verlautbarungen des Heiligen Stuhles
nicht nur den Vorrang, sondern die Ausschliefilichkeit®.

Das Schreiben des groflen Jesuitengenerals gehort der Vergangenheit
an, Aber die Geschichte hat die Ideen und Pliane P. Leddéchowski’s be-

1 Lettre du Trés Révérend Pére Viadimir Leddéchowski Général de la Compagnie
de Jésus au Supérieur Régulier de la Mission de Kiang-Nan Sur le recrutement
¢t la formation du Glergé indigéne [imprimé comme manuscrit] (Rome 1919),
44 pp.

Der Brief ist in folgende Abschnitte eingeteilt:

1. Raison d’étre du clergé indigéne; son organisation dans les Missions de la

Compagnie, anciennes et nouvelles (4—10)

. Nécessité d’efforts nouveaux (10—16)

. Accroissement numérique du clergé indigéne (16—18)

. Education du clergé indigéne (18—26)

. Clergé indigéne séculier (27—29)

Recrutement indigéne de la Compagnie (20—87)

. Comment susciter des vocations religieuses? (37—40)

. Comment former nos jeunes religieux indigénes? (40—43)

Verfasser dieses Artikels dankt der Generalkurie der Gesellschaft Jesu, dafd sie
ihm eines der letzten Exemplare dieses Schreibens iiberlassen und die Erlaubnis
gegeben hat, es auszugsweise zu verdffentlichen.

# Die Jesuitenmission Kiang-Nan reicht bis auf die Zeit Matteo Riccis zurtick.
Im 17. Jh. zdhlte sie rd. 100 000 Gliubige. Nach der Aufhebung der Gesellschaft
Jesu wurde die Mission von chinesischen Priestern ins 19. Jh. hineingerettet und
1840 erneut den Jesuiten anvertraut; cf. J. pE LA Serviire, Histoire de la mission
du Kiangnan, 2 vols (Shanghai [1914]) Iv., La nouvelle Mission du Kiang-Nan,
1840—1922 (Shanghai 1925).

8 Acta Apostolicae Sedis 11 (1919) 440—455

* v. Acta Romana (1916) 173 ss.

® In dem Nachruf auf P. Ledéchowski (f 18.12.1942) in den Acta Ro-
mana, vol. X, 479—486 heifit es: ,In Patre Nostro alte omnio insidebat spiritus
ille Romanus itemque Ignatianus, quo Summum Pontificem quasi ut Christum
in terris degentem veneraretur . . .“
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statigt — ein Grund mehr, warum sie der Nachwelt nicht verloren gehen
sollen ®.

In der Einleitung weist der Verfasser auf den Anlafl seines Schreibens
hin: ,Schon seit langem verraten die Berichte unserer Missionsoberen und
Missionare aus China, daf} sie sich wegen der in ihrer Umgebung wahr-
zunehmenden Entwidklungen Sorgen machen. Sie wiinschen, unsere Werke
mochten sich immer mehr den Forderungen der neuen Zeit anpassen® (3).

Die Grundideen, nach denen sich die erwiinschte Umgestaltung der
Mission vollziehen soll, sind: die Heranbildung eines einheimischen Klerus
und die Grundlegung einer rein chinesischen Ordensprovinz der Gesell-
schaft Jesu (43).

15

Die Bestrebungen sollen zunéchst auf die Mehrung eines chinesischen
Klerus hinzielen, ,der einerseits an seiner Spitze eine einheimische Hier-
archie hat, andererseits in sich die Wesenselemente seines eigenen Fort-
bestandes birgt® (23s). Sei dieses Ziel einmal richtig erkannt, so sei es
eine Selbstverstindlichkeit, dafl die aus dem Missionsland stammenden
Priester keine summarische Ausbildung erhalten und nicht von vornherein
zu Subalternen erzogen wiirden; denn das wiirde bedeuten, daff man die
Ziele der Kirche verkenne und den Uberlieferungen der Gesellschaft Jesu
zuwiderhandele (22). Es miisse sich im Gegenteil um die Schaffung eines
wirklich gleichwertigen chinesischen Klerus handeln, um die Sicherung
seiner vollendeten Ausbildung und seiner stufenweisen Beférderung zu
verantwortlichen kirchlichen Amtern, bis er eines Tages die Verwaltung
vollrechtlicher Di6zesen in eigene Hinde nehmen konne (26).

Es verdient festgehalten zu werden, dafl P. Ledéchowski jedes eigen-
stichtige Interesse fernlag. Er bezog in sein Programm auch die Forderung
eines autochthonen Weltklerus ein: ,Es unterliegt keinem Zweifel, daf}
auch er unser aller Mitarbeit fiir sich in Anspruch nehmen kann . . .
Das entspricht voll und ganz den Absichten des Heiligen Stuhles® (27).
Diesen Absichten werde allerdings auch dann gedient, wenn die Gesell-
schaft Jesu Sohne des Landes in groflerer Zahl unter ihre Novizen auf-
nidhme (30). Dadurch wiirde erst recht die Kirche das Aussehen einer
Mission verlieren, die von auflen komme und von auflen unterhalten
werden miisse (16).

2

Daf der Jesuitenorden diese Grundwahrheit vor allen anderen erkannt
hat, liegt nicht blof in den bekannten Eigenschaften der Gesellschaft
begrindet, sondern auch darin, dafl gerade die Ostasienmission der Je-
suiten auf &lteste, riihmliche Uberlieferungen zuriickblicken kann. Die
Lehren und Erfahrungen der alten Jesuitenmission werden deshalb von
P. Ledochowski immer wieder herangezogen. Schon die ersten Jesuiten

¢ Beziige auf das Rundschreiben werden durch Seitenzahl in Klammern gekenn.
zeichnet.
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in China sind so kithne Wege gegangen, daf} sie heute noch als modern
angesehen werden?. Dazu zdhlt vor allem die frithe Erkenntnis, dafi ein
intensives, methodisches Studium Chinas eines der trefflichsten Mittel
darstelle, um die Bekehrung der Chinesen zu erzielen. P. Ledéchowski
beruft sich ausdriicklich auf ein diesbeziigliches Schreiben des ersten Ge-
fahrten und Nachfolgers Matteo Ricci’s, des P. Longobardi® Er
hétte auf ein noch fritheres Zeugnis zurtickgreifen kénnen. Hat sich doch
schon 1594 die Generalkongregation der Gesellschaft Jesu dafiir einge-
setzt, dafl die Missionare nicht nur die Sprache ihres Bestimmungslandes
beherrschen, sondern mit dem gesamten Geistesschatz des betreffenden
Volkes vertraut sein sollten®.

Parallel zu dieser kulturellen Durchdringung ging das Bestreben,
Sohne des Landes zum Priestertum zu fithren, wenn sie sich dessen wiirdig
zeigten. Das Rundschreiben zitiert einen Brief aus Macao, in dem zu
lesen steht: ,Wir bilden so viele Priester wie méglich aus dem Lande
heran“ (7). Der gleiche Geist beseelte die neuerstandene Gesellschaft Jesu
im 19. Jahrhundert: Die ersten Jesuitenmissionare, die 1843 nach China
kamen, errichteten schon sieben Monate nach ihrer Ankunft ein Didzesan-
Priesterseminar, das Gegenstand der Bewunderung aller wurde, die es
besuchten — eines jener Werke, die das Lob der héchsten kirchlichen
Autoritat fanden . Eine solche Anerkennung hat ihr besonderes Gewicht,
da nicht alle Pléne, die auf das gleiche Ziel hingerichtet waren, die Gut-
heiflung der zustindigen Behorden fanden, wie z. B. die Griindung eines
Chinesischen Kollegs in Rom selbst (6). Jedenfalls kann P. Led4chowski
fir die Gesellschaft Jesu in Anspruch nehmen, daf} ihre Missionare bei
aller Vorsicht doch grundsitzlich die Eignung der Chinesen fiir das
Priesteramt behauptet haben (21). Die Entwidklung hat ihnen voll und
ganz recht gegeben (35).

Das erwies sich vor allem wahrend der zahlreichen Verfolgungen, denen
die Chinamission ausgesetzt war. Nicht nur die ausldndischen Glaubens-
boten, sondern auch die Mitglieder der Gesellschaft Jesu aus dem Lande
haben — wie die chinesischen Katholiken iiberhaupt — die harten Pri-
fungen glinzend bestanden. Schliefflich und endlich haben die von dem

7 Vgl. H. Dumourin, The Easternization of Christianity: The Japan Missionary
Bulletin 18 (1959) Nr. 1

8 Vom 28. 11. 1610 an P. Claudius Acquaviva — cf. Opere storiche del
P. Matteo Ricci S], 11 (Macerata 1918) 491

? Der Beschlufl wurde von den Missionaren der Gesellschaft Jesu iiberall in die
Tat umgesetzt. Der Begriinder der syrischen Mission z. B. bezeichnete es als sein
Programm: ,Nil praeter Christum crucifixum et linguam arabicam!* — Wie der
Ordensgeneral P. Roothaan zu der kulturellen Durchdringung stand, habe
ich in meiner Artikelserie iiber die Jesuitenmission in Algerien aufgewiesen,
vgl. NZM 18 (1962) 196—206, 289—304; 19 (1963) 29—42

1® L. bezieht sich hier auf ein Schreiben von Benepikr XV. an den Rektor des
Papstl. Seminars in Kandy, cf. AAS 10 (1918) 1385



letzten Jesuitenbischof, Mgr. von Laimbeckhoven, geweihten Priester
die Mission und die chinesische Christenheit Jahrzehnte hindurch ge-
leitet, bis die neue Missionsédra des 19. Jahrhunderts wieder frische Krafte
aus FEuropa nach China fihrte.

3

Diese Erfahrung blieb nicht ungeniitzt. Sie schiarfte den Blick fiir neue
Gefahren, aber auch fir giinstige Gelegenheiten. Jedenfalls glaubte
P. Ledéchowski auf Grund der wihrend des ersten Weltkrieges sich er-
gebenen Lage behaupten zu konnen, sie sei fiir einen neuen missionarischen
Vorstof besonders giinstig; in den kritischen Jahren hitten ,die Diener
der Kirche an Kredit und Ansehen gewonnen® (12). Da sie uiberall auf
ihrem Posten geblieben seien und sich nicht in den Streit der Parteien
gemischt hitten, spielten sie fiir die hart gepriifte Bevolkerung die Rolle
der Vorsehung. ,Selbst die hiochste Autoritit im Lande nimmt unsere
Bischofe wohlwollend auf; sie trite gern mit dem Vatikan in diploma-
tische Beziehungen® (12)*. All dies war ein Ergebnis der Hingabe und
der christlichen Caritas.

Daraus zieht P. Ledochowski die Folgerung, der Forderung des ein-
heimischen Klerus miisse starkere Aufmerksamkeit gewidmet werden.
Er habe namlich alle Chance, in ernstzunehmende Proportionen zu
wachsen, da er von Geburt an Sprache, Charakter und Brauche der Be-
volkerung teile; er sei es, von dem die Chinesen sagen wiirden: os ex
ossibus nostris.

Nur auf diese Weise — folgert der Verfasser — konne der jahr-
hundertealte Traum der ersten Jesuitenmissionare verwirklicht werden:
die Bekehrung Chinas durch die Chinesen (43). Deshalb fordert er, dafl
der chinesische Klerus in voller Gleichberechtigung mit dem européischen
ausgebildet und behandelt werde. Die Gesellschaft Jesu habe ,stets die
Gewohnheit verworfen, . . . die einheimischen Priester in der niederen
Stellung eines Klerus zweiter Ordnung zu halten® (22). Er beruft sich auf
die klassischen Worte von Mgr. Adrien Languillat, die dieser an den
damaligen Jesuitengeneral P. Beckx schrieb: ,Wir sind in China, um
die Kirche einzupflanzen, die Kirche in ihrer vollen Gestalt. Kirche in
ihrer Vollgestalt aber bedeutet nach meiner Meinung . . . vor allem:
einheimischer Klerus mit einheimischem Episkopat an der Spitze und mit
der Moglichkeit, die Elemente sciner Existenz und Bestdndigkeit im
eigenen Lande zu finden, statt in die Zwangslage versetzt zu sein, An-
leihen im Ausland zu machen® (23). Ahnlich soll sich ein anderer Jesuiten-
bischof, Mgr. Charles Lavigne von Kottayam, geauflert haben, der

11 Hier sei an das erinnert, was der chinesische Benediktiner Dom Lou in seinen
Souvenirs et pensées iber die Bemithungen Chinas um diplomatische Bezichungen
mit Rom zu erzihlen weil}; vgl. Konfuzianer und Christ (Luzern 1947) 178 f. oder
Ricordi e pensieri (Morcelliana 1947) 106
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spater — trotz Widerspruch seiner Untergebenen — von seinem Amt
zuriicktrat, als der Heilige Stuhl die Diozese auf eigene Fufle stellte (1897).

Welches Gewicht und welch starke Aussagekraft solche Auflerungen und
Taten haben, wird erst recht deutlich, wenn man sich der — auch von
Bischofen erhobenen! — Proteste erinnert, die gegen die Weihe der
ersten sechs chinesischen Bischofe 1926 laut wurden *2.

4.

Wenn P. Ledéchowski die Schaffung eines chinesischen Klerus als oeuvre
des oeuvres bezeichnet (16), so tut er es nicht blof wegen des damals
allgemeinen Mangels an Priestern und Missionaren infolge des ersten
Weltkrieges, sondern aus einem viel gewichtigeren Grunde. Er ruft seine
Ordensbriider zur Gewissenserforschung vor Gott auf, ob sie die von der
Propaganda Fide anvisierten Ziele allen augenscheinlichen Erfolgen zum
Trotz auch wirklich erreicht haben, und kommt zu dem Schluff, daff
es einer noch regeren Titigkeit bediirfe. Dann weist er, zum Ausgangs-
punkt seines Briefes zurlickkehrend, mit starkem Nachdruck darauf hin,
daf} sich zu den bereits angefithrten gewichtigen Griinden in der Stunde,
da er seinen Brief abfasse, ganz besondere Umstinde gesellen, die als
Zeichen am Horizont der Zukunft gewertet werden miissen. Es ist vor
allem dieser Teil des Schreibens, der unsere ganze Aufmerksamkeit ver-
dient; er wirkt heute, in der Retrospektive, geradezu sensationell.

P. Ledéchowski fithrt in Hinsicht auf die zu erwartende kinftige Ent-
wicklung in China — und in Ostasien iiberhaupt — folgendes aus: Seiner
Ansicht nach sei einer der Aspekte, die bei den Entwicklungstendenzen
des gesamten Fernen Ostens am meisten frappierten, die Tatsache, dafl
sich dort fiir einen jeden, der Augen habe, Bestrebungen und Forderungen
geltend machten, die, obgleich sehr alten Ursprungs, bisher wenig klar
zu erkennen gewesen seien (18). Die Jesuiten waren, wie ihr General-
oberer feststellt, die ersten, die sich fir diese herrschenden Ideen und
Richtungen interessiert haben (14); auf Grund ihrer Berichte sei als sicher
anzunehmen, dafl auch Katholiken asiatischer Rasse sich die instinktiven
Forderungen nach Emanzipation zu eigen machen wiirden, da sie im
Fieber der Autonomie gleichfalls von einer Neuordnung der Dinge traum-
ten. Die christlichen Gemeinden, die ihre Kinderschuhe ausgezogen hitten,
sehnten sich nach dem Augenblick, wo sie frei von der Vormundschaft
wiirden, die bisher notig gewesen sei und die sie deshalb als Ubergang
ertragen hitten. Jetzt aber winschten sie gréfleren Einflufl fiir das chine-
sische Element, nicht zuletzt auch in der Regelung der kirchlichen Ange-
legenheiten.

»Diese Aufwirtsbewegung wird sich nicht aufhalten lassen. Thre Kraft
verkennen, wiirde einen verhidngnisvollen Irrtum bedeuten; ein Versuch,

12 Dazu s. J. Beckmann in NZM 14 (1958) 81
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sie zu zerbrechen oder zu unterbrechen, ware ein unniitzes, gefdhrliches
und eigentlich auch ein ungerechtes Unternehmen. Denn, abgesehen von
tibertriebenen und unzeitgemafien Forderungen, miissen wir hier eine
natirliche Neigung der einheimischen Christenheit anerkennen, die nichts
anderes will, als aus sich und fiir sich zu leben und sich auf eigenen
Wegen zu entwickeln. Warum sollte sie dazu nicht berechtigt sein, solange
diese Wege sie nicht vom Mittelpunkt der Einheit und Liebe wegfiihren?

Dieser Lage gegentiber erscheint unsere Pflicht klar gegeben. Niuchtern-
heit und Eifer geben uns den gleichen Rat: Wir miissen diese Forderungen
jetzt schon unterstiitzen . . .1%. Wir tdten unrecht, wollten wir auf den
Tag warten, wo sie uns gewaltsam, und vielleicht in einem unerwiinschten
Ausmafl, abgezwungen wiirden. Unsrerseits bedarf es freiwilliger Zuge-
standnisse und kluger Initiativen® (14 s).

Da die Xenophobie in China sehr alt (14) und die Nation empfindlich
und argwohnisch sei, da sie ferner angeborene Abneigungen besitze (33),
so stehe zweifellos fest, dafl die Gesellschaft Jesu viel mehr Einflufl auf
die intellektuellen und patriotischen Kreise ausiiben wiirde, wenn sie
ihnen eine groflere Anzahl von Minnern vorstellen konnte, die der
chinesischen Rasse entstammten. Gleichzeitig wiirde auch der Katholizis-
mus selbst in den Augen der Chinesen in einem viel sympathischeren
Lichte und in seiner wahren Gestalt erscheinen. So wiirden die Chinesen
durch Tatsachen begreifen, dafl die Kirche wirklich universal ist. Sie
wiirden ja ihre Briider in allen Funktionen sehen, jene der Kirchen-
leitung miteinbegriffen. Der Gleichheit im Orden selbst werde dadurch
gedient, dafl beschlossen wurde, die theologischen Studien sollten in
der (Heimat-)Provinz gemacht werden. ,Dieser Entschlufl ist geeignet,
das Blickfeld unserer chinesischen Mithriider zu erweitern . . . und in
ihnen einen vollig katholischen Geist zu wecken, eine unwandelbare Treue
zum Stuhle Petri“ (82—42). Auf diese Weise wiirde der Gefahr einer
separatistischen Bewegung (!) vorgebeugt werden (15) .

5

Mit aller Niichternheit weist der General auf die Moglichkeit hin, dafl
es wieder zu Verfolgungen kommt. So wie sich die Ausschreitungen des
18. Jahrhunderts im 19. wiederholt hitten, konnten die fremden Mis-
sionare auch in Zukunft an ihrem Apostolat gehindert werden, sei es
durch offene Verfolgung, sei es durch nationalistische Eifersucht (24).
Schon immer sei es vorgekommen, ,daf einheimische Priester gegeniiber

13 Wie anders nehmen sich diese Gedanken aus meben Bemerkungen wie der,
dafl man neben der Kirche immer ein Konsulat haben miisse, das ,Kreuz und
Trikolore* beschiitze, oder jene, wonach die weltliche (europiische!) Macht
Priester und Glaubige vor der Apostasie zu bewahren habe; vgl. W. BUHLMANN
in NZM 138 (1957) 8 und A. ViLLany1, ebd. 14 (1958) 297—303

4 Der Originaltext spricht von einem ,péril d'un mouvement séparatiste’.
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den Missionaren Gefiihle der Rivalitat oder des Mifitrauens hegten® (25).
.Beten wir und geben wir auf uns selbst acht, damit Gott unsere Mis-
sionen vor solchem Ungliick bewahre® (26). Die Einstellung dem Landes-
klerus gegeniiber soll von Demut und Liebe bestimmt sein.

Mit seiner bekannten Loyalitit unterstreicht P. Leddchowski immer
wieder, die Regelung dieser dornenvollen und komplexen Angelegenheit
falle in den Zustiandigkeitsbereich der Heiligen Kongregation und der
Bischofe. Die eigene Aufgabe aber bestehe darin, die Initiativen des
obersten Hirten zu erleichtern und zu unterstiitzen und ihm hingebungs-
volle Mitarbeit zu schenken (25).

Das ganze Schreiben ist klar vom Primat des Spirituellen beherrscht.
Dies gilt in gleichem Mafle, ob es sich um einheimische Berufe, um die
Ausbildung chinesischer Mitbriider oder um die Anpassung der Missionare
an jhre Wahlheimat handelt (37—42). Immer wieder wird Bezug auf
die Regel des heiligen Ignatius genommen und auf das bleibende Bei-
spiel der Ordensgenerale der Vergangenheit. Dadurch wird zugleich einer
allzu furchtsamen und allzu menschlichen Verniinftigkeit vorgebeugt.
»Dank sei Gott® — so klingt der Brief aus — ,sind Nachlissigkeit und
Kilte in unseren Reihen nicht zu fiirchten® (43). ,Im Herrn werden die
Unseren die stille Hartnackigkeit finden, die schlieflich immer den Sieg
davontriagt® (44).
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ISLAM UND CHRISTENTUM NACH HERMANN SCHELL
von Josef Hasenfufs

In unseren Tagen, wo durch ein hochentwickeltes Verkehrs- und Nach-
richtenwesen, durch politische und kulturelle Weltorganisationen die
Kontinente zusammenriicken, vollzieht sich auch als ein Geschehen von
hoher Tragweite die Begegnung der Religionen. Die Weltreligionen
haben iiber Jahrtausende hin das Leben und Zusammenleben der Vélker
ihres Bereiches in einer gewissen Selbstandigkeit bestimmt und entwidkelt;
so mochte es in fritheren Jahrhunderten entschuldbar erscheinen, wenn
ein christlicher Europder Religionen Asiens und Afrikas geringe Be-
achtung schenkte und von deren Eigenart und Bedeutung nur sehr ober-
flachliche, ja sogar vollkommen verkehrte und verzerrte Vorstellungen hatte.
Nun, am Ende der Kolonialzeit, da uns die asiatischen und afrikanischen
Vélker als unabhéngige Partner gegeniibertreten und politische Ereignisse
dort unser eigenes Leben unmittelbar und tiefgreifend betreffen, ist die
Begegnung und Auseinandersetzung mit den religiosen Ideen jener
Volker fiir uns unumginglich: Trifft doch Glaube auf Glaube, Uber-
zeugung auf Uberzeugung, Existenz auf Existenz. Die missionarischen
Anstrengungen der anderen Religionen stehen heute hinter denen des
Christentum nicht zuriick, ja, erheben ihm gegeniiber den Anspruch,
hochste Wahrheiten und Werte fiir das menschliche Leben und Zusammen-
leben vermitteln zu konnen.

Besonders aktuell ist in dieser Beziehung das Verhéltnis von Christen-
tum und Islam geworden, da der Islam als Glaubensbewegung zwar nicht
mehr das Schwert fithrt, aber sein Eroberungswille weiterhin michtig
in ithm lebt. Der Islam tritt nicht nur in Afrika heute als wichtigste welt-
anschauliche religiose Macht mit dem Christentum in Konkurrenz; selbst
im Herzen des Abendlandes wird so zielstrebig und erfolgreich fir den
Glauben an Allah Mission getrieben, dafl man sich ernstlich fragt: Gibt
es einen Archetypus Islam, und welches sind die seelischen und geistigen
Voraussetzungen dieser Glaubensgemeinschaft? Der Ausbreitungswille
mit weltweitem Gelingen wie auch die Tatsache, dafl der Islam mit
440 Millionen Gldubigen gegeniiber 950 Millionen Christen die zweit-
grofite Glaubensmacht der Erde ist, veranlafit heute einsichtige Religions-
und Missionswissenschaftler, tiefer in die Religionsgeschichte, die Philo-
sophie und Mystik, die Kultur und Kunst der Vélker des Orients ein-
zudringen. So wandte der verdiente Missionswissenschaftler Thomas
Ohm, nachdem er in seinem Buch: Asiens Nein und Ja zum westlichen
Christentum* freimiitig die Einwendungen der Asiaten gegeniiber dem
Christentum abendlindischer Pridgung dargelegt hatte, sich der ent-

! (Miinchen 1961), vorher: Asiens Kritik am abendlindischen Christentum (Min-

chen 1948).
® Mohammedaner und Katholiken (Miinchen 1961).
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scheidenden Front gegeniiber dem Islam zu® und beleuchtete die Ge-
schichte der Beziehungen zwischen Katholizismus und Islam in Vergangen-
heit und Gegenwart unter den Aspekten: Was fordert die menschliche
Achtung und Bereitschaft zur Kommunikation einerseits und welches ist
andererseits die rechte christliche Haltung und die richtige Missions-
methode gegeniiber dem Islam?

Nach der Herausgabe seiner Islam-Schrift hatte Ohm mich gebeten,
fir die ZMR einen Aufsatz iiber Islam und Christentum nach H. Schell
zu schreiben, eine Bitte, die sein Nachfolger (Verfasser der Geschichte der
russischen Islam-Mission?) erneuerte. Beide gingen dabei von der, nach
allem, was man neuestens von Schell weifl, wohlbegriindeten Voraus-
setzung aus, dafl bereits bei ihm, der ja auf vielen Gebieten der Theologie
und Religionswissenschaft neue Wege gewiesen hat, auch ein wesentlich
neuer Geist in der Auffassung des Verhiltnisses von Christentum und
Islam sich finden miisse. Ist es doch nach O hm so: ,Was die Christen im
Zusammenleben, Zusammentun mit den Moslems und in ihren Be-
mithungen um diese brauchen, sind nicht oder weniger neue Stationen,
Kirchen, Kloster, Schulen, Krankenhduser, nicht neue Forschungen, Stu-
dien, Biicher, nicht neue Techniken und Methoden, nicht einmal neue
Ideen . . ., sondern ist ein neuer Geist.“ Ohm selbst beschreibt, wie
dieses Verhiltnis frither war, wie es jetzt ist und wie es sein konnte.
Man dachte frither in einer Weise iiber die Muslime, die alles eher als
christlich war: ,Vom 7.—20. Jahrhundert haben die meisten Katholiken
im Islam den Feind und Gegner . . . gesehen und an Kampf und ,Kreuz-
zlige’ gegen die Moslems gedacht. Das alles war psychologisch keine gute
Voraussetzung fiir einen echten christlichen Wettbewerb und eine wirklich
christliche Begegnung mit den Moslems. Es wurde hdchste Zeit, den
Moslems anders als in der Vergangenheit zu begegnen® *. Inzwischen hat
sich vieles gedndert. Von neuem Geist beseelt, suchen katholische und
evangelische Christen, Gruppen, Vereinigungen durch Gesprache, Kon-
ferenzen, Publikationen in neuer Weise in Berithrung mit den Muslimen
zu kommen und das gegenseitige Verstandnis zu vertiefen, wie andrer-
seits bei Mohammedanern Bestrebungen hervortreten, mit den Christen,
vor allem mit Rom, bei der Bekimpfung des Kommunismus und Ma-
terialismus zusammenzuwirken unter Besinnung auf das dem Christentum
und Islam gemeinsame Gedanken- und Lebensgut. Bei allem Festhalten
am absoluten christlichen Glaubens- und Lebensgut sollen die Christen
nichts mehr wissen wollen von falschen Deutungen islamitischer Lehren,
von der Diskriminierung Mohammeds als eines schlauen Betriigers und
anerkennen, daf} der Islam vom Heiligen Geist stammendes Lehrgut hat,
dafl die Mohammedaner beten, barmherzig sind, Glaubens- und Seelen-
eifer zeigen. Daraus zieht O hm die Schluffolgerung, dafl fir die christ-
liche Islam-Mission wichtig und wesentlich ein neuer Geist ist — nicht

3 J. Grazig, Die Islammission der russisch-orthodoxen Kirche (Munster 1959).
t Mohammedaner und Katholiken, 24.
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der Geist der Feindschaft und Antipathie, sondern der Geist der Freund-
schaft, der Briiderlichkeit, der Sympathie, des Verstindnisses, der heilige
Geist der Agape.

Wie Ohm, der ja einige Zeit in Wiirzburg lebte und lehrte, richtig
voraussetzte, ist es gerade bei Schell so, dafl er durch seine Theologie
diesen neuen Geist im Verhaltnis der Christen gegeniiber dem Islam
forderte und den Weg zu einer solchen Auffassung bahnte, wenn er
freilich dabei auch die grofiten Schwierigkeiten zu iiberwinden hatte.
Das zeigt sich bei naherem Eingehen auf Schells diesbeziigliches noch nicht
veroffentlichtes Schrifttum tiber das Verhéltnis von Islam und Christen-
tum.

Schell selbst hat keine eigene Schrift iiber den Islam geschrieben
und auch in seinem groflen Aufsatz iiber ,Die kulturgeschichtliche Be-
deutung der groflen Weltreligionen“® den Islam eigenartigerweise, wie
man es doch eigentlich erwarten sollte, nicht behandelt. Warum das wohl?
In dem genannten Aufsatz wird das Christentum den iibrigen heidnischen
Weltreligionen Asiens gegeniibergestellt und der Islam ausgelassen, wohl
weil er fir Schell dem biblischen Offenbarungsbereich zuzdhlte. Das zeigt
sich in seinem anderen Aufsatz iiber ,Die Kidmpfe des Christentums®?®
bestitigt, wo er feststellt, dafl das Christentum in seinem ,Riesenkampf
um die Palme des Ideals und des Lebens drei grofle Konfessionen aus
sich- geboren hat: den Arianismus, das byzantinische Kirchentum, den
Protestantismus“. Hier kommt der Islam bei Schell zum erstenmal zur
Darstellung in seiner Bedeutung fiir die Entwicklung des byzantinischen
Christentums. Der Islam wird dort nach seiner Auffassung von Gott,
Mensch und religiosem Heilsgut mit dem (6stlichen) Christentum ver-
glichen und folgendermaflen geschildert: ,Im Islam ist die Weltreligion
des absoluten Herrscherwillens und der reinen Gesetzesmacht, damit zu-
gleich die Weltreligion der semitischen Rasse . . . auf den Plan getreten.
Der Islam nahm den Gottesbegriff der biblischen Offenbarung wenigstens
materiell in sich auf und suchte das Ideal der Offenbarungsreligion mit
den Mitteln und Formen der zweiten Religionsstufe, der Gesetzesreligion,
durchzufithren. Das Allgemeingiiltige und unbedingt Mafigebende ist das
Gottliche: das was seinen Herrscherwillen durchsetzen kann: das All-
machtige. Jede innere Begriindung des Gesetzes oder des Willens erscheint
als eine Beeintrichtigung seiner absoluten Majestdt . . . Die folgerichtige
Auslegung dieses Grundgedankens ist die Gewaltherrschaft der Glaubigen
iiber die Ungldubigen, sowie die doppelte Pradestination, die keinen
anderen Grund hat als den absoluten Majestitswillen Gottes, der uber
alle Rechenschaft schlechthin erhaben ist . . . Vor dem Unendlichen und
Ewigen ist alles Weltliche wertlos und rechtlos. Es hat nur Bedeutung

5 Schells kleinere Schriften, hrsg. von Karl Hennemann (Paderborn 1908)
492—516.
S ebd., 334—343.

36



als Material und Gelegenheit, aber keinen inneren sachlichen Wert. Die
Welt ist der nichtige Gegensatz Gottes und dadurch die Offenbarung
seiner alleinigen Herrlichkeit: schrankenlose Willensmacht und Person-
lichkeit des Weltherrschers, absolute Vorherbestimmung, Vergeltung und
Weltgericht sind darum die Zentralideen im Islam. So triumphiert im
Islam der Kultus der schrankenlosen Personlichkeit und der heteronomen
Gesetzesherrschaft (338 f.).

In der Entwicklung des orientalisch-byzantinischen Kirchentums zeigt
sich nun nach Schell eine gewisse Ahnlichkeit und Verbundenheit mit
dem theokratischen Religionsideal des Islam. Danach hat der Islam beim
Zusammenstofl mit dem Christentum im Orient namentlich seit dem
7. Jahrhundert in Form der Konkurrenz gewisse Ausstrahlungen auf
christliche Kreise ausgetibt, in der Ausbildung des byzantinischen Kirchen-
tums vor allem: ,Das byzantinische Christentum der anatolischen oder
orthodoxen Kirche ist das Gegenbild und die Gegenwirkung der im Islam
mafigebenden Ideale; aber nicht feindselig gegen das Christentum ver-
wertet, sondern auf das Christentum selber angewendet. Dem byzanti-
nischen Geiste geht das Christentum ganz und gar in Kirchlichkeit auf . . .
Die christliche Religion ist einfach . . . als objektiv festgestellte und ver-
pflichtende Heilsordnung gefafit, die als Gottes Werk und Gesetz in der
Kirche vorliegt und vom einzelnen wie von den kirchlichen Stianden, den
christlichen Violkern und den geschichtlichen Kulturperioden gar nichts
anderes erwartet als gliaubige Hinnahme und genaue Erfillung. Die
Personlichkeit . . . ist das verpflichtete Wesen, das die Orthodoxie
anzunehmen, die Mysterien zu empfangen und den heiligen Ordnungen
sich einzufiigen hat . . . Die Welt . . . ist nur . . . Gelegenheit fiir das,
was die iibernatiirliche Gesetzgebung fordert und tut® (339f.).

Ist hier der Islam in seinem sowohl negativen als auch positiven Einfluf}
auf die Ausbildung besonders des orientalischen Christentums dargestellt,
so hat Schell in steigendem Mafle die Bedeutung des Islam gewiirdigt
in seinen (zum Teil noch ungedruckten bzw. noch nicht gesammelten)
Vortrdgen und Vorlesungen, wo der Islam systematisch behandelt oder
wenigstens gestreift wird.

In seinen Vorlesungen iiber Das katholische Christentum™ wird gegen-
iber den herkémmlichen Darstellungen des Islam in der damaligen
katholischen und evangelischen theologischen Literatur als unwahr zuriick-
gewiesen, daf} sich der Islam auf Grund der von ihm legitimierten nie-
deren sinnlichen Triebe durchgesetzt habe; ausdriicklich wird bemerkt:
.Es ist unwahr, dafl der Islam sich nur durch Sinnlichkeit und Wollust
verbreitet habe. Der Islam ist wesentlich eine rationale und sittliche
Religion, die alles ablehnt, was die Hoheit des einen Gottes irgendwie
gefahrdet. Es lag vielmehr im Interesse des Islam, tolerant zu sein, da
die Gldubigen alle steuerfrei waren, wahrend er doch auch Tributpflichtige

* Sommer-Semester 1899, unter dem 11. 7. (nachgeschrieben von Dr. Paulus).
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brauchte, die finanziell gehorig schwitzen mufiten. Es lag also in seinem
Interesse, nicht mit Feuer und Schwert zu missionieren, sondern tolerant
zu sein.“ Schell erkennt auch an, dafl nicht nur das Christentum allein,
sondern auch der Islam die Idee der Universalitat vertritt, wenn auch
seine hohen religiosen Ideen und Werte hinter denen des Christentums
zuriickbleiben: ,Es ist unwahr, dafi das Christentum allein die Idee der
Universalitdt und der Rite darstellt.”

In den Vorlesungen iiber Kirche und Glaube® wird hinzugefigt: ,Der
Islam nahm die Idee der Propaganda aus der biblischen Offenbarungs-
religion. Da indes die jiidische Auffassung der Gottesherrschaft bei seiner
Stiftung iberméaflig beteiligt war, so itberwog auch beim Islam die
nationale Idee bei dieser Propaganda. Diese zielt auf die Herstellung
einer Welttheokratie mittels der Oberherrschaft des bevorzugten Volkes.
Die Propaganda des Islam ist daher zwar grundsétzlich, aber sie ist eine
Propaganda der Unterwerfung der Ungldubigen unter die Gldubigen
und damit indirekt auf die Anwendung von dufleren Mitteln und auf
Massenbekehrung angewiesen. Personale Bekehrungen, wie sie das Chri-
stentum will, stellen die inneren Mittel der Uberzeugung in den Vorder-
grund. Beim Islam war auch die geistliche und weltliche Erhebung der
arabischen Nation zur Kultur und Macht ein mafigebender Zwedck der
ganzen Religionsstiftung.®

In den Vorlesungen iiber vergleichende Religionswissenschaft® heifit
es iiber den Islam: ,Das, was der Islam als ihm eigentiimlich ausgestaltet:
,Gott ist das Gesetz und das Gesetz ist Gott, ist auch der Ausdruck der
jidischen Theologie (Moses ist der Kant des jiidischen Volkes vor aller
Philosophie, weil er Erfiillung des Gesetzes um des Gesetzes selbst willen
gebot).“ In dem uns schon bekannten Sinn wird dann hier tber das Ver-
haltnis von Islam und Christentum hinzugefiigt: ,Bei den Zusammen-
stoflen des Islam und des Christentums . . . blieb es nicht aus, dafl der
Islam in Form des Gesetzes oder der Wettbewerbung auch christliche Ge-
dankenkreise durchsetzte und im Christentum seinen eigentiimlichen
modifizierten Ausdruck fand. Es geschah dies in Form des byzantinischen
oder orientalischen Christentums, welches von Konstantinopel ausging:
es hat mit dem Islam, seinem groflen Gegner, gemein: ,. . . nur Gottes
Gesetz und Offenbarung gilt’. Die Kirche ist alles, es ist die Religion des
Kirchentums. Die heilige orthodoxe Kirche 1afit ihren Gliedern nichts zu
tun und zu wirken tibrig, sie weif} sich fertig, als von oben gekommenes
Gottesreich . . . Das Individuum hat blofl zu empfangen und zu voll-
ziehen. “

Mehr als durch seine Vorlesungen hat Schell in der Offentlichkeit
Anstofl gegeben durch einen Vortrag iiber Islam und Kultur im Verein
katholischer Méanner 1889, wobei er objektiv die positiven religidsen und

8 Sommer-Semester 1891 (nachgeschrieben von V. Hufl1ein).
* Winter-Semester 1899/1900 (nachgeschrieben von Dr. Paulus).
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kulturellen Ideen und Werte des Islams und seine Anziehungskraft auf
Menschen und Vélker aufzeigte und ihn mit dem Christentum verglich,
dessen Licht- und Kraftquellen in ihrer unvergleichbaren Universali-
tat und Tiefe trotzdem vollauf zur Geltung kamen. Das brachte Schell
einen bosen Angriff im Bamberger Pastoralblatt’®. Hier zeigt sich
auf interessante Weise, wie verzerrt und unwahr der Islam damals
auf katholischer Seite gesehen wurde. Gleichzeitig tritt das Verdienst
Schells zutage, dessen unerschrockener Kampf gegen die riickstindige
Theologie der damaligen Zeit ihm zwar Indizierung und Herzkrankheit
mit baldigem Ende brachte, andererseits aber doch auch wesentlich zu
einem volligen Umschwung in der theologischen Literatur bis heute bei-
trug. Es ist interessant, hier Schells Ausfithrungen iiber den Islam ein-
gehender zu bringen, wie sie uns nach Zeitungsnachrichten® und nach
seinen eigenen Berichten dariiber!® sowie in noch ungedruckten Vor-
lesungen, Notizen und Briefen vorliegen.

Den weitvorausschauenden Blick fiir die gegenwdrtigen und zukiinftigen
Aufgaben der Kirche und Theologie zeigt Schell in seinen einleitenden,
vor 75 Jahren gesprochenen Sitzen, wonach die ,Erdoffnung des Innern
von Afrika, die sich nun [1889!] vollzieht, uns eines der interessantesten
Themen zur Besprechung nahelegt, die Schépfung Mohammeds, den
Islam*“. Schell gesteht: ,Mein Standpunkt ist folgender: Das Christentum
ist so unverkennbar gottlich, so unvergleichlich erhaben iiber das Beste,
was Religion und Philosophie an Gedanken, Idealen und Personlichkeiten
auflerhalb des Offenbarungskreises hervorgebracht haben, dafl man die
tibrigen Religionen nicht schwarz in schwarz zu malen braucht, um dem
Christentum seinen gottlichen Vorzug zu sichern. Ich gestehe, dafl ich
nicht das Schlechte, Lacherliche und Schwache an den auflerchristlichen

Religionen aufsuche und wirkungsvoll zusammenstelle . . ., sondern sie
méglichst glinstig betrachte, alles sammle und wiirdige, was sie fiir Ver-
nunft und Sittlichkeit, fiir Diesseits und Jenseits bieten . . . Dann sind

Leser und Zuhorer nicht der Gefahr ausgesetzt, spiter zu bemerken, dafl
ihr Apologet sich seine Aufgabe etwas gar zu sehr erleichtert habe, als er
die Rivalen und Gegner des Christentums vorfithrte. Damit glaube ich
der Kirche besser zu dienen, als durch pamphletartige Verldsterung und
leidenschaftliche Entstellung der Personen und Lehren® . Nach Schell
ist die Kulturkraft des Islam zunachst aus seinem inneren Charakter zu
verstehen, indem er nicht in dem Mafle wie das Christentum die Krifte
fir die religiose Arbeit in Anspruch nimmt. So ist die religitse Wissen-
schaft und Poesie im Islam lange nicht von der Bedeutung wie in der
christlichen Religion. Die Kultur des Islam ist mehr weltlicher als reli-

10 39 (1889) Nr. 17, S. 65 ff.

1 Frinkisches Volksblatt (Wiirzburg 1889), Beilage Nr. 37.

2 Augsburger Postzeitung vom 27. und 31. 8. 1889, Beilage Nr. 46 u. 47.
13 a.a. 0., Beilage Nr. 47.
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gioser Art. Er pflegt das innere Gebet und die innere Enthaltsamkeit
nicht in dem Mafle. Er sammelte und weckte eine hochbegabte Nation zu
nationaler Machtentfaltung und zu einer Kultur, die einen ebenso raschen
als glinzenden Aufschwung nahm. Die innere Bekehrung der Seelen,
auf die das Christentum Wert legt, lag ihm wenig am Herzen. Je weniger
aber diese innere Bekehrung gefordert wurde, desto leichter vollzog sich
der Abfall zum Islam, zumal die sich zu ihm Bekehrenden aus der Klasse
der Unterworfenen in die finanziell wie politisch bevorzugte Klasse der
herrschenden Partei emporstiegen. Dazu kommt als weiterer Grund der
raschen und starken Kulturentfaltung des Islam, dafl er ein Lindergebiet
voll iberreichen materiellen und geistigen Kulturbesitzes und hochent-
wickelter Volker in sich aufnehmen konnte, den griechisch geschulten
Orient und vor allem die Perser, wihrend dem Christentum die Kultur-
aufgabe auf den Trimmerhaufen der Volkerwanderung gestellt war,
in den verhaltnismaflig armen Landern des mittleren und noérdlichen
Europa, bei noch ungebildeten Vélkern, wozu noch die jahrhundertelangen
Riickschldge infolge der Normannen- und Ungarnkidmpfe kamen. Der
Islam zeigt schlieflich eine sehr enge Verbindung von Geistlichem und
Weltlichem in seiner Kultur. Freilich ist diese auch wieder zu duflerlich
und zu eng, um zu einem segensreichen Wettkampf und Ausgleich beider
Richtungen zu fithren wie in der Christenheit, deren Kulturgeschichte so
viele Katastrophen, aber auch die Notigung und die Kraft zu ihrer Uber-
windung brachte. Der Islam, der nicht soviel Kraft fiir das Geistliche in
Anspruch nimmt, lief daher eine stirkere Beteiligung an der weltlichen
Kulturarbeit und eine raschere Entwicklung der weltlichen Kultur zu.
Allein die glinzende Kultur des Islam erschopfte sich auch eher, wihrend
das gemdfigtere Tempo und das innerlich gespannte Wesen des katho-
lischen Christentums und seiner Kulturgeschichte im Mittelalter und in
der Neuzeit zugleich die grofiere Dauer und stete Wiedererneuerung
seiner Kultur verbiirgte.

Nach Schell machen die inneren Eigenschaften den Islam heute noch
und wieder zum bedeutendsten Konkurrenten der christlichen Religion
und Kultur, so da die Menschen und Vélker, die ihm einmal zufallen,
im allgemeinen fiir das Christentum verloren sind. Die auflerordentliche
Werbekraft des Islam liegt gerade in seinen inneren Eigenschaften. Alle
Kréafte des menschlichen seelisch-geistigen Lebens finden in ihm Be-
friedigung. Niichternen und verstandesbetonten Menschen entspricht die
Einfachheit der mohammedanischen Lehre, die der gliubigen Annahme
wenig Schwierigkeiten entgegensetzt. Im Bereich des freien Willens, auf
dem Gebiet der Sittlichkeit verfihrt der Islam durchaus vernunftgemaf.
Das Gewissen und das Gemeinwohl finden in ihm hinreichende Pflege.
Auch die schwache Seite des Menschen weifl er zu schonen. Im Punkte
der Keuschheit und der inneren Zucht war der Islam stets geniigsam und
bescheiden. Ausgiebige Nahrung bietet er der frommen Phantasie. Mit
einfachen Vernunftlehren sind wohl die hoheren Stinde, nicht aber die
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Massen zufrieden; dies hat der Islam meisterhaft verstanden. Der Koran
ist an Legendenstoff zur biblischen Geschichte iiberreich, von den frommen
Geschichten ganz zu schweigen, fiir welche der offizielle Islam nicht
ebenso einsteht. In keiner Religion haben Aberglaube und Freidenkerei,
Schwarmerei und weltlicher Lebensgenufl so nahe bei einander Platz.
Nirgends ist ihnen allen die Erwerbung des Heimatrechtes in einer
Religion so leicht gemacht wie im Islam. Sogar der Heiligenkult und
die Wallfahrten zu ihren Gribern haben in ihm eine beherrschende Macht
gewonnen. Der Islam versteht es, dem religiosen Bediirfnis ohne be-
sondere Schwierigkeiten fiir den inneren Menschen entgegenzukommen.
Er bietet der frommen Phantasie eine Menge von Legenden dar, die die
religiose Neugierde befriedigen, die Gebildeten aber nicht beléstigen,
und zwar deshalb nicht, weil sie sie nicht ernst zu nehmen brauchen. In
duferlichen religiosen Ubungen ist der Islam streng. Der Erfolg und die
Stirke des Islam beruhen in seiner Beschrinkung auf jenes Maf} der
Offenbarungswahrheiten, welches dem natiirlichen Menschen entspricht:
seinem Verstand, der Aufklirung iiber Grund und Ziel der tatsichlichen
Welt verlangt, und dem sittlichen Ideal der Menschennatur, die Recht-
schaffenheit und Humanitdt, Hochherzigkeit und Fortschritt trotz aller
Schwache des Fleisches fordert und achtet um des privaten, sozialen und
politischen Wohles willen. Jedenfalls versteht es der Islam, allem gerecht
zu werden, was edel ist im Menschen, und dem religiosen Bediirfnis des
Menschen in jeder Beziehung zu entsprechen.

Die Einfachheit und Glaubwiirdigkeit seiner Glaubenslehren, die from-
men Legenden, die vernunftgemifie Sittenlehre, die Pflege des Gewissens,
die Sorge fir das Gemeinwohl sind Vorziige des Islam, die die edlen
sittlich-religiésen Anlagen des Menschen ansprechen und nicht blofi das
Volk, sondern auch die Gebildeten anzuziehen vermégen. Freilich, wo
eine Erhebung iiber die Grenzen des natirlichen Menschen erforderlich
ware, bleibt der Islam stehen: So vor dem Glauben an die Geheimnisse
der Dreieinigkeit, der Menschwerdung und Anschauung Gottes als tiber-
natiirlichem Endziel. Das innere Leben und die Selbstiiberwindung er-
fordern mehr sittliche Anstrengung als der natiirliche Mensch trotz allen
sonstigen Edelmutes aufzubringen geneigt ist. Daher ist der Islam hier
nachsichtig; allein duflere Ubungen, Gebet, Fasten, Almosen und Werke
der Nachstenliebe macht er zur strengen Pflicht. Er faft das religidse
Bediirfnis der Menschen viel tiefer als unser landldufiger Nationalismus,
der von Fasten und Gebet nicht viel, geschweige soviel als der Islam
wissen will. In der Forderung und Betitigung duflerer Ubungen scheint
der Islam stark und erfolgreicher als das Christentum, das dem natiir-
lichen Menschen durch die Forderungen des Ubernatiirlichen seine reli-
giose Aufgabe viel schwieriger macht, indem es Neugeburt des inneren
Menschen, Erhebung auf dem Gebiet iibernatiirlicher Wahrheiten und
Gesinnungen verlangt, die auch von der edelsten Naturanlage als Opfer
der Selbstverleugnung schwer empfunden werden. Aber gerade diese
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Schwierigkeiten, die den langsameren Erfolg des Christentums bedingen,
sind auch seine gottlichen Wahrheits- und Hoheitszeichen, da seine
Wahrheit und Heiligkeit unendlich erhaben iiber alles rein Natiirlich-
Menschliche ist. Es ist daher keine Verdunklung des Christentums, wenn
vom Islam wie von den anderen Religionen gesagt werden mufl, daf sie
dem natiirlichen Menschen weniger Schwierigkeiten bereiten und insofern
in gewissem Betracht erfolgreicher erscheinen kénnen.

Im Hinblick auf all das werden dann von Schell entsprechende Fol-
gerungen fiir die beginnende ,Eréffnung des Innern von Afrika® gezogen
und auf die Notwendigkeit der Anspannung und Betitigung aller Geistes-
krafte in dem fir das Christentum bevorstehenden Wettkampf mit dem
Islam hingewiesen. Denn Schell will, wie er selbst gesteht, mit diesen
Ausfithrungen ,keineswegs die in katholischen Kreisen genugsam vor-
handene Bequemlichkeit fordern, welche jedes energische Eingreifen be-
hufs Umgestaltung der offentlichen Verhiltnisse scheut und sich gerne
mit Klagen liber die satanische Bosheit der Gegner begniigt. Ich wollte
vielmehr zeigen, welch’ grofler Kraftentfaltung eine Religion wie der
Islam fahig gewesen, welcher Anspannung aller Krifte es daher bediirfe,
damit die Kinder des Lichtes den Kindern dieser Welt auf den ver-
schiedenen Gebieten zuvorkommen — nicht blof} im Dulden und Klagen.
Ich wollte den groflen Einwand gegen das Christentum untersuchen und
dadurch entkraften: ,Warum hat der Islam so schnell eine wirklich iiber-
reiche und glianzende Kultur hervorgebracht, wihrend das Christentum
hierin langsamer wirkte?* Mein Kritiker nennt dies zwar Faselei: allein
damit ist die weltgeschichtliche Tatsache der arabischen Kultur des Mittel-
alters ebensowenig aus der Welt geschafft, wie die christliche Kultur des
Mittelalters® 4.

Der hier in Frage kommende, freilich sich wohlweislich in der Ano-
nymitat haltende Schell-Kritiker hat im Bamberger Pastoralblait einen
schlimmen Angriff gegen die genannten Ausfilhrungen Schells iiber den
Islam gestartet, der beispielhaft zeigt, welch einseitige und abwegige
Anschauungen damals von christlichen Theologen tiber den Islam ver-
treten werden konnten. Er beginnt seine Kritik mit Zitaten aus Schells
Ausfiithrungen tber die Anziehungskraft des Islam auf die verschie-
denen menschlichen Geisteskrafte und schreibt dazu: ,Wir trauten un-
seren Augen kaum, als wir obiges lasen . . . Denn es gleicht weit mehr
einer Apologie fiir als gegen den Islam. Die wenigen Tadelsworte, welche
der Vortragende hie und da einflocht, sind teils so riicksichtsvoll zart
gegen den Islam, teils stehen sie mit dem vorangehenden Panegyrikus
desselben in so ekklatantem Widerspruch, dafl sie von ihm férmlich tot-
geschagen sind.“ Der Kritiker macht sich freilich selbst den Einwand:
,Man wird vielleicht sagen: Der Herr Professor sei als Gelehrter ge-
wohnt, in allem objektiv zu verfahren, demgemafl auch am Gegner, hier

14 a.a.0., Beilage Nr. 46.

42



am Islam, das Gute zu schatzen und anzuerkennen. Der oberste Grund-
satz aller Wissenschaft sei ja, daf} sie, ohne dem Freunde zu schmeicheln,
und ohne den Feind zu verunglimpfen, den Mittelweg der objektiven
Wahrheit wandelt.“ Das bringt aber den Kritiker ganz aus dem Harnisch
in seiner Erwiderung: ,Ganz wahr, hoch lebe die Objektivitit und Wahr-
heit! Aber, was Herr Professor vorgetragen, ist weder wahr noch objek-
tiv . . . Was sagt die objektive Wahrheit? Der Islam ist ein Gemisch
von Christen-, Juden- und Heidentum, ein Konglomerat von willkiir-
lichen Behauptungen, die ohne System aneinandergereiht und tberdies
grofitenteils unwahr sind. ,Ein Kornchen Wahrheit in einem Haufen von
Irrtiimern’ nennt ihn Caussette . . . So hat z. B. der Islam von Christen-
und Judentum die Lehre von dem Einen Gott hiniibergenommen, die
Lehre vom Dreifaltigen lie er aber beiseite. Wie den beiden, ist ihm
Gott keineswegs der Schopfer der Welt; die Frage, woher die Welt,
kiimmert ihn nicht. Ist aber die Welt nicht durch Gott, sondern aus
sich, . . . wohlan dann erkennt neben dem Einen Gott der Islam noch ein
zweites Urwesen, einen zweiten Gott und damit hat die Logik des Islam
als monotheistisches System ein grofles Loch bekommen . . . Weiter:
Obwohl die Welt nicht von Gott geschaffen . . ., so herrscht doch Gott
nach der Lehre des Islam {iber die Welt mit der absoluten Gewalt und
mit einem wahren Despotismus . . . Der Despotismus der géttlichen
Weltregierung gestaltet sich bei dem Islam zu jenem unveranderlichen
Fatum, vor dessen Macht alles, unverniinftige wie verntinftige Wesen,
sich beugen miissen, dessen blinder Willkiir alles, Verstand und freier
Wille zum Opfer geschlachtet werden miissen . . . ,Nicht blofi das Volk,
auch die Gebildeten werden durch die Menge von frommen Islamlegenden
befriedigt’, so peroriert der Professor, als ob er wirklich nichts wiifite
von dem krassen Aberglauben des Mohammedanismus, den alle Welt
kennt.“ Der Kritiker wendet sich nun Schells Darstellung der islamitischen
Sittenlehre zu, die vernunftgemafl sei, und sagt: ,Meint damit der Herr
Professor vielleicht die Scheu vor der Arbeit, die bekannte tiirkische
Indolenz . . .? Oder sind die Harems, die Huris, deren unendliche Ver-
mehrung in der seligen Ewigkeit erwartet wird, eine Probe der vernunft-
gemiflen Sittenlehre Mohammeds? . . . Gehort vielleicht die notorische
Roheit und brutale Gewalt des Islam zu diesem Edelsinn? Sind vielleicht
die Brandruinen und das vergossene Blut, von mohammedanischem
Fanatismus herrithrend, die Uberreste dieses alles Edle befordernden
Religionssystems? Oder sind die moslemitischen Kanaillen von Sklaven-
jagern . . . die Musterexemplare mohammedanischen Edelsinnes? Und,
da der Herr Professor von der raschen und glinzenden Kultur des Islam
faselt, meint er denn damit etwa die Bibliotheken, welche die Kalifen-
horden niedergebrannt haben, oder die Wiisteneien, in welche sich frither
blithende Gefilde unter der arbeitsscheuen Hand der Moslems verwan-
delt haben?*.
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In einfdltiger Weise wird nun von dem Kritiker einem Schell die
auflerst riickstaindige Darstellung des Islam von Caussette (Uber die
Verniinftigkeit des Glaubens) als nachahmenswertes Beispiel vor Augen
gestellt: ,,Die Geschichte des Islam’, sagt der bereits zitierte Caussette,
von dem der deutsche Herr Professor Apologetik lernen konnte, ,ist
schmachvoll, ein verabscheuungswiirdiges Gemisch von Grausamkeit und
Ausschweifung, mit Blut und Schmutz geschrieben. Die Geschichte des
Islam kann nicht geschrieben werden, ohne die Moral zu verhdhnen.
Taten des Vandalismus, Amru, der die Bibliothek von Alexandrien ver-
brannte, ist der Typus der Vorliebe seiner Rasse fiir geistige Bildung;
denn der fliichtige Ruhm der arabischen Wissenschaft im Mittelalter hat
mehr dem Glanze des Kalifats als der Theologie des Korans gedient.*

Auf Schells Feststellung der relativen Verniinftigkeit und der An-
ziehungskraft des Islam fir religiose Bedirfnisse erwidert der Kritiker:
»Halt vielleicht Herr Professor Feuer und Schwert oder das in neuester
Zeit dafiir in Mode gekommene Blut und Eisen, Zuckerbrot und Hunds-
peitsche fiir die iiberzeugendsten Mittel zur Annahme einer Religion?
Ferner: was versteht er denn unter ,religiosem Bediirfnis’, das er durch
den Islam so glinzend befriedigt findet? Vielleicht die gesteigerte Sin-
nenlust, die der Islam fiir's Diesseits und noch mehr fiir’s Jenseits in
Aussicht stellt? Meint er vielleicht, den Himmel voller Huris, die Schla-
raffen-Uppigkeit des mohammedanischen Paradieses und die Verheiflung
Mohammeds, ,wer im Kampfe fiir den Koran falle, dessen Wunden wiir-
den am Tage des Gerichtes glinzen wie Leuchtkifer und riechen wie
Moschus® . . .?“ Voll Befriedigung nun dariber, Schell vollkommen ad
absurdum gefithrt zu haben, wie er meint, schliefit der Kritiker: ,Wir
glauben hinreichend gezeigt zu haben, wie weit Herr Professor von der
objektiven Wahrheit entfernt ist . . . Solche Art der Behandlung apo-
logetischer Stoffe ist keineswegs vereinzelt, fordert daher einen eindring-
lichen Warnungsruf . . . ,Es fehlt’, so klagt auch der Apologetiker Caus-
sette, ,nicht an den Leuten, die ihre Bewunderung freigebigst dem Griin-
der der Hegira schenken, wihrend er doch nicht einmal die Ehre ver-
dient, direkt widerlegt zu werden.® Die neuestens beliebt gewordene ,ver-
gleichende Religionswissenschaft’ steht ungefihr auf demselben riick-
sichtsmeierischen angeblich objektiven Standpunkt . . . Auf dem Gebiete
der Naturwissenschaften, des Darwinismus, auf dem Gebiete der Ge-
schichte, der kirchlichen Urtradition haben wir schon manches erlebt, und
unser ,Pastoralblatt’ 1483t sich nicht die Ehre nehmen, unaufhorlich davor
gewarnt . . . zu haben. Auf dem heiklen Gebiete der vergleichenden Reli-
gionswissenschaft aber stehen uns noch schlimmere Dinge bevor. In dem
konfessionslosen Staat, vor dem alle Religionen fiir gleichgut gelten und
neben den katholischen Tempeln gleichberechtigt die Kultusstitten der
samtlichen Sekten und der Juden stehen . . ., da mufl, wie es scheint,
auch eine parititische Religionswissenschaft etabliert werden, welche . . .
es dann den aufgekldrten Herren des 19. und 20. Jahrhunderts tiberlafit,
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sich zu einer derselben zu bekennen oder auch aus allem das Schonste,
.Edelste . . . zu einem moschusduftenden Blumenstraufl zu vereinigen.®

Uber die Riickstandigkeit dieser Einstellung brauchen wir keine Worte
zu verlieren. S chell® wendet sich scharf, aber doch sachlich und vornehm
gegen diesen seinen anonymen Gegner, der eigentlich eine noch viel
schirfere Zuriickweisung verdiente: ,Ich mochte an den strengen Kritiker
die Frage richten, welche neue Kultur nicht durch Blut und Eisen begriin-
det worden ist? Ist die hellenistische und rémische Kultur vielleicht Pro-
fessorengefasel, weil ihr Feuer und Schwert voranging? Fiihrte nicht Karl
der Grofle die Sachsenkriege, um die christliche Kultur des Mittelalters
zu ermoglichen?® Schell beschwert sich dann iiber die Verdrehung seiner
Worte, als ob er gesagt habe, dafl nicht nur das Volk, sondern auch die
Gebildeten durch fromme Islamlegenden befriedigt werden: ,Weder der
Text des Auszugs, noch der Wortlaut des Vortrags, noch der Zusammen-
hang enthilt diesen Satz, noch seinen Gedanken . .. Was ist dies nach
der Moral des Christentums, sogar nach der des Islam? Gehért dies viel-
leicht zu dem christlichen Edelsinn des frommen Zionswichters?“ Schell
wendet sich weiter gegen die Behauptungen der Kritik, der Islam glaube
nicht an eine gottliche Weltschopfung und fragt: ,Wovon handelt denn
der Koran? In lehrhaften und pardnetischen Ausfithrungen préagt er den
Glauben an Gott als den allmichtigen Schopfer des Himmels und der
Erde und aller ihrer Bewohner, aller Geister und Wesen ein, er lehrt
das Sechstagewerk, die Eigenschaften Gottes, insbesondere seine Barm-
herzigkeit und Vorsehung, die geschlechtslose Geistigkeit der Engel, das
Weltgericht und die Auferstehung, das himmlische Paradies und die
Hélle. Weifl denn der hochgelehrte Kritiker, der so selbstbewufit iiber
Professoren und Apologetik schulmeistert, wirklich nicht, dafl die Schop-
fung eine Grundlehre des Islam ist? — So sei er denn auf die Suren 6,
10, 13—17, 21, 24, 25, 30——82, 35, 37, 89, 48, 46, 50, 55, 57, 67 des
Koran verwiesen. Die Wundergeschichte mit dem Mond, welche der
Kritiker fiir einen Glaubensartikel des Islam zu halten scheint, wird
wohl niemanden mit Glaubenskdmpfen beléstigt haben. Ist denn der
Aberglaube und die Entartung das Charakteristikum einer Religion?
Wo findet sich der Aberglaube nicht? Sind denn die naturgeschichtlichen
Fabeln, welche sich bei Aristoteles und Albert dem Grofien finden, mafi-
gebend fiir ihr System und ijhre Bedeutung? Hitte der Islam das christ-
liche Mittelalter zu der Kraftentfaltung auf allen Gebieten, zur Entwick-
lung der Scholastik wie der Kreuzziige gezwungen, wenn er nur ein Ge-
misch von Albernheiten gewesen wire? Die Religionen diirfen ohnedies
nicht nach einer Entwicklungsform oder einer Entwicklungsperiode
beurteilt werden, am wenigsten die Religionen menschlichen Ursprungs,
welche eben deshalb dem Gesetz alles Menschlichen, der Verdnderung
und Verderbnis unterliegen. Wenn eine, so hat die Urform am meisten

' a.a. 0., Beilage Nr. 47.
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das Recht, fiir mafigebend erachtet zu werden, insbesondere die hl. Biicher.
Der Koran leidet nun noch nicht am Gebrechen des Fatalismus. Die
Orthodoxie des Islam ist erst nach heftigen theologischen und philo-
sophischen Kampfen dieser Korruption erlegen, hat sich dadurch als
menschlich verraten, und durch diese Korruption wesentlichen Anteil an
der spiteren Erstarrung und Verodung des Kulturlebens. Wollte man die
Religionen vor allem nach ihren Auswiichsen, Auflerlichkeiten und Son-
derbarkeiten schildern, so wiirde die vergleichende Religionswissenschaft
allerdings zu einer Skandalchronik des Menschengeschlechtes . . . Man
diirfte sich jedoch dann auch nicht beklagen und verwahren, wenn die
Geschichte des Christentums und der Kirche nach dieser Methode dar-
gestellt wird.”

Die Kritik des Schell-Gegners im Bamberger Pastoralblatt ist eine
erschiitternde Illustration zum Kapitel in Ohms Schrift Mohammedaner
und Katholiken: ,Wie das Verhiltnis der Christen zum Islam war.*
Die Darstellung Schells aber ist beispielhaft fiir das Kapitel: ,Wie es
ist und wie es sein konnte.“ Zugleich ist Schells Theologie auch ein Bei-
trag — das ist sein bleibendes Verdienst — zum Umschwung in der Ein-
stellung auf katholischer und christlicher Seite iiberhaupt gegeniiber dem
Islam und den {ibrigen Weltreligionen. Jedenfalls erfreuen sich gegen-
wirtig die Beziehungen zwischen Christen und Mohammedanern zuneh-
mend eines gegenseitigen vertieften Interesses, ja sie entwickelten sich
zu einer praktischen Zusammenarbeit, insbesondere in der gemeinsamen
Abwehr des Atheismus und haben iber die Kreise der geistigen Fiih-
rung auf beiden Seiten hinaus in weiteren Schichten beider Religionen
verstindnisvolles Echo gefunden. Das wird im Osservatore Romano
vom 13. 12. 62 durch den Kapuziner P. Metodio da Nembro im Rah-
men eciner Besprechung des neuerschienenen Standardwerkes eines der
fiihrenden katholischen Islamkenner!® eindrucksvoll gezeigt. Gasbarri
will eine Briicke schlagen zwischen den beiden grofien Religionen zum
besseren wechselseitigen Verstdndnis und zum effektiven gemeinsamen
Gesprich in der heutigen Bedrohung der religiosen Welt durch den
Materialismus und Atheismus. Der Verfasser unterstreicht seinen Wunsch
zum wachsenden wechselseitigen Kennenlernen und zur gemeinsamen
Begegnung hesonders angesichts der Tatsache, dafi der Islam wie das
Christentum den Primat des Geistigen heute innerhalb einer materia-
listischen Zeit vertritt. Die Osservatore-Besprechung nennt das Buch in
seiner befreienden Haltung gegeniiber dem Islam ,mutig, ja revolu-
tiondr*; es unternehme das kithne Wagnis, aus dem Klima der Polemik
und einseitiger, ungeschichtlicher Sicht der Ereignisse gewachsene Vor-
urteile und Anti-Mentalititen abzubauen und mit aller Dynamik fiir eine
neue Offenheit den Weg zu bahnen. In diesem Zusammenhang wird das

16 Carro Gassarri, Islam und Christentum — Grundziige einer Geschichte der
geistig-menschlichen Beziehungen zwischen den beiden Welten.
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Wort von P. Claudel zitiert: ,IThr konnt diesen riesigen Teil der
Menschheit nicht tibersehen: Auch fiir die Mohammedaner ist Christus
gestorben.“ Jedenfalls hitte auch Schell verdient, hier genannt und
zitiert zu werden, — er, dessen Unternehmen, den positiven Ideen und
Werten des Islam im Gegensatz zur ganzen damaligen christlichen Theo-
logie gerecht zu werden, schon vor 75 Jahren sicher nicht weniger ,mutig
und revolutionar® war. Sicher war eine solche Haltung damals viel
gefahrlicher, wie sich im Falle Schell zeigte.

BERICHTE

EINE NEUE REIHE MISSIONSWISSENSCHAFTLICHER STUDIEN

Das kiirzlich errichtete Missionstheologische Institut der Gesellschaft des Gott-
lichen Wortes ist mit seiner ersten Verédffentlichung * in Erscheinung getreten. Im
Titel der Reihe ist von einem Missionswissenschaftlichen Institut die Rede:
Studia Institutt Missiologici. In seinem Vorwort spricht der Generalsuperior
der SVD, P. Dr. Jounannes ScHUTTE, — vielleicht um dem ehrwiirdigen Namen
des Missionswissenschaftlichen Instituts in Munster keine Konkurrenz machen
zu wollen — von einem missionstheologischen Institut. Das bedeutet eine gewisse
Nuancierung, wenn man will, eine Einschrankung; denn er begriindet dies mit
den Worten: ,Missionswissenschaft ist nicht eigentlich so sehr Missionsgeschichte
als Theologie.“

Diese Gegeniiberstellung klingt ein wenig merkwiirdig; ist doch Missions-
wissenschaft die wissenschaftliche Besinnung auf die Ausbreitung der Kirche.
Dazu sollen verschiedene Wissenschaften herangezogen werden: zuerst selbst-
verstindlich die theologischen Disziplinen, sowohl die spekulativ-systematischen
wie auch die kirchen- und missionshistorischen, das Missionsrecht und die Me-
thodik. Aber auch sonstige Wissenschaften kommen in Frage, wie Kulturelle
Anthropologie (Volkerkunde), Soziographie, Psychologie, vergleichende Reli-
gionswissenschaft, Linguistik; sie und noch manche andere Disziplinen dienen der
Missionswissenschaft als Hilfswissenschaften. Daraus erklirt sich teilweise,
warum sich die Missionswissenschaft als selbstindige Disziplin nur so schwer
durchzusetzen vermag: Sie ist von vielen Hilfswissenschaften abhingig, deren
direkter Nutzen stirker in die Augen springt, wihrend die eigentliche Missions-
wissenschaft mehr im Hintergrund steht und sich als systematisierende Wissen-
schaft nur indirekt begriinden 148t oder als solche ans Tageslicht tritt.

Die Gesellschaft des Gottlichen Wortes hat also ein missionstheologisches
Institut errichtet. Diese Tatsache erhilt aus d em Grunde eine besondere Wich-
tigkeit, weil ,der vorliegende erste Band fiir das Institut in gewissem Sinn als
programmatisch genannt werden kann® (VII). Die Veroffentlichung ,offenbart
etwas von der Fille und Vielseitigkeit der Probleme, mit denen sich das mis-
sionstheologische Institut befassen wird® (VII). Es sind Probleme der Missions-

* Missionsstudien, hrg. von Karl Miiller SVD. Steyler Verlagsbuchhandlung/
Kaldenkirchen (Rhld.) 1962, 275 S. (Studia Instituti Missiologici Societatis Verbi
Divini, Nr. 1).
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geschichte, der Akkommodation, der Liturgie, der priesterlichen Frommigkeit,
der Religionswissenschaft und der protestantischen Missionsarbeit. Der Bereich
der Fragestellung ist offensichtlich in diesem ersten Bande der Institutsveroffent-
lichungen bereits weiter ausgedehnt, als man von der Zielsetzung des Instituts,
die im Vorwort gegen die Missionsgeschichte abgesetzt und auf die eigentliche
Theologie beschrankt wird, erwarten konnte. Der Inhalt weist vielmehr auf
den Fachbereich der Missionswissenschaft im weitesten Sinne hin und dabei sind
sogar die Hilfswissenschaften mitberiicksichtigt.

In missionsgeschichtlicher und missionskundlicher Hinsicht behandeln TH.
GrentrUP die frithesten Einwirkungen des Christentums auf das Ostbaltikum,
K. Piskaty die Entsendung von Missionaren SVD nach Siidost-Indonesien und
den Einflufl duflerer Gegebenheiten auf ihr apostolisches Wirken, R. Pung die
Neger-Mission in den USA, Ben Corpova das Laienapostolat auf den Philip-
pinen. — Religionswissenschaftlich sind die Beitrige von H. vAN STRAELEN iber
die religiose Bewegung des Tenrikyo in Japan, von H. Kosrter iiber den Huma-
nismus in China, von A. Frertac iiber die Anpassung des Christentums an die
beidnischen Religionen und von St. WaLDp iiber die christliche Terminologie im
Hindi (mein Buch iiber Die Muttersprache als missionsmethodisches und religions-
wissenschaftliches Problem [Minster 1933] scheint ihm unbekannt geblieben zu
sein). — Theologisch sind die Abhandlungen von K. MiiLLER, dem Herausgeber
der Reihe, iiber die Berechtigung der christlichen Mission vom Standpunkt der
Apologetik, von J. BErTrAaY fiber die priesterliche Frommigkeit und den Mis-
sionsgedanken, von J. Funk tiber die Liturgie in den Missionen. — Soziologisch
ist der Artikel von F. VERSTRAELEN iiber das Programm des Internationalen
Christlichen Gewerkschaftsbundes (ICV) mit Riicksicht auf die Hilfe an unter-
entwickelte Lander (warum ist dieser Artikel uniibersetzt geblieben?). — Eine
Lanze fur das Studium der Volkerkunde seitens der Missionare bricht L. Luz-
BETAK, und E. MaNTovANI handelt iiber die Missionsarbeit eines protestantischen
Pastors (Ch. Keysser) in Neuguinea. Alles in allem eine bunte Mischung missions-
wissenschaftlicher Themen!

Das Niveau der einzelnen Aufsitze ist unterschiedlich. Die beiden Beitrage
tiber das Tenrikyo und tiber den Humanismus in China sind lebendig und tber-
sichtlich geschrieben. Die Darlegungen tiber die ecthnologische Ausbildung der
Missionare ist schulmédfig und wohl fiir die Scholastiker verfafit. E. ManTovan:
hat sich mit einem Auszug aus den Schriften des lutheranischen Missionars
Keysser begnigt. K. Piskary gibt eine reine Aufzidhlung der Missionare, die
von 1952 bis 1962 nach den Sunda-Inseln ausgesandt wurden, ohne dafl er einen
tieferen Einblick in die Missionsproblematik gewiahrt und an die vorhergehende
portugiesische Missionsarbeit anschliefit; auch hat er die niederlindische Literatur
nicht benutzt. — K. M{LLER hat in einem guten systematischen Beitrag die fast
in Vergessenheit geratene Missionsapologetik wieder aufgefrischt. Allerdings ist
er tiber einige Fragen zu leicht hinweggegangen. So schreibt er: ,Das Recht der
Kirche wird zur Pflicht, wo es um Heilserkenntnis geht, und wo die Uberzeugung
zugrundeliegt, dafl es ,auflerhalb der Kirche kein Heil gibt’. Die Kirche hat tat-
sichlich diese Uberzeugung® (112). Das zitierte Axiom hat gegenwirtig aber eine
andere Interpretation gefunden, ndmlich eine inklusive und nicht exklusive,
d. h. alles Heil auflerhalb der sichtbaren Kirche (und es gibt solches) besteht
nur mit Riicksicht auf die Kirche. Bei dieser Interpretation stimmt die Beweis-
fuhrung Millers nicht mehr! Weiter schreibt er: ,Entweder stellen sich die
Missionsvélker auf die Sozialenzykliken der Pipste ein, oder sie gleiten hinab
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in das Fahrwasser des Kommunismus“ (114). Das ist wohl eine reichlich starke
Behauptung. Gibt es denn aufler diesen Enzykliken iiberhaupt keine Soziallehre
mehr? Das wire bedauerlich. Gilte dann die Behauptung Mullers nicht ebenso
auch im Abendland? — Ferner sagt er, die Protestanten besiaflen mit uns Katho-
liken gemeinsames christliches Erbgut. Das ist richtig. Dann aber fahrt er fort:
,Diese Gemeinsamkeiten geben den nichtkatholischen Bekenntnissen, sofern sie
wirklich und tatsichlich Haresie und Schisma sind, jedoch noch nicht das Recht
zur Mission. Sie haben ihr Recht dadurch verwirkt ...“ (116). Es wire wenig
ékumenisch, unseren protestantischen Briidern in Christus das Recht auf Glaubens-
verbreitung abzusprechen. Sie missionieren ja nicht qua Hiretiker, sondern ver-
kiinden zu 90 %o die gleiche Frohe Botschaft wie wir! — Auf S. 123 liest man:
.Wollen wir das religiose Leben der Heimat erneuern und auffrischen, dann
missen wir ihr die Moglichkeit geben, sich zu betitigen.” Das stimmt. Wenn er
aber vorher fast pathetisch ausruft: ,Wo ist nun, frage ich, christliche Betédtigung
reiner und selbstloser und kriftiger als an vorderster Missionsfront (sic/) und
im Einsatz fiir das Missionswerk?“, so erweckt er den Eindruck, als wolle er
der christlichen Betatigung im Missionswerk eine Exklusivitdt zuschreiben, die
die schwere Arbeit der Priester und Laien in den Industriezentren und Grof-
stidten herabsetzt. Diese Uberspitzung iiberzeugt nicht mehr, weil sie zuviel
beweisen will und eine zumindest unpsychologische Apologetik betreibt.

Der Beitrag iiber die Struktur und Zielsetzung des ICV ist iibersichlich, aber
wenig dokumentiert.

Im Aufsatz von J. BETTRAY finden sich eine Reihe guter und tiefer Gedanken.
Man sollte aber bei aller Begeisterung kritisch bleiben; auch hier schadet ein
Zuviel mehr als ein Zuwenig. Zum Beispiel: ,Das Menschengeschlecht wurde dem
Tod unterworfen durch eine Jungfrau, wurde auch wieder gerettet durch die
Vermittlung einer Jungfrau.“ Die Jungfraulichkeit Mariens akzeptiere ich, von
der Evas wissen wir nichts!

A. Freitac hat sich an ein schweres und vielumfassendes Thema gewagt: die
Auseinandersetzung des Christentums mit den heidnischen Religionen. Geschicht-
lich ist der Artikel gut unterbaut, positive Ansichten treten jedoch nicht stark
genug hervor. Trotzdem wird man auch in seiner historischen Rickschau nicht
alles widerspruchslos hinnehmen. So behauptet F.: , Auch nach der Stabilisierung
des Islams dachte man nicht an ihre christliche Gewinnung, da die Christen noch
die bedeutendsten sozialen und kulturellen Positionen einnahmen.” Es gibt viel
gewichtigere Griinde fiir dieses Nachlassen der Wiedergewinnung der Mohamme-
daner. Der Schwerpunkt der Glaubensausbreitung lag damas ja im nordlichen
Europa, dorthin richtete sich die Aktivitit der damaligen Missionszentren, nim-
lich der Kloster. — Im iibrigen scheint mir die Auseinandersetzung des Christen-
tums mit den heidnischen Religionen zu apologetisch und zu wenig aus einer
inneren okumenischen Gesinnung heraus aufgebaut zu sein. So liest man: ,Trotz
einer rein duferen Akkommodation, des oft wenig erleuchteten Akkommodations-
gespriches und der oft als hohle Phrase wiederholten Uberbetonung von der
Erhabenheit der heidnischen Religionsanschauungen, von ihren ,Adventiv-
knospen’ und den inneren Anlagen zur Aufnahmebereitschaft fiir das Christen-
tum ...“ (179). Das klingt fast ein wenig sarkastisch, wenn man die positiven
Werte im sog. Heidentum bejaht.

Den schénsten Beitrag hat wohl J. Funk beigesteuert mit seinen Darlegungen
iiber Liturgie und Mission im Lichte der neuesten Literatur. Er gibt eine meister-
hafte Synthese der wichtigsten Fragen und hat es verstanden, die ausgedehnte
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Literatur des In- und Auslandes heranzuziehen und ibersichtlich zu verarbeiten.
Nur Insiders konnen eine solche Leistung geniigend werten. Wir finden hier ,das
Hauptsachlichste zur Sprache gebracht, was die Missionsliteratur der letzten Jahre
iber die wichtigsten Auflerungen des liturgischen Lebens geboten hat®.

St. WarLp behandelt schliefilich das missionsmethodische Problem einer christ-
lichen Terminologie. Gut iibersichtlich ist die allgemeine Problematik: die Wich-
tigkeit der Muttersprache, die Schwierigkeiten der Bildung einer christlichen
Terminologie, die geschichtliche Frage in Bezug auf die griechische, lateinische,
deutsche, japanische, chinesische, afrikanischen und indischen Sprachen. Speziell
erldutert er das Problem einer christlichen Terminologic in Hindi, Urdu und
Hindustani. Er stellt die missionarischen Bemithungen der Vergangenheit dar
und hebt die Gegensitzlichkeit Latein-Hindi, Sanskrit-Hindi, Urdu-Hindi her-
aus. Die Schwierigkeiten werden an einzelnen Beispielen erlautert und am Schlufl
einige Desiderata hervorgehoben. Der Aufsatz steht auf einer beachtlichen
wissenschaftlichen Hohe!

Es ist nicht erste Aufgabe eines Rezensenten, einer Neuerscheinung uneinge-
schranktes Lob zu spenden, sondern durch Kritik ein Gespriach anzubahnen. Ich
hoffe, bei diesem Versuch keinem der Mitarbeiter zu nahe getreten zu sein; es
war durchaus nicht meine Absicht. Zudem stehe ich nicht an, meiner aufrichtigen
Bewunderung dafir Ausdruck zu geben, dafl die Gesellschaft vom Géottlichen
Wort mit eigenen Kriften eine solche Schriftenreihe herauszugeben imstande
ist. Denn dazu ist nicht nur eine eigene Verlagsbuchhandlung nétig, sondern
an erster Stelle ein tatkriftiger Teamgeist. Gliicklich die Gemeinschaft, die eine
solche Vorbedingung aufweisen kann! An den Friichten zeigt sich die Hoch-
wertigkeit des Stammes.

Deshalb sehen wir mit Interesse der néchsten Verdffentlichung der Missions-
studien entgegen. Ein Wunsch soll dafiir nicht unausgesprochen bleiben, und
zwar dieser: Es wiirde fir die Herausgabe von Nutzen sein, wenn in Zukunft
nur solche Beitridge in die Sammlung aufgenommen wiirden, die wegen ihres
Umfangs den Rahmen unserer sonstigen Fachorgane sprengen wiirden. Dann
wiirde sich die Existenzberechtigung dieser neuen Reihe ganz deutlich zeigen.

P. Dr. Gregorius OFMCap

BERICHT
INTERNATIONALER KONGRESS PRO MUNDI VITA

ESSEN, 8.—5. SEPTEMBER 1963

Pro Mundi Vita ist etwas Neues in der Kirche. ,Die Idee ist vor drei oder
vier Jahren entstanden, im Schrecken dariiber, wie wenig wir im Grunde zu
sagen wissen, wenn jemand zu uns kommt und sagt, er mochte Schwestern,
Priester oder Briider in die Mission schicken. Wir konnen zwar Gebiete nennen,
meist aus unserem eigenen Erfahrungsbereich; fragen wir dann aber weiter, ob
das Gebiet es im Vergleich mit anderen Notgebicten besonders verdient, ob es
reif ist fiir eine solche Hilfe, welche Krifte man aussuchen und wie man sie
vorbilden muf, so merkt man, wieviel im Wissen iiber Notgebiete fehlt. An-
dererseits geschieht es immer wieder, dafl jemand von einer Missionsreise
wiederkommt und Hilfe sucht fiir die Schule, fiir Krankenhiuser, fiir Katechese.
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Er mufl viel und oft vergeblich herumsuchen und man erkennt daran, dafl es
schwierig ist, in der Kirche weiterzukommen, weil niemand da ist, der uber
seinen engeren Bereich hinaus sagen kann, wohin man sich wenden muf}, um
Hilfskrafte fir die Notgebiete aufzufinden® (D. WESTEMEYER).

Einer der ersten, der diesen mifilichen Zustand erkannte und sich entschlof,
etwas zu unternehmen, war der hollindische Franziskaner P. Montanus Ver-
steg. Die gleiche Not sah P. Tiago Cloin CSSR, der derzeitige General-
sekretdr der Vereinigung der religiosen Orden in Brasilien, der aus Erfahrung
weill, wie schwer es ist, fiir Brasilien Hilfskrafte ausfindig zu machen. Diese
Minner haben sich zusammengetan und sich fiir die Schaffung eines weltweiten
Informationszentrums eingesetzt, das Abhilfe schaffen soll und dem sie den
Namen Pro Mundi Vita gaben. Die Idee fand bald die Zustimmung von Minnern
wie Abbé Frangois Houtart, D. A. Garrigos Meseguer, Abbé A.
Sireau, P. Paulus Gordan OSB, P. Dr. Rozenstraten OFM und
Abbé Gilles Ruffenach.

Vom 3. bis 5. September 1963 hielt Pro Mundi Vita in Essen seinen ersten
internationalen Kongrefl ab. Sein Thema war: ,Die Not der Kirche und die
Aufgabe der Ordensleute®. Schon 1959/60 war ein Kongref in Pontigny
abgehalten worden. Auf dem diesjahrigen Kongrefl in Essen galt es in erster
Linie, den Spitzen der groflen Missionsorganisationen, vorab der Orden und
Kongregationen, die immer noch den Grofiteil der Missionare stellen, das
Anliegen von Pro Mundi Vita nahezubringen, dafiir eine breit angelegte inter-
nationale Organisation zu schaffen und sich der praktischen Mitarbeit der
Orden, Kongregationen und missionarischen Laiengemeinschaften zu ver-
sichern. So waren viele der héheren und héchsten Oberen, personlich oder durch
ihre Vertreter, erschienen. Weiter sah man eine grofle Zahl von Spezialisten
der Missionswissenschaft und verwandter Disziplinen, darunter G. Delcuve,
Linus Grond, Joseph Spae, Werenfried van Straaten, Walbert Biithl-
mann, A. Vanistendael, um nur einige bekanntere Namen zu nennen.
Der Episkopat war ebenfalls gut vertreten, vor allem aus Afrika und Latein-
amerika, darunter Bischof J. Blom jous, Generalsekretir der Afrikanischen
Bischofskonferenz, und Bischof Eugenio Aratijo Sales, der Begrinder der
berithmten ,Bewegung von Natal® in Nordost-Brasilien. Gastgeber und Protektor
des Kongresses war der Bischof von Essen, Dr. Franz Hengsbach; als
Kongrefivorsitzender amtierte der Prasident der Vereinigung deutscher Ordens-
obern, P. Dietmar Westemeyer.

Den Schwerpunkt des Kongresses bildeten sechs grofe Referate. Grundlegend
war das Referat von Prof. Fr. Hourarr, dem Direktor des Zentrums fiir
sozialreligiose Forschungen (Briissel), iiber ,Die Aufgabe der Kirche angesichts
des wirtschaftlichen und gesellschaftlichen Strukturwandels in den kirchlichen
Notstandsgebieten®. IThm folgte in dem Referat ,Religiose Not und die aposto-
lischen Krifte in der Welt® eine eingehende Bestandsaufnahme von P. Linus
Gronp OFM, dem Generalsekretir der FERES in Fribourg. P. JfromeE Hamer
OP, Generalstudiensekretidr der Dominikaner in Rom, sprach iiber ,Die Aufgaben
der Ordensleute beziiglich der Notgebiete der Kirche®, und betonte, dafl der
Beitrag der Ordensleute zunichst rein religitser Natur sei und am besten ver-
wirklicht wiirde, wenn die Ordensleute ihrem Ordenscharakter entsprechend und
in internationaler Zusammensetzung in Missionsgebieten eingesetzt wiirden.
P. Tiaco Cromw CSSR forderte in dem Referat ,Uber die Bedingungen, die
ein kirchliches Notstandsgebiet erfillen mufl* von den Missionsobern gewisse
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Voraussetzungen, die eine Hilfe von auflen erst fruchtbar machen. Er bestand
besonders auf einem Pastoralplan, der in hilfsbedirftigen Gebieten, und zwar
von der Hierarchie, aufgestellt werden miisse, damit ersichtlich werde, wie
verschiedene Arten von Missionaren sinnvoll eingesetzt werden konnten. Wie
ein solcher Pastoralplan aussehen solle, erlduterte Msgr. J. Japor (Briissel) als
Reprasentant der Bischofe des Kongo und von Ruanda-Burundi an dem
Pastoralplan, der jlingst von diesen Bischofen ausgearbeitet wurde. Msgr. Ivan
IiuicH, Direktor des ,Centro de Formacién. Intercultural® in Cuernavaca
(Mexiko), sprach tiber ,Ausbildung und Formung der auslindischen Missions-
krafte®, wobei er auf die Notwendigkeit einer dem Missionslande und der
gegenwirtigen Situation angepafiten Mentalitdt und einer entsprechenden Aus-
bildung der Missionare hinwies. Die Referate werden in Kiirze in einem
Kongrefiberichte in deutscher Sprache erscheinen.

Grofe Sorgfalt wurden den Arbeitsgruppen, die nach Sprachen aufgestellt
waren, gewidmet. Durch eingehende Diskussion der dargelegten Missionssituation
wollte man herausfinden, ob Pro Mundi Vita im Lichte der modernen Welt-
entwicklung eine Existenzberechtigung habe oder sogar eine Notwendigkeit
darstelle. Der Ertrag der Diskussion war durchaus positiv. Man stellte iber-
einstimmend fest, dafl wir in einer globalen Weltsituation eine viel tiefere
Kenntnis der wahren Lage der Kirche in den einzelnen Lindern und Kontinenten
brauchen, um der Kirche sachgemafl dienen zu kénnen. Irgendwo misse die
z. T. bereits vorhandene, aber weit verstreute Information gesammelt und
die Liicken durch neue zuverldssige Erkundigungen erginzt werden. Pro Mundi
Vita solle selbst keine wissenschaftlichen Feldforschungen treiben, aber anregen,
sammeln, ordnen und weiterleiten. Auf Grund der Beratungen wurde folgendes
Ziel klar formuliert:

1. Pro Mundi Vita ist ein praktischer Hilfsdienst, der gemdfl den Normen
seiner Satzungen zwedkdienliche Informationen sammelt, analysiert und weiter-
leitet. Diese beziehen sich a) auf die Néte jener kirchlichen Gebiete, die noch
nicht imstande sind, sich aus eigener Kraft zu helfen; b) auf etwa zur Ver-
figung stehende Hilfskriafte und Hilfsmittel in besser gestellten Gebieten der
Kirche; c) auf bereits von Bischofskonferenzen in Notgebieten ausgearbeitete
Apostolatsplane; d) auf bestehende Ausbildungsmoglichkeiten der zu entsenden-
den Hilfskrafte; und e) auf das Vorhandensein anderer Informationsstellen,
die fiir die genannten Aufgaben Hilfe bieten kénnen.

2. Pro Mundi Vita weifl sich allen Gebieten in der ganzen Welt verpflichtet,
soweit sie nicht imstande sind, ihren Bediirfnissen aus eigenen Kraften zu gentigen.

8. Dem gesetzten Ziel entsprechend arbeitet Pro Mundi Vita in engstem
Einvernehmen und Gehorsam zusammen mit den zentralen Kirchenbehérden in
Rom, mit den Bischofskonferenzen und den Vereinigungen der hoheren Ordens-
obern in den einzelnen Liandern, den groflen Laienorganisationen und allen
dhnlichen Institutionen sowohl in Europa und Nordamerika als auch in Afrika,
Asien, Australien und Lateinamerika.

Am Schluf hatte man den Eindrudk, daf der Kongrefl, der mit sehr viel Miihe
und mit erheblichem Kostenaufwand durchgefihrt wurde, erfolgreich verlaufen
war. Zwar war die Zeit zu kurz, um alle einschligigen Probleme geniigend zu
iberdenken, aber die zugrunde liegende Idee, dafl man im heutigen Umbruch
der Zeit mit groferer Sachkenntnis und mit vorausschauender Planung ans
Werk gehen miisse, wurde geniigend einsichtig. So wurde Pro Mundi Vita
als Institution bejaht, wenngleich auch die Meinung geduflert wurde, dafl deren
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Aufgabe cigentlich der romischen Kongregation der Glaubensverbreitung zu-
komme. Pro Mundi Vita ist sich dessen bewufit und versteht sich als private
Institution innerhalb der Kirche. Aber solange die Propagandakongregation
eine rein administrative Behorde ist und zudem nur einen Teil der Missions-
gebiete der Erde betreut, mufl auf private Initiative zuriidgegriffen werden.
SchlieBlich ist auch das Werk der Glaubensverbreitung, das jetzt Papstliches
Werk ist und in Rom seinen Sitz hat, als privates Hilfswerk in Frankreich von
einer einfachen Frau (Pauline Jaricot) ausgegangen.

Wenn Pro Mundi Vita als Institution auch von den Teilnehmern grundsitzlich
bejaht wurde, so blieb die Schwierigkeit, fiir die Durchfilhrung eines so welt-
weiten Projektes in kurzer Zeit geeignete Fithrungskrifte zu gewinnen. Aus
diesem Grunde vertagte man die Bildung eines endgiiltigen Verwaltungsaus-
schusses auf eine Zusammenkunft, die 1964 stattfinden soll. In der Zwischenzeit
kommt es fiir Pro Mundi Vita (Sckretariat: Gasthuisstraat 54, Tilburg/Nieder-
lande) darauf an, die Arbeit zu beginnen und schon mit einigen Leistungen auf-
zuwarten. Natiirlich wird man klein anfangen und fiir Jahre geduldige Aufbau-
arbeit leisten miissen. Aber die Idee von Pro Mundi Vita hat bereits viele und
cinflufireiche Freunde im Episkopat und unter den Vertretern des praktischen
Missionswesen und der Wissenschaft, so dafl gute Hoffnung besteht, dal Pro
Mundi Vita das Ziel, das es sich gesteckt hat, auch zum Wohle der Gesamtkirche
erreicht.

Wiirzburg Bernward Willeke OFM

NACHRUFE

PROF. DDR. JOHANN BAPTIST AUFHAUSER

Am 8. August 1963 verschied in seinem 82. Lebensjahre der langjihrige
Professor fiir Missionswissenschaft an den Universititen Miinchen und Wiirzburg,
Professor JomANN BaPrisT AUrHAUSER. Am 7. September 1881 zu Moosham bei
Regensburg geboren und am 25. Mai 1906 zum Priester geweiht, wurde er 1908
in Miinchen zum Doktor der Theologie und zwei Jahre spiter an der gleichen
Universitdt zum Doktor der Philosophie promoviert. Seit 1918 war er aufler-
ordentlicher Professor fiir Missionswissenschaft an der Universitit Miinchen bis
zur Aufhebung ihrer Theologischen Fakultit durch das Naziregime 1939. In
Wiirzburg setzte er seine Lehrtitigkeit fort bis zu seiner Emeritierung im Jahre
1947. Spiter fibernahm er in Miinchen wiederum einen Lehrauftrag.

Prof. Aurnauser verfafite eine grofle Anzahl von Biichern und wissenschaft-
lichen Aufsitzen iiber den Buddhismus in Fernasien, die Ostkirche, den Islam,
die Religionen Chinas und Persiens u. a., die alle sein starkes Interesse an
den Religionen als den Gesprichspartnern des Christentums bekunden., Auf
vier Weltreisen hat er reiche Erfahrungen und Eindriicke sammeln kénnen, die
er in Vortragen auf geistvolle Weise auswertete. J. B. AUFHAUSER war ein
Mann ganz eigener Prigung, der sich nicht scheute, auch ungewohnte Wege zu
gehen, dem aber das Verstehen und die Verstindigung der Religionen das grofie
Herzensanliegen war, dem er seine beste Lebenskraft widmete, was auch immer
dankbar von seinen Schiilern und Freunden anerkannt wurde,

Bernward Willeke OFM
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P. Dr. GERHARD OESTERLE OSB

Bis in sein hohes Alter fuhlte P. GErHarRD OESTERLE — den Lesern dieser
Zeitschrift durch seine zahlreichen Beitrige wohlbekannt — sich von dem pauli-
nischen Eifer der weltumspannenden ,Sorge fiir alle Gemeinden® (2 Kor 11, 28)
gedrangt. Am 4. September 1963 setzte der Tod dem Schaffensdrang des 84-
jahrigen ein Ende. Mit ihm verlor die Abtei Gerleve nicht nur ihren derzeitigen
Senior, sondern auch den letzten Monch aus der Griindergeneration.

P. Gerhard, der 1879 in Rottweil geboren wurde, 1899 in der Erzabtei Beuron
die Monchsgeliibde abgelegt und 1904 die Priesterweihe empfangen hatte, war
1905 als Neupriester von Beuron nach Gerleve entsandt worden. Wenige Monate
vorher hatte der Beuroner Méonch Raphael Molitor die Leitung der Abtei
tibernommen. Es liegt die Annahme nahe, dafl der junge Prior Molitor sich von
Erzabt Plazidus Wolter den arbeitsfreudigen Schwaben fur das junge Kloster
erbeten hat. 1907—1909 studierte P. Gerhard in S. Anselmo zu Rom, um zum
Doctor jur. can. promoviert zu werden.

In der Folge sollte er eine duflerst angeschene Autoritit unter den Fach-
genossen der Jurisprudenz werden. Eine seiner Hauptaufgaben sah er in der
Bearbeitung kirchenrechtlicher Ehefragen. Die Jahrzehnte hindurch bis in
seine letzten Wochen war er kirchlicher Advokat. Wahrend seiner Tatigkeit als
Professor des Kirchenrechts in S. Anselmo 1922—1959 wurde er Konsultor der
Orientalischen und der Sakramenten-Kongregation. Immer wieder setzte es in
Erstaunen, wie oft es ihm gelang, Mittel und Wege zu finden, um selbst in
auflergewohnlichen ,Fillen“ helfen zu konnen. Die meisten seiner ungezdhlten
Veréffentlichungen in Zeitschriften — es werden an die dreihundert sein —
befassen sich mit kasuistischen Fragen des Eherechts. Dabei scheute er sich nicht,
auch recht delikate Themen aufzugreifen. Oft konnte er mit ricksichtslosem Mut
und mit einer gewissen Hartnidckigkeit seinen als recht erkannten Standpunkt
durchfechten. Letztlich zeigte sich aber immer wieder, daf} die tiefe Antriebskraft
dieses gelehrten Juristen seine priesterliche Hilfsbereitschaft war.

Auch seine ordensrechtlichen Kenntnisse setzte P. GErHARD reichlich in der
Praxis ein. Lange Jahre hindurch war er Prokurator der Beuroner und der
Schweizer Benediktinerkongregationen. Bei allem blieb P. Germarp bis zuletzt,
was er zutiefst war und sein wollte: Seelsorger aus Passion. — Neben zahl-
reichen kirchlichen Ehrungen aus Anlaf} seiner Altersjubilden erhielt P. GERHARD
wegen seines Einsatzes fir die deutschen Interessen in seinen romischen Jahren
das Grofle Verdienstkreuz der Bundesrepublik. Rom ehrte ihn noch im hohen
Alter mit der Ernennung zum Konsultor des II. Vatikanischen Konzils.

P. GeruARrD hat als ,kluger und getreuer Knecht® mit seinen Talenten wahr-
haft Wucher getrieben. Der temperamentvolle und arbeitsfreudige Schwabe, der
gewissenhafte Priestermonch und Gelehrte mit der unverwiistlich scheinenden
Gesundheit und der auflergewohnlichen Arbeitskraft hat der Wissenschaft seinen
Beitrag geliefert und mit seiner liebenswiirdigen Hilfe unzihlbar vielen Menschen
gedient. Moge er nun das Wort héren: ,Gehe ein in die Freude deines Herrn®.

Reicp
Basilius Senger OSB
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MITTEILUNGEN

Neuerscheinung — Kurz vor Weihnachten erschien als Nr. 28 der Missions-
wissenschaftlichen Abhandlungen und Texte die an der Kath.-Theol, Fakultit
Trier zur Promotion zum Dr. theol. eingereichte Dissertation von P. PauL
Brunner S]: L’'Euchologe de la Mission de Chine. Editio princeps 1628 et
développements jusqu’da nos jours (Contribution a4 I’'Histoire des Livres de
Priéres), XII u. 368 SS. Kart. DM 50,—, geb. DM 53,—.

Die Veroffentlichung, die eine eingehende Analyse des altesten Gebetbuches
der China-Mission in seinen verschiedenen Uberarbeitungen gibt und deshalb
sowohl fur die Missionsgeschichte Chinas als auch fiir die Geschichte der
katholischen Frommigkeit und der Gebetbuchliteratur von Bedeutung ist, bietet
aufler der franzésischen Ubersetzung auch den chinesischen Text der vom Ver-
fasser 1957 in der Vatikan-Bibliothek entdeckten Editio princeps von 1628.
Schliefilich gibt P. BRUNNER, der an der Seite von P. Jomannes HoriNgErR am
Pastoraltheologischen Institut in Manila tatig ist, wertvolle Hinweise fiir die
notwendige Reform des Gebetbuches, die zum Teil allgemeingiiltig sind. Das
Buch wird nicht nur den Missionaren und Missionswissenschaftlern, sondern
auch den Fachtheologen und Sinologen von Nutzen sein.

Christentum und Mission im Urteil der neoafrikanischen Prosaliteratur ist
der Titel der ersten missionswissenschaftlichen Dissertation, die 1961 an der
Theologischen Fakultit Wiirzburg von P. Siecrrizp Hertiemn OSB vorgelegt
wurde. Die Arbeit ist nun im Vier-Tlirme-Verlag der Abtei Miinsterschwarzach
im Druck erschienen (XXIII u. 216 SS.). Sie macht deutlich, dafl die schwierigen
Fragen der Afrika-Mission nicht ohne die Afrikaner gelést werden kénnen und
daf} es notwendig ist, ihre Wiinsche und Ansichten zu kennen. Der literarische
Befund der neuafrikanischen Prosa ist geradezu erregend und zwingt zu einer
ernsten Selbstbesinnung. Die missionswissenschaftliche Auswertung des
Befundes hat weithin iiber Afrika hinaus Bedeutung. Das Buch wird deshalb
allen, die an der christlichen Mission interessiert sind, manches zu sagen haben.

Promotion — Am 28. November 1963 wurde P. GeEorc LauTenscELAGER CMM,
wissenschaftlicher Assistent am Institut fiir Missionswissenschaft der Universitit
Miinster, vom Dekan der Kath.-Theol. Fakultit vercidigt und zum Dr. theol.
promoviert. Quod bonum, faustum, felix fortunatumque sit!

Lehrauftrag — Herrn P. Dr. theol., iur. can., iur. civ. AManp ReEurer OMI
wurde fir das Sommer-Semester 1964 erneut Lehrauftrag an der Kath.-Theol.
Fakultit Miinster fiir katholisches Missionsrecht erteilt.

55



BESPRECHUNGEN
MISSIONSWISSENSCHAFT

Auf der Maur, Ivo, OSB: Monchtum und Glaubensverkiindigung in den
Schriften des hl. Johannes Chrysostomus. (Paradosis. Beitrage zur Ge-
schichte der altchristlichen Literatur und Theologie, Vol. XV) Universitats-
verlag/Freiburg-Schweiz 1959. XVI u. 205 S. Fr./DM 15,—.

Widrige Umstinde verhinderten die frithere Besprechung des vorliegenden
Buchs. Doch hat es trotz des Artikels von Jean-Marie Leroux, Etudes sur la
tradition patristique: Théologie monastique (Paris 1961) 143—190 nichts an
seiner Aktualitit verloren.

Verf. behandelt in f iin f Abschnitten sein Thema. 1. Problemgeschichte (3—14):
Das Problem wurde bisher entweder umgangen oder kaum beriihrt oder ein-
seitig beurteilt und verzeichnet. Damit ist die Notwendigkeit einer Sonder-
untersuchung begriindet. Verf. versiumt nicht, auf wichtige methodische Voraus-
setzungen hinzuweisen, wie z.B. auf den ,Prediger® Cmrysostomus. 2. Unter-
suchung einschlidgiger Chrysostomus-Texte (15—68): Ein reiches Material wird
vor dem Leser ausgebreitet. Curysostomus spricht ofters uiber das Monchtum
und im Zusammenhang damit auch iiber die Glaubensverkiindigung: a) Werke
des hl. CarYsosTomus iiber das Ménchtum, b) Monastische Darlegungen in Wer-
ken allgemein-theologischen Inhalts, ¢) Einzeltexte. Der Rez. folgt gern dem
niichternen und unvoreingenommenen Urteil des Verf. 8. Aufgliederung der
monastischen Aussagen (69—104): Verf. gibt eine systematische Ubersicht iiber
das ,Monchtum® des Curysostomus: Die Arten der Moénche, die monastische
Organisation im Blickkreis des Cur., die ,Miihe des Monchtums, d.h. Los-
schidlung von der Erde, Besiegung der Leidenschaften, Weltverachtung, gelebte
Philosophie, das monastische Hochziel (ungeteilte Hingabe an Gott, die letztlich
in Armut und Jungfraulichkeit gipfelt). Mit Recht betont Verf., daf das syrisch-
kleinasiatische Monchtum sein eigenes Aussehen hat und nicht ohne weiteres
mit dem ,klassischen® dgyptischen Moénchtum, das durch Antonius und
Pachomius vertreten wird, gleichgestellt werden darf. Die Ménche Syriens
iibertrafen mit ihren aszetischen ,Leistungen® die dgyptischen. Sie lebten weniger
»geregelt, waren deshalb ungleich leichter fir die Glaubensverkiindigung zu
gewinnen. Thnen ist auch eine gewisse Wachheit fiir die Not des Néachsten eigen.
4, Stellungnahme des hl. CarysosToMus zum Problem: Monchtum und kirchlicher
Dienst (105—141): ,,Obwohl CurysostoMus und viele andere Monchsviter jener
Zeit als monastisches Hochziel die ungeteilte Hingabe an Gott durch Entsagung
und Weltverachtung anstrebten, hat der Heilige doch viele Ménche aus der Ein-
samkeit herausgeholt und zur Verkiindigung des Glaubens in die Welt hinaus-
gesandt®., Verf. zeigt, dafl schon in der frithesten Zeit syrische Aszeten und
Moénche immer wieder Glaubensverkiindigung mit Abtotung und Jungfraulich-
keit zu verbinden suchten. Insofern sind die Bedingungen fiir Cur. giinstig. Das
gleiche Bild ergibt sich aus der staatlichen und kirchlichen Gesetzgebung. Cury-
sostomus suchte zeitlebens in seiner Person die enge Verbindung zwischen Ménch-
tum und kirchlichem Dienst zu verwirklichen und betrachtete diese Losung auch
fiir andere als erstrebenswert. Er berief Monche zur Seelsorge in seine byzan-
tinische Heimatkirche. Doch diirfte ihre Zahl verhéltnisméfig klein geblieben
sein. Um so mehr zog der Patriarch Monche zu sonstigen kirchlichen Diensten,
z.B. zu Gesandtschaften, Verwaltungsgeschaften, vor allem aber zur kirchlichen
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Verkiindigung heran. Wir staunen, in welchem Ausmafi Cur. Moénche als Mis -
sionare einsetzte. Um ein Gebiet von der Donau bis zur Krim — es handelt
sich um die Gotenmission — missionarisch betreuen zu konnen, benotigte CHRr.
eine betrichtliche Zahl von Glaubensboten, d.h. von Ménchen. Noch mehr
Mondhe schickte Cur. in die Mission nach Phonizien. Verf. spricht von einem
,Grofieinsatz von Ménchen auf fast allen Missionsfeldern®. Dafl die Monchs-
Missionare ,Ménche“ bleiben wollten, geht aus der Organisation und Missions-
methode hervor, die der Verf. als erster erforschte. 5. Geistige Durchdringung
des Problems beim hl. J. Cur. (142—179): CHr. erorterte das Problem nie
theoretisch. Doch mufite er darauf eingehen, weil sich ihm die Monche nicht
immer freiwillig zur Verfligung stellten, sondern durch itberzeugende Griinde
fir die Mission gewonnen werden mufiten. Verf. stellt die Motive zusammen,
mit denen CHr. das monastische Leben begriindet, dann jene, mit denen er fir
die Glaubensverkiindigung wirbt, und endlich jene, mit denen er die Ménche fiir
die Verkiindigung des Evangeliums gewinnen mochte. Im allgemeinen missen
die gleichen Motive zum Ménchsstand und zur Seelsorge bewegen: das Heil der
Seelen, der Kampf gegen den Teufel, die letzten Dinge, Gott und Christus. Hier
berithren sich also Ménchtum und Glaubensverkiindigung. Wihrend Car. fiir
das Monchtum besonders die Verachtung der Welt und ihrer Sorgen betont,
stellt er bei der Seelsorge mehr die Gemeinschaft in den Vordergrund. Ménch-
tum und Glaubensverkiindigung sind vereinbar. ,Auch wenn du dort (in der
Mission) bist, kannst du alles das behalten, was du jetzt hast: dein Fasten, dein
Nachtwachen und deine iibrigen aszetischen Ubungen. Wenn du aber daheim
sitzen bleibst, dann kannst du das nicht gewinnen, was du dort erreichen kannst:
das Heil so vieler Seelen, den Lohn fiir so manche Gefahr, die Vergeltung fiir
eine solche Bereitschaft® (Brief an den Minch Gerontius). Diese Gedanken trug
CHr. schon in seinen ersten Werken vor, so dafl eine eigentliche Entwicklung
nicht in Frage kommt.

S. 180ff. werden die Ergebnisse der Untersuchung der monastischen und missio-
narischen Aussagen des Heiligen kurz zusammengefafit: Sie betreffen 1. das
syrische Monchtum, dessen Eigenart Verf. vorziiglich zeichnet, 2. die Mission
und ihre Begriindung, 3. das syrische Monchtum und die kirchliche Verkiindigung.
Grundsatzlich 148t sich das Monchtum mit jeglichem kirchlichen Dienst vereinen.
Die Missionstitigkeit mufl von der monastischen Spiritualitit beseelt sein. Wir
héren von der Griindung von Missionsklostern. Monchtum und kirchliche Verkiin-
digung sind nicht nur verecinbar, sondern sogar das Ideal. 4. Cur. ist in seiner
Problemldsung teilweise der Tradition verhaftet: Er hat nicht mehr Ménche zu
Priestern und Bischdéfen geweiht oder in der Seelsorge der Heimatkirche einge-
setzt als andere Bischofe vor ihm. Neu ist dagegen der grofle, organisierte Einsatz
von Monchen in der Mission.

Am Schluf des Buchs finden sich ein Stellen-, Orts- und Namens- und ein
besonders wertvolles Sachverzeichnis (183—205).

Dem Verf. des Buchs gebiihrt hohes Lob. Das Buch zeugt von erstaunlicher
Vertrautheit mit dem umfangreichen Schrifttum des ,Goldmunds®. Der Patro-
loge wird es ebenso wie der Kirchenhistoriker lesen miissen, um vom Historiker
des alten Monchtums zu schweigen. Das alte Monchtum ist, wie das Buch ein-
dringlich zeigt, nicht auf einen ecinfachen Nenner zu bringen, sondern mufi,
wie uns z.B. J. GrisomonT fiir den hl. Basilius zeigte, in scinen einzelnen
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Vertretern erforscht werden. Schlieflich ist das Buch eine iiberaus wertvolle Be-
reicherung der Missionswissenschaft. Doch moge auch der Missions-Praktiker zu
diesem Buche greifen, vor allem der Monchs-Missionar!

Rom-Beuron (22. 10. 63) Basilius Steidle 0.5.B

Birnbaum, W.: Christenheit in Sowjetrufiland. Was wissen wir von ihr?

Katzmann-Verlag/Tiibingen 1961, 240 S., zwei Bildbeigaben. Engl. Brosch.
DM 10,80.

Unter den orthodoxen Kirchen ist zweifellos die russische die bedeutendste,
weil 1. sie der Zahl der Glaubigen nach die grofite ist, 2. ihr geistiges und
religioses Leben beredte heimische Kiinder gefunden hat, die auch auf das
Abendland EinfluR genommen haben, und 8. die russische Orthodoxie sich als
die Zentralkirche fihlt, die ihre Vorrangstellung unter den anderen orthodoxen
Kirchen in Verbindung mit dem Kommunismus weiterauszubauen gewillt ist
(Moskau das dritte Rom!). Deshalb ist es fiir den westlichen Menschen unab-
wendbar, sich mit der russischen Kirche zu befassen. Unter der zahlreichen Lite-
ratur iiber die russische Christenheit ist das Werk von B. eines der besten. Er
gibt einen Uberblick und zugleich einen tieferen Einblick in die Geschichte der
russischen Orthodoxie. Wohltuend wirken die Unmittelbarkeit und die Selb-
standigkeit des Verf., der das Ergebnis seiner Forschungen in einzelnen Studien
vorlegt, die nebenecinander gestellt werden und doch die innere Einheit nicht
vermissen lassen. Im ganzen werden sieben Studien geboten. Sie bieten einen
reichen Stoff fiir Diskussionen. Wir wollen uns aber hier beschrinken und nur
auf den Beitrag, den die Arbeit zur Missionsgeschichte leistet, eingehen. Hier
berichtet sie iiber zwei Punkte: 1. iiber die Missionierung Rufllands und des
Balkans, 2. iiber die Missionshemithungen der auflerkatholischen christlichen Ge-
meinschaften des Westens.

Ad 1): Die 2. Studie behandelt die Ausbreitung des &stlichen Christentums
tiber den Balkan und iber Rufiland, die im 9. und im 10. Jahrh. erfolgt ist.
Auf dem Balkan sind es die Bulgaren, die zuerst mit dem Christentum in Be-
rithrung kamen. Kénig Boris (853—888) nahm das Christentum an und wurde
870 zu Byzanz getauft. Das Wirken des Briiderpaares Cyrill (Konstantinus) und
Methodius wird in rechter Weise dargelegt und gewiirdigt. Im Zusammenhang
damit wird die Missionierung der Westslawen skizziert. Der Verf. wendet sich
dann der Christianisierung der Ostslawen zu. Diese hatte die Griindung des
russischen Staates mit der Hauptstadt Kiew zur Voraussetzung. Die Fiirstin Olga
(nordisch Helga) steht am Anfang dieser Christianisierungsperiode; sie lief§
sich auf einer Reise nach Byzanz entweder 955 oder 957 taufen. Das Datum
liegt also nicht genau fest. Doch die endgiiltige Bekehrung Rufilands erfolgte
erst durch den Enkel Olgas, Wladimir (980—1015), der im Jahre 988 Christ
wurde. Der Verf. legt auch niher dar, warum das Christentum gerade in
byzantinischer Form nach Ruflland kam. Einen hervorragenden Platz nahm in
der russischen Missionsgeschichte das Hohlenkloster von Kiew ein. Das Kiewer
Reich fand hauptsichlich durch den Mongoleneinfall, der 1223 begann, sein Ende.
Damit endet auch die Geschichte der Missionierung RuRlands. Die wesentlichste
Quelle fiir diese Darstellung ist die Nestor-Chronik.

Ad 2): Die 5. Studie tragt die Uberschrift: Evangelisierende Bewegungen in
der russischen Christenheit. Der Verf. stellt fest, daf die missionarischen Be-
mithungen dieser christlichen Gemeinschaften kaum bekannt sind. Vor 1800 hat
die Herrnhuter Briidergemeinde und die ,Deutsche Christentumsgesellschaft®
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von Basel in Petersburg Full gefafit. Sehr aufschlufireich ist zu erfahren, dafi
1812 in Petersburg eine russische ,Bibelgesellschaft® gegriindet wurde, inner-
halb derer Katholiken, Orthodoxe, Lutheraner und Briidergemeinden zusammen-
arbeiteten. Sie hatte ihr eigenes Schicksal. Der Verf. befafit sich dann mit der
Stundistenbewegung in der Ukraine, deren Anfinge wahrscheinlich in den deut-
schen Bauerngemeinden liegen, die gegen Ende des 18. Jahrh. und in der
ersten Halfte des 19. Jahrh. entstanden sind. Den Grundstock dieser Gemeinden
bildeten die Mennoniten, die Nachkommen von tauferischen Gruppen aus der
Reformationszeit. Die Wiirttemberger Pietisten sind eine weitere Gemeinschaft.
Im Jahre 1867 wurde in Tiflis durch Kalweit eine Baptistengemeinde ins Leben
gerufen. Die Gemeinde der Molokanen (vom Verf. Sekte genannt) lebte im
Siidosten des europiischen Rufilands, deren Anfinge weit ins 18. Jahrh. zuriick-
reichen. Thr Ursprung liegt aber im Dunkeln. Aus den Molokanen sind hervor-
gegangen Pawlow, das Haupt der Baptisten, und Prochanow, das Haupt der
Evangeliumschristen. Beide Gemeinschaften haben sich 1944 zur Freikirche Rufi-
lands zusammengeschlossen.

Die recht lebendige, vom Standpunkte des Protestantismus aus geschriebene
Darstellung rechtfertigt ein besonderes Studium. Fiir die Missionswissenschaft
ist auch die Einbeziehung der auflerkath. christlichen Missionen, insofern es sich
um dasselbe Missionsobjekt handelt, sicher von Gewinn.

Amelsbiiren Paul Kriiger

Bohren, Rudolf: Mission und Gemeinde. Mit einer Anmerkung zur seel-
sorglichen Predigt (Theologische Existenz heute, N. F., Nr. 102). Chr.
Kaiser Verlag/Miinchen 1962, 86 S. DM 2.40.

Offensichtlich riidken die theologischen Grundfragen der Mission immer stirker
in das Blickfeld der christlichen Konfessionen. Ein Beispiel fiir die Aktualitit
dieser Problemstellung auf evangelischer Seite bietet die vorliegende Broschiire.
Ausgehend von einer kurzen Darlegung des trinitarischen Verstindnisses der
Mission und der missionarischen Funktion der Gemeinde, wendet sich der
Gedankengang den aktuellen Gefahren zu, die der Mission sowohl von der
gegenwirtigen Situation der Verkiindigung wie der Gemeinden iiberhaupt
drohen. Charakteristisch fiir diese Situation sei es, daf sie durch den Geist
einer ,verwalteten® und einzig auf Sicherung bedachten Kirche bestimmt sei. Den
Hauptgrund fiir das Versagen der Gemeinden sieht B. in einer falschen, d. h.
individualistischen und spiritualistischen Eschatologie, die nicht mehr um das
universale Heil der Welt weif}, wie es im biblischen Begriff des Reiches Gottes
zusammengefafit wird. Die erste und entscheidende Aufgabe sei nicht das Tun
der Menschen, sondern das Rufen nach den Taten Gottes, der allein die Kirche
wieder fahig machen kann, an seiner Sendung in die Welt teilzunehmen.

Die Kritik mufl dem Verfasser zugutehalten, dafl es sich nicht um eine Buch-
publikation, sondern um die Wiedergabe eines Vortrags handelt, der auf einer
Missionsstudientagung in Arnoldshain 1961 gehalten wurde. Die Ausfithrungen
sind gefillt mit gewichtigen theologischen und pastoralen Erkenntnissen und
bedenkenswerten und beunruhigenden Anregungen. Man steht jedoch von Seite zu
Seite stirker unter dem unangenchmen Eindruck, daf vieles einseitig pointiert,
iiberspannt und von einer fast hektisch wirkenden Unrast erfiillt ist: die Ge-
danken, die Thesen und die Sprache. Manches wird nur thetisch, tiberspitzt und
eigenwillig vorgetragen, ohne dafl eine Begriindung geboten wird (Beispiel S. 7
iber den Unterschied zwischen Sohn und Geist u. a.). Der Verfasser liebt schroffe
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Antithesen; dieser Vorliebe erliegt er gelegentlich so sehr, dafl sie ihn abwagen-
des Urteil und besonnene Formulierung vergessen lafit (Beispiel S. 8: Jesus ist
»Judenmissionar®, der Geist ,Heidenmissionar® u. a.). Diese Schwichen, die
deshalb hier genannt werden, weil sie nicht nur das eine oder andere Mal auf-
treten, erschweren dem Leser das Verstindnis und die Annahme der Gedanken
und Anliegen des Verfassers. Da diese aber aus einer aufrichtigen Sorge um
die Gegenwart und Zukunft der Mission geduflert werden, ist ihre Lektiire fir
jeden an der Mission Interessierten empfehlenswert. Fiir den Katholiken besteht
der besondere Reiz dieser Lektiire darin, dafl er, wenn auch nur in fragmen-
tarischer Weise, Einblick erhilt in einige aktuelle Grundfragen evangelischer
Mission.

Miinster (4. 7. 1963) Th. Filthaut

Biihlmann, Walbert, OFMCap: Afrika (Die Kirche unter den Vélkern,
1). Matthias-Griinewald-Verlag/Mainz 1963, 340 S., Ln. DM 19,80.

Das neueste Afrikabuch des bekannten Schweizer Missionswissenschaftlers aus
dem Kapuzinerorden umfafit vier Hauptteile: I. das vordhristliche Afrika in Ver-
gangenheit und Gegenwart, die natiirliche Religiositit der afrikanischen Kultur,
positiv und negativ betrachtet (11—33); II. das dhristliche Afrika (34—258): Zu-
nichst werden die sichtbaren Leistungen in Caritas, Schule und Presse und die
meflbaren Erfolge (Zahlen und Organisation) der Missionsarbeit dargestellt
(84—70); dann folgt der kritische Blick nach innen: Wieweit hat das Christen-
tum in die Tiefe gewirkt? Was ist duflerer Firnis? Hat die Mission die Seele
und das Leben des Afrikaners erfafit und geprdagt, im Individuum wie in den
verschiedenen Gemeinschaften? Ist es zum Sauerteig und zur Lebensform ge-
worden? So werden die einzelnen Lebens- und Kulturbereiche nach ihrer voll-
zogenen bzw. zu erstrebenden Verchristlichung untersucht (71—258); IIL. das
anti-christliche Afrika: Heidentum, Islam, Materialismus, Kommunismus (254—
288); IV. Schlufibesinnung: eine geistvolle und brillante Gesamtschau mit ver-
sohnlichem Ausklang (289—327); im Anhang Statistiken und Anmerkungen.

Wir haben hier endlich eine wirklich informative Darstellung der Kirche im
heutigen Afrika: hinreiflender Stil, konzentrierte Fiille, wachste Offenheit fiir
die Probleme, geloste und erst zu losende, eine geradezu schockierende Niichtern-
heit in der Darstellung des Geleisteten, mutige Prognose fiir die Zukunft, eine
bisher kaum gewagte Konfrontation des Erreichten mit dem Versiumten und den
noch bleibenden Aufgaben; nur Mosmans PA, L'Eglise a l'heure de I Afrique
bietet Ahnliches. Die interessantesten Kapitel bietet Teil II: von innen gesehen.
Vi. bringt hier bei jedem Einzelabschnitt Beispiele von Fehlgriffen, Versium-
nissen, veralteten Methoden, Mangel an Anpassung, an Koordinierung, an um-
sichtiger Planung, von gedankenloser Ubernahme europiischer Methoden und
Formen, von zu geringer Aufgeschlossenheit gegen die Einbeziehung afrika-
nischer Formen in die Liturgie und Volksfrommigkeit usw. Er zitiert Einzel-
beispiele, um die Situation herauszustellen und den Weg und Blick fiir das noch
und jetzt erst recht zu Schaffende zu 6ffnen. Ein mit den Fragen und der Situa-
tion nicht vertrauter Leser konnte sich daraus leicht ein zu negatives Urteil bilden
und verallgemeinern; Vf. warnt selbst davor (8). Sein Ziel ist positiv: den
Missionar und die Missionschefs zu einer Art Selbstkritik und Besinnung veran-
lassen, weil eben nur eine gesunde Uberpriifung des eigenen Standpunktes, der
eingeschlagenen Methode und des zu erstrebenden Zieles vor Fehlhaltungen
schitzen und der Leistung der Vergangenheit Bestand und Erfolg fiir die Zu-
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kunft sichern kann. Anderseits dirfen wir auch bei der Missionsarbeit nicht einen
Perfektionismus erstreben, der im Reich Gottes auf Erden kaum je verwirklicht
werden kann: Gott liebt keine Ideallosungen, und doch miissen wir sie anstreben!
Diirfen wir — auch das wire zu bedenken — die Vergangenheit mit den Voraus-
setzungen und Erkenntnissen der Gegenwart beurteilen und danach bemessen?
Schliefilich ware — wieder zur Entlastung der Missionare — auf die Situation
der Kirche in Europa hinzuweisen: Auch da gibt es Versiumnisse, und welche
Versaumnisse! Es gibt doch auch bei uns noch Pfarreien und sogar Didzesen, an
denen die ganze liturgische Bewegung spurlos vorbeigegangen zu sein scheint, von
anderen Dingen ganz zu schweigen. Wir werden darum auch von der afrika-
nischen Kirche nicht eine Vollkommenheit erwarten, die alle objektiven Mog-
lichkeiten verwirklicht und sie zur Idealkirche macht. Die Entwicklung, politisch
wie religids, iiberrannte uns einfach; Vi. weifl das selbst und fiigt darum die
versohnende Schluflbesinnung an, — ein wirkliches Meisterstiick!

Es liefle sich noch eine ganze Reihe Fragen stellen. Aber das alles mindert
durchaus nicht das Verdienst des Vf., einmal systematisch die niichterne Wirk-
lichkeit und das leuchtende Ideal aufgezeigt zu haben. Er will schockieren, die
Geister wachrufen, auf die einmaligen Moglichkeiten hinweisen und auf eine
noch grofiziigigere, sinnvollere, fruchtbarere Missionsarbeit vorbereiten. Vf. hat
mehrere Jahre hindurch praktische Missionsarbeit in Afrika geleistet, eine Selten-
heit bei einem Missionswissenschaftler. Darum ist er auch berufen, ein solches
Buch zu schreiben, das nicht blof} eine Registratur des Vergangenen bietet, son-
dern ein Programm fiir die Zukunft, das studiert und iiberlegt werden sollte.
Es wire zu wiinschen, dafl das Buch auch in englischer und franzésischer Sprache
erscheinen kénnte und dadurch auch den christlichen Laien und den Kirchen-
minnern afrikanischer Nationalitit zuginglich gemacht wiirde. Denn das, was
jetzt in Afrika zu leisten ist, kann im Grunde nur von den Afrikanern selbst
geleistet werden: die Vertiefung des christlichen Lebens und die der afrikanischen
Seele entsprechende Ausprigung der christlichen Frohbotschaft, — ein Gedanke,
den Lavigerie bereits 1874 ausgesprochen hat und der doch auch eines der
Gmundanliegen unseres Konzils ist.

Walpersdorf N.-O. P. Dr. Frid. Rauscher, W. V.

Denis, Léopold: Cas de conscience. A 'usage surtout des pays africains.
Desclée de Brouwer (1962), 421 S.

Bei einem Teil der méglichen Leser des hier zu besprechenden Buches konnte
sein Titel — Gewissensfille — Mifitrauen wecken oder Ablehnung hervorrufen.
Sie firchten vielleicht, iiber die hier dargebotene ,Kasuistik® wieder in die
ungemiitliche Néhe der mit keinem guten Grunde zu verteidigenden ,Siinden-
moral® gebracht zu werden, deren Zeit doch ein fiir allemal voriiber sein sollte.
Derartige Vorerwartungen wiirden jedoch ziemlich sicher enttiuscht, obwohl in
diesem echt afrikanischen Sittenspiegel auch 6fter von Siinden die Rede ist. An
der Unterscheidung von wahr und falsch, von richtig und verkehrt, von Tugend
und Laster kann keine Sittenlehre verbeikommen, die sich mit dem wirklichen
Menschen befafit und seinem nicht minder wirklichen Leben.

Darin aber liegt ein erster Vorzug dieser Sammlung von praktischen Seelsorgs-
fallen, deren Losungen in der Mehrzahl von dem verdienten und mit der missio-
narischen Umwelt wohl vertrauten Begriinder und langjihrigen Herausgeber der
Revue du clergé africain stammen. Diese Fille und Fragen sind nimlich nicht
erfunden und nach iiberkommenen Mustern fiir die Bediirfnisse und das Fassungs-
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vermdgen von Anfingern in der Missionsarbeit zurechtgeschnitten worden, son-
dern dem Herausgeber des Buches von afrikanischen Priestern und Missionaren
aus ihrem Leben und Wirken heraus zur Beantwortung vorgelegt worden. Damit
sah sich der Verfasser nach seinen eigenen Worten ,in sehr glicklicher Weise
zu einer dauernden Anpassung der sittlichen Grundsdtze an die afrikanischen
Verhiltnisse gezwungen®. Das Buch beweist es auf jeder Seite, dafi mit dieser
»Anpassung” (adaptation) nicht ein Um- oder Abbiegen der christlichen Lebens-
grundsitze gemeint ist, sondern ihr stets neues Verstindnis im Licht — und in
den entsprechenden Schatten — der afrikanischen Wirklichkeit. Wer Afrika und
seine Menschen kennt und liebt, findet sie in diesem Buche wieder: in ihren
Fehlern und Schwichen, wie sie nicht nur allenthalben aus der gemeinsamen
Menschennatur hervorbrechen, sondern auch aus der tiefen Verstrickung in eine
noch weitgehend heidnische Umwelt, die nicht mit dem Taufwasser ausgeldscht
wurde. Zugleich erscheinen die nidmlichen Menschen und die um ihr Heil in und
durch Christus besorgten einheimischen und auslindischen Seelsorger in ihrem
zdahen und ehrlichen Ringen um wahrhaft christliche Lebensgestaltung aus der
afrikanischen Umwelt heraus.

Darin wiederum mochten wir einen weiteren Vorzug dieser Sammlung von
»Gewissensfillen® erkennen und gebithrend hervorheben, dafl die Anwendung
der jeweils zutreffenden sittlichen Grundsdtze — die von Fall zu Fall klar und
genau zur Darstellung kommen — beim afrikanischen Menschen ansetzt, um
beim christlichen Menschen zu enden, soweit es fiir diesen ein Ende geben kann.
Das heifit, die Losung der einzelnen Fille sucht ordnungswidriges Verhalten
nicht einfach von der objektiven christlichen Richtschnur her zu beurteilen und
das Mafl von Schuld oder Siinde nur von daher festzusetzen, sondern zugleich
aus der Lage des ,Sinders“, der als Afrikaner denkt und entscheidet und sich
dabei einem Erbe verhaftet findet, das nicht ohne Einflufl auf Schuld und Ver-
dienst bleibt. Dieser wirklichkeitsnahe afrikanische Ansatz mag in einzelnen
Fillen sehr niedrig liegen, aber er wird als Ansatz betrachtet fiir den weiteren
sittlichen Aufstieg nach der christlichen Wahrheit und Gnade. So bleiben zu-
nachst im Fall des Versagens Schuld und Siinde weniger schwer, und das mildere
Urteil erscheint als gerechter; aber es wird auch der Antrieb gegeben, nach der
Vollendung in Christus zu streben. Was darum heute noch, ob der belastenden
Umwelt, als geringere Siinde erscheint, wird morgen ernste und schwere Ver-
fehlung, wenn die verpflichtende Mahnung zum Wachsen in Christus schuld-
haft versdumt oder béswillig abgelehnt wurde.

Nicht zu Unrecht warnt deshalb Verfasser im Vorwort, die jeweils gegebene
Losung nicht wahllos auf andere Fille zu iibertragen, die sich als dhnlich dar-
stellen mogen, in Wirklichkeit aber verschieden sind. Verschiedene Umstinde
menschlichen Handelns fordern entsprechende sittliche Mafistabe und bedingen
ein anderes Urteil. Auch in den hier vorgeldsten afrikanischen Fillen mag das
Urteil des kritischen Lesers zuweilen von dem des Verfassers abweichen, aber
man wird ihm in jedem Falle gute Begrindungen zugestehen miissen.

Der vorliegende erste Band ist nach einer verbreiteten Einteilung der all-
gemeinen Moral und den Geboten gewidmet. Es ist zu wiinschen, dafl auch der
zweite Band, der von den Sakramenten handeln und zugleich ein méglichst voll-
stindiges Gesamtregister enthalten soll, bald erscheinen und dem Verfasser noch
mehr dankbare Leser und Benutzer gewinnen mége — nicht nur in den afrika-
nischen Landern. Denn viel von dem Afrika, das diese Gewissensfille spiegeln,
krankt und ringt auch anderswo.

Rom A. Reuter, O.M.I
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Greenleaf, Richard E.: Zumdrraga and the Mexican Inquisition, 1586—
1543. Academy of American Franciscan History/Washington 14, D. C.,
1961 (Copyright 1962!). VIII u. 155 S.

Uber die Inquisition in Mexiko ist bereits viel geschrieben worden. Die frither
so streng geheim gehaltenen Gerichtsakten der Inquisition stehen dem Forscher
in dem Nationalarchiv von Mexico zur freien Verfiigung, wenngleich die schwer
zu lesende Schriftart eine Schranke bildet. Ich erinnere an José Toribio MEDINA
wie an Joaquino Garcia Incazearcera und Henry C. Lea. Aber zu eciner ab-
schliefenden Darstellung des Stoffes ist es bei der Menge des vorliegenden
Materials und der Probleme noch nicht gekommen, zumal fiir ihre Bedeutung
in der Missionsgeschichte, wenngleich Mariano Cuevas S]J sie in seiner Historia
de la Iglesia en México (1921 ff.) in ihren einzelnen Phasen behandelt hat. So
ist das vorliegende Buch fiir uns von besonderer Bedeutung, da Vf. auf Grund
eines umfassenden Quellenstudiums und der Literatur ein vollstindiges Bild
der Inquisition in den ersten Jahren bietet.

Im 1. Kap. zeichnet er die Inquisition Zumérragas im Rahmen der spa-
nischen Inquisition iiberhaupt und der mexikanischen Inquisition von 1522—1571
im besonderen, d.h. bis zur Umwandlung der bischéflichen Inquisition in ein
unabhingiges Inquisitionstribunal. Das 2. Kap. behandelt die intellektuellen
Grundlagen der Inquisition, wie sie fiir Zumdarraga vorlagen. Dabei méchte
ich betonen, dafl kein Missionar, der sein Leben fiir die Bekehrung der Indianer
einsetzte, sie fiir Tiere gehalten hat, auch nicht Betanzos und die Domini-
kaner von Mexiko. Zwar hat B. in seiner Retraktion auf dem Sterbebette den
Satz, daf} er sie Tiere genannt habe, zuriickgenommen, aber die Worte: ,weil ich
mich nicht erinnere, so etwas getan zu haben“ zeigen klar, dafl der Widerruf
erzwungen wurde. In seiner Verteidigung vor dem Indischen Rat erklart er aus-
driicklich: ,no diciendo que totalmente son incapaces, porque esto nunca dije,
sino que tienen muy poca capacidad® (ArchFFrPraed XIII, Roma 1943, 57).
Dann gibt es nur eine Bulle vom 8. Juni 1537: Sublimis Deus. Bei Solérzano
beginnt sie unter Auslassung des Anfangs mit Veritas ipsa. Im tbrigen ist die
Lage ausgezeichnet dargestellt, mit bester Dokumentation.

Das 3. und 4. Kapitel behandeln die Indianerfélle, im ganzen 14. Ich mdchte
hervorheben, dafl Zumarraga nicht alle Glaubensdelikte behandelte, sondern
offenbar nur solche, wo es sich um das Gemeinwohl handelte, und solche, die
von Getauften nach der Taufe begangen worden waren. Es handelte sich um
frithere Priester, Kaziken und Quacksalberinnen, die den alten Glauben zu
stiitzen suchten und andere verfithrten. Der Kazike D. Carlos von Tezcoco, der
bis zur Verkindigung des Urteils die reichlich bezeugten Vergehen leugnete,
wurde als einziger dem weltlichen Arm iibergeben und mufite sterben, obgleich
er nachher bekannte und seine Landsleute zur Bekehrung aufforderte. Obwohl
daraus Zumdédrraga kein Vorwurf gemacht werden kann, wurde das Urteil in
Spanien hart kritisiert. Es war der Grund, weshalb ihm die Inquisition abge-
nommen wurde, und trug bei zu der Neuordnung im Jahre 1571, als die Fille
der Indianer der Inquisition entzogen wurden.

Das Urteil iiber die Inquisitionstitigkeit Zuméarragas mufl, wie VL. S. 74 f.
ausfithrt, nach dem Standorte des Beurteilers verschieden sein. Vgl. auch das
Gesamturteil S. 180 ff. Die offentliche, harte Strafe mufite gewifl zur allge-
meinen Abschreckung dienen. Zu einem tieferen Christentum konnte nur eine
vertiefte Belehrung und Erziehung fithren, wie sie im Anfang bei der grofien
Zahl der Bekehrten und der geringen Zahl der Missionare bei Ausfall weib-
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licher Hilfskrifte einfach unmoglich war. Die Awusfithrungen sind jedenfalls ein
wichtiger Beitrag zur Missionsgeschichte.

Kap. 5—9 behandeln die gegen Spanier gefithrten Prozesse, die wir hier iiber-
gehen, obgleich sie als Ausrdumung von Argernissen auch fiir die Indianer eine
gewisse Bedeutung hatten.

Walberberg (15. 7. 63) Benno M. Biermann OP

Handbuch der Kirchengeschichte, hrg. von H. Jedin. Bd. I: Von der
Urgemeinde zur frithchristlichen Grofikirche, von Karr Baus. Mit einer
Einleitung zum Gesamtwerk von Husert Jepin. Verlag Herder/Freiburg
1962, XXII u. 498 S. Subskriptionspreis Ln. DM 55,—, Best.-Nr. 14 011.

Das ,Handbuch der Kirchengeschichte will die Tradition des ,Hergenréther®
in zeitgemidfler Form fortsetzen, Uberblick tiber die Forschung und Zugang zu
ihr geben. Die Darstellung beginnt darum mit einer allgemeinen Bibliographie
zu Band I und II, jedem Kapitel sind die Quellen und Spezialliteratur voran-
gestellt und dem Text Fufinoten beigegeben. Die dabei getroffene Auswahl der
Literatur ermoglicht nicht nur einen ersten Uberblick, sondern ist wie ein sicherer
Handlauf durch die uniibersehbare Fille der historischen Werke und darum
wertvoller als eine etwa versuchte Vollstindigkeit. Die Fufinoten sind sparsam
gesetzt, nur kurze, wertvolle Hinweise auf Quellen oder in der Literatur disku-
tierte Probleme, so daf sic das zweite Ziel nicht gefihrden, einen gut lesbaren
Text fur jeden Interessierten zu schaffen. Der Fluf der Darstellung wird auch
nicht gestort durch auffilligen Druck oder zu schulmiflige Einteilungen.

Der Darstellung vorauf geht eine ,Einleitung in die Kirchengeschichte®, die
JEDIN geschrieben hat. Seine Ausfithrungen iiber Gegenstand, Methode, Einteilung
und Aktualitdt der Kirchengeschichte wecken iiber die sachliche Anweisung hin-
aus Verstindnis dafiir, daff die Kirche nicht einfach vorgegebene ,gottliche®
Stiftung ist, die als Schifflein Petri durch die Zeiten fihrt, sondern wahrhaft
Geschichte hat, d. h. freien menschlichen Entschliissen unterliegt. Sie werden gute
Dienste tun, mit dem Problem des Bésen, der Schuld innerhalb der Kirche fertig
zu werden. Die Geschichte der Geschichtsschreibung vermag sogar in eigenartiger
Weise zu fesseln, weil die Kirchengeschichte der jeweiligen Zeit selbst als
Hintergrund durchleuchtet.

Thema dieses ersten Bandes ist der Zeitraum von der Grindung der Kirche
bis zum Beginn der Alleinherrschaft Konstantins. Die Verschiebung des Wende-
punktes vom sog. ,Mailinder Edikt® d. h. den zwischen Konstantin und Licinius
313 zu Mailand getroffenen Vereinbarungen zum Sieg iiber Licinius (324) schirft
den Blick fiir die diesem Jahrzehnt eigene Problematik und gewihrt der weiteren
Darstellung einen besseren Ausgangspunkt. Das Gesamtthema ist unterteilt in
»Die Anfinge® und ,Die friihchristliche Grofkirche“ von etwa 180 ab. Der erste
Teil behandelt das Judenchristentum, den Weg in die Heidenwelt, die nach-
apostolische Zeit, die Abwehr literarischer Angriffe durch die Apologeten, die
Selbstbehauptung der Kirche gegen Gnostizismus und Montanismus und schliefit
mit einem Uberblick iiber die Ausbreitung des Christentums bis zum Ende des
zweiten Jahrhunderts. Der zweite Teil beschreibt die innere Festigung der Kirche,
den letzten Ansturm des Heidentums und den Sieg der Kirche. Die beiden
letzten Kapitel gehoren Konstantin.
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Es ist ungewohnt, von etwa 180 ab von einer frithchristlichen Grofikirche zu
reden, doch zeigt dieser scharfe Hinweis auf die gegen Ende des 2. Jahrhunderts
sich dndernde Lage der Kirche die Situation richtig auf. Von jetzt ab geht die
auflere Ausbreitung entscheidend tber jene der apostolischen Zeit hinaus, und
es entwickelt sich nach Uberstehen des Gnostizismus und Abweisung des Monta-
nismus ein starkes kirchliches Eigenleben. Die Bedeutung dieser Zeit als Wende-
zeit wiirde noch stiarker hervortreten, wenn Baus fiir die Zeit vorher klar unter-
schieden hitte zwischen der Auseinandersetzung des Christentums mit dem
Judentum und jener mit der romisch-hellenistischen Welt. Voraussetzung dafiir
wire allerdings gewesen, dafl BAus all en Fragen nachgegangen wire, die durch
Entstehen des Christentums im Schofle des Judentums gegeben sind, nicht nur
jenen in der bisherigen Kirchengeschichtsschreibung iiblichen. Hier scheint sich
z. T. auszuwirken, dafl nach Jepin die Kirchengeschichte beginnt ,mit der Herah-
kunft des Heiligen Geistes auf die Urgemeinde am ersten Pfingstfest® (4), und,
daf ,Gegenstand der Kirchengeschichte das Wachstum der von Christus gestif-
teten Kirche in Zeit und Raum® ist (2). Diese Feststellungen sollten jedoch den
Weg nicht verbauen zu einer kurzen Darlegung der Vorgeschichte im Alten
Bunde, der legitim in die Kirche Christi einmiindet, als dessen Vollendung und
Erfiillung sich die Christen stets wufiten, dessen Biicher sie als ,Schrift* iiber-
nahmen. Auch die durch jiidische Geburt und die Verheiflungen eben dieses
Bundes bedingten geschichtlichen Bindungen Jesu und der von ihm gewahlten
Zwélf verlangen nach Darstellung. Diese Bindungen sind so stark, daf man
selbst Paulus an erster Stelle in Auseinandersetzung mit dem Judentum, nicht
als Heidenmissionar im modernen Sinne sehen mufl. Sein Weg in die Heidenwelt
war der Weg in die jiidischen Diasporagemeinden, deren Synagogen Ausgangs-
punkt seiner Titigkeit waren. Hier fand er Volljuden und Proselyten, ,ehemalige
Heiden®, denen seine Predigt galt; vielleicht gewann er auch den einen oder
anderen Heiden (120). In der zweiten Phase seiner Arbeit, die ihn ins Zentrum
der hellenistischen Kulturwelt fithrte, behielt er seine Missionsmethode im wesent-
lichen bei (122 f.). Und seine Sorge um das ,gesamtkirchliche Bewufitsein® (128)
ist nicht frei vom Kampf fiir die Gleichberechtigung seiner Griindungen mit der
Urgemeinde. Auch in Pontus, Kappadokien und Bithynien, auflerpaulinischen
Missionsgebieten, waren die Erstgzewonnenen »chemalige Heiden® (188). Fiir die
Apostolischen Viter ist die Auseinandersetzung mit dem zeitgenéssischen Juden-
tum charakteristisch (167). Neben den heterodoxen judenchristlichen Strémungen,
die noch in die apostolische Zeit hineinragen, kénnte man hinweisen auf die
Abkapselung des Judentums selbst, wie sie nach der Zerstorung Jerusalems be-
gann, Der grundsitzlichen Entscheidung des Petrus, auch Unbeschnittene zu
taufen, mufl deshalb mehr Gewicht beigelegt werden, als es gewdhnlich geschieht.
Sie erweist ihn als Baugrund der einen Kirche aus Beschnittenen und Unbe-
schnittenen.

Bei dieser Sachlage wirkt die Schilderung der religidsen Situation der grie-
chisch-romischen Heidenwelt mit Ausfithrungen tiber den Niedergang der alt-
griechischen und der altrémischen Religion, den Kaiserkult, den dstlichen
Mysterienkulten und der Volksreligion als Einleitung zum Werk des Apostels
Paulus an dieser Stelle als ein Fremdkorper. Sie stinde richtiger am Beginn der
Auseinandersetzung mit dem eigentlichen Heidentum, dargestellt durch die
Staatsgewalt in den ersten Verfolgungen und literarisch betricben durch die
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frithchristlichen Apologeten, bei denen ja erstmals cine stirkere Beriihrung mit
der Religionsphilosophie des Hellenismus eintrat (148; Jeoiv S. 8).

Es geht hier nicht darum, einen mit Sachkenntnis und abgewogenem Urteil
sorgfiltig ausgearbeiteten Stoff kleinlich zurechtzuriicken, sondern um das An-
liegen, den ganzen Komplex der Kirchengriindung aus dem Judentum heraus
als Einheit dargestellt zu sehen. Als Zeit Christi, seiner Apostel und der neu-
testamentlichen Hagiographen setzt sich diese Zeit als ,Zeit der Offenbarung*
von jeder anderen Zeit ab. Fiir das Selbstverstindnis der Kirche ist diese Zeit
kanonisch®, verpflichtend fiir jede spitere Auseinandersetzung mit anderen
Kulturen. Sie verdient ein ecigenes Kapitel in der Kirchengeschichtsschreibung.

Der zweite Teil iiber die frithchristliche Grofikirche bringt die Auseinander-
setzung mit der romisch-hellenistischen Welt, deren Anfange selbstredend weiter
zuriickreichen, und noch stirker das innere Wachsen, das Heimischwerden der
Kirche in dieser Welt. Dafl hier das Bild von der Kirche als einer werdenden
entsteht, ist vornchmlich dem Heranfithren an die Quellen selbst d. h. an die
christliche Literatur dieser Zeit zu verdanken. So kommt die Kirche selbst, nicht
irgendeine Reflexion iiber diese Zeit zur Darstellung. Alles in allem ein Werk,
das zuverldssig mit der Kirche vor Konstantin in allen ihren Lebensidufierungen
bekannt macht.

QOeventrop (6. 8. 1963) H. Wiedemann MSC
RELIGIONSWISSENSCHAFT UND VOLKERKUNDE

Babel (Sonderheft) 9 (1963) Heft 1—2: ,The Translation of Sacred
Texts*. Langenscheidt/Berlin-Schoneberg 1963. 116 S.

Diese jihrlich 4- bis 5mal erscheinende internationale Zeitschrift fiir Uber-
setzungen bringt in dieser Sondernummer in englischer Sprache Themen, worin
Wissenschaftler zu den Problemen der Ubersetzung heiliger Texte, vorab der
Hl. Schrift, Stellung nehmen. Das Vorwort von A. Nipa unterrichtet uns S. 3a
diber das Anliegen und das spezifische Thema der Eigennummer: ,Die Uber-
setzung religidser Texte geht weit hinaus iiber alle Formen der Ubersetzung im
Hinblide auf die historische Weite der Tradition, der Anzahl der einschlidgigen
Sprachen, der Verschiedenheit der Kulturen und der Vielfalt der Methoden,
Motivierungen und speziellen Probleme.® 17 Aufsitze bringen im einzelnen die
Problemfiille zur Sprache, wobei auch die konfessionelle Situation beriicksichtigt
wird. Die vorliegende Eigennummer bietet insgesamt ein farbenreiches und
anregendes Bild der Ubersetzung an sich, die zwar zutiefst wissenschaftlichen
Charakters sein mufl, doch nicht ganz des kinstlerischen Momentes entbehren
kann. Den gebrachten Ergebnissen sprachwissenschaftlicher und textkritischer
Forschung auf dem Sektor der Ubertragung religitsen Schrifttumes kann man
volles Vertrauen entgegenbringen. Fur sie diirften sich in erster Linie die Exe-
geten des AT und des NT interessieren.

Amelsbiiren b. Minster Paul Kriiger

Blofeld, John: Volk der Sonne. Begegnungen in Siam. Rascher Verlag
Zirich und Stuttgart 1962. XVI u. 235 Seiten. DM 19,—.

In einem Vorwort bescheinigt ein siamesischer Prinz dem Verfasser, dafl er
— obwohl ein ,Mensch des Westens® — das Leben der Thais wahrheitsgetreu
dargestellt habe: ,Tief drang er in die geistige Welt moderner thailindischer
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Prinzen ein; er gab die beste Beschreibung eines Monchs und monchischen Lebens,
die ich je las, und seine Unterredungen mit einem thaildndischen und einem
chinesischen Kaufmann lassen die chinesisch-thaildndischen Handels- und Ge-
werbeprobleme deutlicher werden als irgendein Werk, dem ich bisher begegnet
bin. Das Buch beleuchtet zahlreiche andere Aspekte unseres nationalen Lebens:
Musik, Tanz, Literatur, Banditentum, magische Praktiken, Diskussionen unter
seinen Kollegen, den Professoren an der Universitat, Liebeswerbung und Heirat,
Ehen zwischen Thai-Frauen und westlichen Ménnern; iiber all dies wird lebendig
und der Wirklichkeit entsprechend berichtet.“ (XII) Verfasser ist englischer
Buddhist und seit Jahren Professor an der Chulalongkorn-Universitit in
Bangkok. Beachtlich ist sein abgewogenes Urteil iiber das Verhiltnis des
Westens zum Osten, das sich freihilt von einseitiger Uberschitzung des Ostens
wie auch von einer Verleugnung des eigenen Erbes.

Miinster (2. 9. 1963) Georg Lautenschlager CMM

Heiler, Friedrich: Erscheinungsformen und Wesen der Religion (Die
Religionen der Menschheit, hrg. C. M. Schréder, 1). W. Kohlhammer
Verlag/Stuttgart 1961, 605 S. Subskriptionspreis DM 39,—, Einzelpreis
DM 45,—.

Zwei Jahre vor diesem Werk hat HEemwer, in Zusammenarbeit mit anderen,
Die Religionen der Menschheit in Vergangenheit und Gegenwart herausgegeben
(Stuttgart, Reclam; vgl. dazu Kairos 2 [1960] 56 f.), worin er freilich den Haupt-
teil der Arbeit selbst iibernommen hatte. Das neue Werk unterscheidet sich von
dem fritheren nicht nur dadurch, daf H. es allein verfafit hat, sondern vor allem
dadurch, dafl es als Phidnomenologie ,im Hinblik auf das Wesen der Religion
geschrieben wurde* (V); Verf. betont: ,Es gibt keine voraussetzungslose
Wissenschaft, aber es kommt darauf an, dafl die Wissenschaft die rechten
Voraussetzungen hat® (14). Von den méglichen Wegen wahlt H. weder den
Léangsschnitt, noch den Querschnitt, sondern den durch konzentrische Kreise
hindurch zum Mittelpunkt (18.19) und behandelt nacheinander die sinnliche
Erscheinungswelt, die geistige Vorstellungswelt, die psychische Erlebniswelt,
um zur Gegenstandswelt vorzustofien und das Wesen der Religion zu bestimmen.
Dieses will er besonders an den Hochreligionen ablesen (V), weifl aber auch,
dafl ,wir im religiosen Denken und Reden nicht iiber die primitive Welt hinaus-
kommen konnen® (193). Weil es darauf ankommt, das Wesen der Religion zu
suchen, so entfillt es, ,nach der Wahrheit und dem Wert der Religion wie der
einzelnen Religionen zu fragen® (V). Denn Religion wird vorgefunden und
aufgefafit als Anliegen und Ausdruck der Menschheit. Deswegen spricht H. so
oft von Menschheitsreligionen, von Urbediirfnissen, Uranliegen, Urerfahrungen,
von uralten Vorstellungen (258) und von deren Mischung (262).

Immer erneut wird die Religion definiert: : ,Sie ist der geistigste Akt, dessen
der Mensch fahig ist; sie libertrifft an Geistigkeit das abstrakteste mathematische
und philosophische Denken® (22); ,sie ist der Umgang mit der letzten, tiefsten
Wirklichkeit* (1); ,Das religiose Grunderlebnis, das Substrat allen religiosen
Erlebnisses, ist die Ehrfurcht® (548); ,das Wesen der Religion besteht nicht in
einer bestimmten, rational zu erfassenden statischen Vorstellung des Géttlichen,
sondern in einem dynamischen Umgang mit dem Heiligen® (561); .Religion ist
Anbetung des Mysteriums und Hingabe an dieses (562); ,sie ist nicht blofRes
menschliches Erlebnis, nicht Titanismus, Ansichraffen der Gottheit, gestohlenes
himmlisches Feuer, sondern Wirkung der zuvorkommenden Gnade Gottes® (832).
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Das Werk ist ausgezeichnet durch eine beinahe nicht fafibare Gelehrsamkeit,
die nur das Ergebnis cines langen arbeitsreichen Erlebens und Nachdenkens
sein kann, ablesbar an dem Riickgang auf die Quellen, an dem Umfassen der
einschldgigen Literatur, an den genauen Zitaten; ferner durch eine lichtvolle
Darstellung, gefeilte Sprache und bildhafte Einprigsamkeit. Immer wieder
findet man erleuchtende Hinweise, so, wenn von der dialektischen Theologie
gesagt wird, ,sie unterlicge dem fundamentalen Irrtum, daf sie die moderne
Religionsphilosophie oder richtiger einen Teil derselben mit der wirklichen
Religion verwechsele® (6), oder ,dafl die Geschichte des Protestantismus zeige,
dafl ohne Zolibat und Monchtum die Gefahr einer Verbirgerlichung des
Christentums bestehe® (208); oder dafl es Idolatrie nicht nur in Bildern, sondern
auch in Begriffen gebe (25).

Dem Werk darf man wiinschen, dafl es zur Verstindigung, Begegnung und
Einheit der Menschen beitrage.

Miinster (27. 6. 1962) Antweiler

Knapen, Marie-Thértse: L'enfant Mukongo. Orientations de base du
systéme éducatif et développement de la personnalité. (Publications de
I'Université Lovanium de Léopoldville, 9.) Ed. Nauwelaerts/Louvain;
Béatrice Nauwelaerts/Paris 1962. 204 S., brosch, FB 170,—.

Marie-Thérése Knapen, Dozentin an der Universitit Lovanium in Léopold-
ville, legt in diesem Buche die Ergebnisse einer psychologisch-pddagogischen
Untersuchung vor, die sie wihrend neun Monaten in dem Dorfe Kimuenza bei
Léopoldville durchgefiihrt hat. Kimuenza ist eine Siedlung der Bantandu-Gruppe
des Bakongostammes, die in unmittelbarer Nachbarschaft der Hauptstadt des
Kongo liegt.

Das Buch zerfillt in zwei Teile. Der erste Teil ist eine methodische Ausein-
andersetzung, der zweite Teil legt das gesammelte und ausgewertete Material vor.

Wissenschaftstheoretisch steht die Verfasserin auf dem Standpunkt der Gestalt-
psychologie, ihre Untersuchung selbst geht in der Richtung der amerikanischen
Ethnopsychologie, wie sie etwa von A. Kardiner, C. Kluckhohn, M. Mead und
R. Benedict verfolgt wird. Das Problem, das sie hier untersucht, ist eines der
Hauptanliegen dieser Kreise: die Formung und Entwidklung der Personlichkeit
beim Kleinkinde und ihre Auseinandersetzung mit der Gemeinschaft. Die nahere
Umschreibung dieses Problems wird dabei stark von der Psychoanalyse Sigmund
Freuds bestimmt,

Glidklicherweise lehnt die Verfasserin die in Amerika so beliebte Unter-
suchungstechnik durch Tests ab. Diese an westlichem Material entwickelten Tests
sind tatsichlich in einer nichtwestlichen Kulturwelt, die durch eine andere
psychologische Haltung, ein anderes Weltbild und andere traditionelle Bindungen
bestimmt ist, unbrauchbar. KnapEN gebraucht als Untersuchungsmethode die
observation par participation, d. h. das einfache, natiirliche Zusammenleben mit
den Menschen, ihre Beobachtung bei ihrem Tagewerk, verbunden mit Befragun-
gen von Gewihrspersonen. Das ist zweifellos eine ausgezeichnete Methode, wenn
der Untersucher seine Beobachtungen nicht von seinem westlichen Standpunkte
aus interpretiert, sondern kritisch die Erklarungen von wirklich geeigneten Ge-
wahrsminnern verwendet.

Dieses Buch will rein psychologisch, nicht ethnographisch sein. Dabei enthalt
es doch Beobachtungen und Feststellungen, namentlich iiber das Zusammenleben
in der Gemeinschaft des Clans, die jedem Ethnologen Ehre machen wiirden,
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Und es ist erstaunlich, wie sehr in nichster Ndhe eines ganz urbanisierten Zen-
trums die alte traditionelle Sozialstruktur des mutterrechtlichen Clans das Zu-
sammenleben auch heute noch bestimmt. Das sehen die nicht, die in Afrika nur
die Oberfliche sehen und es fiir ganz verwestlicht halten.

Die Darstellung der Gesamtorientierung der Erziehung auf diese Gemeinschaft
hin und des Hineinwachsens der in diesem Sinne geformten Personlichkeit des
Kleinkindes von frithester Jugend an in den Clan gehért auch wohl zum Besten
und Wertvollsten der vorliegenden Untersuchung.

Gerade hier zeigen sich die grundsitzlichen Unterschiede zwischen unseren
westlichen Vorstellungen und denen der Bakongo, ja, ganz Schwarzafrikas.
Unser Erziehungsideal ist das bis zum Hochmut selbstbewufite, von Durch-
setzungs- und Rekordstreben getriebene Individuum, das sich in einer feindlichen
Massengesellschaft siegreich behauptet. Das Erziehungsideal Schwarzafrikas ist
die Personlichkeit, die sich als kleiner Teil einer Urordnung der Welt in der
Gemeinschaft des Clans an diese Ordnung gebunden, aber auch von ihr getragen
und in ihr geborgen fiihlt, die in Demut und Ehrfurcht vor dem steht, was die
Ahnen geschaffen und angeordnet haben und was die Alten in der Gemeinschaft
hiiten, die allgemein gegeniiber dem Mitmenschen jene Haltung einnimmt,
welche die Verfasserin in den Worten ausdriickt: ,Vous étes plus digne de moi.“

Das wissenschaftliche Ergebnis der Untersuchung ist am Ende des Buches in
der These zusammengefafit: Une des tendences les plus fondamentales du dé-
veloppement de la personnalité dans le groupe étudié, est 'acquisition progressive
de connaissances, d’aptitudes, de jugements de valeur, de systtmes de moti-
vations et de sentiments qui font coincider l'accomplissement personnel avec
le bien-&tre du clan, et le réle qu'on assume avec une serviabilité optimale
pour la communauté. Il semble d’autre part que, sans étre totalement réalisée,
cette orientation est dejd nettement fixée a I’dge de cinq ou six ans.

Neben dem theoretischen Ergebnis hat eine psychologische Untersuchung ge-
wohnlich auch noch eine auf die Praxis ausgerichtete Note. Von den beiden
Erziehungsidealen scheint es fiir jeden, der die Dinge und Verhiltnisse in der
Welt vom Standpunkt des Christen aus beurteilt, kaum fraglich zu sein, welches
von ihnen dem Ideal des Evangeliums naher steht, und ein kritischer Leser des
Buches konnte auf die Idee kommen, sich zu fragen, ob auf dem hier in Frage
stehenden Gebiete der Erziehung die schwarze oder die weifle Welt entwicklungs-
bediirftig ist. Jedenfalls bietet fiir alle, die in Afrika eine Erzichungsaufgabe
zu erfillen haben und die diese nicht kolonialistisch sehen wollen, das vor-
gelegte Tatsachenmaterial ausgezeichnete Hinweise, die zu ernstem Durchdenken
und kritischem Umdenken, zu einer grundsitzlichen Neuorientierung aufrufen,

Nijmegen (1. 4. 1968) R. J. Mohr

Konrad, Paul: Im Lande der Bhagoria - Bhils. Steyler Verlagsbuchhand-
lung/Kaldenkirchen 1962.

Dieses Buch ist die vierte, liberarbeitete und gekiirzte Auflage des im Jahre
1989 vom Verf. nach seiner Riickkehr von einer Missionsstudienreise heraus-
gegebenen Bhilbuches: Ein Volk zwischen Gestern und Morgen.

Es ist ein fiir weiteste Kreise bestimmtes Missionsbuch, in dem P. KoxraD
seine Erlebnisse, Erfahrungen und Erkundigungen bei den Bhils von Bhagoria
in Indore schildert. Missionsbiicher, die von Missionaren oder Missionsschwestern
geschricben sind, zeigen vielfach das Bestreben, die missionarischen Erfolge der
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eigenen Kongregation im idealsten Lichte darzustellen; da ist jeder Missionar
ein kanonisierbarer Heiliger, jede Missionsgemeinde ein Abbild der Urgemeinde
von Jerusalem, und mit schmiickenden Beiwértern wird nicht gespart. Der Ver-
suchung dazu ist auch P. Konrad nicht entgangen.

Es kann die Frage gestellt werden, ob dieser Stil der Generation, besonders
der jungen, des Jahres 1962, in dem das Buch neu herausgegeben wurde, noch
zusagt. Diese Generation weill zu gut, dafi auf Erden nichts ideal ist, und sie
bejaht die niichterne, existentielle Wirklichkeit mit ihrem Guten, weniger Guten
und Schlechten, sie will nichts vorgemacht bekommen. Auch eine gewisse viter-
lich-herablassende, gutmiitig sentimentale Haltung gegeniiber den ,so einféltigen
und unwissenden Naturkindern®, wie sie zum Jargon vieler populdrer Missions-
literatur gehért, empfindet man heute leicht als altmodisch oder kitschig — oder
vielleicht als kolonialistischen Restbestand.

Verf. kommt in seinem Buch hiufiger auf brennende missionsmethodische
Fragen zu sprechen. Er bringt dabei wertvolle Gedanken und Anregungen vor;
gelegentlich kommt einem allerdings auch die Losung der Probleme, die vor-
gelegt wird, als zu einfach oder zu wenig in die Tiefe gehend vor, eben weil
er zu viel und iiberall loben will.

Das Buch enthilt auch ethnographische und religionsethnographische Beobach-
tungen und namentlich Erkundigungen, die Verf. mit Missionaren, besonders
dem hollindischen P. Junghlut, an Ort und Stelle erarbeitet hat. Diese
Dinge sind fiir die Ethnologie und Religionswissenschaft insofern wichtig, als
die Bhils fiir eine kulturhistorisch sehr alte ethnische Gruppe angesehen werden.
P. Konrap hat diese speziell ethnologischen und religionsethnologischen Ergeb-
nisse seines Studienaufenthaltes bei den Bhils in Zusammenarbeit mit P. Junc-
BLUT 1939 im 84. Jahrgang des Anthropos unter dem Titel ,Zur Ethnographie
der Bhils“ wissenschaftlich publiziert. Uber deren Wert und damit auch den der
entsprechenden Kapitel dieses Buches moge der Bhilforscher W. Korrers das
Urteil abgeben. So schreibt er in seinem Buche: Die Bhil in Zentralindien von
1948, S. 21: ,Angesichts der Tatsache, dafi Konrad als volkerkundlicher Laie
diese Arbeit geschrichen hat, verdient die Leistung alle Anerkennung. Auf
Grund der systematischeren Forschung aber, die seitdem méglich wurde, kénnen,
begreiflicherweise, heute seine Darlegungen nicht nur in manchem ergénzt,
sondern miissen in diesem und jenem auch berichtigt werden.®

Nijmegen (14. 1. 1963) R. J. Mohr

Millenial Dreams in Action. Essays in comparative study, ed. by Sylvia
L. Thrupp (Comparative Studies in Society and History, Suppl. II).
Mouton Co/The Hague 1962, 229 S. hfl 16,—.

Man kénnte diesen Sammelband als Parallele bezeichnen zu: Devant les sectes
non-chrétiennes, den Vortrigen der 31. Missions-Studien-Woche 1961 von
Léwen (vgl. ZMR 47, 1968, 146f). In Lowen wurden die Schwarmgeister-
Bewegungen aus der Sicht missionarischer Verkiindigung behandelt, hier erfolgt
die Untersuchung rein religionswissenschaftlich. Dementsprechend ist die Dar-
bictung allgemeiner und erschépfender, und die Themen sind vielseitiger. Sie
reichen von der spiritualistisch-chiliastischen Bewegung eines Joachim von Fiore
bis zu den Heilserwartungen der nach Freiheit dringenden Afrikaner und
Asiaten, Drei einleitende Vortrige suchen das Problem zu situieren, die ver-
schiedenen chiliastischen Strémungen einander zuzuordnen, das Allgemeingiiltige
dieser merkwiirdigen und vielschichtigen Bewegungen herauszustellen und ihre
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Untergriinde aufzuzeigen. Dann folgen, in sehr reicher Dokumentation und vor-
sichtig abwagenden Urteilen, Darstellungen der einzelnen Strémungen: messia-
nische Bewegungen in Brasilien, chiliastische Aspekte des Taiping-Aufstandes in
China um die Mitte des 19. Jh., messianische Schwarmerbewegungen auf Ce-
lebes, Sumatra und Borneo, in der Siidsee, der Cargo-Kult der Siidsee, religidse
Umsturzbewegungen in Nyassaland, wobei auch die unheilvolle Sekte der Len-
shina in Nordrhodesien berithrt wird, die Ras-Tafari-Bewegung auf Jamaika
und ihre Beziehungen zum Kaiserreich Abessinien mit ihren Aspirationen auf
Riickkehr der vor Jhh. verschleppten Neger ins verlorene Paradies Afrika, die
Freien Geister bzw. Taboriten in Béhmen und schlieBlich eine Darstellung der
Theokratie in Florenz unter Savonarola. Es ist immer das Emotionale und Irra-
tionale, das Unterschichtige und Unergriindliche, das diesen Strémungen zu-
grundeliegt und, sobald eine geeignete Erwecker-Gestalt auftritt, mit unheim-
licher Macht losbricht und sich nur mehr selten wieder einfangen und leiten lafit.
Auch der Kommunismus, als Pseudoreligion und Erwartung einer klassenlosen,
paradiesisch vollkommenen Gesellschaft, gehort hierher und wird verschiedent-
lich einbezogen. Alles in allem fiir den Religionswissenschaftler und den inter-
essierten Missionar eine reichhaltige Fundgrube an Material und ein will-
kommener Schliissel zum Verstindnis dieser Erscheinungen, in denen sich die
unberechenbare Tiefe der menschlichen Seele und ihre Unerlostheit offenbart.
Erginzend sei hingewiesen auf: MaArcuLL, Aufbruch zur Zukunft. Chiliastisch-
messianische Bewegungen in Afrika und Stidostasien (Miss.-wiss. Forschungen,
Bd. I) Giitersloh 1962, vgl. ZMR 47, 1963, 153 f.

Walpersdorf N.-O. (2. 9. 63) P. Dr. Frid. Rauscher, WV

Niebuhr, Richard R.: Auferstehung und geschichtliches Denken. G. Mohn/
Giitersloh 1960, 159 S. Leinen DM 14,80.

Der amerikanische Theologe Ricaarp R. Niepunr wendet sich dem schweren,
vieldiskutierten und immer noch nicht ,gelosten® Problem zu, wie es mit der
Historizitdt der Auferstehung Jesu bestellt ist. Gegeniiber dlteren und neueren
Auffassungen wie denen von D. F. Strauss, W. Herrmann, E. Renan, A. v.
Harnack, A. Scawerrzer bzw. L. TaornTon, C. H. Dobpp, E. Brunner, R. Burt-
MANN u.a. ist der Vf. bemiitht, auf der Basis einer gesicherten Hermeneutik die
Historizitit auch der Auferstehung zu begriinden. Die Einwinde gegen die
Historizitdt sind nach Ansicht des V{. zuriickzufithren auf einen ,apriorischen
Begriff der historischen Kausalitat® (S. 238). Es gelte heute, ein neues Verstindnis
von Geschichte zugrundzulegen, das immer schon an dem Faktum und dem
heilshaftigen Sinn der Auferstehung orientiert ist. ,Die These der vorliegenden
Abhandlung ist, dafl alle Konzeptionen der Geschichte und des geschichtlichen
Verstehens, die nicht mit der Auferstehung beginnen, weder vom Auferstehungs-
glauben erhellt werden, noch in irgendeiner Weise zu seiner Erhellung bei-
tragen konnen“ (S. 10).

Ob dieser Ansatz nicht einer petitio principii gleichkommt, bleibe dahingestellt.
Jedenfalls macht die Arbeit Nigsumr’s deutlich, dal zur Beantwortung jener
fir alle Christen erregenden Problematik ein positives Verhéltnis zwischen Exe-
gese und Philosophie gesucht und gefunden werden mufl, d. h. auch: zwischen
Philosophie und Geschichte; vgl. die Kapitel ,Die Moglichkeit der historischen
Vernunft* (S. 66—92) und ,Der Gegensatz zwischen Geschichte und Natur®
(S. 98—111), die dem Buch in besonderer Weise einen philosophischen und syste-
matischen Charakter verleihen. Leider ist dem Vf. die katholische Literatur fast
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ginzlich unbekannt; schon aus BronpeLs Abhandlung ,Histoire et Dogme® aus
dem Jahre 1904 hitte er ersehen konnen, daf die katholische Theologie das
Problem keineswegs ignoriert.

NieBunr’s Werk i1st 1957 in New York veroffentlicht worden; inzwischen er-
schienen zum Thema zahlreiche Untersuchungen, die der V{. freilich nicht mehr
beriicksichtigen konnte. Ich mochte nur hinweisen auf eine neuere Arbeit von
R. BuLtManN. Das Verhiltnis der urchristlichen Christusbotschaft zum historischen
Jesus (Sitzungsberichte der Heidelberger Akademie der Wissenschaften, philos.-
hist. Klasse 1960, 8. Abh., 21961) sowie auf den wichtigen Sammelband Der
historische Jesus und der kerygmatische Christus (hrsg. v. H. Ristow u. K. MaT-
THIAE. Berlin 21961, 710 S.). — Es fallt auf, dafl Niesunr Begriffe wie ,Mythos®
und ,Entmythologisierung® zu vermeiden sucht; man kann das verstehen, aber
ist damit sachlich etwas gewonnen? — Vf. zitiert bemerkenswerterweise auch
nicht die Kontroverse zwischen Bultmann und Jaspers, die 1954 erstmalig erschien
und ihm schwerlich unbekannt geblieben sein diirfte. — Zwischen ,geschichtlich®
und ,historisch®, ,Geschichte®, ,Geschichtlichkeit® und ,Historizitit* wird m.E.
zu wenig unterschieden, (Dies mag an der Ubersetzung liegen.)

Im Ganzen handelt es sich um ein scharfsinniges, erhellendes, kritisches Buch,
das Beachtung verdient — nicht zuletzt auch deswegen, weil es zeigt, dafl die
evangelische Theologie Amerikas sich den Fragen der Gegenwart stellt. (Hierzu
vgl. man den informativen Aufsatz von Orro BErz, Das neue Fragen nach dem
historischen Jesus — von Amerika aus gesehen, in: Deuisches Pfarrerblatt 63
[1968], 101—105.)

Bonn (August 1963) H. R. Schlette

VERSCHIEDENES

Brunner, August, SJ: Vom cdhristlichen Leben. Gesammelte Aufsitze.
Echter-Verlag/Wirzburg 1962. 370 S. Leinen DM 27,—.

»Immer weiter entfernt sich der heutige Mensch von dem lebendigen Ver-
stindnis des christlichen Lebens®, heifit es in den einleitenden Worten des Verf.
zu den gesammelten Aufsitzen Vom christlichen Leben, deren Verdffentlichung
damit gleichzeitig eine Begriindung erhdlt. Wer um die Erschiitterung missio-
nierter junger Afrikaner weil}, die zwecks Studium nach Europa kamen und
ein christliches Abendland erwarteten, aber erleben mufiten, dafl der Europier
vielfach ,die Religion als etwas Uberholtes® betrachtet oder ihre Forderungen
»eher aus einer Art kantischen Pflichtgefithls ohne Warme*“ (7) erfullt, der weill
das echte Bemiithen und Anliegen des Verf. zu schitzen.

Der aufmerksame Zeitgenosse wird aber ebenfalls feststellen kénnen, dafl
weder die Jugend schlechter, noch die Menschen unserer Zeit unchristlicher ge-
worden sind — ihnen fehlt meist nur der rechte Zugang, der lebensnahe Zu-
spruch, das allgemeine Vorbild in der Zeit. Daher muff man heute, will man
sich verstindlich machen, unmittelbar vom Menschen und seinem Leben aus-
gehen, um wieder zu Gott zu fithren. So sollten z. B. in dem vorliegenden Buch
die grofien Abschnitte nicht in der Reihenfolge ,Der christliche Glaube® (11—124),
»Das christliche Leben“ (125—330) und ,Die heilige Dreifaltigkeit® (331—369)
stehen, sondern besser mit ,Das christliche Leben“ und hier mit dem in der
Mitte des Abschnittes stehenden Artikel ,Der Leib in heidnischer und christ-
licher Aszese“ (223—285) beginnen. Eine kleine scheinbare Auflerlichkeit, doch
nur ein ,haut-enges® Angehen kann eine vielmeinende und recht heilsame ,Be-
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troffenheit® und so ,lebendigeres Verstandnis® fiir ein christliches Leben hervor-
rufen. Wenn Verf. an anderer Stelle (223) meint, ,die Ansicht, der Leib sei
etwas Unreines und der Stoff an sich bose, ja, der Ursprung des Bosen, ist in
den auflerchristlichen Religionen und Philosophien weit verbreitet“, dann muf}
leider ergidnzt werden, dafl auch innerhalb der christlichen Religionen und Philo-
sophien irrtiimlicherweise gelegentlich diese Ansicht vertreten und gar praktiziert
wird. Gerade der seit Aristoteles kultivierte Dualismus, den das Alte Testament
nicht kennt, ist, sofern er gedankenlos iibernommen wurde, ein nicht unbedeu-
tender Anlafl gewesen, dafl sich der heutige Mensch immer weiter von dem leben-
digen Verstidndnis des christlichen Lebens entfernt.

Die wohlmeinende Absicht des Verf. und die Fiille und Tiefe der ausge-
breiteten Gedanken verdienen volle Wiirdigung und eine grofie Leserschaft. Dem
Buch wire im Interesse des Anliegens bei neuer Auflage ein stirkerer anthro-
pologischer Zuschnitt zu wiinschen.

Frankfurt a. M. (8. 1. 63) Emil Schlee

Congar, Yves M.-]J., OP: Die katholische Kirche und die Rassenfrage.
Paulus-Verlag/Recklinghausen 1961, 112 S. DM 6,80.

Die Darlegung der Prinzipien der Rassenfrage hat noch nichts an Aktualitit
verloren. Wir sind deshalb froh um dieses Bandchen. Obwohl nur die Aus-
fithrungen iber die Rassenmischehe (101—108) einen Originalbeitrag bilden,
diirfen wir Verfasser, Verlag und Ubersetzer dankbar sein, dafl sie den deut-
schen Lesern die Zusammenfassung der Grundsitze bieten, nach denen die
Kirche die Rassen und ihre Beziehungen zueinander betrachtet (Die katholische
Kirche vor der Rassenfrage, 5—78). Es wird deutlich, ,dafl jeder konsequente
Rassismus einen Abfall vom Christentum einschlieft“ (14), weil er die Bruder-
schaft unter den Menschen leugnet. Der zweite Beitrag (Rassenfrage und Theo-
logie, 79—100) ist ein Wiederabdruck aus den Dokumenten (Kéln 1961, 13—24),
woraus sich viele Uberschneidungen mit dem ersten ergeben. Bei der Literatur-

angabe hitte das Werk von O. NIEDERBERGER, Kirche — Mission — Rasse
(Schonedk-Beckenried 1959) nicht fehlen diirfen.
Miunster/Westf. (12. 8. 63) Georg Lautenschlager CMM

De Vaux, Roland: Das Alte Testament und seine Lebensordnungen. Band
II: Heer und Kriegswesen. Die religiosen Lebensordnungen. Ubertragung
aus dem Franzosischen von Ulrich Schutz. Herder/Freiburg 1962, 467 S.
DM 36,50.

Der erste Band dieses Werkes wurde in ZMR 1962/1 besprochen. Der nun-
mehr vorliegende zweite Band zeigt die gleichen Vorziige wie der erste und
verdient wie dieser, ohne Einschrinkung empfohlen zu werden.

Das israelitische Heer war in den Anfingen ein Volksheer, erst seit Saul und
David haben die Kénige Séldner angeworben. Zur Zeit des Auszugs aus Agypten
und der Eroberung Kanaans war jeder waffenfdhige Mann verpflichtet, sich an
den kriegerischen Unternehmungen zur Verteidigung oder zum Angriff zu be-
teiligen. Seine Kriege fuhrt Israel in &ltester Zeit im Namen Jahwes, es sind
»heilige® Kriege. Die Konigszeit schwicht die Idee des Heiligen Krieges ab;
denn jetzt ist nicht mehr Jahwe, sondern der Koénig Fithrer im Kampf (I Sam
8,20), doch befragt man noch das Losorakel, und die Propheten sind iiberzeugt,
dafl Jahwe den Sieg verleiht.
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In der Makkabierzeit werden die Kampfe um die Glaubensfreiheit wieder
nach den Formeln des Heiligen Krieges gefithrt. Dafl sie trotzdem kein Heiliger
Krieg, sondern nur ein Religionskrieg sein sollten (79), ist nicht recht verstédndlich.
Erst in der Kriegsrolle von Qumran findet pE VAux wieder einen echten Heiligen
Krieg.

Manche grundsatzliche Fragen, iiber die trotz jahrzehntelanger Arbeit der
Exegeten auflerhalb der Fachwissenschaft vom AT gelegentlich noch Unklarheiten
zu bestehen scheinen, beantwortet Vf. klar und eindeutig. So heifit es: ,Es gibt
alte Uberlieferungen in den Biichern Josue und Richter, die militdrische Ge-
schichte der Eroberung und der darauffolgenden Kimpfe dagegen hat ihre letzte

literarische Form erst sehr kurz vor dem Exil erhalten® (18). — ,Das Bild von
einem bewaffneten Volk, das aus Agypten auszieht . . ., das in der Wiiste in
geordneter Formation marschiert und lagert . . ., ist die idealisierte Riick-

spiegelung einer spiteren Zeit, in der das geeinte Volk im Falle nationaler Ge-
fahr zu den Waffen gerufen wurde. Die Geschichte der Eroberung im Buch Josue
ist gleichfalls zugunsten von ganz Israel ‘systematisiert worden® (14f.). Zahlen
iber die Stdrke der Streitkrifte werden als ,libertrieben® (16) und als ,phan-
tastisch“ (36) bezeichnet.

Den weitaus grofiten Teil des Bandes fiillt das Kapitel tiber die religidsen
Lebensordnungen. Zum religiosen Zentrum Israels entwickelte sich seit Salomo
der Tempel in Jerusalem, der die Hohenheiligtiimer und die durch die Erinne-
rung an die Patriarchen geheiligten Stitten von Sichem, Bethel, Mambre, Beer-
seba abzul6sen bestimmt war, auch die nach der Einwanderung in Kanaan ent-
standenen von Gilgal, Silo, Mizpa, Gabaon und das trotz Ri 8,27 lokal be-
schrinkte Ophra. Nach dem Zerfall des Reiches baute Jeroboam konkurrierende
Tempel in Bethel und Dan. In spiterer Zeit gab es in Agypten Tempel in Ele-
phantine und Leontopolis und in Palistina einen Tempel auf dem Garizim im
Bereich der Samaritaner.

Die Priester, die am Tempel Dienst taten, wurden nicht durch eine Weihe fiir
ihr Amt befdhigt. Sie waren Priester von Geburt, durch Abstammung von einem
Priester. Durch keinen religiosen Ritus eingefithrt, wurden sie durch ihre Amts-
funktionen geheiligt. Der Titel ,Hoherpriester® stammt aus nachexilischer Zeit
(287). Art und Ritus der Opfer in Lev 1 ff. basieren auf den Vorschriften und
dem Brauch des zweiten Tempels und gehéren der letzten Redaktion des Penta-
teuchs an (259).

Menschenopfer hat es in Israel nicht gegeben. Die Vollstreckung des Bannes
an einer eroberten Stadt, d. h. die Niedermetzelung ihrer Einwohner, die Tétung
besiegter Konige, auch wenn sie als von Jahwe selbst angeordnet erscheinen,
sind keine Opfer, sondern altorientalisches Kriegsrecht. Kinderopfer, die mehr-
fach bezeugt sind, wurden stets als verwerflicher Mifibrauch nach dem schlechten
Beispiel der Kanaaniter verurteilt, auch wenn sich Konige dieses Verbrechens
schuldig machten (2 Kon 16, 3; 21, 6).

Opferfeindliche Auferungen bei Is 1,11—17 und an vielen anderen Stellen
bei den Propheten und in den Psalmen sind wohl ernst, wenn auch nicht allzu
wortlich zu nehmen. DE Vaux neigt dazu, sie abzuschwichen, doch ist auf jeden
Fall der Durchbruch zu einer vergeistigten Gottesverehrung in ihnen zu wiirdigen.
Die blutigen Opfer gehdren gewifl zu dem, was im Alten Bund unvollkommen
war. Warum sollte man wegzudeuten suchen, dafl dies schon lange vor Christus
erkannt worden ist?
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Zu S. 869 f hitte wohl ein hethitisches Ritual angefithrt werden konnen, das
zwar keine direkte Parallele zum Siindenbodk bietet, aber doch in manchen
Punkten ahnlich ist: Ein Schafbock, den man bekranzt und dem man die Hédnde
aufgelegt hat, wird weggetrieben, um den feindlichen Gott zu versohnen, der
eine Seuche nach Chatti und ins Heer geschickt hat.

Noch vieles wire aus dem reichen Inhalt des Bandes anzufiihren, z. B. die
Abschnitte iiber die Leviten, die heiligen Zeiten, die Feste u. a.; aber es wiirde
den Rahmen einer Besprechung sprengen.

Miinster (26. 4. 63) Friedrich Schmidtke

Dbeilly, J.: Die Prophetie der Bibel. (Der Christ in der Welt VI/6) Patt-
loch-Verlag/Aschaffenburg 1961, 144 S. DM 3,80.

Um einen Uberblidk iiber Umwelt und Botschaft der atl. Propheten zu er-
halten, kann dieses Buch manchem Leser, der sich mit dem Inhalt biblischer
Biicher vertraut machen will, gute Dienste tun. Die Hinweise auf liturgische
Lesungen rufen den Leser aus der Vergangenheit in die Gegenwart zuriick und
geben ihm zu iiberlegen, warum die Kirche Prophetenworte heute noch als Gottes
Wort verkiindigt.

Dem kritischen Leser geniigen jedoch manche Formulierungen der deutschen
Ubersetzung des franzésischen Originals: Les Prophétes nicht. Sie erscheinen
wenig treffend. Z. B. ,Der Gottesdienst hat fiir ihn (Jeremias) nur soweit Wert,
als er Ausdruck eines inneren Gefiihls ist* (S. 102) — oder: ,Da erkennt er
(Jeremias), dafl die mosaische Religion eine Religion der Innerlichkeit ist* (103).
Auch wiinschte man, daf} in einem solchen einfithrenden Biichlein der dritte Teil
(Theologische Untersuchung) ausfithrlicher, die literarische und psychologische
Untersuchung (Teil I u. II) weniger breit angelegt worden wiren. Ob die Uber-
schrift: , Psychologische Untersuchung® zudem gliicklich ist, mag dahingestellt sein.

Miinster/Westf. (30. 1. 63) Helga Rusche

Neuhiusler, Engelbert: Anspruch und Antwort Gottes. Zur Lehre von
den Weisungen innerhalb der synoptischen Jesusverkiindigung. Patmos-
Verlag/Diisseldorf 1962, 264 S. DM 26,—.

Neben R. ScunackeNBURG: Gottes Herrschaft und Reich wird NEUHAUSLERS
Buch Theologen und Laien darum besonders lieb werden, weil hier der lingst
notwendige Schritt von griundlicher exegetischer Untersuchung zur theologischen
Aussage synoptischer Jesusbotschaft so vollzogen ist, dafl der Leser selber unter
die ,Anrede” des Wortes Gottes, d. h. den in Jesus kundwerdenden Gottes-
willen gestellt wird.

Aus der synoptischen Jesuslehre wird kein System gemacht, es wird darauf
verzichtet, simtliche Weisungen Jesu zu bringen. N. beschrinkt sich auf wesent-
liche, von Jesus geforderte Grumdhaltungen an den, der Jiinger und Nach-
folger sein will.

Obrist, Franz: Echtheitsfragen und Deutung der Primatstelle Mt 16, 18 f.
in der deutschen protestantischen Theologie der letzien dreifiig Jahre
(Neutestamentliche Abhandlungen, hrg. M. Meinertz, XXI/3.4).
Aschendorff/Miinster 1961, XVI u. 203 Sfl. brosch. DM 17,80.
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Bei der Uberfiille von Literatur und insbesondere bei so stark im Flufl befind-
lichen Themen wie dem Kirchenproblem der apostolischen Zeit sind gediegene
Berichte uber die Stimmen der Forschung eine dankbar entgegengenommene
Hilfe. Zu solchen Berichten und Markierungen, wie wir sie gewissermafien schon
bei F. Karrenguscn, Der Quellort der Kirchenidee (1921), vor allem aber bei
O. Linton, Das Problem der Urkirche in der neueren Forschung (Uppsala 1931,
jetzt Neudrudk), bei F. M. Braun, Neues Licht auf die Kirche (Einsiedeln 1946),
und rickwarts gewandt bei J. Lupwic. Die Primatsworte Mt 16, 18—19 in der
altkirchlichen Exegese (Miinster 1952) besitzen, gesellt sich nun auch der Promo-
vend der Gregoriana Fr. Osrist. Im 1. Abschnitt behandelt er die Echtheits-
frage von M¢ 1618f. in der protestantischen Theologie (ausgehend von dem
~Dogma“ der Unechtheit des Kirchenspruches, im Spannungsfeld Kirche-Reich
Gottes, im Rahmen der Messiasfrage, der Echtheitsfrage, des Wahrheitsgehalts
nach protestantischer Kritik); im 2. Abschnitt den Sinn des Petruswortes (Petrus
als Fels, die petrinischen Vollmachten, die verheiflene Vormachtsstellung Petri
im Lichte der geschichtlichen Erfiillung). V. fiihrt wohlgeordnet die Diskussion
im protestantischen Lager vor, die bekanntlich im Berichtszeitraum sehr intensiv
ist und bei vielfdltiger Leugnung der historischen Echtheit in der Exegese jedoch,
bzw. in der Beurteilung der urkundlichen Lage sich der katholischen Sicht weit
genidhert hat. 0. CurLmann: Petrus-Apostel-Mdrtyrer. Das historische und theo-
logische Petrusproblem (Ziirich 1952) hatte den Anstof} zur Darstellung gegeben.
Auch entlegene Zeitschriftenartikel 1afit Vf. nicht unvernommen. Die katholischen
Gesprachspartner kommen gleicherweise ausfithrlich zu Wort. Freilich bleibt
Osrist nicht bei einem blofen Referat, sondern sucht auch eine eigene Stellung-
nahme innerhalb des Chores der Diskussionsteilnehmer zu erarbeiten, die dann
naturgemafl durchweg moglichst in die Richtung der bisher traditionellen katho-
lischen Auffassung der Primatstelle geht. Hier liegt m. E. methodisch insofern
eine gewisse Schwiche, als man das einschldgige Problem — ungeachtet der
freilich moglichen guten Beobachtungen zu Einzelheiten — doch wohl nur ernst-
haft in einer Gesamtdarstellung wie etwa der CurLLmANNs (ohne mich mit ihr
identifizieren zu wollen) behandeln und gegenteilige Meinungen zuriickweisen
kann. Doch dessen ungeachtet sind wir dem V{. sehr dankbar fiir diese besonnene
und allseitige Ubersicht, die gewifl auch dem 6kumenischen Gesprich, wie V.
hofft, dienen kann.

Freiburg/Br. (28. 11. 62) A. Kolping

Overhage, Paul - Rahner, Karl: Das Problem der Hominisation. Uber
den biologischen Ursprung des Menschen (Quaestiones Disputatae, 12).
Herder/Freiburg 1961, 406 S., engl. brosch. DM 19,80.

Wenn ein Werk die dreifache kirchliche Druckerlaubnis aufweist und bei
Herder erscheint, erwartet der Leser ein ,ungefihrliches® Buch, auch wenn es
sich iiber die ,von der modernen Biologie ernst vorgetragene Annahme einer
Herkunft des Menschenleibes von tierischen Vorfahrensformen® verbreitet, iiber
ein Thema also, das laut Vorwort ,erst in den letzten Jahrzehnten ungemein an
Schirfe verloren hat®, sie also noch nicht véllig entbehrt. Der unvoreingenom-
mene und ungebundene Naturwissenschaftler wird denn auch nur unter diesem
»Imprimatur®-Aspekt die Auflerungen K. Rauners werten, dafl ,der katholische
Naturwissenschaftler zunidchst einmal die amtliche Lehre der Kirche . . . horen
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will“, dafl ,er (auch als Naturwissenschaftler) nicht etwas als sicheres Ergebnis
seiner Wissenschaft behaupten darf, was einen sicheren Widerspruch zu einer
als sicher vorgetragenen Lehre des kirchlichen Lehramtes beinhalten wiirde®, und
daB ,die Lehre des autoritativen Lehramtes der Kirche immer unmittelbarste
Quelle und erste und letzte Norm ist®. Gewifl wird der genannte unvoreinge-
nommene Naturwissenschaftler sich fragen, woher und wie grofl die Sicherheit
dieser ,als sicher vorgetragenen Lehre“ sei, zumal die ,Sicherheit, Bewiesenheit
usw.” seiner Argumente als ,sehr dunkel® bezeichnet werden, wihrend ,die
genaue Bestimmung des nicht immer gleichen theologischen Sicherheitsgrades der
(im Beitrag von RAHNER, Ref.) vorgetragenen Sitze unterbleiben darf®. Auch
wird eben dieser Unvoreingenommene mit besonderer Aufmerksamkeit regi-
strieren, dafl ,die Vorgeschichte dieser lehramtlichen, wenn auch nicht defini-
torischen Erkldrung in Humani generis, anhebend mit der jede Evolution ver-
werfenden Erklirung des Kolner Partikularkonzils von 1860 iiber die Zensurie-
rung von evolutionsfreundlichen Schriften von Theologen wie M. D. Leroy
(1895) und P. Zaum (1899), uber das Dekret der Bibelkommission 1909, iiber
die stillschweigende Duldung evolutionsfreudiger Schriften auch von Theologen
wie Rijscuramp (1935), MESSENGER (1931), PEriEr (1938) bis zur Rede Prus’ XII.
vor der Papstlichen Akademie der Wissenschaften (1941), hier nicht darzustellen
ist, so lehrreich, schmerzlich und doch wieder selbstverstindlich sie auch wire®.
Wenn er, der Unvoreingenommene, dann noch erfihrt, dafi, ,so sehr sich die
Erklirung der Enzyklika (gemeint: Humani generis) als vorliufige, widerrufliche
und revidierbare Erkldrung gibt, . . . so doch praktisch eine wesentliche Revision
dieser Stellungnahme nicht zu erwarten ist*, so konnte es ihn eigentlich dringen,
zum zweiten Hauptteil des Buches, zum auch rein quantitativ gewichtigeren Bei-
trag von P. OVERHAGE iiberzugehen, in der Hoffnung, dort fachlich, d. h. natur-
wissenschaftlich Relevanteres zu finden. Es gibt aber in der Ramnerschen Ab-
handlung iiber ,die Hominisation als theologische Frage® (76 S.) immer wieder
Passagen, die nicht dem mit den obigen Zitaten angedeuteten Tenor ,amtlicher®
Kirchenlehre kompatibel scheinen. So ist z. B. auf S. 30 die Rede von der Slang-
samen Umschichtung der Meinung (beziiglich der peculiaris creatio hominis,
Ref.), die sich also fast hinter der Fassade der gedruckten Theologie vollzog,
eine Tatsache, die nicht unbedenkliche Seiten hat. Seit der kirchenamtlichen
Freigabe der Diskussion durch Pius XII. zeigt natiirlich auch die Theologie ein
verindertes und bunteres Bild*. ,Auflerdem kann man erwarten, daf sich
dieses Stimmenverhéltnis noch sehr rasch zugunsten der Freiheit des Evolutionis-
mus dndert®. Mit dieser Erwartung, nein: nur Hoffnung, wendet sich der natur-
wissenschaftliche Ref. zum eigentlichen ,Problem der Hominisation® von P.
OvernHAGE (276 S.), zumal ihm die Ramnersche Diktion iiber weite Strecken
ungewdhnlich und unnétig konstruiert anmuten muf. So heifit es z. B. auf S. 53
iiber das brennend wichtige Problem ,Geist und Materie“: ,Wenn es so etwas
wie cine Vollendung der aufergottlichen Wirklichkeit gibt, in der einerseits
das Materielle (wenn auch noch so verwandelt) formell noch besteht und ein
bleibendes Moment an dieser vollendeten Gesamtwirklichkeit ist und anderer-
seits diese Vollendung dieser einen Welt die Vollendetheit des geschaffenen
Geistes als solchen ist und gar nichts anderes sein kann, d. h. nicht nur zwei
faktisch nebeneinander liegende Vollendungen von zwei disparaten Grofien
gegeben sein konnen (da ja sonst nicht einzusehen wire, wieso und warum die
Vollendung der materiellen Welt nach christlicher Eschatologie wesentlich von
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der Geschichte des Geistes und der Freiheit abhingen sollte), dann mufl solch
vollendete Materialitit ein Moment an der Vollendung des Geistes selbst sein
und nicht etwas, was es neben der Vollendung des Geistes ,auch’ noch gibt®. Bei
der Rannerschen ,Hominisation als theologischer Frage® scheint das Verbal-
und Formaltheologische immer wieder die Relevanz zum Hominisationsproblem
iiberdeckt oder gar gestort zu haben, so dafl der Naturwissenschaftler mit einiger
Intensitit die zwischen die Lehramtsaussagen gestreuten Auflerungen liest, die
er ebenso freimiitig und konzis in den rhetorisch meist weniger elaboraten Ab-
handlungen seiner Fachjournale zu lesen gewohnt ist, und er ist dankbar, wenn
trotz aller Lehramtsmeinung ,dafl ,Geist und Materie nicht dasselbe seien, dafl
Geist nicht aus Materie abgeleitet werden kénne® (S. 44), doch ,Materie gewisser-
maflen gefrorener Geist ist . . . und eine Entwicklung der Materie auf Geist
hin kein unvollziehbarer Begriff ist® (S. 78).

P. OveruAGe hat ein bis in die jiingste Zeit (1960) hineinreichendes, sehr
ausgedehntes Material ausgezeichnet verarbeitet, klare Skizzen klug ausgewihlt
und instruktive Tabellen am richtigen Ort gebracht. Dabei geht es OVERHAGE
weniger um die morphologische Herleitung des Menschen von tierischen Vor-
laufern — selbstverstdndlich wird diese Seite des Problems auch ausfiihrlich
betrachtet —, sondern um die Herausarbeitung solcher Faktoren, ,durch die der
Mensch zum Menschen wurde®. OvERHAGE gesteht dabei den Evolutionisten das
Recht zu zu priifen, ,ob und inwieweit sich auch die psychisch-geistige Seite des
Menschen aus tierischen Verhaltensweisen ableiten und erkliaren laft“. Im ein-
zelnen behandelt OveErHAGE den Stoff in funf Kapiteln: I. Hominisation (Pala-
ontologie, Paldopsychologie — Werkzeugherstellung! — Verhaltensforschung);
II. Hominisation und Evolution (Selektion, Mutation, Domestikation, Zufall,
Evolution und Schépfung); III. Hominisation des Leibes (Orthogenese und auf-
rechter Gang, Schidel und Fetalisation, Gehirn und Cerebralisation); IV. Homini-
sation des Verhaltens (Sprache bei Tier und Mensch, Hirngrofie und Denken,
»tierische Intelligenz®); V. Das Problem der Hominisation (neue Erkenntnisse,
offene Fragen). OvernacEs Darstellungen sind kritisch, wobei man diese Kritik
in kluger Weise meist durch Zitate von Biologen der entsprechend gegenteiligen
Meinung sich dufiern 1afit. Dafl man mit dieser an sich gliicklichen Methode aber
auch zu mindestens dem Nicht-Biologen gefihrlichen Bildern fithren kann, zeigt
sich z. B. auf S. 175, wo man wihnen konnte, daf gemifl der Heursschen Aufierung
die Genetik als ,scheinbar fester, grundsatzlicher Stiitzpunkt des Neo-Darwinis-
mus zusammenbrechen wird“, oder auf S. 183, wo man mit GoLpscHMIDT
glauben kénnte, Unterarten oder Rassen seien — entgegen meist akzeptierter
Meinung — nicht der Weg zu neuen Arten. Aber auch mit Worten eigener Kritik
hilt OverBAGE nicht zuriik, wenn ihm die Diskrepanz zwischen vorgelegtem
Befund und gezogener Schlufifolgerung zu gewagt scheint (wie etwa auf S. 267
und 333 iber Hirngrofe und Lernfihigkeit oder auf S. 810 iiber Mimik und
Einsicht), oder er stellt Common-sense-Fragen etwa der Art, ,warum es bei den
Walartigen nicht zum Aufbau einer Art Kultur gekommen ist, obwohl sie doch

. eine fast gleichhohe Cerchralisationsstufe wie der Mensch erreicht haben®
(S. 270). —

So ist OverHAGEs Abhandlung eine hochst anregende Lektiire, die in ihrer
belesenen Kritik auch dem Biologen selbst niitzliche, ja notwendige Fragen stellt,
den Nichtbiologen aber mit einem Teil des fiir eine Beurteilung des General-
themas unumginglichen Wissens bekannt macht, ohne das auch der Theologe
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keine verbindliche Auflerung dazu wagen sollte. — 4 Seiten Literaturangaben
zum Beitrag von Ramner und 19 zur Abhandung von OverHAGE beschlieflen
den Band, indem der Ref. rein textlich auf nur wenige Fehler stie (so ist auf
S. 122 trans-vaalensis verdruckt, auf S. 184 ist wohl der englische Biologe Gar-
STANG gemeint, und auf S. 290 sollte man dem englischen ¢ype das Schiu-E
picht versagen).

Miinster i. W. R. Altevogt

Priimm, Karl, S]: Diakonia Preumatos. Der Zweite Korintherbrief als
Zugang zur apostolischen Botschaft. Auslegung und Theologie. II. Bd.:
Theologie des 2. Kor. 1. Teilband: Apostolat und christliche Wirklichkeit,
Kap. 1—7. Herder/Freiburg i. Br. 1961, 626 S. DM 54,—.

Es ist immer schwierig, zu Thesen Stellung zu nehmen, deren Begriindungen
nicht vorgelegt sind. Priimm hat eine sehr umfangreiche bibeltheologische Auf-
arbeitung des 2 Kor vorgelegt, deren exegetische Fundierung noch nicht im Druck
erschienen ist. Auch aus der vom Verf. geplanten, theologisch systematischen
Behandlung des 2 Kor in drei Teilen, ist bisher nur der 1. Teil erschienen:
Apostolat und christliche Wirklichkeit, die Theologie des 1. Briefteiles, Kap. 1—7,
mit besonderer Ausfithrlichkeit 3, 1—7, 1.

Nach einem einleitenden, formalen Abschnitt tiber die schriftstellerische Eigen-
art des besagten Textes, bringt ein 2. Kap. eine Theologie des Apostolats. Er
wird als oberstes Charisma verstanden, ein fremddienliches Gnadengeschenk,
das andere Charismen als Ausriistung sich dienstbar macht (Glaube, Hoffnung,
Liebe). Er auflert sich im ,Kiindemut® als Konkretion der allgemein christlichen
Freiheit und im ,Selbstwertgefiihl® des Apostels als Sonderform des allgemein
christlichen ,Eigenwertbewufltseins®. Ein eigener Abschnitt untersucht die amt-
lichen Bezeichnungen: Apostel (Verwendung und Sprachgeschichte des Wortes;
Sendung und Apostolat als gottlich verfiigter Bund; das autoritative Amt des
Apostels und die Einverleibung des Apostolats Pauli in den vollen Apostolat
schlechthin) und Diakone als Verwirklichung der allgemein christlichen Pflicht
des Dienens. In einer fast ausschliefilich fundamentaltheologisch orientierten
Untersuchung tber die dreifache Apostolat-Amtsgewalt, kommt Verf. zur An-
sicht, Paulus, der ,autoritidtsbewufite Hierarche® (141) habe moglicherweise seine
kultisch priesterliche Gewalt von schon existierenden priesterlichen Amtstrigern
iibertragen bekommen (137 ff.). Er habe freilich von seiner Befehlsgewalt nur
sehr zuriickhaltend, kaum jurisdiktionell Gebrauch gemacht (im Falle von 2 Kor
2,5—11). PrUMM betont innerhalb der Lehrgewalt stark die Paraklese und das
Leiden als Wesensmerkmal des Apostolats. In weiteren Kapiteln, deren inhalt-
liche Fille hier nicht wiedergegeben werden kann (die theologischen Grund-
begriffe des christlichen Seins, das Gottesbild in den Gottes-Christus-Pneuma-
Texten) kommen fundamentaltheologische Uberlegungen immer stirker und aus-
schlieflicher zum Durchbruch (6. Kap.: Grundlinien eines Ordnungsgefiiges der
christlichen Heilslehre), die dann am Ende in die Behandlung rein kontrovers-
theologischer Fragen ausmiindet (520—630).

Der oft eigenwillige Stil, die grofle Breite der ganzen Anlage des Werkes,
die stark auf Systematisierung und summenhafte Darstellung ausgehende Stoff-
behandlung, die Bereitwilligkeit des Verf. in jeder Frage kontroverstheologische
Ausblicke zu geben, macht die Lektiire manchmal anstrengend. Aber ebenso be-
fruchtet das Werk sehr stark missionstheologische Uberlegungen wie die bibel-
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theologische Arbeit innerhalb der katholischen Exegese. Dabei ergeben sich frei-
lich grundsitzliche Bedenken. Ohne Zweifel ist es Aufgabe des Exegeten, auf
die in der Schrift, wenn auch nur keimhaft vorhandenen, Glaubensaussagen zu
achten, die dann in die spitere dogmatische Entwicklung hiniiberweisen. Ebenso
wird er nicht immer und in jedem Fall verpflichtet sein, die verschiedenen
Traditionsschichten eines biblischen Theologumenons in den neutestamentlichen
Texten je auf ihre Besonderheit hin abzuhéren. Trotzdem wird sich der mit
historischen und kritischen Methoden arbeitende Exeget doch primdr an das
Faktische gewiesen wissen und nicht so sehr an das Denkbare. Er kann den Text
nicht so dehnen, daf} er alle im Laufe der Kirchengeschichte ins Glaubensbewufit-
sein getretenen Wirklichkeiten (moglichst noch mit ihrer Terminologie) schon im
Schrifttext findet, noch den Text so schlieBen, dafl jede andere theologische
Weiterentwicklung nur noch als Gegensitzlichkeit verstanden werden kann.

Dillingen (19. 9. 62) E. Neuhdusler

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Fr. Opo Haas OSB, Catholic
Mission Sangju/Kyon-buk (Korea) - KLaus ScuMEING, 44 Miinster, Uberwasser-
Kirchplatz 8 . Dr. ANprEA ViLLaNYI, Roma, Lungotevere dei Vallati 1 - Univ.-
Prof. DDr. Joser Hasenruss, 87 Wiirzburg, Jagerstrafle 13b - P. Dr. GrREGORIUS
van Brepa OFMCap, Korvelseweg 165, Tilburg/Niederlande - P. Dr. BERNWARD
Wirreke, OFM, 87 Wiirzburg, Stephanstrafie 8.
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EIN NEUES OSTAFRIKANISCHES GEBET- UND GESANGBUCH
von Siegfried Hertlein OSB *

Seit den beiden erfolgreichen Kongressen von Nimwegen und Eich-
statt ist der Ruf nach neuen, den liturgisch-katechetischen Erfordernissen
der Zeit angepafiten Textbuchern in der Mission nicht mehr verstummt.
An vielen Orten hat man sich an die Arbeit gemacht; neue Katechismen
werden erarbeitet, neue, volkssprachliche Ritualien herausgegeben, Mef3-
bicher fiir das Volk tbersetzt.

Wovon man wenig hort, das sind aus dem Geist liturgisch-katechetischer
Erneuerung heraus verfafite, das ortliche Brauchtum verchristlichende
Gebet- und Gesangbiicher fir das Volk. Und doch haben solche Biicher
tir eine fruchtbare liturgisch-katechetische Erneuerung ein ganz beson-
deres Gewicht. Ein Di6zesangebetbuch ist ja mehr als eine Gedichtnis-
stiitze flir gottesdienstliche Gebete und Lieder, auch mehr als eine Dienst-
anweisung fiir das Verhalten der Glaubigen in der Kirche; es ist, vor
allem in den Missionsldndern, weithin das einzige religiose Buch, das die
Christen nach ihrer Schulentlassung noch zur Hand nehmen. Daher sollte
es ihnen Fithrer und Wegweiser sein kénnen zu einem aus religiosem
Geist geformten und gepragten echt christlichen Leben.

Ein solcher Versuch, der sich mutig, und, wie gleich festgestellt werden
soll, mit groflem Verstdndnis und Einfuhlungsvermégen in dieses schwie-
rige Neuland vorwagt, ist das neue Chuo cha Sala (Gebet- und Gesang-
buch) der Abbatia Nullius von Ndanda im Siden Tanganyikas®. Neu
fur Missionsverhdltnisse sind an diesem Buch nicht nur der Umfang (672
Seiten) und die gefillige duflere Form mit Plastikeinband, sondern vor
allem der Inhalt. Hier wird versucht, den Missionschristen ein Buch in
die Hand zu geben, das hinfithrt zu echtem Beten und zu aktivem Mit-
feiern der heiligen Liturgie; das vor allem versucht, die konkrete Wirk-
lichkeit des afrikanischen Alltags mit christlichem Geist zu durchdringen.
Es will, wie es im Untertitel heifit, wirklich ein Gebetbuch sein ,Fiir alle
Gliubigen zum Gebrauche in der Kirche und zu Hause®.

* Der Beitrag erscheint gleichzeitig auf Englisch in der vom East Asian Pastoral
Institute/M anila herausgegebenen neuen Zeitschrift Teaching All Nations (zu
beziehen durch Catholic Truth Society, P. O. Box 2984, Hongkong; Bezugs-
preis US § 8.—, fiir Missionare US § 2.—)

! Chuo cha Sala. Kwa waamini wote kanisani na nyumbani (Ndanda Mission
Press 1962)
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I. ScauLE pEs GEBETES

Die Tiefe und Echtheit des personlichen Betens der Christen ist sicher
der beste Gradmesser fir den religiosen Stand einer christlichen Ge-
meinde. Solche Geisteshaltung fillt jedoch nicht als reife Frucht in den
Schof, sondern mufl herangebildet und gepflegt werden. Dieses Anliegen
bewufit aufgegriffen zu haben, darin liegt ein erster Vorzug des neuen
Chuo cha Sala von Ndanda.

1. Privatgebete

Zunachst fallt der Reichtum an privaten Gebetstexten auf. Im Anschluf§
an die sogenannten taglichen Gebete (Pater, Ave, Credo, Angelus usw.),
mit denen sich die bisherigen Missionsgebetbiicher im allgemeinen be-
gniigten, steht ein eigener Abschnitt mit der Uberschrift: Maombezi (Bitt-
gebete). Zunichst sind allgemeine Fiurbittgebete fiir Papst, Bischof, Prie-
ster und Priesternachwuchs, fiir die christliche Schule und das Vaterland
aufgefiihrt; dabei fillt angenehm auf, dafl nicht einfach europaische Texte
iibernommen wurden, sondern daf} sie weitgehend den Verhaltnissen an-
gepalt und in afrikanischer Mentalitat entsprechende Wechselgebete um-
geformt wurden.

Starker noch tritt das afrikanische Kolorit in den Gebeten fir beson-
dere Anliegen hervor. Da steht ein Gebet fiir Angehorige, die in der
Fremde arbeiten, fir junge Leute, die wegen duflerer Umstidnde (Braut-
geld) nicht heiraten konnen, fiir hoffende Miitter, um Frieden nach
Familienstreit, fiir mifiratene Kinder und fiir ungliubige oder abstindige
Eltern. Gerade letzteres scheint mir sehr typisch fiir die hiesige Situation,
wo vielfach die Eltern die Taufe ihrer Kinder erlauben, selbst aber hart-
nackig im Islam oder Heidentum verharren oder nach einigen Jahren
zu ihnen wieder abfallen. Die Kinder solcher Eltern sollen beten:

»Vater unseres Herrn Jesus Christus, Du bist der Ursprung aller Vaterschaft
im Himmel und auf Erden. Du hast uns geboten, Vater und Mutter zu lieben
und zu ehren. Du weiflt, wie sehr ich meinen Vater und meine Mutter liebe;
aber es driickt mich ein grofier Schmerz: Sie haben den rechten Weg verlassen
und folgen nicht deinem Gesetz. Ich kann sie nicht verachten, denn sie sind mir
ja Vater und Mutter. In vieler Hinsicht sind sie gute Menschen. — Vater, dir
ist es eigen, dich der Verirrten zu erbarmen. Du hast Jesus Christus gesandt,
damit er fiir die Siinder sterbe und sie mit Gott versohne. So flehe ich dich an,
erbarme dich meines Vaters und meiner Mutter. Lafl sie nicht in der Siinde
verharren; lafl nicht zu, dafl sie im Stande der Siinde sterben. Rufe sie durch
die Stimme ihres Gewissens, bis sie darauf héren und zu dir zuriickkehren. Am
Ende aber laff uns alle einander wiedersehen im Himmel und dich in Ewigkeit
preisen® (46 f).

Dieses Gebet, wie auch all die anderen, trifft, wie schon gesagt, wirk-
liche Anliegen unserer Christen? so dafl zu hoffen ist, dafl sie auch tat-
sachlich gebetet werden. Auflerdem gefdllt an diesen Gebeten die niich-

2 So entdeckten wir vor einiger Zeit einen Schiiler der vierten Volksschulklasse,
der monatelang kein Frithstiick nahm, um Bufle fir seinen abgefallenen Vater
zu tun und ihm die Gnade der Riickkehr zu erbeten.
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terne Echtheit und vor allem die Schriftnahe; auch hier lafit sich mit
einigem Grund erwarten, dafl unsere Christen durch solches Beten echt
christliches Beten erlernen.

2. Liturgische Andachten

Die Linie dieser Privatgebete wird durch Liturgische Volksandachten
weitergefiihrt. Freilich galt es gerade in diesem Punkt, Riicksicht auf schon
bestehende Formen zu nehmen, um nicht unnétige Opposition hervor-
zurufen. So wurden die bisher tblichen Andachten aus verschiedenen
Diozesen weitgehend ilbernommen, allerdings, wenn notig, durch Schrift-
texte angereichert und durch Wechselgebete aufgelockert. Besonderes Lob
verdient die Hereinnahme vieler Hymnen aus dem Gebets- und Lied-
schatz der Kirche, die in sorgfiltigen Ubertragungen dem Volke zugéng-
lich gemacht werden. Wir finden nicht nur die iiblichen Sakraments- und
Marienhymnen, sondern auch Rorate coeli, Puer natus est, Attende
Domine, O filii et filiae, Veni Creator und viele andere; alle mit den
entsprechenden Choralmelodien versehen. So stehen fiir die Hauptfeste
des Kirchenjahres gute Volksandachten bereit, — sicherlich eine wertvolle
Bereicherung fir das religiose Leben unserer Gemeinden.

8. Das Psalmengebet

Als besonderer Gewinn des neuen Chuo cha Sala sei vermerkt, dafl dem
Psalmengebet ein breiter Raum zugewiesen wurde; sind doch die Psalmen
nicht nur die Urgebete des Gottesvolkes, sondern auch, wie gerade afri-
kanische Priester betonen®, dem Empfinden und der religiosen Haltung
der Afrikaner besonders angemessen. Die Mannigfaltigkeit der Bilder,
die so echt menschliche Not und Sorge, die so konkreten Hoffnungen und
Erwartungen, die manchmal recht dunklen Drohungen — alles fugt sich
nahtlos in die Welt der afrikanischen Menschen ein.

Nach einer kurzen aber sorgfaltigen Einfilhrung tber Ursprung, Wesen
und Bedeutung der Psalmen folgt eine eingehende Anleitung iiber den
gregorianischen Psalmengesang. So etwas erwartet man an sich nicht in
einem Didzesangebetbuch, wird es aber als eine praktische Hilfe fiir die
Vorbereitung des Gottesdienstes zweifellos begriifien.

Das Corpus Psalmorum umfafit: Sonntagslaudes, Sonntagsvesper, Ma-
rienvesper und das Abendgebet der Kirche, die Komplet (als Textvorlage
diente dabei das benediktinische Brevier). Fir besondere Anlasse oder
auch zum privaten Beten folgt sodann noch eine Auswahl von 25 weiteren
Psalmen — ein reicher Schatz, von dem man nur wiinschen kann, daff
unsere Christen auch den Zugang dazu finden bzw. dafl ihnen dieser Zu-
gang durch verstindnisvolle Hinweise in Predigt und Katechese er-
schlossen werde.

Als Melodien dienen die tiblichen Choralténe, was keine weiteren
Schwierigkeiten macht, da sich das Kiswaheli mit seinem Vokalreichtum

3 J.-C. Bajeux, Afrikanische und biblische Geisteshaltung: A. Diop, Schwarze
Priester melden sich (Frankfurt 1960) 42—60
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im allgemeinen recht gut fiir monosyllabischen Gesang eignet. Freilich
bleibt die Frage, ob man nicht wenigstens einen Versuch mit adaptierten
einheimischen Melodien oder mit Neuschopfungen nach dem Vorbild P.
Gélineau’s hitte machen sollen®. Allerdings fehlt dafiir im ostafrika-
nischen Raum noch weitgehend die entsprechende Vorarbeit.

II. HinrUBRUNG ZUM ALTAR

Nach der Lehre der Kirche ist ,,das Hauptstiick und gleichsam der Mittel-
punkt der christlichen Religion®?® die heilige Messe. In der Opfer- und
Gebetsgemeinschaft der Eucharistie sollen die Glaubigen ,die vorziig-
lichste Quelle” der Frommigkeit und den ,Born aller Heiligkeit* finden.
Aus dieser Erkenntnis suchte die liturgische Erneuerung von Anfang an,
die glaubige Gemeinde zu einem tieferen Verstindnis und vor allem zu
einer aktiven Teilnahme am liturgischen Geschehen zu fiihren.

Auch in Ostafrika hat man sich dieser Erkenntnis nicht verschlossen.
Nach europaischen Vorbildern wurden schon frithzeitig Meflandachten in
der Volkssprache zusammengestellt ® und seit einiger Zeit auch Volksmef3-
bicher herausgegeben?. Das Didzesangebetbuch kann und will solche
Biicher nicht verdrdngen oder ersetzen, sondern ergénzen. Seine Aufgabe
ist es, die Gemeinde zur rechten Mitfeier der heiligen Geheimnisse hinzu-
fihren und das notige Gebets- und Liedgut fiir die gemeinsame Feier
bereitzustellen. Um beide Aufgaben bemiiht sich das Diézesangebetbuch
von Ndanda.

1. Mefitexte

Eine kurze Einfihrung sucht den Sinn fiir den Opfer- und Mahl-
charakter der heiligen Messe zu erschliefien, und ein doppeltes Schaubild
verdeutlicht den Gang der heiligen Handlung. Sodann werden drei For-
men der Mefifeier geboten. Die traditionelle Mefandacht, die bei
den Christen hier eingebiirgert ist, konnte nicht gestrichen werden, ohne
Verwirrung und Opposition hervorzurufen. An zweiter Stelle steht die
klassische Gemeinschaftsmesse, wobei (wiederum nach alter Tradi-
tion) fiir die Wandlungsstille in Klammern einige Gebete beigefiigt wur-
den ,fiir solche, die nicht fihig sind, langere Zeit still fir sich zu beten®.
Das ist verstandlich und sicherlich fiir viele Christen eine Hilfe. Neu ist
sodann die Kindermesse, die bei den vielen Moglichkeiten fir
Schiilergottesdienste in den Missionsschulen sicher einem Bediirfnis ent-

4 ygl. P. Brunner, Die Psalmen im Gottesdienst der Mission: J. HOFINGER -
J. KeLuner, Liturgische Erneuerung in der Weltmission (Innsbruck 1957) 151—175
5 Dieses und die folgenden Zitate nach HorINGER-KELLNER, a.a. 0., 84

® Fs sei nur verwiesen auf das Kitabu cha Wakristu, eine Kiswaheli-Ausgabe von
L. Gorring's Postilla catholica seu Epistolarum et Evangeliorum Dominicarum
ac Festorum explanationes homileticae breviores (1918 bzw. 1915)

7 z.B. Joser Sieenpi, Misale Ndogo (Marietti/Torino-Rom 1954); Misale yangu
(Ndanda Mission Press 1955); Graduale Ndogo (Benedictine Fathers/Peramiho
1954)
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spricht. Allerdings hdtte man hier gern noch mehr kindertiimliche Gebete
gesehen, vor allem im Wortgottesdienst. Kinder haben eben eine eigene
Weise des Betens, und so herrlich etwa der Lobgesang des Gloria ist,
fir Erst- und Zweitkldsser ist er noch zu schwer. Katechetisch wertvoll
ist der kleine Hinweis am Schlufl der Messe, wie die Kinder ihren Alltag
christlich gestalten kénnen.

Eine empfindliche Liicke fiillt sicherlich auch der neu eingefithrte Text
fir den priesterlosen Gemeindegottesdienst, hier ,Sonn-
tagsandacht in der Schule® genannt, der aus dem Gebetbuch der Abbatia
Nullius von Peramiho itbernommen wurde. Der Text ist eine gelungene
Adaptation nach Hofinger-Kellner® und bildet eine in sich geschlossene,
wiirdige Gottesdienstfeier mit Gesang, heiliger Lesung und gemeinsamem
Gebet.

2. Mefigesinge

Da im gesamten ostafrikanischen Raum Volksgesang wihrend der Mef-
feier (z. T. auch in der Form des ,Deutschen Hochamtes®) eingebiirgert
ist, machte es sich das neue Chuo cha Sala zur Aufgabe, einen entsprechen-
den Liedschatz fiir diesen Zweck bereitzustellen. Acht volkssprachliche
Mefigesinge bieten zusammen mit den ca. 150 Zeit- und Heiligenliedern
eine reiche Auswahl. Leider fehlt bei letzteren fast ganz das afrikanische
Element. Es sind durchwegs Ubersetzungen aus Europa, mit zum Teil
recht schwerfélligen Melodien.

Um so erfreulicher ist es, dafl sich unter den MefRgesingen gleich drei
finden, die in Form und Inhalt afrikanisches Erbe zu verchristlichen
suchen. Die Misa Baba Yetu (Vater-unser-Messe) stammt von dem afrika-
nischen Weltpriester Stephan Mbunga aus Peramiho® und nimmt je
eine Vaterunserbitte zum Motiv eines Liedes. Die beiden anderen Messen
Ee Mkubwa (Du Unermeflicher) und Utatu Mtakatifu (Heilige Drei-
faltigkeit) sind von P. Julius Dzenis OSB verfaft®, Als Textvorlage
diente weitgehend die Chrysostomusliturgie, wodurch den Gesingen etwas
von der Wucht und Ehrfurcht ostlicher Frommigkeit eignet, was gerade
hier in einem Islam-Missionsgebiet nur zu begriifien ist.

Als Beispiel diene der Introitus aus der Messe Ee Mhubwa, der im
Wechselgesang gesungen wird:

8a.a0., 238—244

* Stepuan Meunca wurde 1957 zum Priester geweiht und studierte bis vor kur-
zem in Rom Kirchenrecht bzw. in Kéln Kirchenmusik. Seine Misa Baba Yetu ist
als Schallplatte erhiltlich: Musica + Verba MA (Franz Schmidl, 87 Wiirzburg,
Plattnerstrafie)

' P. Jurts Dzenis stammt aus Vischki, Diézese Riga, wurde 1955 in Miinster-
schwarzach geweiht und arbeitet seit 1957 in der Abbatia Ndanda in der
Seelsorge.
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Vorsinger: Eee [Ausruf des Staunens] Alle: Du Grofier Unendlicher!

V. Heiliger Gott! A. Ja, Heiliger

V. Lob sei Dir und Ehre A. Ja, Ehre

V. Jetzt und iiberall A. Ja, tiberall

V. Und allezeit A. Ja, allezeit

V. Eee... A. Du Grofler Unendlicher!
V. Schopfer des Alls A. Ja, des Alls

V. Ursprung des Lebens A. Ja, des Lebens

V. Erwecker des Wollens A. Ja, des Wollens

V. Dir sei Ehre A. Ja, Ehre!

V. Eee... A. Du Grofler Unendlicher!
V. Du Strom der Liebe A. Ja, Liebe

V. Du Quelle des Lichtes A. Ja, Licht

V. Alle sollen Dich lieben A. Ja, sie sollen Dich lieben!

Was den musikalischen Wert dieser Messen betrifft, so sei darauf ver-
wiesen, dafl Ausziige aus der Messe Baba Y etu, vorgetragen unter Leitung
des Komponisten, auf dem Eucharistischen Weltkongrefl in Minchen 1960
eine begeisterte Aufnahme fanden. Uber die Kompositionen von P. J.
Dzenis urteilte ein Member of the School of Oriental and African
Studies der Universitit London: ,I like your tune very much. It is real
African and I think it as an eminently suitable tune when sung at Mass® .

Trotz solch offizieller Anerkennung hat das Volk sich allerdings bisher
noch nicht recht mit diesen neuartigen Melodien befreundet. Sie klingen
den meisten einfach nicht ,christlich“ genug. Auflerdem fordern sie wirk-
lich geiibte Vorsinger. Doch zeigt andererseits die Erfahrung, dafi, wenn
man sich einmal die Mithe des Einubens macht, vor allem die Jugend
mit Freude diese Lieder singt.

Natiirlich fehlen in einem ,Benediktiner-Gesangbuch® auch die klas-
sischen Choralgesiange nicht. Das Chuo cha Sala bietet sogar eine ganze
Menge davon. In einem gefalligen, vom Verlag Herder (Freiburg) tiber-
lassenen Satz bringt es: Choralmesse I, VIII, X, XVI, XVIII, Credo,
Requiem mit Tumbagesingen, dazu noch Asperges, Vidi Aquam und,
besonders praktisch fiir die Seelsorge, alle Responsorien der heiligen
Messe.

III. MITvOLLZUG DER SAKRAMENTE

Geburt. Reifefeier, Heirat und Tod sind die groflen Ereignisse im Leben
der Bantu. Gerade bei diesen Feiern aber muff der Missionar immer
wieder feststellen, dafl das Christentum noch zu wenig aus den vier
Mauern der Kirche herausgedrungen ist und nicht geniigzend die Herzen
und Hiitten der einheimischen Christen durchformt. Zwar haben die
Christen fir all diese Lebensstufen ihre eigene christliche Weiheform
der Sakramente. aber leider sind diese noch kaum als solche in das Be-
wufitsein der Afrikaner eingegangen.

11 Brief vom 12. 4. 1963
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Eine grofe Hilfe fiir einen lebendigen Vollzug bieten die seit einigen
Jahren erlaubten Volkssprachlichen Ritualien'®*. Aber sie genligen nicht.
Die Christen selbst miissen zu einer personlichen Mitfeier gefithrt werden.
Dafl das Ndanda-Chuo dieses Anliegen bewufit aufgreift, hebt wesentlich
seinen pastoral-katechetischen Wert. Es finden sich darin nicht nur die
aus dem Rituale iibernommenen heiligen Texte fiir Taufe, Firmung,
Krankensalbung und Ehe, sondern neben einer kurzen prignanten Ein-
filhrung zu den einzelnen Sakramenten auch viele Hinweise fiir ihren
praktischen Vollzug in der Gemeinde oder zu Hause. Als wertvolle Er-
ganzung steht im Anschlufl an die Tauffeier eine Anleitung zur Nottaufe
und zur Tauferneuerung bei besonderen Anlissen. Der Firmung geht der
Ritus des Bischofsempfanges voraus. Unter Eucharistie ist der Ritus der
Krankenkommunion geboten.

Eine besondere Stellung nimmt das Bufisakrament ein, das Schmerzens-
kind vieler Afrikamissionare’s. Zwar vermifit man eine eigene Bufi-
andacht und auch der Beichtspiegel ist noch weithin in der Form rein
negativer Fragen. Aber erfreulich ist die positive Einfithrung der ein-
zelnen Gebote, in der jeweils Sinn und Absicht Gottes erlautert werden.
So heifdt es etwa: , Fiinftes Gebot: Du sollst nicht toten. Gott verbietet uns,
einen Menschen zu toten. Jesus hat uns dazu gelehrt, dafl nicht nur der
Morder sich gegen den Nichsten verfehlt, sondern jeder, der seinem Mit-
menschen ziirnt, der ihn schimpft, der ihn verspottet und verachtet. Jesus
hat uns gesagt: Alles, was ihr wollt, daf es euch die Menschen tun, das
sollt auch ihr ihnen tun. — Gott will, dafl du deinen Nichsten liebst,
denn er ist ein Kind Gottes wie du; und er wurde ebenso wie du von
Christus erlost. Wer Gott liebt, liebt auch seine Kinder. Es ist darum
nicht recht, den Nichsten zu hassen, zu verachten, ihn zu beschimpfen,
mit ithm zu raufen oder ihn zu verletzen. Ebenso ist es nicht recht, seiner
Seele zu schaden oder ihn zur Siinde zu verfithren® (434.).

Erst im Anschluf an diese Belehrung folgen dann die einzelnen, wie
gesagt, leider nur negativen Fragen. Erfreulich sind dagegen auch die
SchluBhinweise iiber eine selbst zu wihlende Bufie. Es heifit da: ,Uber-
lege, was du noch Besonderes tun kannst: Den Rosenkranz beten — die
Messe am Werktag besuchen — die Heilige Schrift lesen — jemandem,
der in Not ist, beistehen — deinen Nachbarn mit in die Kirche nehmen —
Hungrigen etwas zu Essen bringen — einen Kranken besuchen — deinem
Nachbarn eine Freude machen — die Mitmenschen freundlich griifien
u. a.“. Das sind gute Ansitze; man darf hoffen, dafl sie in der néchsten
Ausgabe konsequent weitergefithrt werden.

1* Die Kiswaheliausgabe erschien im Jahre 1955, published by Ndanda Mission
Press.

13 ygl. dazu den Artikel vom Tu. Onm, Die Bufidisziplin in den katholischen
Missionen der Gegenwart: Ex contemplatione loqui (Minster 1961) 208—280
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IV. VERCHRISTLICHUNG AFRIKANISCHEN BrAUCHTUMS

Das Ndanda-Gebetbuch begniigt sich nicht damit, die Riten der Sakra-
mente den Gldubigen zuginglich zu machen. Es unternimmt dariiber
hinaus bewufit den Versuch, eigentlich heidnisch-afrikanisches Brauchtum
zu verchristlichen bzw. durch christliche Riten zu ersetzen.

Zentrum allen afrikanischen Brauchtums ist die Idee des Lebens .
Erschaffung, Erhaltung, Stdrkung, Schutz und Weitergabe des Lebens,
darum rankt sich in unausschopfbarer Fiille traditionell afrikanisches
Brauchtum. Diese Ideen gilt es zu verchristlichen.

1. Das werdende Leben

Die Sorge um das Leben beginnt beim Afrikaner schon vor der
Geburt. Darum steht im neuen Chuo ein Gebet der Mutter fiir das
Kind unter ihrem Herzen (35) und ebenso ein Segensritus uber die
werdende Mutter (458). Darum ist auch dem Ehesakrament ein so breiter
Raum zugewiesen. Nicht nur der volle Eheritus aus dem Rituale und
die Brautmesse sind angefiihrt, sondern auch eine jahrliche Gedachtnis-
feier des Eheabschlusses (privat oder auch in der Kirche zu feiern) und
dazu noch eine kirchliche Feier zum 25jahrigen Ehejubilium. Die Ehe-
leute sollen immer neu erfahren, daff sie in Gottes Auftrag den Dienst
am Leben leisten. Unter dem Blickpunkt der Verantwortung fiir das
Leben steht auch die Segensandacht iiber die Kinder, mit der Anweisung
an die Eltern, ihre Kinder tdglich im Namen Gottes zu segnen. Auch
die christlichen Afrikaner sollen wissen, dafl sie das Leben als Gabe
Gottes empfangen und im Auftrage Gottes weitergeben und hiiten
sollen.

2. Die Sorge fiir Kranke und Tote

Die Sorge um das Leben endet nicht mit der Kindheit, schon gar nicht
fiir die Afrikaner. Selbst der Tod bedeutet fiir sie keinen Schlufipunkt.
Im Gegenteil, die Toten leben weiter als besonders méachtige Stammes-
mitglieder, die in mannigfacher Weise in das tagliche Leben hinein-
wirken und darum in einer Fiille von Brauchen und Opfern verehrt
werden miissen. Daran darf auch ein afrikanisches Gebetbuch nicht vorbei-
gehen. Im Gegenteil, das Christentum findet gerade in der Sorge um
die Kranken und die Toten bei den Bantu einen sehr guten Ankniipfungs-
punkt. Sehen wir doch auch, wie der Islam gerade durch seine Totenfeiern
und Begribnisriten viele Leute anzieht.

Aus diesem Grunde finden wir im Ndanda-Chuo zunichst einmal eine
Reihe von Gebeten fiir die Kranken, sodann die grofien Sterbegebete der
Kirche. Interessant ist hier die Einfiigung einer Anleitung, wie man einem
Nichtchristen im Sterben beistehen solle. Als Einfithrung dazu heifit es
ausdriicklich: ,Wenn ein Nichtchrist vor seinem Tod getauft werden will,
bereite ihn vor und taufe ihn. Aber wenn ein solcher Kranker, z. B. ein
Muslim, iiberzeugt ist, dafl sein Glaube der rechte ist, bringe ihn nicht

U4 yel. P. Temees, Bantuphilosophie (Heidelberg 1958)
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in Verwirrung. Denn wenn er als iiberzeugter Islamit sich taufen liefe,
bedeutet das fiir ihn Gott verleugnen. Und das wollen wir nicht. Es ist
unsere Aufgabe, ihm zu helfen, seine Siinden zu bereuen und Gott iber
alles zu lieben®.

Der Beerdigungsritus, wiederum ganz aus dem Tanganyika-Rituale
iibernommen, ist sehr eindrucksvoll und, wie die Erfahrung zeigt, nicht
ohne tiefe Wirkung auf Nichtchristen ™.

Als Besonderheit folgt sodann eine christliche Totenklage. Damit
wird die Verchristlichung eines alten Bantu-Brauches versucht. Die hier
allgemein tibliche Totenklage der Heiden und Islamiten hat etwa folgen-
den Verlauf: An drei oder auch acht aufeinander folgenden Tagen
versammelt man sich im Hause des Verstorbenen und gedenkt seiner mit
Weinen und Trauerliedern. Auf diese Weise hofft man, den Schmerz
der Angehérigen zu besdnftigen und gleichzeitig ihre Verdéchtigungen
und die Rache des Toten von sich abzulenken. Die Klage-Gesénge selber,
wenn auch Ausdruck eines gewissen menschlichen Mitgefiihls, haben mit
christlichem Vertrauen und Auferstehungsglauben nichts gemein. Aber
sollte man einen solchen Brauch deswegen einfach verbieten? Ist nicht
Verchristlichen besser als Abschaffen?

Aus solchen Uberlegungen heraus entstand das Maombolezo ya Kikristu,
die christliche Totenklage. Nach Art einer Matutin hat man Psalmen
aus dem Totenoffizium iibersetzt und mit geeigneten Lesungen aus der
Heiligen Schrift zu einer Art Totenmette zusammengestellt. ,Man sptirt
bei dieser Swahili-Ubersetzung®, wie P. W. Bithlmann dazu bemerkt,
.wie die Psalmen mit ihrer bilderreichen Sprache und den heftigen Aus-
driicken des Schmerzes und des Vertrauens zugleich in den Mund dieser
Naturvélker hineinpassen®. Die kurzen Refrainworte nach je zwei Versen
verstarken noch diesen Eindruck.

Das ganze Maombolezo besteht aus drei solcher Metten, die an drei
aufeinander folgenden Tagen gegen Sonnenuntergang zu singen sind.
Wie die Erfahrung zeigt, greifen die Afrikaner gerne zu dieser christlichen
Totenklare, denn wie bei so vielen ihrer alten heidnischen Briuche,
ging es ihnen nicht so sehr um das JHeidentum® sondern um ein tief
menschliches Anliegen.

Aus dieser Erfahrung heraus sucht das neue Chuo cha Sala noch einen
anderen ehemals heidnischen Totenbrauch zu verchristlichen: den Ab-
schluf der Trauerfeier am 40. Tag nach dem Hinscheiden. Dazu heifit es:
,Die Afrikaner haben die Sitte, am 40. Tag nach dem Hinscheiden eines
Angehérigen eine besondere Trauerfeier abzuhalten. In der Kirche ist es
Brauch, den 80. Tag nach dem Hinscheiden mit einer besonderen Feier
zu begehen und dabei ein heiliges Opfer darzubringen, nimlich die Toten-

15 So kam ein islamitischer Lehrer zum Pater mit der Bitte, er mége ihm sein
verstorbenes Kind beerdigen. Auf die erstaunte Frage des Paters antwortete er:
,Baba, ich habe gesehen, wie du vor einigen Tagen die Frau deines Katechisten
beerdigt hast. So etwas Feierliches habe ich mein Lebtag noch nicht gesehen.
Bitte komm doch und begrabe mein Kind!“ (Mission Nanyamba, September 1962)
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messe. Die Kirche hat nichts dagegen einzuwenden, wenn die Afrikaner
am 40. Tag eine solche Trauerfeier abhalten, aber sie sollen sie mit dem
Opfer der hl. Messe begehen. Daran soll, wenn maglich, die ganze Ver-
wandtschaft teilnehmen.“

Christen, die ein Mahl abhalten wollen, weil die erste Trauerzeit zu
Ende geht, konnen auch das. Aber sie diirfen keine Ahnenopfer dar-
bringen; denn das Opfer des Erlosers hat alle anderen Opfer aufler
Kraft gesetzt.

Diese Trauerfeier sollen die Hinterbliebenen mit folgendem Gebet
eroffnen:

»Herr Jesus Christus, du hast am Grabe deines Freundes Lazarus Trinen
vergossen. Auch wir sind durch den Tod unseres Verwandten (Vater, Mutter,
Bruder ...) von schwerem Leid getroffen worden. Du, unser Erl6ser, hast Lazarus
von den Toten erweckt. Du wirst auch unseren Liebling (Mpenzi) am jiingsten
Tage auferwedken. Darum sind wir getrostet.

Und heute, am 40. Tag seines Hinscheidens, halten wir cine Totenfeier und
beginnen ein neues Leben; denn Du willst, dafl wir weiterfahren, unsere Pflicht
zu erfiillen und Dein Werk zu vollbringen.

Wir bitten Dich, Herr, schenke jenem, der uns verlassen hat, die ewige Ruhe.
Uns aber gib die Kraft, Dir zu gefallen, bis zum Tage unseres Hinscheidens,
und lafl uns dereinst einander wiedersehen in Deinem Lichte ohne Ende.”

Ganz in diese Richtung weist schliefilich auch die Bemerkung zum
heidnischen Totenopfer:

»Seit alters her waren es die Afrikaner gewohnt, fiir ihre Toten Opfer darzu-
bringen. Sie opferten vor allem Bier, Speise und Tiere. Wir Christen bringen
Gott das heilige Opfer unseres Erlosers dar fiir unsere Verstorbenen. Darum
bestellen wir eine Requiem-Messe. Die ganze Verwandtschaft und alle, die zur
Totenklage kommen, nehmen an diesem Opfer teil, und beteiligen sich, wenn
moglich, auch am Opfermahl, namlich der heiligen Kommunion® (530 f.).

Solche Vorschlige sind sicherlich eher geeignet, das tiefverwurzelte
Heidentum innerlich zu uberwinden, als alle noch so strengen Verbote.
Uberdies besteht keinerlei Grund, die so tief menschliche Sorge fiir die
Verstorbenen den Afrikanern einfach zu verbieten. Es ist viel besser,
ihnen den Weg zu zeigen zu einer christlichen Erfiillung.

8. Die Sorge um die Nahrung

Auch Wachstum und Gedeihen in Feld und Flur ist fiir den Glauben
der Afrikaner ganz eng verkniipft mit dem Wirken tiberirdischer Machte.
Der Schopfer bzw. mit seiner Erlaubnis die Mahoka (Geister der Ver-
storbenen) geben oder versagen die Friichte des Feldes und bringen somit
Reichtum und Uberflufl oder Hunger und Not. Darum ist wie Geburt und
Tod auch Saat und Ernte mit vielen heidnischen Riten umgeben.

Auch hier gilt wieder die Frage: Soll man ausrotten und vernichten
oder auf Vorhandenem aufbauen und verchristlichen? Das Gebetbuch von
Ndanda wihlt den zweiten Weg. Am Anfang steht eine grofle Segensfeier
iber das Saatgut zur Zeit der Aussaat, etwa Mitte Dezember. Die Leute
sollen ihr Saatgut und ihr Ackergerat zur Weihefeier bringen. Im An-
schlufl an das Evangelium hélt der Priester eine kurze Predigt tiber Sinn
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und Bedeutung dieser Feier. Dann singt man die Allerheiligenlitanei.
Die anschlieRende Weihwasserweihe mit ihren gehaltvollen Gebeten soll
den Leuten mit aller Deutlichkeit die Segensmacht der Kirche vor Augen
filhren. Dann folgt aus dem Rituale Romanum (natiirlich in der Landes-
sprache) die Benedictio Seminum et Segetum und desgleichen die Segnung
der Ackergerite.

Die folgende Anweisung hat wieder das Ziel, das Tun der Kirche im
Alltag fruchtbar zu machen und dadurch altheidnische Sitten zu iiber-
winden. Wie némlich frither der heidnische Grofle vor der Aussaat die
Felder seiner Sippe umschritt, mit Wasser besprengte und seine Medi-
zinen vergrub, so soll jetzt der christliche Familienvater Weihwasser
mit nach Hause nehmen und zur Zeit der Aussaat damit das Saatgut
besprengen. Am Tag der Saatbeginn soll er sodann seine Leute auf dem
Felde versammeln und folgendermafien beten:

,Unser grofier Erndhrer, wir bitten dich, segne das Werk unserer Aussaat.
Wir beniitzen Samen, der von der Kirche in deinem Namen gesegnet wurde.
Daneben beniitzen wir keine anderen Medizinen, denn wir vertrauen auf deinen
Segen, der du Macht hast und unser guter Vater bist. Im Namen des Vaters
und des Sohnes und des heiligen Geistes.“ A. Amen (472 f.).

Ist die Saat aufgegangen, etwa Mitte Februar, dann findet die Flur-
prozession statt mit feierlicher Feldsegnung; wiederum schliefit sich die
Mahnung an die Hausviiter an, das geweihte Wasser auf ihre Felder zu
bringen und eigens dafiir bestimmte Gebete zu sprechen.

Den Abschluf dieser Segensreihe bildet der feierliche Dankgottesdienst
am Erntedanktag. Die Leute sollen etwas von ihren neugeernteten
Friichten vor den Altar legen. Dort wird nach einer Ansprache des
Priesters feierlich Gott fiir die neue Ernte gedankt und ein spezieller
Segen iiber die Friichte gesprochen. Die so geweihten Friichte verbleiben
zum Teil der Kirche und dienen als Opfergaben zur Speisung der Armen.

Nochmals ist ein Speisesegen angefiigt, und zwar fiir Ostern. Nach
altchristlichem Brauch sollen die Christen Mehl, Brot, Eier, Salz und Ul
in die Kirche bringen und mit diesen gesegneten Speisen zu Hause ein
Freudenmahl halten, das vom Hausvater mit einem feierlichen Preisgebet
eingeleitet werde (497—500).

Wenn diese Feiern gut vorbereitet und wiirdig gestaltet werden, dann
kann damit Entscheidendes fiir die Durchchristlichung Afrikas erreicht
werden. Denn nicht umsonst wird der Hausvater angeleitet zu beten:
. Wir beniitzen keine anderen ,Medizinen‘, denn wir vertrauen auf deinen
Segen.“ Hier wird bewufit eine Gegenkraft geboten gegen die Unzahl
von Zaubermitteln und magisch-heidnischen Briuche, die wie jeder
Missionar weif, auch bei den sogenannten guten Christen nur noch zu
sehr in Ubung sind.

4. Schutz gegen lebensfeindliche Mdchte

Ein anderes Merkmal afrikanischer Lebenseinstellung ist die Furcht,
das stindige Sich-bedroht-Fiithlen. Aus dieser Angst vor bésen Menschen,
vor Gift, vor der Rache der Verstorbenen und der bésen Geister nimmt
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der Afrikaner seine Zuflucht zu Amuletten und Zauberspriichen, zu
Medizinmadnnern und Geisterbeschworern.

Warum sollen wir Christen nicht auch dafiir eine christliche Erfiillung
bieten? Wozu hat uns die Kirche Weihwasser, Kreuz, Medaillen und
ihre vielen Segnungen bereitgestellt? Ganz bewufit steht darum im
Gebetbuch von Ndanda der grofle Weihwassersegen mit seinen kraft-
vollen Gebeten und Exorzismen. Die Christen sollen wissen, dafl Christus
die Macht Satans gebrochen hat. Sie sollen sich bewufit dem Schutze
Christi anvertrauen und diesen Glauben durch duflere Zeichen bekriftigen.
Sie sollen das Weihwasser heim in ihre Hiitten bringen und dort tiglich
beniitzen. Besonders am Abend vor dem Schlafengehen soll der Haus-
vater seine ganze Familie damit segnen. Auch das Haus, die Felder und
andere Dinge sollen auf solche Weise gesegnet werden. Ebenso soll das
Kreuz als Zeichen des Sieges Christi iiber den Satan einen Ehrenplatz
im Hause erhalten.

Dem Gedanken, dafl Gott herrscht und uns im tiglichen Leben behiitet,
dient auch die im Chuo cha Sala aufgenommene Weihe von Neubauten
und Schulen, vor allem aber der Hiusersegen am FEpiphaniefest. An
diesem Tage sollen die Leute Kreide und Weihrauch mit in das Gottes-
haus bringen, damit sie der Priester segne. Nach dem Gottesdienst sollen
die einzelnen Familienviter ihre Familien und ihre Hiuser in einer
feierlichen Segensandacht dem Schutze Gottes unterstellen. Unter Gebet
sollen sie das Haus berduchern. mit Weihwasser besprengen. und die
Tiire mit C ¥ M ¥ B (Christus Mansionem Benedicat) tiberschreiben. Das
Schlufigebet dieser Segnung bringt das Anliegen deutlich zum Ausdruck:

.Lasset uns beten: Du Grofler aller Grofien, gib uns deinen Segen und den
Schutz. den wir in unserem Hause brauchen. Halte ferne alle Feinde des Leibes
und der Seele. Sie sollen keinen Zutritt haben zu diesem Haus noch uns, die wir
darin wohnen. schaden. Unser lieber Vater, du liebst uns mehr als wir uns
selber lieben, wir glauben mit ganzem Herzen an deinen Schutz. Wir bitten
dich sehr, behiite auch unsere Seele. damit wir nicht in schwere Siinde fallen
und deinen Segen verscherzen. Durch Christus unseren Herrn. Amen!”

So wird das ganze Leben der afrikanischen Christen unter den beson-
deren Schutz Gottes gestellt und mit neuem christlichem Brauchtum durch-
woben. Freilich, um all diese Anregungen fruchtbar zu machen, ist es
notwendig, die Leute zu deren Verstindnis hinzufithren. Man mufl ithnen
die einzelnen Zeremonien erkliren und sie zur Befolgung ermahnen.
Aber diese Mithe wird sich sicher reichlich lohnen, denn allein auf diese
Weise ist es mdglich, so tief verwurzeltes Heidentum in unseren afrika-
nischen Christen zu iiberwinden und zugleich zu verhiiten, dafl sie in
flachen Materialismus und reine Diesseitigkeit abgleiten.

V. NEUBELEBUNG DER CHRISTLICHEN HAUSGEMEINDE

Noch auf einen Vorzug des Ndandagebetbuches mufl hingewiesen
werden, der fiir die Verwurzelung christlichen Lebens in Afrika bedeut-
sam werden kann: die Belebung der christlichen Hausgemeinde. Immer
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wieder finden sich Hinweise und Anleitungen zu christlichen Familien-
feiern. Schon der Psalmengesang im Morgen- und Abendgebet drangt
zur gemeinsamen Familienfeier. Beim Abendgebet, das der Komplet
nachgebildet ist, wird das Familienoberhaupt ausdriicklich aufgefordert,
zum Abschlufl die ganze Familie mit Weihwasser zu besprengen und zu
segnen. Als Familienoberhaupt leitet der Vater auch die Haussegnung
an Epiphanie und die Samen- und Feldersegnung zu Beginn der Aussaat.
Im Anschluf an die feierliche Segnung der Kinder im Gotteshaus werden
dic Familienoberhiupter ausdriicklich auf ihre religise Wirde und
Aufgabe hingewiesen: ,In den Heiligen Bichern lesen wir: ,Der Segen
des Vaters baut den Séhnen Hauser' (Sir 8,11). Das Familienoberhaupt
ist in seinem Hause Stellvertreter des himmlischen Vaters. Darum ist es
seine Aufgabe, Segen zu spenden in seinem Hause. Vor allem segne
er die Kinder . . .“ (468). Als ,Familienpriester” tritt der Vater noch in
Erscheinung bei der Feier am Heiligen Abend und bei der osterlichen
Agape.

Dieses Brauchtum kniipft nicht nur an die heidnische bzw. islamitische
Vergangenheit unserer afrikanischen Christen an, in der ja der Mzee
der Familie weithin Triiger des religiésen Lebens war, das Gebet leitete
und selbst Opfer darbrachte, sondern macht vor allem ein altes, urchrist-
liches Erbe wieder lebendig. Oft lesen wir im Neuen Testament von
den ,christlichen Hauskirchen®.

In neuerer Zeit hat sich diese Form religioser Gemeinschaft in der
Ostasienmission gut bewihrt . Solche hausliche Frommigkeit fordert
echt christliches Selbstbewufitsein und ebenso das Gefiihl religioser Zu-
sammengehorigkeit und Verantwortung fiireinander und bildet somit ein
Grundelement fiir die Bildung gesunder christlicher Gemeinden.

Zusammenfassend kénnen wir sagen: Das Gebet- und Gesangbuch von
Ndanda ist wirklich ein mutiger Schritt nach vorn und eine wesentliche
Bereicherung der ostafrikanischen Kirche. Freilich, nicht alles daran ist
vollkommen. Vor allem im Liedgut ist das afrikanische Element noch zu
wenig vertreten. Auch fiir manche Andachten kénnte man sich mehr
typisch afrikanische Ziige denken. Ebensc fiir Sakramentenspendung und
MeRfeier. Aber das sind Forderungen, die nach langem Lernen und
Versuchen nur die ,afrikanische Kirche' selbst erfiillen kann. Fir die
Gegenwart mufl man den Herausgebern dankbar sein fiir das, was sie
geleistet haben. Diese Anerkennung sollte sich nicht zuletzt darin zeigen,
daf man auf ihre Bitte nach aufbauender Kritik eingeht und Anregungen
zur weiteren Vollendung und Verbesserung in der zweiten Auflage gibt.

So kénnte ein Werk entstehen, das wohl geeignet ist, der ganzen
Kirche Ost-Afrikas als Grundlage fiir das Beten und Singen ihrer Glau-
bigen zu dienen.

10 A Harner, Hauskirchen in der Mandschurei: ZMR 43 (1959) 134—187
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DIE AUSBILDUNG DER DEUTSCHEN MISSIONSSCHWESTERN *
Forderung und Verwirklichung

von Klaus Schmeing

I. Die FORDERUNGEN DER PAPSTE

Klar und eindeutig fordern die Pipste in ihren Missionsenzykliken fir
das Missionspersonal eine griindliche geistliche Formung und eine der
spateren Aufgabe entsprechende fachliche, theologische und spezifisch
missionarische Ausbildung . Beziehen sich diese, die Ausbildung betreffen-
den Aussagen der Pipste, wie aus dem Zusammenhang zu ersehen ist,
auch in erster Linie auf die Priestermissionare, so darf man diese Forde-
rungen doch wohl auch auf die Missionsschwestern ausdehnen,
da Papst Pius XII. mit Nachdruck schrieb, ,dafl alles, was er iiber die
Heranbildung der Priestermissionare gesagt habe, wiederholt zu werden
verdiene fur alle jene, die an der gediegenen Formung des stillen und
arbeitsamen Heeres wirken, das aus den Mitgliedern der Ordensfrauen
besteht, deren fromme Arbeitsamkeit eine unmiflbare Stiitze bei der
Durchfihrung des Missionswerkes bedeutet” (AAS 1940, 257)2 Dariiber
hinaus aber haben die Pépste Pius XII. und Johannes XXIIIL in
Reden und Schreiben immer wieder ihre Wiinsche und Forderungen an
die Ordensfrauen herangetragen? und zwar:

1. Die Forderung nach einer zeit- und umweltoffenen,
missionarischen Haltung

In erster Linie wird damit das Verlangen nach einer Anpassung des
gesamten Lebensstiles der Frauenorden und -genossenschaften an unser
heutiges, modernes Lebensgefithl ausgesprochen. Es braucht hier nicht
gesagt zu werden, ,dafl diese Anpassung sich nicht auf das Wesen des
Ordenslebens bezieht, das einen unwandelbaren Kern enthalt, welcher
der Weihe an Gott innewohnt. Sie bezieht sich auf die Richtigstellungen

* Vgl. ZMR 48 (1964) 11—26

1 Benepikr XV., Maximum illud, in J. Glazik, Pdpstliche Rundschreiben
iiber die Missionen von Leo XIII. bis Johannes XXIII., Ausgabe C (Miinster-
schwarzach 1961) 17—19

Pius XI., Rerum Ecclesiae: ebd., 24

Prus XII., Evangelii praecones: ebd., 41 {.

Pius XII., Fidei Donum: ebd., 59

Jonannes XXIII., Princeps Pastorum: ebd., 73 f.

2 Zitiert nach E. Loffeld, Ausbildung und Aufgabe der Missionsschwestern
in moderner Sicht: Collectanea (Aachen 1955) 4690

3 Wenn diese Reden und Schreiben auch in erster Linie an in Europa titige
Ordensfrauen gerichtet sind, so lassen sie sich doch in gleichem Mafle auf die
Missionsschwestern beziehen.
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und konkreten Ausdrucksweisen, welche die aktuellen Notwendigkeiten
des Apostolates und des Lebens mit sich bringen“?. So fordert Papst
Pius XII. die Oberinnen auf, Elemente, die lediglich periphere Bedeu-
tung haben und die nur aus inzwischen grundlegend umgestalteten ge-
schichtlichen Zeitverhiltnissen verstanden werden konnen, aufzugeben
oder der heutigen Zeit anzupassen®. An die Teilnehmerinnen am Inter-
nationalen Kongrefl der Erzieherinnen der weiblichen Jugend 1951 richtet
Papst Pius XII. die Frage: ,Das religiose Leben, die Haltung, die
Keuschheit, eure heiligen Regeln und Konstitutionen — hemmen oder
verunmoglichen sie euch in der Bildung und Erziehung der heutigen Ju-
gend?“ ¢ Die Antwort des Papstes auf diese seine Frage lautet: ,Es ist
moglich, dafl gewisse Einzelheiten und Vorschriften der heiligen Regel,
sofern sie nicht blofe Auslegungen der heiligen Regel sind, ferner ge-
wisse veralterte Gewohnheiten die moderne Erziehungsarbeit hemmen
und daher den Zeitumstinden angepafit werden miissen. In diesen Fra-
gen mogen daher die hoheren Obern und das Generalkapitel mit Scharf-
blick, Klugheit und Mut die notigen Anderungen treffen... Ihr wollt
Christus und der Kirche dienen, wie es die heutige Welt verlangt. Es ware
daher unklug, sich auf Gebriuche und Formen zu versteifen, die diesen
Dienst hemmen oder gar verunmoglichen®?.

In diesen Forderungen nach einer Anpassung an die heutige Zeit ist
die in den letzten Jahren immer stirker werdende Tendenz der Papste
zu beobachten, die Ordensfrauen auf den apostolischen Charakter ihrer
Berufung hinzuweisen® und von ihnen eine entsprechende Haltung und
Titigkeit zu fordern®. So heifit es etwa in einem Dekret der Romischen
Synode, das von Papst Johannes XXIIL veroffentlicht wurde: ,Fir
die weiblichen Gemeinschaften (der Katholischen Aktion) wird man sich

4 L.-]. Suenens, Krise und Erneuerung der Frauenorden (Salzburg 1962) 114

5 Vgl. Apostolische Konstitution Sponsa Ghristi vom 21. 11. 1950 iiber die Forde-
rung der Frauenorden mit Klausur: J. ZUrcHER, Pipstliche Dokumente zur Or-
densreform (Einsiedeln-Ziirich-Kéln 1954) 85 f.

8 Prus XII., in ZURCHER, a.a.0., 114

7 Ebd., 115; vgl. noch: Prus XII., Ansprache an den Internationalen Ordens-
kongref vom 8. 12. 1950: Utz-Groner, Aufbau und Entfaltung des gesellschaft-
lichen Lebens, Soziale Summe Pius’ XII, Bd. II (Freiburg/Schweiz 1954) 1568 f.
Prs XII, Ansprache an die Ordensoberinnen anliflich des Internationalen
Ordenskongresses zu Rom am 15. 9. 1952: ZURCHER, a.a. 0., 1221,

Pius XII., Ansprache an italienische Krankenschwestern verschiedener Orden
vom 24. 4. 1957: Urz-GronEr, a.a. 0. Bd. III (Freiburg/Schweiz 1960) 3610 f.

8 Apostolische Konstitution Sponsa Christi vom 21. 11. 1950: ZURrcHER, a.a. 0,
90 f.

® Pius XII., Ansprache an die Schwestern U.L.F. von der Himmelfahrt, am
19. 5. 1946: ebd. 33

Pius XII., Ansprache an die Ordensfrauen, die in der Katholischen Aktion mit-
arbeiten, am 3. 1. 1958: SuEeNENs, 106

Brief von Kardinal CicocNani im Namen Papst Johannes’ XXIIL an die
Ordensfrauen: ebd., 111
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mit Nutzen an die Ordensfrauen wenden, damit sie die Aufgabe des
Priesters, dem die Klugheit manche Grenzen auferlegt, erginzen und
vollenden. Die Oberinnen sollen dariiber wachen, dafl die Ordensfrauen
fiir diese Art des Apostolates entsprechend ausgebildet sind* .

Sprechen diese Aufrufe auch nicht direkt von der Ausbildung der
Ordensfrauen, so wird diese doch in starkem Mafle davon betroffen. Es
wird von den Ordensfrauen eine Geisteshaltung verlangt, die, getragen
von einem lebendigen Glauben und einer tiefen Liebe zu Gott, auf die
Menschen gerichtet ist, um ihnen das Geheimnis ihrer Liebe weiterzu-
geben und so am Heil der Welt mitzuwirken''. Zur Heranbildung einer
solchen missionarischen Geisteshaltung sollten die Noviziate und Aus-
bildungskloster der Missionsgenossenschaften fahig sein.

9. Die Forderung nach einer griindlichen fachlichen Ausbildung

In einer Reihe von Ansprachen und Schreiben haben Papst Pius XII
und Johannes XXIII. diesen Punkt aufgegriffen’®. Diese Forderung
triagt Papst Pius XII. in dem Abschnitt seiner Missionsenzyklika Evangelit
Praecones, den er dem Gesundheitsdienst in den Missionen widmet, an
die Missionsschwestern heran: ,,Jedoch miissen die Ordensménner und
Ordensfrauen, die sich zu diesem fruchtbaren Wirken berufen fihlen, sich
schon vor der Ausreise die geistige und sittliche Bildung aneignen, die
heute fiir diese Dinge unerlafilich sind. Wir wissen, dafl es nicht ap
Ordensfrauen fehlt, die bereits im Besitz von beruflichen Staatsdiplomen
ihre Studien tber furchtbare Krankheiten wie den Aussatz noch fort-
gesetzt und Medikamente zu deren erfolgreichen Behandlung gefunden
haben; ihnen gebiihrt wohlverdientes Lob® 2.

Im Grunde sind diese Forderungen nur eine Konkretisierung des Ver-
langens nach einer der modernen Zeit angepafiten Haltung und einem
entsprechenden Tun, denn nur die fachlich qualifizierte Ordensfrau kann
in unserer heutigen Gesellschaft den ihr zukommenden Platz behaupten
und so ihre Aufgabe an der Welt erfiillen. Daf8 die Pipste gerade diesen
Punkt so hiufig herausgreifen, zeigt, dafl hier noch viele Liicken zu schlie-
fen sind.

8. Die Forderung nach einer spezifisch missionarischen Ausbildung

Auch diese Forderung ergibt sich eigentlich aus der ersten: Eine Mis-
sionsschwester kann nur missionarische Geisteshaltung besitzen, wenn sie

10 Zitiert nach Suenens, a.a. 0., 108; vgl. auch ebd., 140f.

i Vgl. ebd., 75—78

12 Vgl, Prus XIIL., Ansprache vom 18, 9. 1951: ZURrcHER, a.a.0., 115 i

Pius XII., Ansprache vom 15. 9. 1952: ebd., 124

Prus XII., Ansprache vom 24. 4, 1957: Urz-GroNer, a.a. 0., Bd. III, 3610
Jouannes XXIIL, Brief an die Ordensfrauen der Welt vom 2. 7. 1962: L. J.
SUENENS, a.a. 0., 1433

18 Prys XII., Evangelii Praecones: Glazik, a.a. 0., 46f.
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um das Warum ihrer Arbeit weifl und das Missionswerk und die Men-
schen kennt, zu denen sie gesandt wird. Fiir die Priestermissionare
haben die Papste dieses eindeutig betont und fiir entsprechende Ausbil-
dungsinstitute Sorge getragen!!. Wenn auch eine solch eindeutige Stel-
lungnahme fiir die Missionsschwestern nicht vorliegt, so zeigt doch die
Tatsache, dafl an dem in Rom neu errichteten apostolischen Institut ,Regina
Mundi’, das der Ausbildung von Ordensoberinnen und Novizenmeister-
innen dienen soll, auch Missionswissenschaft gelehrt wird 5, wie sehr
die Papste auch fir die Missionsschwestern eine gewisse missionswissen-
schaftliche Schulung fir erforderlich halten.

II. FOLGERUNGEN AUS DEN FORDERUNGEN DER PAPSTE

1. Neue Akzentsetzung in der Formung der Missionsschwestern

Die oben als erste genannte Forderung der Pipste nach einer zeit- und
umweltoffenen, missionarischen Haltung der Missionsschwestern verlangt
nach einer Akzentverschiebung in der geistigen und geistlichen Formung.
Man wird nicht so sehr die der entsprechenden Genossenschaft spezifisch
eigene Ausformung des Lebens nach den evangelischen Raten heraus-
stellen, ja nicht einmal diese selbst®, sondern wird den Hauptwert auf
die Bildung einer wirklich katholischen Geisteshaltung legen missen.
Katholischsein aber bedeutet, sich nicht in Sondertraditionen oder Sonder-
formen zu verlieren, sondern der ganzen Fiille des Christlichen offenzu-
stehen; es heiflt, die Offenheit aller Menschen auf Christus hin zu sehen
und dankbar anzunehmen; es sagt ferner, sich bewufit zu sein, daff Chri-
stus mit seinem Sendungsbefehl uns beauftragt hat, mitzuwirken, diese
Offenheit aller Menschen in Ihm zu erfillen. In diesem Sinn kann man
sagen, wie Papst Pius XII. es in seiner Enzyklika Fidei Donum getan
hat, daff katholischer Geist und Missionsgeist ein und dasselbe sind '
Das verlangt aber von den Missionsschwestern eine solche Weite und
Offenheit, dafl sie bereit werden, von sich und ihrer Genossenschaft ab-
zusehen, sich ganz dieser Sendung zu ibergeben, auf die Menschen zuzu-
gehen und sich von allem Guten, das von den Menschen kommt, zu denen
sie gesandt sind, beschenken zu lassen. Daraus ergibt sich wie von selbst
der von den Missionsschwestern geforderte dreifache Durchbruch, wie
E. Loffeld es nennt, und zwar aus der eigenen Klosterumwelt, der

14 Benepikr XV., Maximum illud: ebd., 18
Prus XII., Evangelii Praecones: ebd., 38
Vgl. Jouannes XXIIIL., Princeps Pastorum: ebd. 74

15 Pontificium Institutum REcina Munpr: Disciplinarum Programma, 7

8 Die evangelischen Rite: Armut, Keuschheit und Gehorsam sind ja nicht Selbst-
zweck und werden durch die Geliibde auch nicht zu Zielen des Ordenslebens
erhoben, sondern sie sind Mittel, um verfiigbar zu sein; vgl. SUENENS, a.a. 0., 136

Y In'Glazik, a2 0. 61
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kirchlichen Umwelt und aus dem nationalen und kulturellen Milieu .
In concreto heifdt das, dafl jede Missionsschwester vor ihrer Aussendung
geistig und geistlich so geformt sein sollte, dall sie bereit ist, sich von
der Heimat, ihrem Leben und Denken, loszuschidlen und hineinzuwachsen
in eine Heimat, die nicht die ihre ist, und schliefilich mitzuarbeiten an
der Anpassung des in Europa geformten Lebensstils der Ordensfrauen
und an einer andersartigen Gestaltwerdung des Christentums im Mis-
sionsvolk.

»Diese offene Geisteshaltung verlangt die Kirche von allen ihren Hel-
fern und Helferinnen. lhre Missionstatigkeit selbst ist ja nichts anderes
als ein (jahrhundertelang gehemmter) Durchbruch zu Millionenvoélkern
und ihren Kulturen. ..

Dieser Durchbruch basiert unmittelbar auf der Katholizitat der Kirche.
Er ist die Katholizitdt in Aktion: ,Ich glaube an die katholische Kirche;
an ihre innere Eigenschaft, ihren inneren Drang, sich unter allen Violkern
fortzupflanzen; an das wunderbare Vermogen der Kirche, alle wirklichen
Werte, so bescheiden sie auch sein mogen, in ihr Sein, ihr Denken und
Handeln aufzunehmen, sie dadurch zu veredeln und in die ubernatiirliche
Sphare hinaufzuheben.” Es handelt sich hier um eine fortgesetzte Einver-
leibung, die nichts anderes als die fortgesetzte Menschwerdung des Gott-
lichen Wortes ist. Sie ist hingerichtet auf das, um dessentwillen Gott
Mensch wurde. ,Das Wort ist Fleisch geworden': So wichst Christi My-
stischer Leib durch Aufnahme von Vélkern. ,Und hat unter uns gewohnt':
So wohnt die Kirche unter den Volkern, ist sie dort zuhause, durch
Integration aller kulturellen Werte, durch ,Inkarnation’, Fleischwerdung.

Das ist die Katholizitit der Kirche, die in ihren einzelnen Gliedern
zu einer Tugend wird: zum lebensvollen Niederschlag dessen, was im
ganzen Leibe lebt” *°,

2. Die praktische Schulung

Diese neue Akzentsetzung in der geistigen und geistlichen Formung mufd
sich in der gesamten Ausbildung der Missionsschwestern auswirken.

a) religios-aszetische Ausbildung — Diese mufl zu einer
sorgfaltig angepafiten, theologisch fundierten und missionarisch ausge-
richteten Geistesformung werden und dem geistlichen Leben neue Impulse
geben. Man muf} von der vielfach summierenden Frommigkeit unzahliger
Gebete, Ubungen und Briauche den Weg wieder zuriickfinden zu den
Quellen des geistlichen Lebens: zur Hl. Schrift und zur Liturgie. Aus
diesen Quellen heraus mufl die junge Schwester zu einer fruchtbaren Be-
gegnung mit dem lebendigen Gott gefihrt werden. ,Viele Tachter®,
schreibt Jos. Ziircher, ,sehnen sich nach einem lebendigen Gottesbild.
Sie wehren sich gegen jene Frommigkeitsformen, die dieses Gottesbild

18 LorreLp, Ausbildung und Aufgabe der Missionsschwestern in moderner Sicht:
Collectanea (Aachen 1955) 4691—4700
1 Ebd., 4699 f.
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verniedlichen. Sie wollen keine Spiegel, durch die die Wahrheit nur ver-
zerrt wiedergegeben wird. Sie haben ein Gespiir fiir das Echte und Wert-
hafte. Die Autoritdt der Lehrerinnen und Oberinnen vermag die mangel-
hafte Diirftigkeit ihrer Unterweisungen und Forderungen nicht zu er-
setzen; die Tochter beurteilen den Inhalt des Dargebotenen® 2,

Man wird Unterricht und Ubungen des Noviziates entsprechend anders
gestalten miissen und wird auch die Gesamtzeit der religids-aszetischen
Ausbildung verlingern miissen. Daff man sich in vielen deutschen Mis-
sionsgenossenschaften diesen Problemen stellt, zeigt die dort vorgenom-
mene Verlingerung des kanonisch vorgeschriebenen Noviziatsjahres um
cin halbes oder ein ganzes Jahr. Es ist allerdings die Frage, ob diese
Verlangerung geniigt. Es diirfte heute wohl eine Ausweitung anderer
Art notwendig sein, etwa in der Art eines groflen Juvenates oder eines
zweiten Noviziates®'. Nach der grundlegenden Einfithrung im Noviziat
sollte man wihrend eines lingeren Zeitraumes (etwa 3—5 Jahre) die
Schwestern immer wieder fiir eine gewisse Zeit (etwa jihrlich 1—2
Monate) aus der fachlichen Ausbildung bzw. der beruflichen Tatigkeit
zur weiteren Vervollkommnung der religiésen und spirituellen Bildung
herausziehen. Die geistliche Bildung, die nach Méglichkeit auch in den
ersten Jahren des Missionseinsatzes in dieser Form fortgesetzt werden
sollte, wiirde so den Rahmen fiir die gesamte Ausbildung abgeben. Da-
durch wire auflerdem der Vorteil gegeben, dafl sie durch den engen
Kontakt mit der fachlichen Ausbildung bzw. praktischen Titigkeit nicht
so leicht weltfremd und unrealistisch werden und es zu einer harmonischen
Verbindung zwischen Ordensleben und Berufsleben kommen kénnte.
Theologische Fernkurse fiir Ordensfrauen, wie der 1963 in Deutschland
begonnene, sind zwar gute Uberbriickungshilfen, aber keine Dauerlosung,
da naturgemif ein viel zu kleiner Teil der Schwestern angesprochen wird,
und zum anderen die Verbindung zum Ganzen der Formung und Aus-
bildung nicht organisch genug ist.

Fiir eine geistliche Bildung dieser Art benétigen die Genossenschaften
theologisch geniigend vorgebildete Erzieherinnen. Das heifit, dafl jede
Missionsgenossenschaft Schwestern benétigt, die ein theologisches Studium
mit entsprechenden Abschlulexamen absolviert haben. Es wire auch zu
tiberlegen, ob eine solche weiterfithrende religidse Bildung, vor allem in
der Mission, in gemeinsamen Zentren erfolgen konnte, da kleinere Ge-
nossenschaften nie geniigend qualifizierte Erzieherinnen zur Verfiigung
haben diirften 2.

Bei allem aber wird es notwendig sein, daB diese religids-aszetische
Ausbildung mit missionarischer Dynamik gefiillt wird und zu aposto-
lischem Tatigsein fithrt. Kardinal Suenens schreibt: ,Die spirituelle
Ausbildung wire gefihrlich unvollstindig, wenn sie nicht Hand in Hand

0 Zurcuer, Schwesternf#hrung (Einsiedeln-Ziirich-Koln 1952) 282f.
* Vgl. Supwens, a.a. 0., 136; 149f. und ZircuER, 2. a. 0., 307f{.
* Vgl. Suenens, a.a. 0., 185
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ginge mit einer fortschreitenden theoretischen und praktischen Ausbildung
zum Apostolat® .

Man wird deshalb in der religiosen Unterweisung darauf hinweisen
miissen, wie man im Missionsland die Glaubenswahrheiten weiterver-
mitteln kann. Dariiberhinaus sollten die Schwestern mit verschiedenen
Bewegungen und Organisationen des katholischen Apostolates bekannt
gemacht werden®. ,Welche Ernte hatte man erwarten kénnen, wenn jede
Missionsschwester — als sie sich einschiffte — gewuf}t hétte, wie man das
Laienapostolat hervorruft und organisiert* *. Eine regelrechte Methodik
des Apostolates und vor allem die praktische Einfilhrung in die Aposto-
latsmethoden des entsprechenden Missionsgebietes diirften wohl erst im
Missionsland selbst angebracht sein. Aber auch im Heimatland konnte
man unter den jungen Schwestern Gruppen bilden, die apostolisch tatig
wiirden, da so durch die praktische Arbeit die Erzichung zu umweltoffener,
missionarischer Haltung erganzt wiirde®. Dazu bedarf es aber erst einer
Offnung der oft von der Umwelt allzu sehr abgeschlossenen Noviziate,
etwa durch cine entsprechende Teilnahme am kirchlichen Leben der
Pfarrei, in der das Noviziatskloster liegt, wie es z. B. die Schwestern
der chinesischen Genossenschaft der Sister-Catechists of Our Lady in ihrer
Noviziatsausbildung getan haben?’.

b) fachliche Ausbildung — Die Verschiedenheit der Aufgaben-
bereiche und der Neigungen, Anlagen und Bildungsfahigkeiten der jungen
Schwestern gibt den Genossenschaften zahlreiche und manchmal fiir sie
fast uniiberwindbar scheinende Probleme auf. Diesen beiden Seiten kon-
nen die Genossenschaften nur gerecht werden und eine den pépstlichen
Forderungen entsprechende fachliche Ausbildung vermitteln, wenn sie
moglichst eng zusammenarbeiten — etwa durch Ausbildungszentren —
und auch — vor allem fiir akademische Berufe — die staatlichen Aus-
bildungsstitten in stirkerem Umfang in Anspruch nehmen. Es liefle sich
so ermoglichen, dafi Schwestern, wie die Pépste es fordern, in den ver-
schiedensten Berufen ausgebildet wiirden, ohne dafl zuviele Schwestern
fiir die Ausbildung in Anspruch genommen wiirden. Auch die damit so
notwendig verbundene entsprechende Allgemeinbildung und spétere fach-
liche Weiterbildung wird nur durch eine enge Zusammenarbeit ermog-
licht werden. Aber selbst in der fachlichen Ausbildung kommt es auf eine
missionarische Ausrichtung an. Die jungen Schwestern miissen sehen und
empfinden, daf ihre fachliche Arbeit in der missionarischen Dimension
steht.

c) spezifisch missionarische Ausbildung — Aufgabe
und Gegenstand — Da man sich hier in gewisser Weise auf ,Neu-

23 Ebd., 140

24 Ebd., 142

25 Ebd., 110

26 Vgl. ebd., 158 1.

27 Sr. MARCELLINE, Sister-Catechists of our Lady: CMB 1950, 250
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land® begibt, dringt sich die Frage auf: Was will die spezifisch missio-
narische Ausbildung den Missionsschwestern sein?

Spezifisch ,missionarische Schulung besagt, die Schwestern fiir eine
wirkliche Missionsarbeit, nicht nur fir Spitaltitigkeit oder Schularbeiten
in den Missionen, vorzubereiten. Sie soll ihnen nicht neues Kénnen und
vielfaches Wissen vermitteln, sondern in erster Linie den Geist vor-
bereiten und aufnahmefihig machen fiir die neue Welt mit ihren Men-
schen und ihrer Kultur, denen sie sich widmen soll. Sie soll sie befihigen,
ihre Arbeiten und Miihen im Rahmen der gesamten Missionsarbeit zu
sehen, zu wiirdigen und auch entsprechend ein- und unterzuordnen. Sie
soll die Schwestern aber auch in den Stand setzen, diese Arbeiten auf
den verschiedensten Gebieten den Verhiltnissen und geistigen Strémun-
gen anzupassen. Sie soll dadurch gleichsam mit einer ganz feinen Witte-
rung ausgestattet werden fiir all das, was bei jenem Volk schicklich und
passend und was verletzend und abstoflend wirken kénnte. Kurz und
gut, die missionarische Schulung soll die Schwestern zu wahren Missio-
naren machen, die tberall auf allen Posten und bei allen Arbeiten missio-
narisch beten, denken und handeln® 2,

Das aber bedeutet, dafl die spezifisch missionarische Schulung das Den-
ken der Missionsschwester in dreierlei Bereichen erweitern soll: ., Zunichst
einmal mufl das Denken einer Missionsschwester vertieft werden durch
eine Einfithrung in die volle geoffenbarte Wirklichkeit der Missions-
funktion, ausgehend von Christus und seiner Kirche und einmiindend in
eine gesunde Missionsspiritualitit . . .

Zweitens mufl das Denken der Missionsschwestern in den raumlichen
Bereich hin erweitert werden, und zwar durch innige Berithrung mit
den Zeitfragen der Missionen, auch hinsichtlich der Zusammenhiinge mit
politischen und sozialen Problemen . ..

Drittens muf das Denken der Schwestern in Zeit-Tiefe erweitert wer-
den. und zwar durch lebendige Berithrung mit der geschichtlichen Ent-
widdlung des Missionswerkes, besonders hinsichtlich des Anteils der
Frauenwelt an der Weltmission® *,

Mit anderen Worten kénnte man sagen: Die spezifisch missionarische
Schulung miiflte (1) missionstheologische, (2) vélker-, religions-, missions-
kundliche und (3) missionsgeschichtliche Einfiihrung und Unterweisung
sein.

Durchfiihrung der spezifisch missionarischen Aus-
bildung — Der obige kurze Abrif zeigt, daf ein EinflieBenlassen des
Missionsgedankens in die religis-aszetische Unterweisung und der eine
oder andere Missionsvortrag allein nicht geniigen kénnen und man
deshalb nie auf eine selbsténdige spezifisch-missionarische Schulung ver-

% J. Beckmann, Um die missionarische Schulung der Missionsschwestern: NZM
1954, 48

® LorreLp, a.a. 0., 4701

101



zichten kann. Wie aber 1aft sich diese bei dem Mangel an missionswissen-
schaftlich geschulten Schwestern durchfithren?

Joh. Beckmann® wie auch P. E. Loffeld?® und P. K. Miil-
ler® fordern, dafl in den Genossenschaften entsprechend ausgebildete
Fachkrifte fur diese Aufgaben bereitgestellt werden. Das bedeutet also,
dafl sich die spezifisch missionarische Schulung nach Meinung dieser
Wissenschaftler innerhalb der eigenen Genossenschaft, etwa in der
Form eines speziellen Unterrichtes, vollziehen soll. In dieser Weise haben
ja bereits, wie aus dem ersten Teil der Arbeit ersichtlich ist, einige Ge-
nossenschaften die spezifisch-missionarische Schulung aufgenommen. Diese
Form ist fiir groflere Missionsgenossenschaften durchaus wahlbar, da es
fiir sie sowieso auf die Dauer unumginglich sein wird, eine missions-
wissenschaftlich geschulte Schwester zur Verfiigung zu haben. Hiermit ist
aber das Problem fiir kleinere Missionsgenossenschaften und fir Ge-
nossenschaften mit allgemeiner Zielsetzung, die u.a. Missionen unter-
halten, nicht gelst. Aber selbst fir die grofleren Missionsgenossenschaften
diirfte sich in dieser Form auf die Dauer keine sachgerechte spezifisch
missionarische Schulung erreichen lassen. Diese bedarf wegen der grofien
Weite des Gebietes einer Reihe von Spezialkriften, fiir die keine Ge-
nossenschaft gentigend Schwestern zur Verfiigung stellen kann.

Als gute Maglichkeit, eine sachgerechte spezifisch missionarische Schu-
lung durchzufiithren, bietet sich auch hier die Bildung eines iibergenossen-
schaftlichen Zentrums an. Dieses Zentrum sollte, da es ureigenste An-
gelegenheit der Missionsgenossenschaften ist, unter der Leitung von
Ordensfrauen stehen. Durch enge Zusammenarbeit von fithrenden Mis-
sionswissenschaftlern, anderen entsprechenden Fachleuten und entspre-
chend ausgebildeten Ordensfrauen diirfte eine Form zu finden sein, die
den angehenden Missionsschwestern griindliche Kenntnisse mit auf den
Weg gibt und so ihren Missionsgeist schult, sie aber nicht mit unnétigem
Wissensstoff belastet. Welche Form hier die beste Losung darstellt, diirfte
wohl erst die Praxis zeigen.

Ein gangbarer Weg wire etwa der, von einem solchen Ausbildungs-
zentrum einen Briefkursus herauszugeben, der so gestaltet wire, dafl
er von den Schwestern in den Genossenschaften ohne zeitliche Uber-
forderung in etwa zwei Jahren erarbeitet werden konnte. Dieser konnte
eine gute Grundlage abgeben fiir einen 2—3monatigen Lehrgang, in dem
den Missionsschwestern vor der Aussendung die entsprechenden spezifisch
missionarischen Kenntnisse vermittelt werden kénnten.

Dieser Losungsversuch hitte den Vorteil, dafl die religios-aszetische,
fachliche und spezifisch missionarische Ausbildung in etwa parallel laufen
wiirde. Dadurch wiirde einmal die Gesamtausbildung zeitlich nicht un-

30 BrckMANN, a.a. 0., 53 f.
31 T.oFFELD, a.a. 0., 4702

82 K. MiiLLEr, Gedanken zum Beruf der Missionsschwester auf dem Hintergrund
der heutigen Missionslage: Referat Asmog 1955 (unv.)
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notig verlingert, zum anderen konnten die verschiedenen Unterweisungen
sich gegenseitig bereichern und dadurch fiur die Schwestern fruchtbarer
werden.

III. Die ZUSAMMENARBEIT DER (GENOSSENSCHAFTEN

In den bisherigen Ausfithrungen tauchte immer wieder die Aufforde-
rung nach einer Zusammenarbeit der missionierenden Genossenschaften
in den Ausbildungsfragen auf. Man kann dies als eines der Schliissel-
probleme iiberhaupt ansehen. Bei den heute so diffizilen Fragen und
dem immer spiirbarer werdenden Personalmangel kann nur ein inten-
sives Zusammenarbeiten zu einer den Ansprichen der Mission geniigen-
den Ausbildung fithren. P. E. Loffeld sagt: ,Es wiirde sicherlich
gesund sein, wenn besonders die Missionsschwestern (auch in der Heimat)
ihr Fenster zu Mitschwestern aus anderen Kongregationen mehr offneten;
besser gesagt, wenn sie die Tir ihrer ,Klause® hie und da fiir ihre ,Berufs-
genossen’ im Ordensstande 6ffneten. Der Kontakt unter den Kongre-
gationen wiirde in vieler Hinsicht wohltitig wirken. Der ,Winkelgeist
(hokjesgeest) ist absolut nicht mehr zeitgemafl, Alle Probleme sind all-
gemein geworden® *.

In Deutschland kennt man in Ausbildungsfragen so gut wie keine Zu-
sammenarbeit. Die einzige Art eines Zusammengehens geschieht durch
dic Asmog (Arbeitsgemeinschaft der Superiorinnen missionierender
Orden und Genossenschaften). Eine grofiere Gemeinsamkeit, die auch
ein Ausdruck der Katholizitdt wire, ist aber unumginglich.

Zwei Weisen der Zusammenarbeit bieten sich an:

1) Zusammenkiinfte und Arbeitstagungen fiir Ausbildungsfragen: Diese
konnten durch Stirkung und Intensivierung der Asmog erreicht werden *.
Thr wére es méglich, ein Gremium zu bilden, das Vorschlige erarbeitet,
gute auflergenossenschaftliche Ausbildungsmoglichkeiten erkundet und
bindende Richtlinien erldfit.

2) Ausbildungszentren®: Es fehlt im deutschen Sprachraum ein Zen-
trum fiir die Ausbildung von Ordensoberinnen und Novizenmeisterinnen,
wie es etwa das romische Institut ,Regina Mundi® darstellt. Die bisher
in Leutersdorf durchgefihrten jahrlichen Kurse fiir Novizenmeisterinnen
konnen keinen hinreichenden Ersatz fiir eine fehlende Ausbildung bilden.
Sie wiren dann aber eine gute Weiterfithrung. Doch auch fiir die gesamte
Ausbildung, fir die tiber das Noviziat hinausfihrende religids aszetische,
fachliche und vor allem fiir die spezifisch missionarische Ausbildung, sind
Ausbildungszentren nicht nur eine Bereicherung, sondern eine unumgéing-
liche Notwendigkeit. Zentren dieser Art lieRen sich gut aus solchen
Klostern entwickeln, die bisher die Aushildung auf einem bestimmten
Gebiet besonders forciert haben. Selbstverstindlich miifiten dann Schwe-

3 LorrELD, a.a. 0., 4695
8 Vgl. Suenens, a.a. 0., 162 f.
3% Vgl. ebd., 164f.
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stern anderer Genossenschaften, Patres, Briider, Weltpriester und Laien
hinzugezogen werden. Auch hier wiren Asmog oder auch der ,Katholische
Missionsrat® die Organisationen, die Leitung und Verantwortung tragen
konnten.

IV. BeispIELE

Zur Veranschaulichung sollen hier vier Versuche um eine gute Ge-
staltung der Ausbildung von Ordensfrauen dargestellt werden, wie sie
in verschiedenen Léndern durchgefithrt wurden.

1. Die Ausbildung der Maryknoll-Sisters in der Diozese Kaying (China)%

Die Spiritualitit der Maryknoll-Sisters, die in der Didzese Kaying
(China) als erste den Versuch unternahmen, den Missionsschwestern
systematisch den Aufgabenbereich des Direkt-Apostolates zu erschliefen,
erwuchs aus den Rekollektionskonferenzen ihres Bischofs Francis X. Ford.
Grundlage dieser Spiritualitidt waren die Heilige Schrift, die Glaubens-
lehre und die Liturgie. Ganz eingestellt auf die spitere praktische Tétig-
keit, sollten die Schwestern fihig gemacht werden, wenn notwendig, auf
die hl. Messe zu verzichten; die Pfarrmesse als ihre eigene Konventsmesse
zu betrachten und ihre Schwesternkonvente zu 6ffnen, damit sie Haupt-
stiitzpunkte der Frauenmission wiirden.

Nach vier groflen Forderungen richtete sich die Ausbildung: Natural
skills; intellectual requirements; psychological attitudes; missionary
virtues.

Mit natural skills sind die fiir die im Direkt-Apostolat titigen Schwe-
stern notwendigen natiirlichen Féhigkeiten gemeint, auf Grund derer,
wie es im englischen Text heifft, die Schwester ,a person, who is
expansive, expressive, exhilarating and exhibitive®$ ist. Mit anderen
Worten: Man legte Wert darauf, dafl die Schwestern zu Weitherzigkeit,
Beredtheit und einer Sicherheit im Auftreten erzogen wiirden, um sie
fahiger zur Kontaktaufnahme und Begegnung mit den Menschen zu
machen.

Intellectual requirements besagt, dafl theologisches Wissen, pidagogische
Technik, Kenntnis des soziologischen Hintergrundes und Geldufigkeit der
Sprache unumginglich notwendig sind. Beispielhaft ist die sprachliche
Ausbildung der Maryknoll-Sisters in Kaying gewesen: Das erste Jahr
nach der Ankunft in China wurde ausschliefilich dem Sprachstudium ge-
widmet. Dann folgte ein Jahr praktischer Einfithrung in die Missions-
arbeit. Die darauf folgenden 6 Monate wurden der geistlichen Erneue-
rung und erneutem konzentrierten Sprachstudium gewidmet. Nach einem

3 Die Ausfilhrungen dieses Punktes richten sich nach: Sr. M. MarcerLine O. P,
Sisters carry the gospel (New York 1956) 40—47; 72—87

% Ebd. 72; vgl. F. X. Forp, The Typ of Sister for Direct Evangelisation: CMB
1952, 4—17
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weiteren Einsatz auf dem Missionsfeld kamen die Schwestern nochmals
zur Vertiefung der sprachlichen Kenntnisse ins Zentralhaus zusammen.
Fir das ganze weitere Missionsleben erwartete man von der Schwester
taglich eine Stunde Sprachstudium.

Unter Psychological attitudes verstand man einmal Bereitschaft und
Fahigkeit, mit den wirklichen Bedingungen und Gegebenheiten zu ar-
beiten, zum anderen das Bewufltsein fiir die Notwendigkeit einer stdn-
digen Weiterentwicklung der Arbeitsmethoden und eine Hochschédtzung
alles Chinesischen.

Missionary wvirtues nannte Bischof Ford die Tugenden, die er von
jeder Missionsschwester forderte: Einfachheit, Grofztgigkeit, Heiterkeit
und Selbstlosigkeit (simplicity, generosity, cheerfulness, selflessness); vier
Tugenden, die in der Liebe gipfeln, der Mutter aller Tugenden *.

2. Ausbildung der Sister-Catechists of Our Lady®

Bei der Aufnahme wird von den Kandidatinnen als Minimum an Vor-
bildung eine abgeschlossene Mittelschulbildung verlangt. Die Ausbildung
richtet sich nach den spezifischen Aufgaben des direkten Missionsaposto-
lates. Eignung fiir das Gemeinschaftsleben, Fihigkeit fiir die Missions-
arbeit im allgemeinen oder katechetische Arbeit im besonderen, Grofimut
und Fithrerqualititen fordert man von den Kandidatinnen. Diese Eigen-
schaften und Tugenden werden im Verlauf der Ausbildung weiter ent-
faltet. Diese verlauft in der gew6hnlichen Form des Postulates (6 Monate)
und Noviziates (2 Jahre), in denen den Kandidatinnen eine griindliche
Ausbildung in Heiliger Schrift und Glaubenslehre gegeben wird. Wah-
rend das erste Jahr der spirituellen Bildung vorbehalten ist, wird in das
zweite Jahr die katechetische Ausbildung hineingenommen. Kirchen-
geschichte, Soziologie, Methodik des Religionsunterrichtes, Spielausbil-
dung, Methodik der Missionsarbeit in der Diézese Kaying, Fragen der
Heimkrankenpflege, Missiologie und Buchfithrung gehéren in diesem
zweiten Noviziatsjahr zu den Unterrichtsfiachern.

Ein besonderes Merkmal der Ausbildung der Sister-Catechists of Our
Lady ist das village novitiate, d.h., dafl das Noviziat véllig in die
betreffende Pfarrei hineinintegriert ist. Die Novizinnen nehmen aktiv
am religiosen Leben der Pfarrei teil; in der Gemeinschaft der Glaubigen
feiern sie das heilige Mefopfer und beten ihre Morgen- und Abend-
gebete. Die Novizinnen sollen durch ihre aktive Teilnahme am Leben
der Gemeinde lernen, dafl spiter ihr ganzes Leben, auch ihr geistliches
Leben, um das Leben der Glaubigen kreisen soll.

Nach ihrer Ausbildung im Postulat und Noviziat beginnen die Schwe-
stern ihre direkte Missionsarbeit, kehren aber in den ersten Jahren alle

3 Sr. MARCELLINE, a.a. 0., 81; vgl. F. X. Forp, The Qualities of a Missionary
Sister: CMB 1952, 268—272

3 In Anlehnung an Sr. M. MARCELLINE, a.a. 0., 24—31 und Dnas Sister-Cate-
chists of our Lady: CMB 1950, 248—253
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zwei Monate, in den spéteren Jahren dreimal im Jahr zur weiteren Ver-
tiefung ihrer Ausbildung ins Noviziatshaus zuriick.

8. Institut fiir missionarische Ausbildung an der Fordham-Universitit

Unter Leitung von J. Franklin Ewing S] wurde an der Fordham-
Universitét ein Institut fiir missionarische Ausbildung geschaffen, das 1953
seine Arbeit mit einem ersten Sommerkursus aufnahm. ,Ziel war nicht
die Vermittlung eines gelehrten, fachwissenschaftlichen Wissens, sondern
die wissenschaftliche Einfithrung in die praktische Missionsarbeit. Der
Kursus dauerte sechs Wochen. Téglich hielt fur alle Horer und Hérerinnen
Richard A. Lowler eine einstiindigé Vorlesung als Einfithrung in die
Grundsitze der Missionsmethode wie sie sich in den Verlautbarungen
der Péapste und der Propaganda kundtun und aus der Missionserfahrung
ergeben. Hinzu kam téglich eine zweistiindige Vorlesung iiber die ver-
schiedenen Missionsldnder: Afrika, Indien, Japan, Latein-Amerika,
Ozeanien. Den Hérern stand es frei, sich jene Linder-Vorlesungen aus-
zusuchen, die ihrem kiinftigen Arbeitsfeld entsprechen. Die ersten drei
Wochen fithrten in die Vélkerkunde jener Lander ein, in Sitten und Ge-
brauche und geistige Eigenart. Diese Vorlesungen wurden von Laien-
Professoren gehalten, die anerkannte Fachkréfte ihres Gebietes sind. Die
zweiten drei Wochen der Linder-Vorlesungen galten der Einfithrung in
die Missionskunde und Missionsmethode der Einzelldnder. Fiir jedes
Land hielten zwei erfahrene Missionare den Unterricht. Hinzu kamen
Sonderveranstaltungen und Aussprachen {iiber praktische Missions-
fragen* 0,

4, Zentrum fiir missionarische Ausbildung in Paris

Vom 20. 10. 1958 bis 5. 5. 1959 veranstaltete das auf Anregung von
Msgr. Bertin, dem Prasidenten des Pipstlichen Werkes der Glaubens-
verbreitung in Frankreich, gegrindete ,Zentrum fir missionarische Aus-
bildung® — das inzwischen eine stindige Einrichtung fur die spezifisch
missionarische Ausbildung vor allem von Ordensschwestern und Laien
geworden ist — seinen ersten Kursus.

»Diese Kurse sind eine erste, allerdings doch umfassende Einfithrung
in alle Fragen der heutigen Missionsarbeit. Einen Vorzugsplatz hat das
Studium der papstlichen Missionsweisungen. Der Stundenplan ist so ge-
legt, dafl nebenher andere Ausbildungsméglichkeiten genutzt werden
konnen: soziale Fiirsorge, Katechetik, Erwerb der Missio canonica. Fiir
die Kurse sind der Dienstagvormittag mit zwei Stunden und der ganze
Samstag mit vier Stunden vorgesehen, auflerdem freiwillige Kurse fir
eine Einfihrung in die Fragen Negerafrikas. Jeder Teilnehmer muf}
je Trimester eine schriftliche Arbeit, miindliches und schriftliches Tri-
mesterexamen machen und das eine oder andere Referat halten. ..

9 J. A. Orro, Amerika holt auf: KM 1955, 11{.
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Die 130 Unterrichtsstunden verteilten sich auf die drei Trimester wie
folgt:

Im ersten Trimester: 8 Stunden Missionsdogmatik, 10 Stunden Mis-
sionsdokumente der Pépste, 8 Stunden missionarische Spiritualitit, 3 Stun-
den Religionsgeschichte, 8 Stunden Islamkunde, 3 Stunden ostasiatische
Religionen, 8 Stunden Religionssoziologie, 4 Stunden Vélkerkunde.

Im zweiten Trimester: 5 Stunden Mission und Heilige Schrift, 7 Stun-
den Missionsgeschichte, 3 Stunden Missionsrecht, 18 Stunden missio-
narische Methodenlehre, 10 Stunden Mission und Liturgie, 6 Stunden
Zusammenstofl der Zivilisationen, 10 Stunden Internationale Fragen.

Im dritten Trimester: 12 Stunden politisch-soziale Fragen, 2 Stunden
Presse in Ubersee, 4 Stunden Filmwesen in Ubersee, 4 Stunden Rund-
funk, Fernsehen und Schluflergebnisse® 4.

4 J. A. Orro, Missionarische Ausbildung: KM 1959, 178. — Die in diesem
Artikel hinter den jeweiligen Stunden aufgefithrten Referentennamen wurden
weggelassen. Insgesamt wirkten 19 Referenten in diesem Kursus mit.
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RELIGIOSES BRAUCHTUM
IM UMKREIS DER STERBELITURGIE IN DEUTSCHLAND

von Placidus Berger OSB

T
Das VERHALTNIS VON LITURGIE UND BRAUCHTUM IM ALLGEMEINEN

Die Kirche hat von Anfang an Elemente des bodenstandigen, nicht-
christlichen Brauchtums, das sie vorfand, in ihren Kult aufgenommen.
Manches, was heute als liturgisch bezeichnet werden muf}, hat schon vor
der Liturgie existiert und ist von der Liturgie lediglich tibernommen und
umgestaltet worden. Dies gilt in bezug auf das Brauchtum der antiken
Vélker ebensosehr, wie in bezug auf das Brauchtum der spiter missio-
nierten germanischen Volker. Erst in der Missionsbewegung der Neuzeit ist
dieses Prinzip der gegenseitigen Befruchtung fremd geworden. Der chine-
sisch-indische Ritenstreit kann in dieser Hinsicht als Markstein gelten. Fiir
das Verhaltnis von Liturgie und Brauchtum ist dieser Streit um so wichtiger,
als in ihm ein Grundelement des Brauchtums in den Vordergrund trat,
das frither oder spiter einmal eine Krise heraufbeschwéren mufite, ndmlich
der religiése Untergrund des Brauchtums. Die Volksbriuche sind in
den wenigsten Fallen indifferente Schopfungen der Volksseele, sondern
werden zu einem betrichtlichen Teil von einer ganz bestimmten Welt-
anschauung getragen. Die neuere Volkskunde hebt diese Tatsache wieder
klar hervor. So schrieb schon 1927 P. Sartori: ,Die eigentliche Volkssitte
hat zum grofiten Teile ihre Wurzeln in der Religion (im weitesten Sinne),
oder ist doch frither oder spiter eine Verbindung mit ihr eingegangen.
Sie ist, wie man gesagt hat, ,der Kultus des tdglichen Lebens geworden’.
Darum koénnen Sitte und Brauch zu einer so zwingenden Macht werden,
dafl ein Verstof} gegen sie als ,Stinde’ betrachtet wird . . . Namentlich alle
Uberginge im menschlichen Leben ... pflegen von magisch religidsen
Formen umkleidet zu werden“!. Auch R. Beitl kommt neuerdings zum
gleichen Schlufl: ,Die Antriebe und Grundsitze, auf denen die Gemein-
schaftshandlung des Volksbrauches ruht, sind die des Volksglaubens im
weitesten Sinne. Volksbrauch ist nichts anderes als in die Tat umgesetzter
Gemeinschaftsglaube und verwirklichtes Recht. Jener bestimmt das Ver-
hiltnis zum Ubernatiirlichen (und zu dem, was man dafiir hilt), zu Got-
tern, Damonen, Kraften und Michten, dieses regelt die Beziehungen im
sozialen Raum, das Verhaltnis zu den Mitmenschen. Die Geschichte der
Quellen und Formen des Volksbrauchs kann deshalb unter dem Stichwort
Volksglaube zusammengefafit werden®?2,

Unter dieser Voraussetzung bekommt das Verhiltnis von Liturgie und
Brauchtum eine Dimension und eine Weite, die nicht immer klar gesehen

1 P. Sartori, Art. Brauchtum: Handwirterbuch des deutschen Aberglaubens

(= HDA) I, von H. Bdchtold-Stdubli (Berlin-Leipzig 1927—1942) 1511 f.
* R. Berrr, Woirterbuch der deutschen Volkskunde (Stuttgart 1955) 789
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wurden. Das Brauchtum, der ,Kultus des tdglichen Lebens® ¥, wird zum
grofien Teil zu einer Art vorchristlicher, bezichungsweise auflerchristlicher
yLiturgie”, und die kirchliche Liturgie kann am brauchium nicit emniach
vorbeigehen, sondern wird in die Auseinandersetzung mit ihm gedrangt.
In der (heute so heftig geforderten) Akkommodation der Liturgie an das
Brauchtum spielt sich also ein ahnlicher Prozef ab wie in der Ausein-
andersetzung der christlichen Glaubenslehre mit nicht-christlichen Philo-
sophien, deutlicher gesagt, mit nicht-christlichen Religionen.

Daneben hat das Brauchtum eine zweite Wurzel, wie aus dem oben
angetuhrien zitat von K. Beitl schon ersichtiich wurde, namlich das all-
gemeine menschiiche Verhaiten. Dieses steht der Liturgie an sich neutral
gegeniiber; es ist aber von vornherein kiar, dai$ es die Laturgie betruchten
kann und muld, wenn sie lebensecht bleiben soll.

Diese zwei Wurzeln des Brauchtums waren den christlichen Glaubens-
boten zwar schon immer bekannt, aber man hat sie stark voneinander
getrennt. Man hat nicht gesehen, daly sie sich sehr stark durchdringen
und um praktischen Leben fast eme Linheit bilden. So unterschied man
aut den deutschen Synoden immer deutlich zwischen mores beziehungs-
weise consuetudines auf der einen Seite, und superstitiones, observantiae
vanae und dergleichen auf der anderen. Dabei galt der Grundsatz, daf
man die consuetudines dulden konne, die superstitiones aber unbedingt
unterdriicken miisse. Dafl eine solche Simplifizierung eine volle Verchrist-
lichung des Brauchtums unméglich gemacht hat, beweist das heute all-
gemein beobachtete Auseinanderklatten von Liturgie und Brauchtum.

1. Aktualitit der Frage in den Missionen

Das christliche Altertum und Mittelalter zeigten eine starke Spontaneitat
in der Schaffung neuer Riten und in der Ubernahme und Umgestaltung
brauchtiimlicher Formen. Das hat sich in der Neuzeit grundlegend ge-
indert. Der in der Gegenreformation in den Mittelpunkt geriickte Grund-
satz der Tradition fithrte in der Liturgie zu einer gewissen Erstarrung,
die fiir den lebendigen Austausch zwischen Liturgie und Brauchtum
hemmend wirken mufite. In diese Zeit, namlich in das Jahr 1588, fallt
die Griindung der Ritenkongregation, der die Bewahrung der Riten an-
vertraut wurde (,sacris ritibus et caeremoniis conservandis®)*.

So war die Situation der Liturgie, als die grofie Missionsbewegung der
Neuzeit begann®. Die vom européischen Brauchtum mitgepragte Liturgie
wurde praktisch unverandert in den Bereich eines ganz anderen Brauch-
tums iibertragen. Die Folge war, daff sie von den neumissionierten Vol-
kern als véllig fremd und daher unverstindlich empfunden wurde. Litur-
gic und Brauchtum klafften vollstindig auseinander und gingen ihre

3 P. Sartori, Sitte und Brauch 1 (Leipzig 1910) 8
4 Vgl. M. Riguertt, Manuale di Storia Liturgica 1 (Milano 1950) 40

5 1552 starb Franciscus Xaverius; 1622 Griindung der Kongregation ,de propa-
ganda fide®

109



eigenen Wege. Die Reaktion auf diesen untragbaren Zustand in den
Missionslandern war der Ritenstreit im 17. und 18. Jahrhundert. Leider
brachte er keine Losung der Frage, sondern eine bisweilen totale Igno-
rierung des Brauchtums der Missionsvilker, zumindest was den litur-
gischen Bereich anbelangt. Dieser Zustand dauert weithin bis in unsere
Zeit an. Es zeigen sich aber bereits Gegenkrafte am Werk.

Als solche sind in erster Linie die neuere Missionswissenschaft im Ver-
ein mit der Liturgischen Erneuerung zu nennen. Die Revalorisierung der
Liturgie in den Heimatlindern strahlt notwendigerweise auch auf die
Missionslander aus und zwingt auch dort zu einer kritischen Uberpriifung
des gegenwirtigen Zustands. In der Mission wird das Problem u. a. des-
wegen besonders akut, weil eine dem eigenen Brauchtum nicht angepafite,
fremdartige Liturgie nur allzu leicht mit dem europdischen Kolonialismus
identifiziert wird, was bei dem Nationalismus der jungen Volker eine
grofie Gefahr fiir das Christentum iiberhaupt bedeutet. Auch der HI. Stuhl
hat daher in den letzten Jahren aus der Erkenntnis dieser Gefahren ver-
schiedentlich auf positive Losungen dieses Fragenkomplexes hingewiesen
und dazu Sondervollmachten erteilt. Seine Hinweise blieben aber weithin
ohne Resonanz®,

Fragen dieser Art wurden auch auf dem Internationalen Liturgischen
Kongrefl in Assisi-Rom im September 1956 behandelt. Im Anschluf8 daran
wurde neuerdings eine eigene Internationale Studienwoche iiber Mission
und Liturgie vom 12. bis 28. September 1959 zu Nimwegen-Uden in
Holland gehalten. Auf ihr wurde, auch vom zahlreich vertretenen Mis-
sionsepiskopat, die Kontaktbedurftigkeit der Liturgie mit dem ein-
heimischen Brauchtum iberzeugend bestatigt. Es wurde aber auch klar,
daf noch verschiedene wissenschaftliche Vorarbeiten fehlen, die notwendig
wiren, um Anpassungsfragen mit Sachkenntnis angehen zu konnen. Daher
ist es notwendig, die christlichen Traditionen Europas zu untersuchen und
herauszuarbeiten, welche Wege auf diesem Gebiet bereits begangen wur-
den und zu welchen Erfolgen sie fithrten. Denn ohne Kenntnis der eigenen
Traditionen konnte eine Akkommodationstatigkeit allzu leicht auf Um-
wege geraten. Die Studienwoche hat daher konsequenterweise auch die
Ausbildung von Fachleuten auf diesem Gebiet angeregt’.

In diesem Sinn will die vorliegende Arbeit das Brauchtum im Umkreis
der Sterbeliturgie im Gebiet des deutschen Volkstums untersuchen, denn
neben dem Hochzeitsbrauchtum gehort das Brauchtum um den Tod zu
den wichtigsten Brauchtumseinheiten iiberhaupt und kann daher als vor-
dringlich bezeichnet werden. Darauf wurde auch auf der Studientagung
in Nimwegen besonders hingewiesen 8,

% Vgl. dazu das Referat des Bischofs Gonzaca v Raspesares auf der Studien-
tagung in Nimwegen: ,Die Bedeutung der Revision des Rituale fiir die
Mission®, in J. Hofinger (Hgb.), Mission und Liturgie (Mainz 1960) 140—147
(weiterhin zitiert unter Hofinger)

"Hofinger, 18; der lateinische Text: Liturgisches Jahrbuch 11 (1961) 60

8 Vgl. Hofinger, 148—159 (Referat von vaN CAUWELAERT)
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2. Bisherige Beschiftigung der Theologen mit diesem Gebiet

Die systematische Erforschung des Brauchtums ist verhéltnismiRig neu.
Die Volkskunde ist eine junge Wissenschaft. Vor allem hat ein syste-
matisches Zusammenarbeiten der Volkskunde mit den ihr nahestehenden
Wissenschaften erst in den letzten Jahrzehnten eingesetzt. Damit ist klar,
dafl auch die Beziehungen zwischen Volkskunde und Theologie noch nicht
sehr eng gekniipft sind. Zwar ist die Bedeutung der Volkskunde fiir die
Theologie grundsitzlich anerkannt und ausgesprochen. So schreibt E.
Fuhrmann: ,Die religiose Volkskunde hat innerhalb der theologischen
Wissenschaft ihre Bedeutung darin, daf sie die Forschungen der Reli-
gionsgeschichte und -psychologie, der Kirchen- und Rechtsgeschichte, der
Liturgie, Pastoral und Homiletik befruchtet und stiitzt ... Der Seelsorger
lernt aus der Volkskunde, in welcher Weise, unter welchen Symbolen,
Zeichen und Kultduflerungen, in welchen Frémmigkeits- und Andachts-
ubungen, mit welchen religiésen Kunstformen sein durch Erbanlage und
Schicksal mitbestimmtes Volk antwortet auf die Offenbarungstatsachen®?.
Aufs Ganze gesehen aber fehlt es noch sehr an Einzeluntersuchungen. Bis
jetzt sind vor allem die Arbeiten von G. Schreiber und L. A. Veit bzw.
Veit-Lenhart ** zu groferer Bedeutung gekommen.

Auf der Seite der Liturgiewissenschaft ist besonders A. Franz mit

seinen Werken iiber die Messe und die Benediktionen im Mittelalter zu
erwahnen 1,

1
Die GRUNDANSCHAUUNGEN

In der Einleitung wurde schon darauf hingewiesen, dafl das Brauch-
tum einen religiésen Untergrund hat, oft auch in den Fillen, wo es rein
profan zu sein scheint. Das bedeutet, dafl hinter den einzelnen Briuchen
ein ganz bestimmter Glaube steht, der entweder aus der Naturreligion
oder aus der christlichen Offenbarung stammen kann, wobei diese beiden
Quellen des Volksglaubens sich durchaus nicht zu widersprechen brauchen.
Die ganze Frage der Akkommodation beruht ja gerade darauf, dafl Natur-
religion und Offenbarung sich fruchtbar erginzen kénnen.

Diesem Zusammenhang von Brauchtum und der dazugehérigen Grund-
anschauung tréigt die neuere Volkskunde unzweifelhaft Rechnung. Es gibt
kaum ein neueres Handbuch der Volkskunde von Rang, das nicht bereits
im Titel hinwiese, dafi ,Glaube und Brauch® zusammen dargestellt wer-

® E. FunrmanN, Art. Volkskunde: LThK X 677

1 Namlich G. G. ScHrEBER, Nationale und internationale Volkskunde (Dissel-
dorf 19380). Ders., Gemeinschaften des Mittelalters (Miinster 1948), L. A. Veir,
Volksfrommes Brauchtum und Kirche im deutschen Mittelalter (Freiburg 1936).
L. A. Verr - L. Lenuarr, Kirdhe und Volksfrommigkeit im Zeitalter des Barock
(Freiburg 1956). G. Schreiber (Hgb.), Volk und Volkstum, Jahrb. f. Volks-
kunde (Miinchen 1936 ff.)

" Vgl. A. Franz, Die Messe im deutschen Mittelalter (Freiburg 1902). Ders.,
Die kirchlichen Benediktionen im Mittelalter (Freiburg 1909)
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den. Man kann ,Glaube und Brauch® schon als einen stehenden Ausdruck
bezeichnen. — In diesem Sinn kann sich auch diese Arbeit nicht davon
dispensieren, die Grundanschauungen darzustellen. Sie werden gleich am
Anfang beschrieben, damit von dieser Gesamtschau aus die einzelnen
Phidnomene im richtigen Zusammenhang gesehen werden kénnen.

1. Die Anschauung vom ,Lebenden Leichnam®

Der Tote ist nicht tot, sondern lebt irgendwie weiter. Das ist die Grund-
lage dessen, was man i der Volkskunde mit den Termini technici ,Le-
bender Leichnam® beziehungsweise ,lLebender Toter” bezeichnet®. Nach
dem Volksglauben ist der 'Lod durchaus kein Authéren der kxistenz eines
Menschen, sondern der Ubergang von einer Lebensform in eine andere.
Der 'l'ote behalt weiterhin seine Lebensfunktionen, wenn auch in ge-
anderter Form. Er kann weiterhin sehen, horen, gehen, denken, Gemiits-
bewegungen haben, ziirnen und lieben; er kann auch schiitzen und schaden,
dies ganz besonders in der Zeit unmittelbar nach dem Tode, d. h. in den
ersten Wochen nach dem Sterben. Kir diese Zeit spricht man vom
,Lebenden Leichnam®. Spater wandeln sich die Fahigkeiten des Toten
und nehmen andere Formen an: Jetzt spricht man eher vom ,Lebenden
Toten“ 2 Auch die Stichworte ,Nachzehrer®, ,Vampir® und ,Wieder-
ganger® gehoren hierher und bezeichnen das gleiche.

Wir brauchen hier nicht naher auf die Diskussion einzugehen, die unter
den Volkskundeforschern noch immer im Gange ist, ob die Tatsache des
Lebenden Leichnams und des Lebenden Toten animistischen oder pra-
animistischen Ursprungs ist, ob also die Auffassung zugrunde liege, die
Seele oder der Geist des Verstorbenen lebe fort, oder ob der Verstorbene
als solcher ohne ndhere Unterscheidungen als fortlebend angenommen
wird. Heute jedenfalls ist unter dem Einflufl des Christentums die Auf-
fassung vom Fortleben einer Seele beherrschend geworden, ohne dafl man
aber die Auffassung vom Fortleben des Toten als solchen ausschliefen
konnte.

Der Glaube vom Lebenden Leichnam hat besonders zwei Erscheinungs-
formen, die ‘l'otenabwehr und die lotenpilege. Auf beide soll im en-
zelnen eingegangen werden.

Die Totenabwehr entsteht aus der Vorstellung, dafl der in den
geheimnisvollen Zustand des Todes tibergegangene Verstorbene mit un-
erklérlichen, geheimnisvollen Méchten ausgestattet ist, die moglicherweise
den Lebenden schaden konnen. Dafl diese Furcht das hervorstechendste
Merkmal des Sterbebrauchtums ist, wird von den Volkskundeforschern
fast ausnahmslos bestitigt. So schreibt R. Beitl in einer allgemeinen
Charakteristik des Sterbebrauchtums, in der er auch auf den Einfluf des

! Vgl. P. Geicer, Art. Leiche: HDA V 1025: ,Das Sterben ist ein Ubergang
von einem Zustand in einen anderen. Nach dem Volksglauben ist der Tote eben
nicht-toti ="

2 GEIGER, a.a. 0., 1025 ff.
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Christentums zu sprechen kommt: ,Die Furcht, von manchen als die Wur-
zel der Religionen betrachtet, ist die starke Macht, die den Brauchkreis
von Tod und Begribnis auch in unserer Zeit der Grofistidte und der
Technik vor der Auflosung schiitzt. Beim Schwerkranken ist es die Angst
vor dem Ende, vor dem Schritt ins Ungewisse, vor dem Ungewissen selbst,
bei den Uberlebenden ist es die Furcht vor dem Verstorbenen, vor dem
Jebenden Leichnam', vor der Macht des Totenreichs. Philosophie und
Theologie haben die Schrecken des Todes vermindern, aber nicht auf-
heben kénnen. Nur da konnte die Kirche ihren Einflufl ganz zur Geltung
bringen, wo sie den alten Totenkult nicht einfach ablehnte, sondern ihm
neue, christliche Formen gab in der Hoffnung und Geduld, dafl man mit
der Form auch die neue Sinngebung allmihlich ithernehmen werde. So
mischen sich noch heute im Brauchtum von Tod und Begrabnis christ-
liche Vorstellungen mit unverkennbar heidnischen, primitiven. Dazu kom-
men allerdings noch viele Einzelziige, die dem allgemeinen Leben des
Volkes, seiner Geselligkeit, seiner Kunst, Tracht, Mundart, seinen Rechts-
sitten, seinen medizinischen Anschauungen usw. entlehnt sind“® Und
etwas spater: ,Vom Augenblick des Todes an treten Bréiuche in ihr Recht,
die ein hundertfach verschiedenes Gesicht tragen, aber in der groflen
Mehrzahl dem einen beherrschenden Gefiithl der Furcht vor dem ,leben-
den Leichnam‘ entspringen. Der Tote mufl beschwichtigt werden, sein
Abschied ist zu beschleunigen und er muff vor allem vollstindig sein.
Was mit dem Toten in enge Berithrung kommt, ist gleichfalls dem Tod
geweiht oder verbreitet neue Krankheit um sich® 4. Gleichlautende Urteile
geben auch die tibrigen Fachleute der Volkskunde. — Auch das Volk
selbst driickt in seinen Liedern bisweilen die Furcht vor dem Toten aus.
So ein Sterbelied aus Schlesien, das mit folgenden Worten beginnt:

»Gott gesegne Euch, mein geliebte Freunde! —
Wie seid Ihr mir so bald geworden Feinde?
Nun will man mich nicht mehr kennen,

Alle tun sich von mir trennen”®.

Die Furcht vor dem Verstorbenen bezieht sich vor allem darauf, daf§
der Tote jemand ,nachziehen® konnte, d. h., dafl er jemand mit sich in
den Tod reiflen konnte. Die verschiedensten Praktiken, von denen spiter
im einzelnen die Rede sein soll, werden angewandt, um dieses Nach-
ziehen zu verhindern. Es handelt sich bisweilen um Dinge, die man heute
in der Mission geradezu als Ahnenverehrung bezeichnen wiirde. M. Frey-
tag spricht davon, dafl man versucht, den Toten ,glnstig zu stimmen*®.
Ja, es gibt sogar Falle, die an ein Ahnenopfer erinnern’. Meistens handelt

3 R. Berr, Deutsches Volkstum der Gegenwart (Berlin 1933) 25

4 PrrTr, ara. 0. 31

5 Zitiert nach E. Lenmann, Sudetendeutsche Volkskunde (Leipzig 1928) 184

8 M. Frevrag, ,Der Lebensring im Spiegel Thiiringischer Sitten®: Maitteldt.
Blatter fir Volkskunde 1 (1926) 184

" Vgl. C. G. Hintz, Die gute alte Sitte in Altpreuflen (Kénigsberg 1862) 101;
dort mufl dem Toten zu Ehren ein Ochse geschlachtet werden.
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es sich aber nur darum, den Verstorbenen von seinen ,morderischen Um-
gangen” ® abzubringen. Oft traut man dabei den Geistlichen eine beson-
dere Macht zu. ,Fir besonders wirksam gelten da®, schreibt R. Lange in
bezug auf Ostpreuflen, ,auch in ganz evangelischen Gemeinden, die kiir-
bitten katholischer Priester und Geschenke an katholische Kirchen, wie
dem katholischen Geistlichen bekanntlich stets eine besondere Vvunder-
macht zugeschrieben wird“ ?. Eine Behauptung von W. Sonntag, dafl die
byzantinische Liturgie den Nachzehrerglauben geférdert haben soll, klingt
wenig iiberzeugend .

Man firchtet aber nicht nur das Nachzehren im eigentlichen Sinn,
sondern weiterhin, dafl der Verstorbene auch sonst noch allen méglichen
Schaden anrichten konnte, dafl er dem Wohlergehen der Hinterbliebenen
an Leib und Gut Krankheit und Miflerfolg bringen konne. Auch dariiber
wird im einzelnen noch die Rede sein. Speziell erwahnt sei hier nur das
Fesseln der Leiche. H. Naumann berichtet von einem Verbot des Jahres
1798, wo untersagt wurde, den Verstorbenen ,Arme und Beine zu binden,
da sie wieder lebendig werden konnten® **. Weiter berichtet er von einem
Fall in Jena aus dem Jahre 1901, wo die Leiche eines dort verstorbenen
Vagabunden am Morgen, mit Strohseilen an Armen und Beinen gefesselt,
aufgefunden worden war. Die ermittelten Téter gestanden freimitig,
sie hatten dies getan, um ,dem Kerl das Herumstrolchen endgiiltig aus-
zutreiben“. H, Naumann fiigt hinzu: ,Wahrscheinlich wiirden sich diese
Beispiele selbst aus moderner Zeit zahllos vermehren lassen® 2,

Verstorbene Kinder werden in der neueren Volkskunde in diesem
speziellen Zusammenhang nicht eigens erwdhnt. Frither aber fand, be-
sonders bei Neugeborenen, der Nachzehrerglaube eine furchtbare Mani-
festation, die Leichenpfédhlung. Man hielt die Kinder erst dann fir voll-
stindig tot und daher unschadlich, wenn man sie mit einem Pfahl noch
einmal durchbohrt hatte. Bei der frither so hohen Kindersterblichkeit
mag das eine nicht gerade seltene Grausamkeit gewesen sein, so dafl in
den Buftbuchern eigens danach gefragt werden mufite. W. Boudriot teilt
dazu folgende Frage mit: ,fecisti, quod quaedam mulieres facere solent?
Cum infans sine Baptismo mortuus fuerit, tollunt cadaver parvuli et

8 E. R. Lancs, Sterben und Begribnis im Volksglauben zwischen Weidhsel und
Memel (Wiirzburg 1955) 138

 Ebd.

10 Er sagt in bezug auf die deutschen Ostgebiete, die ja stark von slawischem
Volksgut beeinfluft waren, das aus dem Bereich der byzantinischen Liturgie kam:
»Leider hat die griechisch-katholische Kirche, in deren Bereich der Vampirismus
zu Hause ist, sich nicht genug bemiiht, diesem verderblichen Aberglauben zu
wehren, sie hat ihn vielmehr begiinstigt, denn in die kirchliche Verfluchungs-
formel der Abtriinnigen schlich sich der Satz ein: Dein Platz sei bei dem Teufel
und Verrdter Judas! Nach deinem Tode sollst du in Ewigkeit nicht zu Asche
werden, sondern unverweslich liegen wie Stein und Eisen!“ W. Sonntac, Die
Totenbestattung (Halle 1878) 181

:: II;‘It;dNAUMANN, Primitive Gemeinschaftskultur (Jena 1921) 58
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ponunt in aliquo secreto loco et palo corpusculum eius transfigunt, di-
centes, si sic non fecissent, quod infantulus surgeret et multos laedere
possit™ *%, Dasselbe tat man auch mit einer gestorbenen Wochnerin. A.
Schonfelder glaubt daher, daf§ die in alten Rituauien hiufig zu hindende
Einieitung der verstorbenen Wochnerin in die Kirche zur Uberwindung
dieses Abergiaubens geschatten wurde. Man wollte damit, wie er sagt,
»dlie Im Wochenbett gestorbenen Frauen von jedem Anschein damo-
nischen Unheuts befreien, indem man sie feierlich in das Gotteshaus
einleitete” 4, Schonfelder nennt hier den Nachzehrerglauben damonisch.
Das dart aber nicht im Sinne des Kinilusses von Damonen autgerant
werden. Es handelt sich vielmehr um Eigenschaften, die dem Verstorbenen
vom Volksglauben als ganz natiirliche Folge des Todes zugeschrieben
werden.

In den Gebetbiichern konnte eine Anspielung auf den Lebenden
Leichnam nur an einer einzigen Stelle festgestelit werden. Unter dem
Titel ,Ein Wort zu seiner Zeit, oder was man nach der Verscheidung
bey sich denken, oder den Gegenwirtigen sagen soll® sagt dazu emn
Gebetbuch von 1807: , Fiirchtet den Todten nicht; er wird euch, und kann
euch nichts zu leid’ thun; lafit ihn ruhen, und betet fir ihn" 15,

In den Bereich der Totenabwehr gehort auch der Glaube, dafl der
Lebende Leichnahm ,umgehen® und den Lebenden erscheinen konne.
Die Erscheinung eines Verstorbenen wird als schrecklich und unglick-
verheilfend empiunden, weshalb man sie zu verhindern sucht. Aucn hier
werden dem katholischen Geistlichen besondere Krifte zur Bannung des
Totengeistes zugeschrieben. In Ostdeutschland ist selbst die evangelische
Bevolkerung der Meinung, der katholische Geistliche habe allein Macht,
die Erscheinung eines Verstorbenen zu verbeten®. Welche Macht man
dafiir auch dem Wasser im allgemeinen und dem Weihwasser im be-
sonderen zutraut, soll spdter im einzelnen besprochen werden.

Der Glaube an Totenerscheinungen wird offenbar als zur kirchlichen
Lehre im Gegensatz stehend empfunden. W. Peuckert sagt dazu in bezug
auf Schlesien: ,Vom Leben nach dem Tod weil man mehr, als der
Pfarrer oder Pastor zugibt. Viele haben gesehen, was abgestritten wird“ .
In die gleiche Richtung weist die Mahnung eines Provinzialkonzils zu
Minster 1655, das in einer Stellungnahme zu verschiedenen Sterbe-
briuchen auch diesen Punkt erwahnt: ,Valde diligenter monendus
populus, ne a malis hominibus in puncto apparitionis spirituum sedu-
catur®®, Doch ldfit sich aus diesem einen Satz nicht ersehen, ob das

18 Zitiert nach W. Boubrior, Die altgermanische Religion in der amtlichen kirch-
lichen Literatur des Abendlandes vom 5. bis zum 11 Jh. (Bonn 1928) 49

4 A Schonfelder (Hgh.), Die Agende der Diizese Schwerin von 1521
(Paderborn 1906) XIV

15 Ae. Jais, Lehr- und Gebetbuch (Hildesheim und Paderborn 1807) 42 1

16 E. R. LaNGE, a.2.0,, 5

17 'W. PruckerT, Schlesische Volkskunde (Leipzig 1928) 235

18 J. Harrzuem, Concilia Germaniae (Koln 1759 ff.) IX 8384
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Konzil den Glauben an Totenerscheinungen uiberhaupt oder nur dessen
abergldubische Ubertreibungen im Auge hatte.

Eine zwar sekundére, aber wesentlich sympathischere Erscheinungsform
vom Lebenden Leichnam ist die Totenpflege. Auch bei ihr ist die
Grundvoraussetzung, dall der Verstorbene eben nicht tot ist, sondern
in irgendeiner Form weiterlebt und weiter gewisse Funktionen aus-
filhren muf}, bei denen man ihm zu Hilfe kommen mufi. Heute stehen die
Gedanken der Totenpflege beim Volk zweifellos im Hintergrund. Der
Vordergrund wird von der Angst und damit von der Totenabwehr be-
herrscht. Die Wissenschaft ist sich aber nicht einig, welches der beiden
Elemente das urspriinglichere ist. Gerade in neuerer Zeit wird betont,
daf} das Uberhandnehmen des Elementes der Angst spiteren Datums sei,
ein Phanomen, das ja auch aus der Totenliturgie bekannt ist. Als Ver-
treter dieser Ansicht sei hier K. Frolich zitiert; er sagt: ,Vergleicht man
die beiden Vorstellungskreise der Totenpflege und der Leichenabwehr,
so liberwiegt im bisherigen Schrifttum durchaus die Auffassung, dafl das
Schwergewicht nach der Seite des Abwehrbrauchtums verlagert sei. Aber
es fragt sich nach den Ergebnissen, zu denen namentlich K. Ranke ge-
langt ist, doch sehr, ob diese Ansicht zutrifft. Schlieft man sich den
Erwigungen an, die Ranke anstellt, so mufl man zu der Folgerung
kommen, dafi wenigstens im indogermanischen Bereich urspriinglich der
Gedanke der fortdauernden Gemeinschaft mit dem Toten und das Ge-
fihl der Zusammengehorigkeit, das aus der Gleichheit der Anschauungen
und Interessen zu Lebzeiten entspringt, voransteht und dafl sich daraus
ein prinzipiell freundliches Verhiltnis der Lebenden dem Toten gegen-
iiber ergibt, auf das schon die &dlteste Art der Bestattung im Hause hin-
deutet. In der Tat 148t sich zeigen, dafl eine ganze Anzahl als Abwehr-
brauche gedeutete Riten keineswegs oder doch nicht in erster Linie als
solche zu erkldren sind, sondern daf} sie gerade aus dem Gedanken der
Leichenpflege heraus eine einleuchtendere Sinndeutung empfangen, wie
dies etwa bei der Anlegung der Trauertracht . . . der Fall ist . . . Es
soll nicht geleugnet werden, daft sich mit dem Vorstellungskomplex der
Leichenpflege schon frih auch Sachverhalte berithren, bei denen der
Gesichtspunkt der Leichenabwehr mit hineinspielt. Aber sie sind in der
Minderheit . . . Zudem mufl hier auf die Tatsache verwiesen werden,
dall in der Neuzeit der Aberglaube im Totenbrauchtum eine immer
grofere Rolle spielt, und dafl dadurch in der Gegenwart jene frither
geldufigen Gesichtspunkte der Totenpflege und der Totenverehrung ver-
dunkelt sind“ **. Wir brauchen diese Frage nicht weiter zu verfolgen, da
sie fiir unsere Fragestellung sekundir ist. Es steht jedenfalls fest, dafl
heute beide Elemente, Abwehr und Pflege, im Sterbebrauchtum vorhanden
sind, und dafl die Abwehr (wenigstens psychologisch) im Vordergrund
steht. Es mufl auch festgehalten werden, daff Totenpflege und Totenehre

19 K. FrovricH, ,Germanisches Totenrecht und Totenbrauchtum im Spiegel neuerer
Forschung”: HessBl 43 (1952) 56
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die Anschauung vom Lebenden Leichnam als Fundament haben, nicht
aber nur, wie oft ungentigend behauptet wird, eine nicht niher erklar-
bare Pietdt. Diese Pietdt ist geradezu zum Schlagwort geworden fiir
alles, was man nicht ndher erkliren kann. In Wirklichkeit steht nicht
eine anonyme Pietdt dahinter, sondern (oft unbewufit) die Anschauung
vom Lebenden Leichnam, dem man helfen bzw. vor dem man sich in
Acht nehmen mufl. Das Wort von der Pietdt stimmt nur dann, wenn
es zusammen mit der Vorstellung vom Lebenden Leichnam konzipiert
wird.

Totenpflege ist es auch, wenn man glaubt, dem Sterbenden zur Seelen-
reise oder Seeleniiberfahrt helfen zu miissen. Der Terminus ,Seelenreise®
ist der gebrauchlichere, obwohl ,Totenreise® richtiger wire, weil es
neutraler ist und und nicht bereits eine animistische Konzeption mit
einschlieft. Denn auch hier kann nicht entschieden werden, ob nach
der Vorstellung des Volkes nur die Seele oder der Tote als solcher auf
diese Reise geht. Der Gedanke einer Seelenreise zdhlt zu den Vorstel-
lungen, die fast allen Volkern gemeinsam sind. Auch im deutschen Volks-
tum kann er klar nachgewiesen werden. Oft ist er zur Vorstellung der
Seeleniiberfahrt spezifiziert. In diesem Fall mufl der Verstorbene auf
seiner Reise tiber einen Flufl oder durch ein Wasser. Dabei erscheint
dann die Idee eines Fihrmanns am Totenflufi, dem fiir die Uberfahrt
ein Obolus zu entrichten ist. Ein entsprechendes Brauchtum war auch
in Deutschland weitverbreitet *°.

Man ist versucht, eine Anspielung auf die Vorstellung von der Seelen-
reise zu sehen, wenn im Rituale von St. Florian und im Sakramentar
von Echternach (10. Jh.) in der Krankensalbung, bei der Salbung der
Fiife gesagt wird: ,. . . ungo hos pedes de oleo benedicto . . . ut hac
unctione corroboratus aereas ualeas superare cateruas“?®. Offenbar
liegt hier die Vorstellung zugrunde, dafl der Verstorbene auf seiner
Reise mit Damonen zu kidmpfen hat. Dafl dieser Kampf sich auf der
Reise abspielt, glauben wir daraus entnehmen zu kénnen, daf dieses
Gebet gerade bei der Salbung der Fiile gesprochen wird. Die beiden
angefiihrten Stellen sind allerdings die einzigen dieser Art.

Als letztes ist noch die Totenehre zu erwihnen. Sie besteht darin, daff
man dem Toten Ehren erweist, als ob er noch leben wiirde. Auch die
Totenehre beruht auf der Vorstellung vom Lebenden Leichnam. Hier
handelt es sich um einen Aspekt des Sterbebrauchtums, der am ehesten
zu christianisieren war und daher auch am meisten in die Liturgie auf-
genommen wurde. Als Beispiele seien genannt: Inzensation der Leiche,
Bekleidung der Leiche mit den kirchlichen Insignien.

Die Auffassung vom Lebenden Leichnam wird praktisch von allen
Volkskundlern angenommen und ist kaum umstritten. Eine davon ab-

% Vgl. C. Meneis, Art. Seelentiberfahrt: HDA VII 1568
® A.Franz (Hgb.), Das Rituale von St. Florian aus dem 12. Jahrhundert (Frei-
burg 1904) 79; Sakr. v. Echternach (Paris/Bibl. National, ms. lat. 9433) 243v
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weichende Anschauung hat K. Meuli vorgetragen, er blieb aber ganz ohne
Gefolgschaft. Er behauptet, die Trauersitten kdmen alle lediglich aus
Spontanaffekten, seien dann aber sublimiert worden. Der Spontanaffekt
des Weinens werde so zum Trianenopfer fiir den Toten und zum obli-
gaten Ausdruck sozialer Trauer. Ebenso stehe es mit allen ibrigen
Trauersitten. Um dies zu beweisen, supponiert er, dafi Traueraffekte
und die Affekte der Melancholie die gleichen seien: ,Wenn man sich
die Symptome der Melancholie vergegenwirtigt und die Trauerbriuche
der Primitiven daneben hilt, so wird man sagen miissen, dafl die Uber-
einstimmung in allen Einzelheiten schlagend ist. Die Lihmung der Vital-
funktionen, vor allem der Efllust., erscheint in der natiirlichen Trauer
ganz ebenso, in der Sitte dann als Vorschrift, als Fastengebot; die
Hemmung aller Tatenlust als Gebot der Arbeitsruhe. Die Unfdhigkeit
zu allen Freuden der Geselligkeit duflert sich in der Trauer als Hang
zur Einsamkeit, in den gebotenen Verhiillungen der Trauertracht, in dem
bei manchen Volkern iiblichen strikten Redeverbot; nicht anders als der
Melancholiker sitzt der Primitive tage- und wochenlang, ohne sich zu
rithren, im Schmerz erstarrt; so will es die Sitte, und die liebe Verwandt-
schaft pflegt eifersiichtiz deren strikte Einhaltung zu tberwachen. Die
Selbstvernachlassigung und Unreinigkeit des Melancholikers wird in der
Trauersitte seltsam gesteigert: der Trauernde bestreut sich mit Staub . . .
Die Unlust sich zu schmiicken, andern zu gefallen und an ihrer Freude
die eigene zu steigern, kommt in der Trauertracht zum Ausdruck: Schwarz
und Weif}, keine Farben im eigentlichen Sinn, ersetzen die lebensfrohe
Buntheit. Lebensfreude ist auch Besitzfreude, die Lust durch Macht
wirken zu konnen: der Melancholiker kann und mag an seine Geschifte,
an seinen Besitz nicht denken, der Trauernde pflegt ihn bei vielen Vélkern
zu verschenken. Endlich ergibt sich aus dieser Vergleichung der Sinn der
Zerstorungsbriuche. Das Zerbrechen und Vernichten von Hausrat und
Haus, das Verwiisten der Pflanzungen . . . ist nichts anderes als ein
,raptus melancholicus’; das Wiiten gegen sich selbst mit Kleiderzerreifien,
Haarraufen und Wundschlagen findet sich genau ebenso bei der melan-
cholischen Erkrankung. In der pathologischen Vergréfierung der melan-
cholischen Symptome werden die Ausdrucksgebirden der Trauer deutlich
sichtbar . . . Alle diese Auferungen sind zunichst nichts als Ausdruck;
sie haben keinen eigentlichen Zweck, kein Ziel und keine Absicht; sie
sind in sich geschlossen und tragen ihren Sinn ausschlieflich in sich
selbst® . . . Der Brauch ist weder animistisch noch prdanimistisch und
sagt iiber Seelenglauben tiberhaupt nichts aus®?. Wie gesagt, ist dieser
Frontalangriff K. Meulis ohne Gefolgschaft geblieben. Auch die vor-
liegende Arbeit wird in jedem Kapitel die Unmoéglichkeit der Behauptun-
gen von K. Meuli erweisen. Mit seiner rein psychologischen Deutung wird
Meuli dem Brauchtum nicht gerecht.

22 K. MtuLr, ,Entstehung und Sinn der Trauersitten®: Schweiz. Ardhiv fiir Volks-
kunde 43 (1946) 100—102
23 MguLl, a.a. 0., 108
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Zusammenfassend kann man iber die Auffassung vom Lebenden
Leichnam folgendes Urteil geben: Es handelt sich hier um die natiirliche
Eschatologie, die sich das Volk schon vor der Einfithrung des Christen-
tums gebildet hat. Sie ist hauptsichlich naturphilosophischen, weniger
religiosen Charakters. Sie setzt keine fest determinierte Gottesvorstellung
voraus.

Als wertvollstes Element enthilt die Anschauung vom Lebenden
Toten einen rudimentiren Unsterblichkeitsglauben, denn ihre Grund-
voraussetzung ist die, dal der Verstorbene nicht tot ist, sondern in
irgendeiner Form weiterlebt, dafl also der Tod nur Anderung bedeutet,
nicht Ausléschen des Lebens (,,vita mutatur non tollitur“). Insofern stimmt
sie mit den Grundgedanken der Totenliturgie iiberein, sie ist in ihrer
Wourzel ,naturaliter® christlich. Der Volkskundler R. Beitl meint, die
Tatsache, dafl der Verstorbene als handelnd gedacht wird, stiinde im
Gegensatz zur kirchlichen Lehre von den Armen Seelen®. Es ist jedoch
nicht einzusehen, worin ein absoluter Gegensatz liegen soll. Vielmehr
ist es so, dal Wiederginger oft als aus dem Fegfeuer kommend gedacht
werden missen *, weshalb sie auch meistens feuriger Natur sind. Danach
werden Arme Seelen oft dazu verurteilt, solange am Ort ihrer Frevel-
taten herumzuirren, bis sie erlost werden konnen. Damit kénnte man
den Wiedergangerglauben als eine primitive und undifferenzierte Form
des Armenseelenglaubens ansehen. Da der Verstorbene auch als irgendwie
leiblich fortlebend gedacht wird, kann man darin auch einen Ansatzpunkt
fur die Lehre von der Auferstehung des Fleisches sehen.

(Wird fortgesetzt)

® Vel. R. Berrr, Worterbuch der deutschen Volkskunde (Stuttgart 1955) 691:
~Ungeachtet der kirchlichen Lehre von den ,Armen Seelen® stattete der einfache
Mensch den Totengeist oft auch mit dem Kérper, mit den Wiinschen und Bediirf-
nissen, mit Sprache und Gebérde eines Lebenden aus.”

5 Vgl. H. FreupenTHAL, Das Feuer im deutschen Glauben und Brauch (Berlin
1931) 459; vgl. weiter C. MenGis, Art. Arme Seelen: HDA T 584—597

119



UBER DIE RELIGIONSPHILOSOPHIE *

von Anton Antweiler

Die Lage des Schriftstellers ist prekér; denn er mufl sagen, was er denkt,
oder sollte wenigstens wollen, das zu tun, hoffend, dafl die anderen ihn
so verstehen, wie er es anbietet und fiir moglich hélt. Aber die Lage des
Rezensenten ist noch prekirer; denn er mufl nicht nur sagen, was er
denkt, sondern auch und vorerst, was der andere denkt, und was er —
der Rezensent — tiber das denkt, was der andere iiber das denkt, wovon
er spricht. Nicht jedes Buch macht einem das so schwer, wie das von
Tillich.

Tillich spricht pathetisch-prophetisch, so dafl das Gesagte als erst-
malig und einmalig aufgefafit werden soll: ,Die Bedeutsamkeit, die sie
(die pragmatische Methode) dennoch fiir das Erkennen hat, ist die Ein-
sicht in den individuell schopferischen Charakter aller geistigen Norm-
begriffe und das Bewufitsein um den die Wesenheiten umbildenden,
dynamisch-schopferischen Charakter der Existenz® (32); ,Geist ist immer
zugleich Stoff der Sinnerfillung und Erfullung selbst® (47); ,In jedem
Sinnbewufitsein ist Weltbewufitsein enthalten® (42); ,Jeder kulturelle
Akt enthdlt den unbedingten Sinn; er rubt so auf dem Sinngrund; er
ist, insofern er ein Sinnakt ist, substantiell religios® (44). Er liebt es,
was schon bisher erhellte, abstrakt zu sein, wofiir noch einige Belege
folgen sollen: ,Das Bewufltsein um die Unendlichkeit alles Wirklichen
macht eine solche Absicht unméglich® (85); ,Nur im ,heiligen Geist'
kommt das Wesen des Geistes zur Verwirklichung® (60); ,Die Ableitung
des Wesensbegriffes der Religion® (41); ,In der reinen kritischen Methode
erscheinen samtliche Sinnprinzipien in logistischer Verkiirzung® (26).
Mehr noch, er will schockieren: ,Gott ist nicht nur sein eigener Grund,
sondern auch sein eigener Abgrund® (67); ,Nicht der Ungldubige,
sondern der Glaubige ist der eigentliche Atheist; und in jedem echten
Theismus, in jeder Setzung Gottes als des Unbedingten ist ein Abgrund
des Atheismus enthalten, ist die Setzung wieder aufgehoben® (67).

Man ist, wenn man das Buch liest, ,in die leere Unendlichkeit der
blofien Formfindung geworfen“ (99). Das aber soll nicht besagen, dafl es
nicht lohnte, zu sehen, wie ein ernsthaftes Anliegen ernsthaft angepackt
wurde. Gefragt ist nach dem Ort der Religionsphilosophie, welcher aus
einem weitldufigen Feld her anvisiert und aufgespirt wird. Von dem
Vielfiltigen, das angefithrt wird, soll nicht gesprochen werden, sondern
nur von diesem zentralen Anliegen.

1. Will man sagen, was Religionsphilosophie leisten kann, mufl man
zuvor sagen, als was man Religion betrachtet. So handelt der erste
Teil vom Wesen der Religion (41—93) und der zweite von den Kate-
gorien der Religion (95—119).

* Zu: Twvrich, Pauvi, Religionsphilosophie, Kohlhammer/Stuttgart 1962, 119 S.
(Urban-Bucher, 63)
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»Die Religion stellt nicht eine Funktion neben den anderen, sondern
eine Haltung in den anderen dar® (15). Ob man das so oder anders
formuliert, ist belanglos vor dem, was als grundlegend betont werden
soll: Religion ist nicht etwas, das mitlduft oder nebenhergeht oder auch
gelegentlich getan wird, sondern etwas, das bestimmt, wie das Leben
aufgefafit und gelebt wird. Denn sie ist die ,Einheit der Sinnformen,
auf die absolute Synthesis der Funktionen“ (26). In dieser Formulierung
kann man betont sehen, daff Religion kein Zustand, sondern ein Vorgang,
weil Vollzug des innersten Lebens ist. ,Religion meint Grund und -
Abgrund alles Sinnes“ (46), umfaflt, was verstehbar und unverstehbar
ist, ordnet es aber in ein Ganzes. Das gilt insbesondere, wenn man
iiber Religion nachdenkt: ,Religion in der Erkenntnissphére ist Richtung
auf das unbedingt Seiende als Grund und Abgrund aller Einzel-
setzungen und ihrer Einheit® (52). Das beruht auf dem Erlebnis und der
Uberzeugung, dafl alles miteinander zusammenhingt: ,Bedeutung aber
hat jedes Ding und jeder Vorgang durch seine Beziechung zu dem
unbedingten Bedeutungsgrund und durch die Gliedhaftigkeit in einem
universalen Bedeutungszusammenhang® (52.53). Uberzeugung ist das
freilich mehr als Erkenntnis; denn ,die Gewifiheit des Unbedingten
ist die fundierende Gewillheit, von der aller Zweifel ausgehen kann,
die aber selbst nie Gegenstand des Zweifels sein kann“ (57).

Damit ist ersichtlich, daff zur Religion der Glaube gehort. ,Die Rich-
tung auf das Unbedingte, von der in der Ableitung des Wesensbegriffs
der Religion die Rede war, nennen wir Glaube“ (63). Damit freilich
wird es auch schwer, den Glauben von der Religion zu unterscheiden.
Denn diese war definiert als Grund und Abgrund alles Sinnes (46),
also als Richtung auf das Unbedingte. Nun aber ist es iiblich, die
Religion als das Umfassendere von dem Glauben als dem Spezielleren
zu unterscheiden, indem diesem mehr das Verstehbare — oder Unver-
stehbare — zugeordnet wird, der Religion aber das Ganze des Lebens,
und in diesem Sinn kann auch die Auffassung von Tillich verstanden
werden. Das freilich ist nicht eindeutig. Denn ,die Richtung auf den
unbedingten Bedeutungsgehalt und seine Darstellung im universalen
Bedeutungszusammenhang ist Religion® (53). Nimmt man Darstellung als
Beschreibung, ist es zu wenig fiir die Religion; nimmt man Darstellung
als Darleben, trifft es fiir die Religion zu, aber nicht mehr fir den
Glauben im engeren Sinn. Gleich unbestimmt ist auch, was an anderer
Stelle tiber den Glauben gesagt wird: ,Glaube ist die in allen Funktionen
des Geistes wirksame Hinwendung zum Unbedingten® (63). Sind die
Funktionen des Geistes nur die Erkenntnisakte oder auch alle geistig
bestimmten Handlungen? Zwar: ,Glaube ist weder blof assensus, noch
bloR fiducia. Aber in jedem gldubigen assensus ist fiducia und in jeder
gliubigen fiducia ist assensus® (64). Aber auch: ,Glaube ist Richtung auf
das Unbedingte durch Symbole aus dem Bedingten hindurch® (64).
Symbol kann sowohl Versuch zur Beschreibung als auch Anstoff zum
Handeln sein. Wenn freilich ,Gott das am Glauben gemeinte Objekt

121



und auflerdem nichts ist (67), dann wieder ist der Glaube enger als die
Religion, es sei denn, daf man in Gott auch die Welt mit meint, was
aber nicht gesagt, sondern cher verneint ist. Bedeutsam ist, dafl im
Religiosen auch das Schreckliche und Zerstorerische nicht iibersehen wird:
»Es ist fir eine religiose Lage nicht weniger entscheidend, wie sie das
Démonische als wie sie das Géttliche sieht* (75); ,Das Dédmonische hat
alle Ausdrucksformen des Heiligen, aber es hat sie in der Intention der
Zerstorung® (75). Das Geruhsam-Idyllische kann auch in der Religion
seinen Platz haben, aber keinesfalls in ihrer Mitte. Wenn die Offen-
barung definiert wird als ,Durchbruch des unbedingten Sinngehaltes
durch die Sinnform® (100), so konnte das auch einfacher gesagt werden;
betont aber wird: ,Offenbarung ist in keiner Weise Mitteilung gegen-
standlicher Erkenntnisse® (104). Uber das Verhdltnis der Religion zur
Kultur sei nur der eine Satz angefiihrt, der Stil und Auffassung erkennen
laft: ,Jeder kulturelle Akt enthdlt den unbedingten Sinn; er ruht auf
dem Sinngrund; er ist, insofern er ein Sinnakt ist, substantiell religids.
Er ist nicht das Unbedingte als solches, auf das er sich richtet; und wenn
er sich der Sinneinheit zuwendet, so doch nicht mit dem Bewufitsein,
dafl der unbedingte Sinn auch die Sinntotalitdt tiberragt, d. h. nicht mit
religiosem Bewuftsein® (44). Wichtig darin ist der Ausdruck ,Sinn-
totalitdat®, der, nur hier verwandt, hervorhebt, dafl es der Religion auf
das Ganze als Einheit im Geist ankommt. Wenn behauptet wird, daf}
ynirgends die Natur als solche verehrt wird“ (83), so hingt, ob der Satz
wahr ist, davon ab, wie man Natur versteht. Keinesfalls aber darf man
erwarten oder tadeln, dal man Natur immer so verstanden habe oder
nicht, wie es die Naturwissenschaft heute tut.

Fiir dieses als Letztes: ,Die Frage nach der Wahrheit der Religion
ist beantwortet durch die metalogische Erfassung des Wesens der Religion
als Richtung auf den unbedingten Sinn“ (57). Einfacher: Religion kann
nur hingenommen, also geglaubt, nicht bewiesen werden. Unverstehbar
im Letzten bleibt sie immer.

2. Wie nun verhilt sich zu dieser Religion die Religionsphilosophie?
»Die Religionsphilosophie gehdrt zu den Geistes- oder Normwissen-
schaften. Sie stellt in schopferischer, produktiver Synthese fest, was als
Religion zu gelten hat® (12). So kann man die Geisteswissenschaften
definieren. Das aber entspricht weder dem Sprachgebrauch noch den
Tatsachen. Nehmen wir die letzteren. Als geistige Gegenstiande bezeichnet
man alle diejenigen, die primdr nicht vorweisbar und mefibar sind:
Begriff, Gedanke, Zusammenhang, Forderung. Aus dem, was diese
»Dinge“ sind, ergeben sich Forderungen, in bezug darauf, wie man
Begriffe bildet und verwertet, Gedanken findet, formuliert, verkniipft,
wie man Zusammenhange erfaflt, darstellt, herstellt, wie man Forderun-
gen erkennt, erfiillt, erfindet. Aber man muff wissen, dafl die Forderung
sekundir ist gegenitber dem, worin sie griindet und worin sie sich aus-
wirkt. Schon hier wird ein Grundanliegen Tillichs sichtbar: Religion
nicht zum Beschreibungsfeld zu degradieren, sondern als Erlebnis- und
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Betatigungsfeld einzupragen. Das aber darf nicht dazu fihren, die
Religionsphilosophie deswegen als Normwissenschaft zu definieren.

»Die Wissenschaftssystematik ist in ihrer Gesamthaltung unabhingig
von der Losung des religionsphilosophischen Problems” (11). Das trittt
zu, wenn man die Religion als das fiir den Menschen Letztmégliche und
Letzterreichbare auffafit. Dahin gehort auch die Wissenschaft und ihre
Systematik. Das triftt aber nicht zu, sofern es unmoglich ist, das religions-
philosophische Problem zu losen; denn es ist, um mit Tillich zu sprechen,
ein Sinnabgrund. Als Weg zur Lésung wird vorgeschlagen: ,An der
Fortbildung der kritischen Methode im Sinne der phdnomenologischen
und der pragmatischen Forderung hingt das Schicksal der Geisteswissen-
schaft und héngt die Moglichkeit einer Losung des religionsphilosophischen
Grundproblems® (33. 34). Deutlicher erkennt man hier das Anliegen:
einerseits soll das Gegebene erfafit werden — phinomenologisch —,
andererseits soll die zugehorige Forderung unbedingt sein — das Prag-
matische. In der Tat hangt von beidem die Losung des Grundproblems
ab. Nur darf nicht iibersehen werden, dafl die Forderung sekundar ist
gegenitber dem Gegebenen. Definiert wird: ,Religionsphilosophie ist
Lehre von der religiésen Funktion und ihren Kategorien. Theologie ist
normative und systematische Darstellung der konkreten Erfillung des
Religionsbegriffs* (14). Dafl die Funktion sekundir ist gegentuber dem
Funktionierenden, muf§ noch einmal gesagt werden. Theologie ist mehr
als Darstellung des Religionshegriffes: sie umfafit alles in einer bestimm-
ten Gemeinschaft Geglaubte und ist insofern systematisch; sie ist aber
nicht normativ, da sie Wissenschaft ist; normativ ist die Religion. , Jede
Theologie ist abhingig von dem vorausgesetzten Wesensbegriff der
Religion, und jede Religionsphilosophie von dem Normbegriff der
Religion, und beide von der Erfassung des geistesgeschichtlichen Ma-
terials® (14). Damit widerlegt Tillich sich selbst: Material ist nicht Norm,
und wenn, dann nur sekundar. Wenn aber mit Wesensbegriff gesagt sein
soll, dall der Theologie etwas Seiendes vorgegeben ist, ist damit der
Einwand bestitigt. Und wenn mit Normbegriff gesagt sein soll, dal}
Religionsphilosophie etwas anderes an der Religion meint als die
Theologie, mufl dem widersprochen werden, was Tillich selbst tut,
indem er ,Material® voraussetzt. Fiir Philosophie und Theologie ist die
Loinnfunktion® der Religion die gleiche; sie unterscheiden sich nur, aber
auch grundlegend, in dem Umfang dessen, wovon sie ausgehen. Keines-
falls ist ,Theologie Normenlehre der Religion® (22).

Wenn Religionsphilosophie definiert wird als ,Wissenschaft von der
religiosen Sinnfunktion und ihren Kategorien“ (23), so ist darin das
Normative hochstens indirekt, wenn tiberhaupt, erkennbar. Den Unter-
schied zur Theologie driickt Tillich umstidndlich aus: ,Die Religionsphilo-
sophie ist also der Religion gegeniiber in der eigentiimlichen Lage, dafd
sie das Objekt, das sie erfassen will, entweder auflésen oder sich vor
ihm aufheben mufl. Beachtet sie den Offenbarungsanspruch der Religion
nicht, so verfehlt sie ihr Objekt und spricht nicht von der wirklichen
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Religion. Erkennt sie den Offenbarungsanspruch an, so wird sie zur
Theologie“ (8). Religionsphilosophie hebt sich nicht auf, wenn sie die
Offenbarung als Phinomen behandelt. Offenbarungsanspriiche anzuer-
kennen, ist primér Sache der Religion, erst sekundir Sache der Theologie.
Der Religionsphilosophie nur Normatives zuzuweisen, weil ,es nicht ihre
Aufgabe ist, Seiendes, sondern Giiltiges zu erkennen® (12), ist schon als
zu eng aufgezeigt worden. Unbestritten bleibt, daff es heute hoch an
der Zeit ist, an der Religion — nicht: Religionsphilosophie — das Nor-
mative zu erkennen und einzuprigen. Wenn dahin das ,konstruktive
Verstehen® (37) verstanden wird, ist es nur zu bestitigen; wohl aber
mufl man sich klar machen, daf Konstruieren erst aus dem Verstehen
moglich, also sekundar ist.

»Nur der Weg der Synthese ist wahrhaftig; er ist gefordert, auch wenn
er wieder und wieder mifilingt. Aber er mufl nicht mifilingen. Denn es
gibt in der Offenbarungslehre wie in der Philosophie einen Punkt, in
dem beide eins sind. Diesen Punkt zu finden und von da aus die synthe-
tische Losung zu schaffen, ist die entscheidende Aufgabe der Religions-
philosophie® (10). Unstreitig ist der Wille zur Synthese, sowohl in der
Theologie als auch in der Philosophie, erlaubt und notwendig, und un-
streitig ist, dafl die Synthese immer vorldufig ist. Das aber hingt nicht
von der Theologie, nicht von der Religionsphilosophie, nicht von der
Religion — im tblichen Sinn — ab, sondern davon, dafl die ,anderen®
Verhaltensweisen und Wissenschaften Situationen schaffen, von denen
aus die Religion, die Religionsphilosophie und die Theologie neu iiber-
dacht werden miissen. Einen Weg wahrhaftig zu nennen, ist mehrdeutig.
Er ist es, wenn man ihn guten Gewissens geht, auch, wenn er sich als
falsch erweist; wahrhaftig ist aber der Gehende, nicht der Weg; der Weg
ist richtig — oder wahr —, nicht aber wahrhaftig. Der Richtpunkt des
Weges zur Synthese ist die Richtung auf die ,Sinneinheit®, auf den
sabsoluten Sinngrund“: ,Hier ist der kritische Punkt der Religions-
philosophie, der Punkt, wo sich entscheidet, ob die Religionsphilosophie
iiberhaupt bis zur Religion hindurchdringt, oder ob sie sich damit begniigt,
einen synthetischen Abschluff des Kulturbewufitseins mit Religion gleich-
zusetzen® (45).

Tillich wendet sich dagegen, ,die Religionsphilosophie in die Doppel-
frage nach dem Wesen und nach der Wahrheit der Religion zu zerlegen®
(56). ,Dieses Auseinanderreiffen von Akt und Aktgegenstand ist der
Grundfehler vieler Religionsphilosophien; es wird auf diese Weise der
Weg zur Erfassung der Religion als selbstindiger Funktion, d. h. der
Weg zur Religions-Philosophie verbaut® (56). Vielmehr: ,In dem Nach-
weis, dafl die religiose Funktion die fundierende Sinnfunktion ist, ist
Wesens- und Wahrheitsbeweis, Aufweis des Aktes und des Aktengegen-
standes unmittelbar gegeben“ (56.57). Die ,Wahrheit der Religion®
wird oft dahin miflverstanden, das Recht der Behauptungen einer Reli-
gionsgemeinschaft nachzuweisen, oder dahin, den Gegenstand der
Religion beweisbar zu machen. Demgegeniiber hat Tillich recht, das
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Phanomenologische hervorzuheben. Aber auch er fordert einen Ausgleich
zwischen Glauben und Wissen, zwischen Heteronomie und Autonomie,
und bedient sich dafiir des von Hermann Schell vorgeschlagenen Terminus
Theonomie. ,Der Sinn einer kommenden Theonomie ist es, gliubig zu
sein in der autonomen Form des Erkennens und Handelns® (66). ,Aber
die vollendete Theonomie ist das vollendet Reich Gottes, d. h. sie ist ein
Symbol und keine Realitat” (70). Dagegen freilich ist einzuwenden, daf}
das Reich Gottes durchaus Realitit werden soll, wenn auch die Bezeich-
nung unbeholfen oder vorldufig oder unzuldnglich ist.

Was Tillich gewollt hat, hat er selbst zusammengefafit: ,Es ist eine
Religionsphilosophie gegeben, die in Methode und Durchfithrung die
Autonomie von Religion und Kultur in sich triagt und die theonome
Synthesis aufzeigt. Es ist der Versuch gemacht, eine theonome Religions-
philosophie zu schaffen, die den Konflikt von Theologie und Religions-
philosophie iberwunden hat und an die sich die Theologie als konkrete
Durchfithrung und Erfillung anschliefen kann® (119). Gewifl muff der
Konflikt zwischen Theologie und Religionsphilosophie tiberwunden wer-
den. Das aber besagt nicht, daff auch ihr Unterschied kénne aufgehoben
werden oder auch, dafl ihr Verhialtnis zueinander ein fiir allemal koénne
bestimmt werden, wenn man es konkret bezeichnen will. Daff aber Theo-
logie auf Religionsphilosophie als Vorauswissenschaft angewiesen sei,
das widerspricht der Theologie als eigenstindiger Wissenschaft. Wohl
ist sie auf Denken und Begriffe und Gegenstinde angewiesen. Weder
aber braucht sie fiir das Denken die Religionsphilosophie noch fiir die
Begriffe und Gegenstande die Philosophie, sondern sie bedient sich des
Denkens als eines menschlichen Vermégens und der Begriffe, wie die
Wissenschaften sie darbieten, und der Gegenstinde, wie sie sie vor-
findet. Religionsphilosophie und Theologie stehen nebeneinander. Beide
versuchen, sich in dem denkerisch zurechtzufinden, was sie als gegeben
ansehen. Keiner aber obliegt es, primdr, Normen aufzustellen. Das tun
die Sittlichkeit und die Religion.

3. Wenn auch die Sprache des Buches, wie schon gesagt, als pathetisch,
abstrakt und schockierend bezeichnet werden darf, so ware das noch
tragbar, wenn sich damit nicht ein anderes verbinde, dafl sie ndmlich
auch unscharf ist. Das wird daran erkenntlich, dafl es mehrere Worter
gibt, die nicht nur hdufig, sondern sehr hiufig vorkommen, und jedes
davon in Bedeutungen, die man unschwer durch treffendere Ausdriicke
hatte bezeichnen konnen. Von diesen verschwommenen Wortern seien
genannt Sinn, Unendlichkeit und Unbedingt.

Das Wort Sinn wird in vielerlei Zusammensetzungen gebraucht, worin
es subjektivisch oder objektivisch, aktivisch oder passivisch, tragend
oder schmiickend, fordernd oder hemmend gebraucht wird. Einige dieser
Verbindungen, nicht alle, seien genannt. Definiert wird Sinn als ,das
gemeinsame Merkmal und die letzte Einheit von theoretischer und
praktischer Geistessphire, von wissenschaftlichem und kiinstlerischem,
von rechtlichem und sozialem Gestalten® (41). Zur Erlduterung dessen
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kann man heranziehen: Sinnhaftigkeit (42 43; 5mal), -losigkeit (42),
-gehalt (42 43; auf 43 3mal). Das Gebiet des Sinnes wird beschrieben
mit Sinnwirklichkeit (23 24 34 35 41), -sphdre (58), -gebiete (95),
-totalitdt (44), -einheit (44 91), -zusammenhang (41; 42 4mal), -gegen-
stand (35), -grund (42 43 44 53 80), -abgrund (71 74), -unerschopflichkeit
(43). Analysiert man den Sinn, so kommt man auf Sinnelemente (36 35
41 42 44), -gehalt (25 36 43 44 80), -stoff (49), -formen (25 35 43 44),
-kategorien (34), -prinzipien (23 24), -prinzipienlehre (41), -funktion (23
60), -analyse (89), -haftigkeit (25 48). Adjektivisch sind sinnlos (44),
sinnfeindlich (74), sinnwidrig (76) und Zugehdriges Sinnwidrigkeit (74).
Verbal verkniipft sind sinn-erfiillend (41 50), -empfangend (41), -fun-
dierend (74), -gebend (41). Auf das Subjekt bezogen sind Sinnfunktion
(17 25 34), -akt (25 41), -erflillung (36 37 47 103), -verwirklichung (93),
-vollzug (41 42 43), -bewufitsein (42), -gebung (49). Uberblickt man
das alles, liber das ganze Buch verteilt, so darf man schon sagen, dafl
es dem Leser schwer gemacht wird, die Sinnhaftigkeit dieser Sinnformen
fiir den Sinngehalt zu erfassen, um die Sinnprinzipien des Sinnes als
sinnvoll zu erkennen; oder einfacher: es wird einem schwer gemacht,
den Sinn davon zu erkennen, dafy das sinnvoll sein soll. Oder ist es ,ein
paradoxes Unterfangen, den Sinn des Sinnes erfassen zu wollen® (42)?

Wenn man iibergeht zu dem Wort Unendlich, so stellt man fest, dafl
es nur verstanden und gebraucht wird als nicht abzdhlbar, das heifit:
die Vorginge oder Dinge lassen sich zwar auf die Reihe der positiven
ganzen Zahlen abbilden, haben aber, wie diese, kein letztes Glied. Es
kommt auch vor, daff, was bisher noch nicht abgezahlt wurde, als nicht
abzihlbar hingestellt wird (49“). Ich versuche, statt des jeweils ge-
brauchten Wortes Unendlich das entsprechende andere Wort anzugeben.
Nicht abzahlbar: die unendliche Moglichkeit der Formen (49%), die
Unendlichkeit der einzelnen FErkenntnissetzungen (52%). Unaufhérlich:
die unendlich fortschreitende Empirie (33%). Unaufhérlich und (oder)
unersattlich: die unendliche autonome Formfindung (100?). Unaufhoérlich
und unerfiillbar: das Géttliche ist die unendliche Forderung (81%). Un-
aufhorlich und (oder) uniiberwindbar: der unendliche Widerstand des
Stoffes (74 2Y). Unaufhérlich, nie ruhend: der unendliche Wille zur
Formfindung (91'%). Unaufhorlich, nie ruhend, stets bohrend: die unend-
liche rationale Kritik (93%). Nicht abreifiend, nicht bezwingbar: der unend-
liche dimonische Widerspruch (91%). Nicht abreifiend und aufhebbar: die
unendliche Forderung jeden Denkaktes (52%). Nicht aufhebbar: die un-
endliche innere Spannung des Erkenntnisaktes (51%); die unendliche
Spannung von Form und Gehalt (35%). Unausschépfbar, unverstehbar:
die unendliche Tatsichlichkeit alles Seins (52%); die innere Unendlichkeit
des Sinnes (4327)); die innere Unendlichkeit des Sinnfundierenden (74');
als Unerschopflichkeit bezeichnet in 71%2. Unerfafibar, unbeschreibbar: die
innere Unendlichkeit des Individuellen (28%). An keiner Stelle wird
ersichtlich, daf es etwas geben konne oder gibt, dessen eigentliche und
einzige Eigenschaft die Unendlichkeit ist; immer handelt es sich bei den
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angefiihrten Stellen um eine Eigenschaft, die nicht von der Sache her
zu sein brauchte. Allerdings kennt Tillich die Unendlichkeit Gottes, be-
zeichnet sie aber nicht so, sondern formuliert: Gott ist nicht nur sein
eigener Grund, sondern auch sein eigener Abgrund (67).

Das Lieblingswort von Tillich ist Unbedingt. Es kommt auf den 112
Druckseiten in mehr als 110 Sitzen vor, und nicht nur jeweils einmal
oder zweimal, sondern dreimal (44 61.62 je 2mal) und viermal (53.54).
Mit diesem Wort wird oft Gott bezeichnet. Das Wort Gott lehnt Tillich
ab, weil es nur ein Symbol fiir das Bezeichnete, aber keine Wesens-
bezeichnung ist (64%° 67*7 68'* 89%). Er zieht es vor, vom Unbedingten zu
sprechen. Damit will er Gott kennzeichnen als den Selbstseienden, als
den Unendlichen: 4412 5221 8]2 888 107% 110¥ 112> 100%; als geistig:
451 5313 703 80%% 95°; als unbegreiflich: 65! 672'; als unerfafibar: 67';
als undarstellbar: 68%; als letzt-erreichbar: 44!* 63'° 64* 106'; als un-
bedingt: 67%%; als schopferisch: 62%; als allein heilig: 111'; als Urgrund
des Schaffens: 64%; als Ordnungsprinzip: 75%; als Geber und Norm des
Sittengesetzes: 625 105*; als den eigentlich Liebenden 55°.

Auflerdem wird Unbedingt adjektivisch gebraucht, und zwar fir Un-
endlich: 431 5218 8816 1011 112!%; jenseitig: 73% unerfafibar: 100* 103°%;
unabhingig: 43* 1052%; letzter: 52*; eigentlich: 45%; umfassend: 45° hier
bezeichnet als Totalitiit; relativ letzter: 17**; bedingungslos: 112*; vor-
behaltlos: 54* 55'; unableitbar: 422%; unableitbar und rétselhaft: 16';
unantastbar: 6213; unerschiitterlich: 105%; unerbittlich: 55% 742 88 1122
11624, frei, vollkommen: 117%°; vollstindig: 43*; hochster: 54%; not-
wendig vorgegeben: 75%; unaufhebbar: 60Y; restlos: 73%. Endlich auch
als Normbewufitsein (53%) oder Normbestimmtheit (54°).

Wenn gezeigt wurde, in wie vielerlei Weise das Unbedingt durch
andere Worter ersetzt werden kann, so doch nicht in der Meinung,
damit in jedem Fall das am besten treffende Wort vorgeschlagen zu
haben, aber doch in der Meinung, dafl es moglich gewesen wire, sich
genauer auszudriicken, und wenn moglich, dann auch notwendig. Freilich
wiire damit das Unbestimmt-atmosphirische, daff Pathetisch-bedeutsame,
das Grofartig-undefinierte weggefallen. Aber der Leser hitte leichter
und besser erfaft, worauf es ankommen soll. Der Leser wire leichter und
eher davor bewahrt geblieben, an seiner Fahigkeit zu verzweifeln, ob er
lesen, verstehen und denken konne.

Unbestreitbar aber ist das Anliegen von Tillich: zu zeigen, daff Religion
nicht etwas ist, das nur nebenher lduft; daf Religion deswegen machtvoll
sein mufd, weil sie das innerste Leben, von seinem Ursprung her, aus-
driicken soll; daf Religion die letzte und umfassendste und feinste Weise
ist, wie der Mensch versucht, zu sich selbst zu kommen, indem er in der
Welt und durch die Welt zum Letzten und Eigentlichen findet; dafl
Religionsphilosophie etwas anderes ist als Theologie und beide ihr Recht
haben. Darin aber irrt Tillich, dafl er das Fordernde der Religion auch
in der Religionsphilosophie finden zu miissen glaubt. Diese ist, wie jede
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Wissenschaft, beschreibend, und ihr Eigentiimliches kann nicht darin
gesehen werden, daf} sie fordert.

Das Buch ist zuerst 1925 erschienen, dann 1959 in den ,Frithen Haupt-
werken® abgedruckt und jetzt neu durchgesehen. Es ist in einem visioniren
Rausch geschrieben und weitab von der taglichen Frommigkeit, die
plastisch und blutvoll, rihrend und ergreifend ist. Wohl kann man das
Buch dahin verstehen, dafl es sich bemiiht, das Geheimnisvolle und Un-
durchdringliche der Frommigkeit darzustellen, die ebenso unerbittlich wie
unentrinnbar ist.

AUS DER PRAXIS—FUR DIE PRAXIS

EHEFALLE AUS DEN MISSIONEN
von Johannes Gehberger SVD

]
Der Mann Wike heiratet die Frau Guru, Usa die Frau Kipen. Spiter verlief
Kipen ihren Mann Usa und ging als zweite Frau zu Wike. Darauf verlief Guru

den Wike und ging zu dem Heiden Nur. Guru und Usa sind inzwischen ge-
storben.

Nach ihrem Tode besuchten Wike und Kipen das Katechumenat und wurden
beide am gleichen Tage von P. Andreas getauft. Wike erhielt den Namen
Adolf, Kipen den Namen Anna. P. Andreas wufite von den fritheren Ehen der
beiden; darum bat er sie unmittelbar nach der Taufe zu sich und fragte sie,
ob sie sich als verheiratet betrachten und weiterhin zusammen bleiben wollten.
Beide bejahten die Frage. Zeugen waren dabei nicht anwesend.

Spiter behauptete Anna, sie hétte sich zu ihrem Jawort von P. Andreas ge-
zwungen gefihlt und nicht innerlich zugestimmt. P. Andreas hatte ihr den Satz
vorgesprochen und ihr gesagt, sie solle ihn nachsprechen. Sie hitte diesen Kon-
sens vor P. Andreas nur dufierlich gegeben. Das behauptete Anna Kipen, nach-
dem sie fiinf Jahre spiter ihren Mann verlassen hatte und zu dem Heiden Waya
gegangen war, mit dem sie ein Kind hat.

Waya will nun getauft werden und seine Verbindung mit Anna-Kipen in
Ordnung bringen. Adolph-Wike will die katholische Frau Paula heiraten.
Quaeritur:

1. War es pastoral gesehen klug, dafl P. Andreas die Frage nach der Ehe erst
nach der Taufe stellte?

2. Welche Wirkung hatte die Frage auf die Verbindung Adolph - Anna?

3. Kann Waya getauft werden und die Anna kirchlich heiraten?

4. Kann Adolph die Paula kirchlich heiraten?

Als P. Andreas Wike und Kipen taufte, muf} er ihre Ehe fiir giltig gehalten
haben, obwohl er von den fritheren Ehen der beiden wufite. Dann befremdet
es freilich, dafl er erst nach der Taufe nach einem consensus matrimonialis fragte;
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denn die obligaten Fragen sind vor der Taufe zu stellen. Doch waren diese
Fragen fur die Verbindung der beiden ohnehin bedeutungslos; denn da die
Partner aus fritheren Ehen, die Frau Guru und der Mann Usa, gestorben waren,
bestand fir Wike und Kipen kein impedimentum ligaminis mehr. Zudem gilt
das impedimentum criminis ex adulterio cum attentatione matrimonii nicht fiir
Heiden (Can. 1075, n. 1): ,Bei Ungetauften tritt das Hindernis nicht ein, auch
dann nicht, wenn sie nach der Taufe heiraten® (H. JonE, Das Gesetzbuch der
lateinischen Kirche [Paderborn 1952] ad Can. 1075).

Aber wie steht es mit dem Konsens?

Can. 1133, § 1 sagt: ,Ad convalidandum matrimonium irritum ob impedimen-
tum dirimens, requiritur ut cesset vel dispensetur impedimentum et consensum
renovet saltem pars impedimenti conscia.”

Als Kipen den Usa verliefl und zu Wike ging, wollte sie offenbar eine dauernde
Verbindung mit ihm eingehen. Das ist auf Neuguinea nicht anders denkbar. Sie
ging zu ihm nicht als concubina, sondern als uxor, wenn sie auch uxor illegitima
war. Als Heiden machten sich die beiden dariiber keine Sorgen. Sie hatten sich
einen ehelichen Konsens gegeben, wenn auch die Ehe objektiv ungiiltig war.

Nach dem Tode von Guru und Usa erncuerten Wike und Kipen ihren Konsens
nicht, was fir sie als Heiden auch nicht nétig war; denn ,haec renovatio iure
ecclesiastico requiritur ad validitatem* (Can. 1183, § 2). Wenn sie ge-
tauft gewesen wiren, hdtten sie nach Can. 1183, § 1 den Konsens erneuern
miissen. Da Wike und Kipen um diese Zeit aber noch Heiden waren, bestand
fir sie diese Verpflichtung des Kirchenrechtes nicht. Mit dem Schwinden des
Ehehindernisses durch den Tod von Guru und Usa wurde ihre Verbindung zu
einer giltigen Naturehe, fiir die kein neuer Konsens nétig war. Jone sagt (L. c.)
zu Can. 1188, § 2: ,Ist aber die Ehe ungiiltig wegen des Hindernisses des Ehe-
bandes, dann wird die Ehe nach dem Tode des ersten Ehegatten ohne weiteres
giiltig, vorausgesetzt, dafl beide Teile einen naturrechtlich giiltigen ehelichen
Willen kundgegeben haben und dieser eheliche Wille noch fortdauert.®

Die folgende Taufe hat an dieser Rechtslage nichts gedndert, wohl hat sie
die Naturehe zu einem Sakrament erhoben. Die Ehe ist nach der Taufe sicher-
lich vollzogen worden, weil Wike und Kipen weitere fiunf Jahre zusammen
lebten.

Da die Ehe von Adolph-Wike und Anna-Kipen giiltig ist, kann Waya, solange
er mit Anna-Kipen zusammenlebt, nicht getauft und somit auch nicht kirchlich
mit ihr getraut werden. Auch Adolph-Wike und Paula kénnen nicht kirchlich
heiraten.

Die Homiletic and Pastoral Review (Dez. 1960, 296) bringt einen gleichen
Fall mit derselben Losung.

2.

Der Heide Ualbag heiratete die Heidin Mugi, der Heide Minen die Heidin
Aget und der Heide Gumboli die Heidin Kuo. Alle drei Ehen l6sten sich auf:
die Frau Aget ging zu Gumboli, die Frau Mugi ging zu Minen, und die Frau
Kuo verlief ihren Mann Gumboli.

Irrtimlicherweise wurde die Frau Mugi getauft, und zwar auf den Namen
Martha. Es ist unbekannt, ob nicht geniigend nachgeforscht worden war oder
ob Mugi ihre frithere Ehe mit Ualbag absichtlich verschwiegen hatte. Aget wurde
unter gleichen Umstinden getauft. Sie erhielt den Namen Anna. Auch der
Heide Minen wollte getauft werden, Gumboli aber wollte Heide bleiben. Nach-
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forschungen tiber Minen ergaben, dafl die Ehen von Minen und Mugi Martha
sowie von Gumboli und Aget-Anna nicht in Ordnung waren. Quid nunc
faciendum?

Da Minen vor seiner Taufe Polygamist war, kann die Constitutio Romani
Pontificis (Can. 1125) auf ihn angewandt werden. Die Taufe seiner zweiten
Frau Mugi Martha widerspricht dem ebensowenig! wie die Taufe seiner recht-
mafigen Frau Aget Anna?Z.

Da Mugi Martha nach ihrer Taufe mit Minen zusammenlebte, gilt fiir sie
das impedimentum criminis ex adulterio cum attentatione matrimonii (Can.
1075,1%). Die Missionsordinarien konnen auf Grund ihrer Fakultiten von die-
sem Hindernis dispensieren. Der zustdndige Ordinarius hat diese Dispens ge-
wihrt. Minen soll vor seiner Taufe eine Zeit lang von Mugi Martha getrennt
leben, dann getauft und mit Mugi Martha in forma canonica getraut werden.

Wenn Mugi Martha die Taufe unwiirdig empfangen hat, sind ihre person-
lichen Stinden nicht vergeben. Nach der Ansicht einiger Autoren kénnen sie durch
vollkommene Reue getilgt oder durch eine Beichte nachgelassen werden?® In
einigen Missionsgebieten wird die Beichte zu empfehlen sein.

Durch die kirchliche Ehe des Katholiken Minen mit Mugi Martha wurde die
frithere Ehe von Minen und Aget aufgelost. Damit wurde Aget Anna frei. Aber
ihr derzeitiger Mann Gumboli ist nicht frei, sondern an Kuo gebunden. Da er
auch nicht getauft werden will, kann die Constitutio Romani Pontificis nicht auf
ihn angewendet werden. Darum wurde das Heilige Officium ersucht, die Natur-
ehe Gumboli-Kuo aufzulésen.

Im Schreiben an das Heilige Officium brauchte die unwiirdig empfangene
Taufe von Aget Anna nicht erwahnt zu werden, weil sie mit der Auflésung der
Ehe von Gumboli und Kuo nichts zu tun hat; da Aget Anna frei wurde, stand
von ihrer Secite einem neuen Ehebund nichts mehr im Wege. Folgende Tatsachen
aber muflten erwdhnt werden: Gumboli und Kuo waren in natiirlicher Ehe ver-
bunden, trennten sich dann aber; Aget Anna lebt schon lingere Zeit mit Gum-
boli zusammen und hat wahrscheinlich Kinder mit ihm; die Verbindung der
beiden wird voraussichtlich halten; es besteht Hoffnung auf eine spitere Taufe
des Gumboli, wenn auch in periculo mortis. Die Bitte fithrte fiir Aget Anna
in favorem fidei an: Sie will ihre Ehe in Ordnung bringen, wieder zu den
Sakramenten zugelassen werden, ein christliches Leben fithren und ihre Kinder
christlich erziehen; Aget Anna ist noch jung, es besteht die Gefahr der Un-
enthaltsamkeit; sie wird, wenn iiberhaupt, nur schwer einen anderen Ehepartner
finden. Die tibrigen Bedingungen waren erfiillt: Gumboli und Kuo waren zur
Zeit ihrer Ehe ungetauft und sind es auch heute noch. Eine Wiederverséhnung
der beiden ist unmoglich. Auch wird aus der Auflosung der Naturehe kein
Argernis entstehen; denn in den Missionen ist zur Geniige bekannt, daff natiir-
liche Ehen durch das Paulinische Privileg oder durch die Constitutio Romani
Pontificis aufgelost werden konnen. Auf den Vorschlag des Heiligen Officiums
loste der Papst die Ehe auf. Das Heilige Officium gab Dispens von disparitas
cultus (falls die cautiones geleistet wirden) und ab impedimento crimimi in quan-
tum opus sit’ (Can 10,75, 19).

L Cf. Revue du Clergé Africain (1952) 174; (1955) 25; (1957) 133; ZMR (1957)
817; Anastasius aB Utrecur, OFM Cap: De Privilegio Piano (Roma 1958) 90
? Cf. ]. oE Reeper: A Missionnary Companion (Dublin 1958) 222 s

3 Davis S]: Moral and Pastoral Theology (Ed. 4.) Vol. IIIL. p.8
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Dem Apostolischen Vikariat Wewak, Neuguinea, wurden innerhalb von vier
Jahren in 33 Fillen die Auflésung der Ehe gewidhrt, doch ist die Bitte, diese
Vollmacht dem Missionsordinarius zu iibertragen, abgelehnt worden. Es kommt
oft vor, daf von zwei Heiden, die in ungiltiger Verbindung leben, aus ver-
schiedenen Griinden nur einer getauft werden kann. In all diesen Fillen muff
jeweils nach Rom rekurriert werden; denn ohne Auflosung der fritheren Ehe
kénnte der eine Teil allein iiberhaupt nicht getauft werden.

Rom hat dem Vikariat Wewak einmal vier solcher Fille in vier Tagen positiv
beantwortet. Ehefalle aus den USA werden oft viel langsamer bearbeitet. Natiir-
lich kann eine Missionsditzese viel leichter beweisen, daff die Taufe nicht emp-
fangen wurde; das diirfte der Hauptgrund fiir die raschere Bearbeitung sein.

Interessanter Weise trat in allen Féllen, in denen das Vikariat rekurrierte,
der katholische Teil oder der Partner, der getauft werden wollte, als Bittsteller
auf. Rom wandte sich aber in seinen Antworten immer an den Partner, der
heidnisch bleiben wollte und betrachtete ihn als den eigentlichen Bittsteller 4.

3

Der Mann Guinje heiratete die Frau Kuaku, der Mann Yambe die Frau
Gangi. Alle vier waren Heiden. Die Frau Kuaku verlief Guinje und ging zu
Kawi, der ledig war. Die Frau Gangi verlieR Yambe und ging zu Guinje. Der
Mann Yambe nahm die Heidin Neker, die ledig war. Der Mann Kawi und die
Frauen Kuaku, Gangi und Neker wollen getauft werden. Die Minner Guinje
und Yambe aber wollen heidnisch bleiben. Quid nunc faciendum?

Da die Frau Kuaku vor ihrer Taufe Polyandristin war, konnte fiir sie die
Konstitution Romani Pontificis* angewandt werden. Der zustindige Ordinarius
gab ihr deshalb die Dispens. Kawi und Kuaku sollen eine kurze Zeit vor dem
Empfang der Taufe getrennt leben. Nach der Taufe werden sie gleich in forma
canonica getraut. Die Kinder, die aus der Verbindung vor dieser EheschlieBung
empfangen oder geboren wurden, bleiben illegitim.

Die Ehe der beiden Katholiken Kawi und Kuaku 16st die frithere Ehe von
Guinje und Kuaku auf. Nicht durch die Taufe der beiden geschieht das, sondern
durch die Ehe in forma canonica. Der Mann Guinje wird damit frei. Aber
seine jetzige Frau, Gangi, wire noch an den Mann Yambe gebunden, wenn sie
keine Dispens vom Ordinarius bekommen hitte. Dieser dispensierte sie aber
von den Interpellationen, weil Yambe eine neue Verbindung einging. Es wurde
dabei eine probable Meinung angewandt®. Der Ordinarius gab ferner die Er-
laubnis, das Paulinische Privileg anzuwenden, und zwar zusammen mit dem
speziellen Indult, wieder einen heidnischen Partner heiraten zu diirfen, weil
Guinje, wie oben erwahnt wurde, heidnisch bleiben wollte ®. Der Ordinarius gab

4 Ein Fall des Vikariates Wewak wurde in African Ecclesiastical Review ver-
offentlicht (1961) 185—187

1 Can 1125

* Das kann praktisch mit Hilfe des Can 1127 geschechen. Wenn wichtige Griinde
vorliegen, kann der Ordinarius schon vor der Taufe von den Interpellationen
dispensieren.

3 Das Paulinische Privileg selbst gibt nur die Erlaubnis fiir eine Heirat mit
einem Katholiken. Der Can 1128 sagt: ... ,pars baptizata ius habet novas
nuplias cum persona catholica contrahendi ...“ Die Ordinarien von Papua, Neu-
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die Dispens fir die disparitas cultus, nachdem die cautiones geleistet wurden.
Die Partner werden wie im obigen Falle vor der Taufe eine Zeitlang getrennt.
Gangi soll dann getauft und unmittelbar danach mit Guinje adhuc pagano
in forma canonica getraut werden. Die Trauung darf aber erst nach der Trauung
der Katholiken Kawi und Kuaku vollzogen werden. Mit den Kindern ist es wie
im obigen Fall.

Diese neue Ehe 16st die von Yambe und Gangi auf. Damit wird Yambe frei
und kann die noch heidnische Frau Neker heiraten. Das kann aber erst nach
der Trauung von Guinje und Gangi geschehen. Am besten erkliren beide vor
dem Priester, dafl sie sich von jetzt an als giiltig verheiratet betrachten wollen.
Dazu sind keine Zeugen nétig. Die Ehe wird nicht in das Ehebuch eingetragen.
Aber im ,Status Animarum‘ wird angegeben: matrimonium naturale. Danach
erst wird Neker getauft. Sie bleibt dann einfach weiterhin mit Yambe zu-
sammen, f

Diese drei Schritte kénnen am gleichen Tage geschehen. Die nétigen Zeit-
abstinde miissen aber eingehalten werden.

Die Bitte um das oben genannte spezielle Indult wurde an die S.C. de Prop.
Fide gerichtet. Aber das Indult gewidhrte das HI. Offizium. Es ist nicht sub-
delegabilis. Deshalb erfordert jeder einzelne Fall eine Eingabe an den Ordi-
narius. Ware es nicht méglich, einem Missionar, der allgemein mit der Fakultit
29 subdelegiert ist, die Dispens von disparitas cultus fiir solche Fille zu ge-
wihren, ohne dafl er jedesmal den Ordinarius fragen mufi? Bounon meint, dafl
cine neue Ehe mit einem Heiden wegen des impedimentum disparitatis cultus
ungiiltig wire. JonE sagt: ,Die neue Ehe mufi mit einem Katholiken geschlos-
sen werden, weil der Apostolische Stuhl bei Anwendung des Paulinischen Privi-
legs nur auflerst schwer vom Hindernis der Religions- und Bekenntnisverschie-
denheit dispensiert. Das ist darin begriindet, dafi, wie Can 1120 § 1 sagt, die
erste Ehe ,zugunsten des Glaubens® gelost wird. Abgesehen von den in Can
1043—1045 erwihnten Fillen konnen auch die Missionare keinen Gebrauch
machen von ihren etwaigen Vollmachten, vom Hindernis der Religions- und
Bekenntnisverschiedenheit zu dispensieren“3. Es scheint aber, daf Rom heute
dieses Indult viel leichter gibt.

Dieses Problem behandelt ein Passus der Collectanea:® ,An liceat dare dis-
pensationem disparitatis cultus quando data fuit antea dispensatio ab interpella-
tione, vel quando interpellatio facta fuit in vanum. Responsum — Negative, et
detur decretum feriae IV, 29 Augusti 1866, tenoris sequentis: In casibus de
quibus agitur R.P.D. Vicarius Apostolicus, adeoque missionarii ab eo deputati
non possunt dispensare super disparitate cultus vi facultatis 111 Formulae B.
Et quoad matrimonia, si quae contracta iam sint cum huiusmodi dispensatione,

Guinea und den Salomonen hahen das spezielle Indult bekommen, auch eine
Ehe mit einem heidnischen Partner zu erlauben: ,Facultatem dispensandi ab
impedimento disparitatis cultus neophytos privilegio Paulino utentes, ita ut
pars conversa ad novas nuptias transive valeat cum parte acatholica® (S.8.C.S.
Officii, Prot. Nr. 2485/55). Ein Ordinarius, der dieses Indult nicht erhalten hat,
kann sich fiir einen Einzelfall nach Rom wenden.

4lcS 4

5 Jong, Das Gesetzbuch der Lateinischen Kirche (Paderborn 1952) ad Can 1123

8 Collectanea S.C. de Prop. Fide (Romae 1907) n. 1377; S.C.S. Off. 22. Nov.
1871, Siam, Quaesitum secundum.
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sileant, et coniuges relinquantur in bona fide. Quoad futurum vero ipse Vicarius
Apostolicus recurrat in casibus particularibus, expositis omnibus cuiusque casus
adiunctis.”

Wenn also in einem solchen Falle ein Missionar selbstindig handeln wiirde,
wire die Ehe ungiiltig. Man kann also nicht E. pE Bekker beipflichten, wenn
er eine solche Ehe wohl fir graviter unerlaubt, aber doch fir giiltig halt?.

Sind Kinder von heidnischen Putativ-Ehen legitim?

Es scheint, daf manche Missionare die mégliche Illegitimitdt von Kindern
heidnischer Eltern nicht beachten. Anastasius ab Utrecht meint: , Filii ex unione
polygami et uxoris electae forte iam nati legitimi sunt, si parentes eorum uni-
onem uti matrimonium validum consideraverint (Can 1114). Secus wvero filit
sunt illegitimi nec per novum matrimonium vi privilegii piani initum efficiuntur
legitimi (Can 1116), sed ad eorum legitimationem requiritur recursus ad S.
Officium" &,

JonE aber sagt: ,Soweit nur das Naturrecht in Frage kommt, sind nur die-
jenigen Ungldubigen, die in einer giiltigen Ehe empfangen wurden, eheliche
Kinder. Nach Empfang der Taufe gelten fiir sie die Bestimmungen des vor-
liegenden Kanon 111479,

L. Benper erwdhnt: Der Bischof von Shilong (Assam, Indien) fragte an, ob
man sagen konnte, daf eine von Heiden in gutem Glauben geschlossene un-
giltige Ehe eine Putativ-Ehe sei und wenn ja, ob man fiir die Legitimierung
der Kinder Can 1114 anwenden konne. Die private Antwort vom 18. 1. 1957
war: negative fiir beide Anfragen.

Der Bischof von Dibrugarh fragte an, ob man ungiiltige Ehen von Protestanten
als Putativ-Ehen betrachten koénnte, so dafl Kinder aus einer solchen Ehe als
legitim im Sinne der Antwort der P.C.I.C. vom 26. 1. 1941 (AAS 1949, 158)
gelten konnten. Die Antwort war: megative. Diese beiden Antworten wurden
nur in ,Clergy Monthly“ (Indien), sowie in ,Sal Terrae“ (Spanien) aber in
keiner anderen Zeitschrift verdffentlicht. Infolgedessen sind sie nicht weiter
bekannt 10,

Von Bouscaren ! wird ein Fall berichtet, wo dem Ersuchen um Auflésung
einer nicht-sakramentalen Ehe auch die Bitte beigefiigt wurde, die unehelichen
Kinder zu legitimieren. Die Antwort des HI. Offiziums enthielt auch die Ge-
wihrung dieser zusidtzlichen Bitte. Wiare es nicht moglich, daf Rom den Mis-
sionsordinarien die Vollmacht verleiht, solche Kinder zu legitimieren? Es gibt
viele Fille von illegitimen Kindern, wenn das Paulinische Privileg angewendet
wird oder die Konstitution Romani Pontificis, ebenso wenn nicht-sakramentale
Ehen aufgelést werden,

4.
Der Heide Badia heiratete die heidnische Frau Lagamas. Die katholische Frau

Piena-Christina heiratete den Heiden Mangiten in forma canonica. Nach einigen
Monaten verlieR sie ihren Mann und ging zu dem Heiden Badia als zweite

7 African Ecclesiastical Review (1959) 158

8 Anasrasius aB Utrecar OFM Cap, De Privilegio Piano Polygamis conversis
dato (Can 1125) (Roma 1958) 92

 JonE a.a.0. ad Can 1114 gegen Schlufl

1 Canon Law Absiracts 8,46

11 Canon Law Digest, Supplement 1960, ad Can 1127
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Frau. Daraufhin verlief Lagamas den Badia und ging zu Wiolomu, dem Bruder
ihres Mannes. Mangiten nahm die heidnische Frau Lame.

Nach einiger Zeit liefl sich Lagamas auf den Namen Augusta taufen, ohne
dem Priester zu sagen, dafl sie frither mit Badia verheiratet war. Wiolomu
wurde um die gleiche Zeit auf den Namen Jacob getauft. Auch der Mann Badia
wollte getauft werden. Erst eine Zeit spiter sagte Lagamas-Augusta, dafi sie
Badia verlassen hatte, als Piena-Christina als zweite Frau zu ihm gekommen war.

Lagamas ist vor ihrer Taufe Polyandristin gewesen und konnte deshalb die
Konstitution Romani Pontificis in Anspruch nehmen. lhre Verbindung mit
Wiolomu war von vorn herein ungiiltig und konnte natiirlich durch die Taufe
nicht zu einem Sakrament werden. Falls die beiden die Taufe unwiirdig emp-
fingen, sind ihre personlichen Siinden nicht vergeben. Die Schuld kann aber durch
vollkommene Reue oder Beichte getilgt werden. Da die beiden nach der Taufe
zusammenlebten, stehen sie unter dem impedimentum criminis ex adulterio cum
attentatione matrimonii. Der Ordinarius konnte sie von diesem Hindernis auf
Grund der 29. der Apostolischen Fakultiten dispensieren. Durch die Verbindung
von Wiolomu und Lagamas ist aber auch das impedimentum affinitatis in linea
collaterali primo gradu eingetreten, weil Lagamas den Bruder ihres rechtmafigen
Gatten genommen hat. Aber auch von diesem Hindernis hat der Ordinarius mit
derselben Fakultit 29 Dispens gegeben. Also konnten Wiolomu-Jacob und
Lagamas-Augusta am 10. Oktober 1958 in forma canonica heiraten. Aber die
Kinder, die vor dieser EheschlieBung empfangen und geboren wurden, bleiben
illegitim.

Diese neue Ehe machte den Mann Badia frei. Aber Piena-Christina, mit der
er zusammenlebte, war noch an Mangiten gebunden. Um sie freizumachen, mufite
eine Bitte an das HIl. Offizium um Auflésung der nichtsakramentalen Ehe von
Mangiten und Piena-Christina gerichtet werden. Der Informativ-Prozefi wurde
gefihrt. Die Prozefakten und die Bitte (Votum Ordinarii) um Auflosung der
Ehe wurden am 12. Oktober 1959 an das Hl. Offizium gesandt. Die Auflosung
der Ehe wurde am 11. Juni 1960 gewahrt, ebenso die Dispens vom impedimentum
criminis ex adulterio cum attentatione matrimonii. Somit konnte Badia getauft
und gleich danach mit Piena-Christina in forma canonica getraut werden. Die
Kinder aus der Verbindung vor dieser Eheschliefung bleiben illegitim.

Auch Mangiten wurde frei, nicht durch diese neue Ehe, sondern schon durch
die Auflosung der Naturehe von Mangiten und Piena-Christina am 11. Juni
1960. Das HIl. Offizium verlangte, daf ihm als dem Partner die erfolgte Auf-
16sung mitgeteilt wurde, soweit das moglich war. Da er weiterhin mit Lame
zusammenlebt, mufl angenommen werden, daf} der Ehewille fortdauert. Dadurch
wird seine Verbindung mit Lame von selbst zu einer giiltigen Naturehe. Eine
Erneuerung des Konsens ist fur Ungetaufte nach Can 1133, § 2 nicht gefordert.
Also kénnen die beiden weiter zusammenleben. Einer eventuellen spateren Taufe
steht nichts im Wege.
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KLEINE BEITRAGE

AFRIKANISCHE SOZIALORDNUNGEN UND MISSION *

Die 1961 der Kath.-Theologischen Fakultit Miinster vorgelegte Dissertation
greift ein Problem auf, das sich heute bei dem erwachten politischen und kulturel-
len Selbstbewufitsein der afrikanischen Volker in aller Scharfe stellt: Wie hat
die christliche Mission die sozialen Ordnungen dieser Vélker zum Guten oder
Schlechten verdndert? Sehr gewissenhaft fuhrt L. eine solche Untersuchung fir
das Gebiet der Mariannhiller Mission in den entscheidenden Anfangsjahren
1882—1909 durch. Zunichst erarbeitet er nach den noch erreichbaren Quellen und
heutigen Forschungen ein moglichst getreues Bild der sozialen Strukturen der
Zulu im stidafrikanischen Natal. Diese Strukturen sind religios begriindet. Des-
halb waren Verdnderungen durch die Predigt des Evangeliums zu erwarten. Das
cigentliche Problem liegt im Wie und Wieweit. Dabei muf} berticksichtigt werden,
dafl die Mariannhiller Missionare diese Strukturen nicht mehr in ihrer Ur-
spriinglichkeit vorfanden. Die politische Herrschaft der Englinder und zum Teil
auch die protestantische Mission hatten schon tief in diese Ordnungen eingegriffen
und eine unaufhaltsame Entwicklung eingeleitet. Von diesem tatsichlichen Aus-
gangspunkt an untersucht L. in einem, dem ersten parallelen, Schema die um-
gestaltenden Einfliisse der Mariannhiller Mission. In einem dritten — unseres
Erachtens leider etwas kurz ausgefallenen — Teil unterzieht er diese Verdn-
derungen einer kritischen Wertung.

Sachlich und unvoreingenommen ist L. an die Auswertung der vorhandenen
Quellen gegangen. Das sind in der Hauptsache die Missionsberichte und andere
Veroffentlichungen des Griinderabtes Franz Pfanner und seiner Mitarbeiter.
Dazu kommen die unveréffentlichten Dokumente des Mariannhiller Archivs, in
denen unterschiedliche Meinungen und kritische Beurteilungen deutlich sichtbar
werden. Beim Lesen dieser Berichte und Urteile iiber die Zulu verschlagt es uns
heute oft genug den Atem, wenn man etwa meint, man miisse diese erst zu
Menschen machen, bevor man sie zu Christen machen konne (168); wenn in der
Aktion ,Bekleidung der Nackten® gegen Widerspenstige die Reitpeitsche ge-
braucht wird (296). Vieles davon kommt auf das Konto des Kolonialismus und
Paternalismus des ausgehenden 19. Jahrhunderts mit seinem naiven Kultur-
optimismus, seiner europiischen Uberheblichkeit und seinem fast vollkommenen
Mangel an Verstindnis fiir fremde, zumal afrikanische Kulturen. Zudem war
es ein vollkommener Neubeginn. Man hatte keine missionarische Tradition, die
so lebendig war, dafl man sich an sie hitte halten kénnen. Und die Missionare,
das will auch gesehen werden, waren Trappisten! Aus dem inneren Konflikt
zwischen rein trappistischer Beschaulichkeit und Handarbeit im Sinne des Grin-
ders der Trappisten, Abt Rancé, und der sachlich notwendigen dufleren missiona-
rischen Arbeit ergab sich ja spiter die Umwandlung dieses Trappistenzweiges
in die Mariannhiller Missionskongregation.

* Zu LAUTENSCHLAGER, GEOrRG Max, CMM: Die sozialen Ordnungen bei den
Zulu und die Mariannhiller Mission 1882—1909. St.-Josefs-Verlag/Reimlingen
1963. XXVI und 395 S., 7 Karten. DM 32,—.

[=Institut fiir Missionswissenschaft der Universitit Minster/Westf. — Inter-
nationales Institut fir missionswissenschaftliche Forschungen e.V. Verdffent-
lichung auflerhalb der Reihe]
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Hier hitte u. E. die Untersuchung vielleicht etwas nidher auf die geistigen
Wourzeln zuriickgehen diirfen, wie sich ndmlich trappistische Weltabgewandtheit
und Ablehnung von Wissenschaft und Kultur im Sinne Rancés auf die Missions-
methode des frihen Mariannhill auswirkte. Die heute als unwissenschaftlich
erwiesene Gleichsetzung von Bekleidung und Sittlichkeit findet sich zwar im
Christentum des 19. Jahrhunderts bei Protestanten und Katholiken allgemein
verbreitet. Sie hingt aber doch in etwa mit diesem Geist zusammen. Ahnlich die
Methode dngstlichen Bewahrens, die von Einsichtigen als Dressur und Treibhaus-
erziehung kritisiert wird (254 ff.); wahrscheinlich ebenso auch das allzu starke
Zogern bei hoherer Bildung der Eingeborenen. Dabei soll aber das gesunde
Prinzip einer Hinfithrung zu praktisch niitzlicher Handarbeit usw. in seiner
weitgehenden Berechtigung anerkannt bleiben. Das beweisen heute so manche
Fehlentwicklungen einer anmafienden und praktisch oft nutzlosen falschen Elite.
Nur klingt es seltsam, wenn in jener Zeit festgestellt wird: Sobald der Missionar
»den Heiden zur Arbeit vermocht und letzterer sie liebgewonnen hat, nimmt
er den Katechismus gern an, ohne Vernunftbeweise zu fordern . . .“ (314).

Aus der Anlage dieser Dissertation heraus lafit sich nicht erkennen, — und
dies wire somit eine andere Frage, also kein Mangel der Arbeit! — wie sehr
das Problem eigentlich ,Franz Pfanner“ hiefl. Abt Franz war seinem Griinder-
abt, dem Abbé Tempéte, in seinem stiirmischen, zuweilen iiberstiirzenden Drang
charakterlich recht dhnlich. Seine groben Formulierungen schockieren den Leser
von heute. So wenn er etwa in die Heimat berichtet, ,wie man mit Kaffern um-
springt“ (186, Bem. 27), auch wenn das Wort , Kaffer” damals noch kein Schimpf-
wort war. Oder: wenn er die Errichtung eines Heimes fiir die iberzdhligen
Frauen von Heiden, die Christen werden und damit die Vielweiberei aufgeben,
begriindet (199). Dabei vergleicht er jene Frauen mit unbrauchbaren Mabeln.
Er hatte, freilich als Kind seiner Zeit, die ,originelle Idee”, bei der Taufe den
Neudhristen deutsche Vor- und Zunamen zu geben, damit ,das letzte Anzeichen
von Heidentum“ . . . ,unter diesen deutschen Namen fiir weltewige Zeiten
begraben® sei (245), und — er rithmte sich dessen mit dem Wort: ,Nova facio
omnia® (245)!

Inwiefern freilich der Griinderabt geprigt, inwiefern er originell pragend war,
wird sich schwer entscheiden lassen. Es waren durchaus Gegenstromungen vor-
handen, die auf eine weitergehende Anpassung drangten. In diesem Sinne ist
die Gestalt des groflen Sprachforschers und Kenners der Zulu A. T. Bryanr,
des spateren Moénches Fr. Davip, zu nennen. Er nannte beispielsweise die
»Bekleidungsaktion® eine der grofiten Tduschungen, denen man anheimfallen
konnte (299). Aber als Generallinie der Missionierung konnte sich diese tiefere
Kenntnis und bessere Bewertung der sozialen Struktur bei den Zulu nicht durch-
setzen. L. gibt ehrlich zu, dafl eine Verchristlichung in diesem Sinne, wobei das
Christentum zum Lebensprinzip der afrikanischen menschlichen Gesellschaft
wenigstens im Raume der Zulu geworden wire, nicht verwirklicht wurde. Aus
der volligen Unkenntnis der eigentlichen Religiositit der Eingeborenen kam es
auch kaum zu einem schwachen Versuch einer Ubersetzung des — sicher unver-
filschten, aber westlichen — Christentums in die afrikanische Welt. Aufler den
wenigen Andeutungen fiber die Teilnahme der Zulu an den feierlichen Gottes-
diensten sagt der Verfasser leider wenig iiber das religiose Empfinden der Zulu.
Erlaubten die vorliegenden Dokumente doch nicht vielleicht eine tiefere Unter-
suchung dariiber, wie die Zulu selbst das Christentum innerlich nachempfanden,
oder welche Teile der Lehre sie am meisten und tiefsten ansprachen? Oder
meinte L. damit den Rahmen seiner Arbeit zu sprengen?
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Natiirlich ware es falsch, von den Missionaren damals die Erkenntnisse und
Methoden von heute zu verlangen. Deshalb bleibt der Verfasser in seinem Urteil
zuriickhaltend, aber doch gerecht. Allerdings wiirden wir in Einzelfdllen schirfer
urteilen. So ist es u. E. nicht richtig zu sagen: ,Gegen die Methode, mit Hilfe
von wirtschaftlichen Vorteilen fiir die Christen einen Druck auf die Heiden
auszuitben, wird man nicht in jedem Fall etwas einwenden kénnen® (871 f.).
SchlieBlich sprach der Verfasser selbst kurz vorher von der Gefahr, ,Brotchristen®
zu erwerben (870). An anderer Stelle mufite zugegeben werden, dafl manche
Eingeborene sich ohne Glauben taufen lieflen, weil sie irdische Vorteile suchten
(280). Der Verfasser meint, daff die Zeit den Missionaren und ihrer Handlungs-
weise, wie sie namlich die radikale Umstellung bewerkstelligten, recht gab (370).
Gab es wirklich keinen anderen Weg? Kann die Zeit ,recht geben®, wenn durch
unrechte Mittel ein guter Zweck erreicht wurde? Vielleicht mufl man doch
hérter urteilen. Das Buch als ganzes gesehen ist eine sehr wertvolle Arbeit. Es
bereichert unsere Kenntnis der Missionsgeschichte und Missionsmethode. Man
wiirde dhnliche Untersuchungen iiber andere Stimme Afrikas sehr begriifien.

Wolfgang Hoffmann SJ

EIN WICHTIGES NEUES THOMAS-BUCH

Ein neues Buch itber Thomas von Aquin verdient besondere Aufmerk-
samkeit; es handelt sich um die Tubinger Dissertation von Max SECELER!
— eine Arbeit, die nach Anlage und Format iber den Rahmen einer Doktor-
arbeit hinausragt. SECKLER gibt eine eindringende Analyse eines Begriffes, den
man zundchst bei Thomas kaum erwartet und dem man jedenfalls auf den
ersten Blick seine zentrale Rolle nicht zuerkennen mag, des Begriffes ,instinctus®.
Gegen ein verfestigtes und simplifizierendes Thomas(mifl)verstindnis zeigt
SECKLER, wie gerade die philosophische und theologische Analyse des instinctus
Thomas wiederum als einen ungewdhnlich originellen, mutigen und im besten
Sinne des Wortes aktuellen Denker erscheinen laft.

Der Vf. ist mit der Literatur {iber den Aquinaten, insbesondere mit der
franzosischen, sehr gut vertraut; wiirdigt man dariber hinaus die frappierende
Thomas-Kenntnis SEcrkLERs, so darf man sagen, dafl SeckrLer schon zu den
kompetenten Thomasinterpreten gezihlt werden darf und dafl seine Stimme
auch kiinftig Gewicht haben wird. Seine Untersuchungen erweisen sich nicht
blof als Rekonstruktionen des von Thomas Gedachten, sondern denken den
thomanischen Gedanken neu und selbstindig mit. Hierin allenfalls liegt die
methodische Problematik des Buches, denn: Ist es einem Heutigen méglich,
Thomas mitzudenken, wo doch der Horizont unseres Denkens und Fragens ein
anderer ist als der des 13. Jahrhunderts? SEcrLEr ist diese hermeneutische
Grundfrage keineswegs fremd, so daf es ihm sehr wohl gelingt, sich auf dem
schmalen Grat zwischen rein reproduzierender Philosophie- und Theologie-
geschichte einerseits und reiner ,systematischer” Spekulation andererseits sicher
zu bewegen.

Die Arbeit ist formal klar und tbersichtlich angelegt. Zunachst wird ein
iiberlieferungsgeschichtlicher Durchblick iiber Gebrauch und Verstindnis des
Wortes ,instinctus® geboten (19—68). Hier erweist sich SEckrEr ibrigens auch

1 M. SeckLER, Instinkt und Glaubenswille nach Thomas von Aquin. Mainz (Mat-
thias-Griinewald-Verlag) 1961, 281 S.
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als guter Altphilologe. Im zweiten und Hauptteil des Werkes untersucht er den
instinctus-Begriff im System des Aquinaten, d. h. vor allem: im Hinblidk auf
die Frage nach der Wirkursache des Glaubenswillens. Diese Thematik fihrt
zu dem dornigen Problem des Verhaltnisses von Natur und Gnade (vor und)
bei Thomas, das durch die Arbeiten von Auskrt, BouiLLarD, CHENU, DE LuBac,
K. RAHNER u. a. in der modernen Theologie und scholastischen resp. christlichen
Philosophie zu einem eminent wichtigen Thema geworden ist.

Mit viel Geschick interpretiert SECKLER in methodisch (auch fiir die Anspriiche
des gediegenen Medidvisten) richtiger Weise den instincius-Begriff in Zusammen-
hang mit der Entwicklung des Systems des Aquinaten. Dabei kann SECKLER
zeigen, daf der von Thomas fiir echt aristotelisch gehaltene Liber de bona fortuna
als jene Schrift anzusehen ist, die Thomas in besonderem Mafle mit dem Begriff
des instinctus interior und des instinctus divinus bekannt machte (vgl. 104—108).
Die subtilen und immer gut belegten Ausfithrungen SECKLERs zeigen im ein-
zelnen, wie Thomas den Semipelagianismus vermeidet.

Wichtig, besonders auch in missionstheologischer Hinsicht, ist vor allem der
dritte Abschnitt des 2. Teils der Arbeit, der iiberschrieben ist: ,Der innere
Instinkt als Wesensformel des geschichtlichen Menschen ,in horizonte aeternitatis
et temporis‘® (171—258). Nach SeckLER nimmt Thomas einen zur Gnade rufenden
inneren Instinkt an, der jedem Menschen kraft seines Geschaffenseins zukommt.
Von hierher eignet der ,Natur® eine Sehnsucht, deren Implikationen zwar der
Natur selbst nicht offen einsichtig sind, die aber gleichwohl ein ,aliquid® meinen,
das zur Gottesidee, man darf sagen: zu Gott selbst, hinfithrt (vgl. 230).

Nach dem Erscheinen des Buches von SeEckrLEr kann man nicht mehr die
Meinung vertreten, Thomas habe Natur und Ubernatur (Gnade) wie zwei
Stockwerke aufeinandergesetzt. Dies ist eine torichte Ansicht. Eine solch naive
Zwei-Stockwerk-Theorie ist fiir den christlichen Theologen schon deshalb un-
annehmbar, weil in ihr das Schopfungsdogma nicht ernstgenommen wird; es
ist aber fiir den Philosophen interessant zu horen, daf die thomanische Speku-
lation auch ,philosophisch® das Uber-sich-hinaus-Sein des menschlichen Daseins
zu demonstrieren vorgibt und dafl dieses der Begriff instinctus leistet.

SeckLER weist am Schlufl seines Buches auf die soteriologische Bedeutung des
inneren Instinkts, speziell fiir das Problem des Heils der ,Nichtevangelisierten®,
hin (282—258). Die Antwort mufl hier fiir die Nichtevangelisierten bzw. Nicht-
christen positiv ausfallen; man beachte besonders, was tiber die ,subjektiven
Wirkprinzipien des heilsnotwendigen Glaubens* (248—253) und iiber den
oersten moralischen Akt als Modellfall eines Heilsaktes ohne Evangelisation®
(258—258) ausgefithrt wird. Die Thesen SEcKLERs haben bei den Fachrezensenten
bereits Zustimmung gefunden. SeckLeErR hat seine Konzeption, die er mit und
aus Thomas entwickelt, bei anderer Gelegenheit in allgemeinerer Form weiter
ausgearbeitet. (Es sei verwiesen auf seine Artikel ,Glaube” und ,Nichtchristen®
in: Handbuch theologischer Grundbegriffe, hrsg. v. H. Fries. Minchen 1962 f.:
I, 528—548 und II, 236—242.)

Sowohl SeckLErs Buch wie auch die hochst anregende und kluge Arbeit von
J. B. Merz, Christliche Anthropozentrik — Uber die Denkform des Thomas von
Agquin (Miinchen 1962) haben dazu beigetragen, dafl sich eine neue Einschatzung
des Denkens des heiligen Thomas abzeichnet. MEerz sieht in Thomas den spekula-
tiven Inaugurator der neuzeitlichen, im Grunde christlichen Subjektivitatsphilo-
sophie; von hier aus fillt also neues Licht sowohl auf die geistesgeschichtliche
Stellung und Beurteilung des Thomas selbst wie auch auf den Charakter der
Neuzeit, deren explizite Unchristlichkeit gegeniiber ihren christlichen Implikaten
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leider bis heute viel zu sehr hervorgehoben wird. SEckLErs Buch iiberwindet —
nicht zuletzt aufgrund seiner exegetischen Akribie — die vorherrschende sim-
plistische Interpretation des Natur-Gnade-Verhiltnisses bei Thomas; es macht
sichtbar, wie das thomanische Denken den Menschen freigibt zu seinem eigenen
geschichtlichen Handeln, aber dennoch die Gnadenhaftigkeit des Glaubens und
des glaubigen Sich-Verwirklichens aufrechterhdlt. Bei SeckreEr wie bei MeTz
ist der Einflul der Thomas-Interpretation von KarL Ranner spiirbar, freilich
bei METz mehr als bei SEckLer. In SeckLERs Buch tritt m. E. die Ubereinkunft
des thomanischen mit dem augustinisch-bonaventuranischen Denken klarer her-
vor. (Die Ansicht SeckLErs, dafl es nach der franziskanischen Theologie bis-
weilen so scheine, ,als wiirde der Mensch in puris naturalibus tatsachlich exi-
stieren® (180, Anm. 45), wird wohl nicht unwidersprochen bleiben, denn fiir die
Franziskanertheologie gibt es hier ja gerade das purum nicht — oder jedenfalls
nicht im gemeinten Verstande.) Es handelt sich bei jenen theologischen Schulen
um Nuancen, auch um verschiedene Situationen des Sprechens, aus denen sich
hier wie dort die unterschiedliche Klangfarbe in den Aussagen iiber das Natur-
Gnade-Verhiltnis ergibt. Dennoch scheint die Ubereinkunft darin zu liegen,
dafl beide Strémungen der mittelalterlichen Philosophie und Theologie anti-
(semi)pelagianisch dachten und dafl beide, positiv gesehen, die Natur als von
Gott und auf Gott hin entworfen sein lieflen. Wie hitte es auch anders sein
konnen? Jedenfalls akzeptiert der Aquinate keineswegs eine aristotelische Physis,
die gegen die Transzendenz hin abgeschlossen wire.

Wenn es sich aber so verhidlt, wie es hier skizziert wurde, wenn es sich also
ganz und gar ,biblisch® verhilt (weil getreu der biblischen Grundlehre und
Grunderfahrung vom Geschaffensein aller Dinge), dann wird man aus SECKLERs
Buch auch die (von ihm selbst nur angedeuteten) Folgerungen zichen dirfen,
die fiber die Heilschance der Nichtevangelisierten noch hinausgehen und ganz
konkret die kategoriale Gestalt ebendieser Heilschance ins Auge fassen. Mit
anderen Worten: Es ergibt sich von hier aus ein Zugang zu der Wiirdigung der
nichtchristlichen Religionen als solcher, insofern diese geschichtlich-heilsgeschicht-
liche Weisen sind, wie die Heilschance — dem iiberzeugten Buddhisten, Hin-
duisten, Moslem usw. — angeboten ist. Auf dieses Problem sollte hier lediglich
noch aufmerksam gemacht werden; den zahlreichen sich-einstellenden Fragen
nach dem Sinn der Mission, der Wahrheitsfindung, der Heilsgeschichte tiberhaupt,
des Bdsen und anderem kann hier nicht nachgegangen werden. Es wird sich
also — das sollte gezeigt werden, und es diirfte in der Tat nicht zweifelhaft
sein — auflerordentlich lohnen, dafl sich die Vertreter der Missions- und
Religionstheologie nicht minder als die eigentlichen Thomas-Spezialisten in
Philosophie und Theologie mit SeckLErs vorziglichem Werk griindlich be-
schaftigen.

H. R. Schlette
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BENNO M. BIERMANN OP — 80 JAHRE

Am 19. Mirz vollendete P. Dr. Benvo M. BiermMann OP in ungewdhnlicher
geistiger und kérperlicher Frische sein 80. Lebensjahr. Der stille Gelehrte, der
auf eine jahrzehntelange Lehrtitigkeit am Collegium Albertinum in Walber-
berg, Bez. Kéln, zuriickschauen kann, darf eine reiche Ernte unermiidlichen
Forschens sein eigen nennen. Wenn der Wunsch seiner Mitbriider und Freunde
sich erfiillt, wird ein stattlicher Band mit missions- und ordensgeschichtlichen
Beitrigen, die seit 1923 in den verschiedensten Organen veréffentlicht wurden,
ein beredtes Zeugnis von dem hingebungsvollen Fleiff und dem weitgespannten
Wissen des Jubilars ablegen.

Das Internationale Institut fiir missionswissenschaftliche Forschungen ist P.
Benno zu besonderem Dank verpflichtet. Er ist nicht nur ein treuer Mitarbeiter
der ZMR gewesen — rund 25 Aufsétze und Beitrige sind von ihm gezeichnet! —,
sondern ein gutes Jahrzehnt hindurch gehorte er auch als Schrififithrer zum
Vorstand des Instituts und hat ein beachtlich Teil zu seinem Wiederaufbau
nach dem zweiten Weltkriege beigetragen. Als Mitglied der Wissenschaftlichen
Kommission und als Mitherausgeber der Missionswissenschaftlichen Abhand-
lungen und Texte nimmt P. Benno nach wie vor aktiv an den Aufgaben des
Instituts teil. Er gehort zwar zur alten Garde der katholischen Missionswissen-
schaft, aber keineswegs zu ihrer Vergangenheit. Deshalb freuen wir uns seiner
Gegenwart, die zugleich unsere Geschichte verkdrpert und wiinschen ihm eine
lange ungetriibte Zukunft in Gesundheit und Schaffenskraft. Quod Deus bene
vertat et benigne optatis nostris respondeat!

UNIV.-PROFESSOR BERTOLD ALTANER t

Am 80. Januar 1964 verschied im Alter von 79 Jahren der welthbekannte
Patrologe BErtoLp ALTANER. Es ist hier nicht der Ort, den langen, an Prii-
fungen ebenso wie an Erfolgen reichen Lebensweg des schlesischen Gelehrten
nachzuzeichnen. Wenn dem Verstorbenen in der ZMR ein Nachruf gewidmet
wird, dann deshalb, weil er sich Jahre hindurch mit der ihm eigenen Hingabe
mit Studien beschiftigt hat, die fiir die Missionsgeschichte und Missionsmethodik
heute noch ihre Giiltigkeit besitzen. Das Andenken an den stillen Gelehrten
wiirde am besten dadurch geehrt, dafl nicht zuletzt von den Nachwuchskriften
der Missionswissenschaft seinen Veréffentlichungen jener Rang zuerkannt wiirde,
der ihnen zukommt. Deshalb sei es gestattet, Titel und Fundort seiner Arbeiten
nachstehend anzufiithren und so dazu beizutragen, sein Gedichtnis iiber das Grab
hinaus lebendig zu erhalten.
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Mi1SSIONSWISSENSCHAFTLICHE ARBEITEN ALTANERS

Zur Geschichte der societas fratrum pergrinantium propter Christum: ZM 12
(1922) 116—118

Die Dominikanermission des 13. Jahrhunderts. Forschungen zur Geschichte
der kirchlichen Unionen und der Mohammedaner- und Heidenmission des
Mittelalters (Breslauer Studien zur histor. Theologie, hg. von J. Wittig und
F. X. Seppelt, III). Frankes Buchhandlung/Habelschwerdt (Schles.) 1924,
XXIV u. 248 S.

Hat der Servitenorden im Mittelalter Mission getrieben?: ZM 16 (1926) 89-107
Das Problem der Heranbildung eines einheimischen Klerus in der Mission des
13. und 14. Jahrhunderts: ZMR 18 (1928) 195—208

Glaubenszwang und Glaubensfreiheit in der Missionstheorie des Raymundus
Lullus: Historisches Jahrbudi (= H]JB) 48 (1928) 586—610

Sprachstudien und Sprachkenntnisse im Dienste der Mission des 18. und 14.
Jahrhunderts: ZMR 21 (1981) 113—136

Der Sprachenkanon (can. 11) des Konzils von Vienne (1812) und Raymundus
Lullus: H]B 53 (1933) 190—219

Die Durchfithrung des Vienner Konzilsbeschlusses tiber die Errichtung von
Lehrstithlen fiir orientalische Sprachen: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte (= ZKG)
52 (1988) 226—286. — Der Aufsatz erschien in katalanischer Ubersetzung in
Estudis Franciscans 46 (1984) 108—115: L’execucio del decret del Concil Viennes
sobre creacio de catedras de llengues orientals.

Die fremdsprachliche Ausbildung der Missionare des Dominikanerordens
wihrend des 13. und 14. Jahrhunderts: ZMR 28 (1933) 288—241

Die Kenntnis des Griechischen in den Missionsorden des 13. und 14. Jahr-
hunderts: ZKG 53 (1934) 469—479

Zur Kenntnis des Hebrdischen im Mittelalter: Biblische Zeitschrift 21 (1933/34)
288—308

Zur Geschichte der antiislamischen Polemik wihrend des 18. und 14. Jahr-
hunderts: H]B 56 (1936) 227—233

Sprachkenntnisse und Dolmetscherwesen im missionarischen und diplomatischen
Verkehr zwischen Abendland (Papstliche Kurie) und Orient im 18. und 14. Jahr-
hundert: ZKG 55 (1936) 88—126

Zur Geschichte des Unterrichts und der Wissenschaft in der Mission des aus-
gehenden Mittelalters: ZM 26 (1936) 165—171

Paganus. Eine bedeutungsgeschichtliche Studie: ZKG 58 (1939) 130—141
Beitrdge zum Lexikon Religion in Geschichte und Gegenwart, hg. von H.
Gunkel und L. Zscharnack (Tiibingen %1927—32), s. v. Johannes von

Monte Corvino; Johannes de Plano Carpini; Johannes Sarracenus; Ricaldo von
Monte Croce; Rubruk, Wilhelm

Im Reallexikon fiir Antike und Christentum, hg. von Theodor Klauser
(Stuttgart 1950 ff.): Paganus
Nachruf auf Josef Schmidlin: Kirchliches Amtsblatt der Diozese Breslau,
Nr. 1680 vom 10. 2. 1944
Gl
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KATHOLISCHES UNIVERSITATSKOLLEG WIRD STAATSUNIVERSITAT

Am 1. Januar 1964 wurde das katholische Universitatskolleg R o m a im Basuto-
land an die britische Regierung iibergeben (Fides-Dienst 28. 6. 1963). Die Be-
deutung dieses Ereignisses erhellt daraus, dafl fast alle siidafrikanischen Zei-
tungen davon berichtet haben. Es gab ein Fiir und Wider der Meinungen. Zieht
sich die Kirche aus einem so wichtigen Sektor zurick? Wie kam es dazu?

Der Plan der siidafrikanischen Bischofe fiir eine katholische Hochschule zur
Heranbildung einer schwarzen Fihrerschicht geht in das Jahr 1988 zuriick; aber
erst nach dem Krieg konnte er verwirklicht werden. R om a im Basutoland, als
ein Mittelpunkt der katholischen Mission, wurde dafiir gewdhlt. Das Kolleg
»Pius XIL.“ wurde 1945 gegriindet und die Genossenschaft der Oblaten zunéchst
mit der Leitung beauftragt 1950 wurde es ihr ganz iibergeben; sie mufite fir
Personal und Mittel sorgen. Sechs Jahre nach der Grundung zahlte das Kolleg
nur 24 Hérer. Mit der Griindung einer naturwissenschaftlichen Fakultit 1954
begann der Aufschwung. Eine Angliederung an die Universitit von Siidafrika
wurde nétig, um eine Anerkennung fir die Arbeiten und Priifungen in den
Laboratorien zu erhalten. Somit wurde die Moglichkeit, akademische Grade zu
erlangen, geschaffen.

Bereitete die Kostenfrage von Anfang an grofie Sorgen, so wurde diese durch
den Ausbau immer driickender; es mufiten Wohnungen fir die Professoren und
ihre Familien und Wohnheime fiir die Studenten gebaut werden; die Verwal-
tungskosten stiegen. Die Regierung half bis dahin nur durch ihre Ratschlige;
sie unterhielt keinerlei offizielle Beziehungen zum Kolleg. Ihr Interesse wuchs
jedoch, als das Kolleg Sonderkurse fir einheimische Verwaltung einrichtete.
Inzwischen hatte die Regierung den Plan erwogen, eine eigene Universitdt zu
grunden. Sie war daher zu Verhandlungen bereit. Diese wurden kirchlicherseits
von der Genossenschaft der Oblaten, dem Episkopat und der Kongregation der
Glaubensverbreitung gefithrt; staatlicherseits waren es die Landesregierung von
Maseru, der britische Hochkommissar und das Kolonialministerium in London.
Es ging dabei vor allem um die geistige Gestalt der neuen Universitit. Man
fand einen Ausgleich: Die Universitdt soll nicht konfessionell gebunden sein;
sie geht in den Besitz der britischen Regierung iiber. Die Verdienste der Kirche
um den Aufbau wurden anerkannt und gewisse Vorrechte der Kirche im
Griindungsstatut gesichert. Ein Teil des Gelidndes bleibt im Besitz der Kirche.
Dort kann mit der Entschidigungssumme eine Universititskirche, ein ,Priester-
haus“ und ein katholisches Studentenheim (Catholic Cenire) gebaut werden.
Zwei Vertreter der Kirche sind stidndige Mitglieder des Verwaltungsrates der
Universitit. Die Kirche kann je einen Professor der Philosophie und der
Theologie ernennen, die vom Staat besoldet werden; sie kann weitere unbe-
zahlte Lektoren stellen. SchlieBlich bestimmt siec einen katholischen Studenten-
pfarrer. Es bleiben noch zahlreiche Moglichkeiten fiir die Kirche, ihren Einflufl
auszuiiben; sie wird sich weiterhin vor allem fiir eine intensive religiose Bildung
einsetzen.

Miinster P. Willi Henkel OMI
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MITTEILUNGEN

VON DER UNIVERSITAT MUNSTER

Vorlesungsplan fiir das Sommersemester 1964

Im kommenden Sommersemester werden an der Universitit Miinster folgende
Vorlesungen und Ubungen angeboten, die von Studierenden der Missionswissen-
schaft mit Nutzen belegt werden konnten:

52 Missionsmethodik: Die christlichen Initiation (Taufe und Fir-
mung in der Mission)

Di 12—13 Grazix
20 Missionsgeschichte: Die spétmittelalterliche Asien-Mission

Do 12—13 GLAZIK
30 Missionswissenschaftliches Seminar: Ubung zur missions-

geschichtlichen Vorlesung

Di 17—18.15, 14-tiglich GLAZIK
48 Kollogquium: Missionarische Spiritualitét

Di 17—18.15, 14-taglich GLAzIK
58 Missionsrecht 1I: Eheprobleme in den Missionen

Di Mi 11—12 REUTER

58 Missionsrechtliche Ubung: Ausgewihlte Ehehindernisse und
-nichtigkeitsgriinde in der kirchlichen Rechtsprechung
Mi 16—18, 14-taglich REUTER
28 Kirchengeschichtliches Unterseminar: Mission und Kirchen-
reform im Spiegel der Briefe des hl. Bonifatius
Di 16.15—17.15 HeGEL

22 Die orientalisch-katholische Kirche im vorderen Orient

Do 15—16 KrtiGER
4 Historisch-methodische Einfithrung in die Volkerkunde

Mo 10—11 Mosnr
5 Ausgewidhlte Kapitel aus der ethnologischen Wirtschafts- und

Gesellschaftslehre

Mo 11—12 Monr

~J

Kolloquium tiber moralische Vorstellungen bei Naturvéolkern,

im besonderen iiber Sexualmoral und Ehe
Mo 14.30—16 Monr

952 Kultur und Kunst Ostasiens

Do 20 GrimMm, WEGNER, LEwIN
274c Bevolkerungsprobleme der Entwicklungslinder

Fr 15—16 PFEFFER
290a Ubung zur Demographie der Entwicklungslinder

Fr 16—18 PrEFFER

274 Soziale Probleme der argentinischen Gesellschaft. Kolleg und
Ubung (nach Vereinbarung) AcuLrLa

355 Epidemiologie u. Prophylaxe tropischer Infektionskrankheiten

Do 16—17

DENECKE
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356 Spezielle hygienische Probleme in warmen Landern (Trink-
wasser, Erndhrung usw.)
Fr 16—18 DENECKE

Auflerdem ist Moglichkeit geboten zum Studium des Japanischen, Koreanischen,
Birmanischen und des Sanskrit.

Die Nummern vor den Kollegs verweisen auf das Personal- und Vorlesungs-
verzeichnis der Westfalischen Wilhelms-Universitit, Sommersemester 1964.

MISSIONSSTUDIENWOCHE 1964

Die Missionsstudienwoche mit dem Thema Missionarische Spiritualitat wird
vom 5. bis 9. Oktober 1964 in Miinster stattfinden. Die naheren Angaben tber
die Teilnahmebedingungen werden in der Juli-Nummer der ZMR und in der
Einladung bekanntgegeben. Die Referate der Studienwoche werden voraussicht-
lich folgende Themen behandeln:

. Einfithrung in den Problemkreis

. Missionarische Spiritualitit im Wandel der Geschichte

. Berufung und Sendung in der Heiligen Schrift

. Missionarische Spiritualitdt der Gesamtkirche

. Missionarische Spiritualitat des Priesters

. Missionarische Spiritualitit der Ordensleute

. Missionarische Spiritualitit der Laien im Missionsdienst

. Missionarische Spiritualitit in ihrer praktischen Verwirklichung.

0 =~ O Ox b 00 N =
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BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Islam (Studia Missionalia, XI). Ed. a Facultate Missiologica in Pont.
Universitate Gregoriana/Roma 1961, 222 S.

Zum ersten Male erscheint ein Band der Studie Missionalia, der ein einheit-
liches Thema, hier den Islam, behandelt. Zehn Islam-Spezialisten haben bemer-
kenswerte Beitrige geliefert. Abd-el-Jalil, der, allen Berichten zum Trotz, in
alter Treue seinem Berufe und seiner Arbeit nachgeht, zeigt die Schwierigkeiten
auf, in die die moderne Technik den Moslem hineinst6ft und wie der Christ
ihm zeigen kénnte, mit den neuen Problemen fertig zu werden. Pierre Rondot
legt in einem religionssoziologischen Artikel dar, wie schwierig es ist, zu einem
zuverldssigen Urteil iiber die religiose Praxis der Moslems zu gelangen, obwohl
eine klare Antwort auch fiir die Missionswissenschaft von grofler Wichtigkeit
wire, Richard McCarthy vermittelt uns ein Bild von der Philosophie, wie sie
im heutigen Islam betrieben wird. Wilhelm de Vries verfafite einen sehr dichten
Bericht iiber die kommunistische Gefahr in den islamischen Lindern, wo grund-
sitzliche Dinge und die gegenwartige Lage zur Sprache kommen. Er kommt zu
dem Schlufl: ,Nach allem miissen wir sagen, dafl die kommunistische Gefahr
in den islamischen Lindern sehr grof} ist.“ Joseph Masson beschiftigt sich mit
dem Islam als dem grofien Konkurrenten des Christentums im Schwarzen Afrika,
wo Islam, Christentum und der moderne Materialismus um die 80 Millionen
noch unentschiedener Afrikaner ringen. Ein Beitrag von Jacques Lanfry handelt
iiber die Wichtigkeit der Arbeit der Sdkularinstitute in den Lindern des Islam.
Der Fachmann firr protestantische Missionstitigkeit Prudencio Damboriena
untersucht in einem interessanten Artikel die Erfolge und Missionsmethoden
der Protestanten unter den Moslems. Y. Moubarac bringt eine lange und gut
illustrierte Studie iiber den Kult der Siebenschlafer, der manche Verbindungs-
linien zwischen Islam und Christentum aufweist. Der Philippinenmissionar
Cuthbert B. Billman berichtet fiber den Islam der Sulu-Inseln und die Hinder-
nisse, auf die die Mission dort st6ft. Zum Schlufl bietet der Herausgeber des
Bandes, Thomas O’Shaughnessy, eine Bibliographie ausgewahlter Studien iiber
den Islam, die in vorbildlicher Form nach Teilgebieten geordnet ist, und jeweils
kurze kritische Bemerkungen sowie Hinweise auf gute wissenschaftliche Be-
sprechungen hinzufiigt, die dem Missionswissenschaftler die Arbeit sehr erleich-
tern kann.

Es wiirde zu weit fithren, hier auf Einzelheiten einzugehen. Als Ganzes ist
der Band eine schéne Bereicherung der Missionswissenschaft, und zwar auf einem
Gebiete, das unsere erhéhte Aufmerksamkeit erheischt. Er verdient viele ernste
Leser.

Wiirzburg (25. 6. 1962) Bernward Willeke OFM

Legrand, F., CICM: Le Concile Oecuménique et ' évangélisation du
monde. Preféce de Son Eminice le Cardinal Suenens. Editions Sal-
vator/Miihlhausen 1962, 142 S.

Das anregende Buch ist ein zeitgemdfer Appell an das Konzil, sich mit der
Erneuerung des missionarischen Geistes in der Kirche zu befassen. Die Kirche
als Ganzes ist zu wenig davon iiberzeugt, daf die Bekehrung der nicht-christ-
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lichen Welt ibre vornehmste und vordringlichste Aufgabe ist. Eine Erneuerung
des christlichen Geistes ohne vertiefte Verantwortlichkeit gegeniiber den Nicht-
Christen ist einfach fehlgeleitet. P. LEGraND, frither Missionar in China und
jetzt Schriftleiter von ,Le Christ au monde®, weist an Hand von vielen
(allerdings nicht immer neuen) Statistiken nach, wie klein die Zahl der ein-
gesetzten Missionare ist im Vergleich mit den Massen der Nicht-Christen, wie
klein im Verhiltnis zu den Priestern in den christlichen Stammldndern, und
wie gering selbst in Missionslandern die Zahl der Missionare ist, die sich haupt-
amtlich der Gewinnung der Nicht-Christen widmen, im Vergleich zu denen, die
vorziglich bereits gewonnene Christen pastorieren. Aufgabe des Konzils sollte
es sein, die Vordringlichkeit und Wichtigkeit der Gewinnung der Nicht-Christen
der Gesamtkirche nahezubringen. Diese Aufgabe dringt, weil der Kommunismus
uns ganze Volker entreiflt, wihrend die Entchristlichung selbst in den eigenen
Reihen besorgniserregende Fortschritte macht. Alle Kreise der Kirche, nicht
zuletzt auch die Akademiker und Gelehrten, miifiten hier aktiviert werden, um
neue und wirksamere Wege der Weltmission zu finden. Auch fiir das unmittel-
bare Apostolat werden viele und beachtenswerte Anregungen gegeben. So fragt
Legrand einmal, wie es kommt, daf wir in den Sprachen der grofien nicht-
christlichen Lindern immer noch keine literarisch und inhaltlich hochstehenden
Biicher itber Christus haben, die fiir suchende Nicht-Christen geschriehen sind?
Wir konnten viel leichter die Massen der Nicht-Christen gewinnen, wenn wir
die modernen Kommunikationsmittel besser ausniitzten und auf den Gebieten,
wo es moglich ist, mit anderen zusammenarbeiteten. Das Wichtigste aber bleibt
nach Legrand eine tiefe missionarische Spiritualitdt in den Herzen der Christen.
Sie allein befihigt, den Missionsauftrag Christi opferbereiter und wirksamer
durchzufithren.

Wiirzburg (17. 4. 1963) Bernward Willeke OFM

Monchanin, Jules/Le Saux, Henri: Die Ervemiten von Saccidinanda [Les
Ermites du Sacciddnanda (Tournai) 1956] (Reihe: Wort und Antwort, 27).
Otto Miller/Salzburg 1962. 314 S., DM 16,50.

Das Buch trigt den bezeichnenden Untertitel: Ein Versuch zur christlichen
Integration der monastischen Uberlieferung Indiens. J. Monchanin SAM (gest.
1957 in Paris) lebte seit 1939 in der indischen Ditzese Tiruchirapalli als Seel-
sorger. 1950 griindete er mit seinem Gefdhrten H. Le Saux OSB die Einsiedelei
Sacciddnanda. In diesem ersten christlichen ,Ashram® Indiens wird seither die
,christliche Integration der monastischen Uberlieferung Indiens“ gelebt. Das sehr
anregend geschriebene Buch beschreibt nicht die Geschichte des Eremitoriums von
Saccidinanda; es mochte die unternommene Griindung rechtfertigen, sie ver-
stindlich machen und fir die Durchfithrung des aufgestellten Ideals dic Wege
weisen.

Die beiden Verfasser schreiben aus ehrlicher Liebe zum Volk Indiens und
in tiefem Glauben an die besondere Bedeutung Indiens fiir die Kirche. Sie ken-
nen die Schitze der alten Religionen Indiens — die zahlreichen iibernommenen
termini technici sind in einem eigenen Glossar (278/314) erklirt — und wver-
suchen diese mit der christlichen Botschaft zu verbinden. Sie glauben, dafl
Indien in der Kirche zu Besonderem berufen ist: ,Es scheint von der Vorsehung
dazu bestimmt zu sein, das kontemplative Herz der Kirche zu werden. Das kon-
templative Streben der Kirche und das wesenhaft kontemplative Streben Indiens
— sie sind in der Tiefe eins® (53). Von daher stellen sie an den Indienmissionar
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hohe Forderungen: ,Indien wird nur durch Seher zu Christus gefthrt® (71).
Deshalb verlangen sic auch ein eigenstindiges christliches Monchtum in Indien:
~Minner wie Antonius oder Benedikt, die aber Schne Indiens sind“ (72). Dieses
einheimische christliche Ménchtum Indiens soll auf der Grundlage der Benedik-
tusregel stehen (136/65); allerdings soll ,die junge Pflanze direkt auf den Stamm
aufgepfropft werden® (151). Der Sprecher — es ist in diesem Abschnitt wohl der
aus dem Benediktinertum kommende H. Le Saux — denkt dabei an eine von
allen abendldndischen Einfliissen und Ausgestaltungen gereinigte Benediktus-
regel (151/8). Tagliches Brauchtum und Lebensstil miiiten aus dem alten Ménch-
tum Indiens heriibergeholt werden (156). Das christliche indische Monchtum der
Zukunft soll ein ausschlieflich beschauliches Ménchtum sein (166/95), denn der
Monch ist ,akosmisch® (167), ,und seine Berufung ist in ihren Zielen exklusiv®,
d.h. ,der Ménch nimmt keine dufilere Verpflichtung im Hinblick auf die Men-
schen auf sich® (ebd.). Es muf} ein wirklich armes Monchtum sein (196/225), das
die Armut der indischen Sannyasis iibernimmt. Die Arbeit dieses Ménchs wird
die Handarbeit, die lectio und das Gebet sein (226/77). Seelsorglicher, karitativer
und wissenschaftlicher Tatigkeit rdumt der Verfasser in seinem Entwurf keinen
Platz ein. Die lectio soll sich der HIl. Schrift, den Kirchenvitern und den
hl. Bichern Indiens zuwenden. Auch das gemecinsame Gebet — in einer der
Sprachen des Landes gesprochen (257/8) — soll sich an diesen Quellen entziinden
und in seiner dufleren Ordnung wie Melodien (259/60) und Einteilung der Horen
(260/1) an auBBerchristlichem Landesbrauch orientieren.

Der damit vorgelegte Umrif} fiir ein kommendes Monchtum Indiens erweist
sich als sehr subjektiver Entwurf, dessen Richtigkeit allein die Zukunft er-
weisen kann. Am dargelegten Plan kann die Kritik an vielen Stellen einsetzen.
Der Missionar wird bezweifeln, ob das kontemplative Monchtum wirklich der
einzige Weg zum Herzen der Inder ist oder vielleicht dem Christentum nur eine
kleine religiose Elite erschlieft. Von der Geschichte des Ménchtums her darf
die Behauptung der Exklusivitiat der monastischen Berufung und die ,akosmische
Stellung“ des Monchs bezweifelt werden. Die von allen abendlindischen Ein-
flissen und Ausgestaltungen gereinigte Benediktusregel wird es kaum geben.
Das Zitat aus Gregors des Gr. Epistula 5, 1 (168) iiber die Unvereinbarkeit
kirchlicher Funktionen mit dem Monchsleben besagt wenig angesichts der Auf-
gaben, die gerade Gregor dem rémischen Monchtum in der Angelsachsenmission
ubertrug. Irrefithrend und falsch ist die Zitation aus Kapitel 48 der Regula S.
Benedicti (217), da sich die Stelle im urspriinglichen Zusammenhang nicht auf
das Almosenbetteln, sondern auf die Handarbeit bezieht.

Diese Hinweise wollen den Wert des Buches keineswegs schmilern. Es bleibt
ein wichtiges Werk fiir die Missionstheorie und ist vor allem ein aktueller und
bedeutender Beitrag zur heutigen Frage um die Einfiigung des kontemplativen
Monchtums in die Kirchen der Missionslander.

Minster (22. 1. 63) P. Suso Frank OFM

Mulders, Alphons: Missiologisch Bestek. Inleiding tot de katholieke mis-
siewetenschap. Hilversum/Antwerpen 1962, Uitgeverij Paul Brand. XXI,
435 S. (Bijdragen van het Missiologisch Instituut der Katholieke Uni-
versiteit te Nijmegen, 6.)

Das vorliegende Buch ist gleichsam die Abschiedsgabe des verdienten Ver-
fassers, der in seiner 80jahrigen Tatigkeit als Professor der Missionswissenschaft
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an der katholischen Universitit von Nijmegen (zu der sich spiter noch Griindung
und Leitung eines missionswissenschaftlichen Instituts gesellten) die Entwidklung
des darin behandelten theologischen Wissenszweiges nicht nur miterlebt, sondern
auch fiir seinen Teil gefordert und beeinflufit hat. Wie der Untertitel des Buches
anzeigt, handelt es sich um eine betrachtlich erweiterte und umgestaltete Neu-
ausgabe der ,Einfilhrung in die Missionswissenschaft®, die der Verfasser 1937
erscheinen liel (vgl. ZMR 1, 1938, 185f.) und 1950 in zweiter und verbesserter
Auflage herausbhrachte (ZMR 8/4, 1950, 317 £.).

Die Entwicklung der Missionswissenschaft und ihrer verschiedenen Zweige,
die sich in diesem Zeitabschnitt vollzogen hat, und die Bereicherung der weit
gestreuten Literatur, in der sich die Fortschritte spiegeln, hat zu einer Ver-
doppelung des Textes in der vorliegenden Ausgabe des Buches gefihrt (438
Seiten, gegeniiber den 214 der ersten Auflage), was gleicherweise, wenn nicht
noch in einem hoheren Verhiltnis, fiir die im Schriftstellerverzeichnis angefithrten
Namen gilt. Damit ist zugleich ein wiederkehrender Vorzug des Buches angezeigt,
namlich eine dankenswerte Vollstindigkeit der Darstellung und Literaturangaben,
die vor allem den Neulingen auf dem weitgespannten Wissensgebiet zugute
kommt, aber auch den Fachgelehrten den Zugang zu seinen verschiedenen Teil-
gebieten und wichtigen Sonderfragen erleichtert. In diesem Zusammenhang sei
noch besonders auf das vielfach erweiterte, unter dem Kennwort ,Abkiirzungen®
angefiihrte Verzeichnis von Zeitschriften, Sammelwerken, Lexika und Jahrbiichern
hingewiesen, die sich in den zahlreichen Anmerkungen wiederfinden.

Spiegel, nicht nur fiir den Fortschritt der Missionswissenschaft selbst, sondern
auch der im vorliegenden Werk gebotenen Bestandsaufnahme, ist sodann das
dem Text vorausgeschickte Verzeichnis dhnlicher Werke katholischer und anders-
gldubiger Verfasser, die in der Mehrheit nach der vorletzten Ausgabe der Ein-
fithrung von Prof. MuLDERS erschienen sind. Diese neueren Auseinandersetzungen
mit dem Problem der Missionswissenschaft sind, wie es scheint, nicht ohne
Einflufl geblieben auf die Meinungen des Verfassers zum Aufbau dieser Disziplin.
Seine Darstellung verrdt nunmehr eine grofiere Unabhingigkeit von Schmidlin,
dessen ,Einfiihrung in die Missionswissenschaft® Vorbild fiir die ersten Auflagen
des hier besprochenen Buches war. So fehlt jetzt die von A. SEumors (Introduction
d la missiologie, 1952, 170—182) als Zweig der Missionswissenschaft abgelehnte
Missionsapologetik; auch das frithere Kapitel fber die Hilfswissenschaften
erscheint nicht mehr. Dagegen findet sich in dieser Neuausgabe ein Abschnitt iiber
Missionsspiritualitat, und zwar im dritten Hauptstiick, das die fundamentale
Missionslehre zum Gegenstand hat.

Der ,Bauplan® oder die ,Baubeschreibung” der Missionswissenschaft — das
ist die Bedeutung des neuen Buchtitels und war- das besondere Anliegen des
Verfassers wihrend seiner langen Lehrtitigkeit — stellt sich nun folgender-
mallen dar: I. Der Entwicklungsgang der Missionswissenschaft (Niederschlag des
Missionsgedankens im Mittelalter und seine Entwicklung in der neueren Zeit;
Geschichte der Missionswissenschaft). II. Die Problematik der Missionswissen-
schaft (Begriff, Umfang, Wert). II1I. Grundlegende Missionslehre (Prolegomena;
biblische, patristische, dogmatische und geistliche Missionslehre). IV. Normative
Missionslehre (Missionsrecht; M-Methodik; M-Sittenlehre). V. Missionsgeschichte
(Formelle Gesichtspunkte; materielle Hilfsmittel). VI. Missiographie (Allge-
meines; Unterabteilungen).

Dem Zweck und der Art des Buches entsprechend werden die einzelnen Gegen-
stinde und Fragen nur vorgestellt oder eingefithrt; eine erschépfende Behandlung
bleibt den jeweiligen Lehrbiichern und der Fachliteratur vorbehalten. Aber auch
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fiir diese neue und fachkundige Bestandsaufnahme gebiihren dem Verfasser Dank
und Anerkennung.

Rom (Dezember 1963) P. A. Reuter OMI

Nove Quaderni ‘Le Missioni Cattoliche’: 1. Missione nuova in un mondo
nuovo. — 2. Popoli ricchi e popoli affamati. — 8. L’Occidente cristiano
ed i Paesi in via di sviluppo. — 4. Gioventi e communismo nella Cina
rossa. — 5. La Chiesa e le culture non cristiane. — 6. L’Induismo
nell’ India d’oggi. — 7. Il popolo cinese di fronte al communismo. —
8. Concilio Ecumenico e Missioni. — 9. Etnologia e Missioni. Pont
Istituto Missioni Estere/Milano 1962, 500 S. L. it. 1500.

Die neun Bandchen bieten ein gedringte Darstellung aller aktuellen Fragen
heutiger Missionsarbeit, katholischer Aktionen und sozialer Tatigkeit, der Ent-
wicklungshilfe und des geistig-politischen Raumes, in dem sich diese Arbeit
vollzieht. Die Dokumentation ist gut, eine reiche Literatur verschiedenster Sprach-
gebiete wurde verarbeitet und zitiert. Das Hauptgewicht wird nicht auf die
Darstellung vergangener Epochen gelegt, sondern auf die heute dringenden
Probleme. Die wichtigsten Probleme und Leitsitze werden auch im Drudkbild
hervorgehoben. Die pépstlichen Rundschreiben sind ausfiihrlich zitiert und ein-
gearbeitet. So haben wir eine handliche und doch gediegene Information iiber
die geistige Situation von heute in weltweiter Sicht. Zum Selbststudium und fiir
Gruppenabende konnen wir diese Bindchen wirmstens empfehlen.

Miinchen (16. 1. 1963) P. Dr. Frid. Rauscher WV

Pacheco, Diego, S]: Martires en Nagasaki. Editorial El Siglo de las
Misiones/Bilbao 1961, 177 S.

Es war zu erwarten, dafl die Jahrhundertfeier der Heiligsprechung der
26 Mairtyrer von Nagasaki, die 1597 den Kreuzestod erlitten und 1862 kanoni-
siert wurden, uns einige neue Studien iiber die alte Japanmission schenken
wiirde. Vorliegende spanische Studie ist eine von ihnen. Sie behandelt haupt-
sachlich die Geschichte der 26 Martyrer, beschrinkt sich jedoch nicht darauf,-
sondern geht auch auf spatere Martyrien in Nagasaki ein. Wihrend die ersten
vier Kapitel iiber die ersten 26 Martyrer handeln, sprechen zwei weitere tiber
Nagasaki als Stadt der Bekenner und Martyrer und die Bewihrung des dama-
ligen japanischen Klerus der Stadt.

Das Werk, das inzwischen auch auf japanisch erschienen ist, macht den Ein-
druck einer Gelegenheitsarbeit, aber bei griindlicher Durchsicht entdeckt man,
dafl Verfasser vor allem den ersten Teil mit viel Umsicht, klugem Urteil und
wirklicher Kenntnis der reichlich zur Verfiigung stehenden Quellen verfafit hat.
Die beiden letzten Kapitel stehen allerdings auf viel schmalerer Basis; sie ver-
wenden fast ausschlieflich Jesuitenquellen und behandeln nur Fragen aus dem
engeren Kreis der Jesuitenmission. Besonderer Beachtung wert erscheinen die
beiden Kapitel iiber den Leidensweg der 26 Martyrer nach Nagasaki und ifiber
den eigentlichen Ort des Martyriums, woriiber der Verfasser schon 1960 in den
Missionalia Hispanica Vorarbeiten veroffentlicht hat. Zu bedauern ist, dafl
Verfasser in den letzten Kapiteln einen Teil der selbst in spanischer Sprache
vorhandenen Quellen gar nicht benutzt und fiir die ganze Arbeit auf die ein-
schligige Literatur in deutscher Sprache (von J. Laures, J. F. Scutirre, H. Cres-
LIE u. a.), die anerkanntermaflen von Bedeutung ist, verzichtet hat. Hier hitte
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er auf manche wertvolle Vorarbeit zuriickgreifen konnen. Auf der anderen Seite
sind die geographische Karte, auf der der Leidensweg der 26 Martyrer vermerkt
ist, und die zwei chronologischen Tafeln zur Missions- und Martyrergeschichte
Japans und vor allem Nagasakis recht brauchbar.

Wiirzburg (17. 7. 1962) Bernward Willeke OFM

Reuter, Amand, OMI: Native Marriages in South Africa — according to
Law and Custom (Missionswissenschaftliche Abhandlungen und Texte,
27). Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung/Miinster Westfalen 1963. 376 S.
Kart. DM 52,—, geb. DM 55,—.

Die Ehen der Eingeborenen nach Stammessitte sind ein verworrener Fragen-
komplex. Die unterschiedlichen Heiratssitten der vielen Stimme, die z.T. ver-
mischt untereinander leben, urspriingliche Briauche im Zustand des Zerfalles,
kodifiziertes Eingeborenenrecht cinzelner Gebiete, das Brduche abwandelt und
neue Elemente hinzufiigt, Unsicherheit in der Beurteilung der wesentlichen
Elemente der Heiratssitten verschiedener Stimme, schlieflich das Landesgesetz,
das die eingeborenen Ehen (auch Vielweiberei) z. T. schiitzt und sie doch nicht
als vollwertig anerkennt, dringten vom katholischen Eherecht her nach einer
Klarung.

Die Kernfragen, die behandelt und geldst werden, verdichten sich auf drei:
1. Werden eheliche Verbindungen der Eingeborenen nach Stammessitte (die Viel-
weiberei zulift) vom Landesgesetz als giltig anerkannt? 2. Welches sind die
wesentlichen Erfordernisse zur Gultigkeit einer Ehe nach urspriinglichem und
verbessertem Gewohnheitsrecht? 8. Wie beurteilt die Kirche im Lichte des Natur-
rechts die umstrittenen Eingeborenen-Ehen?

Verf. hat das umfangreiche Material mit erstaunlicher Griindlichkeit ver-
arbeitet und den Missionaren ein fundamentales Werk geliefert. Im ersten Teil
behandelt er den gesetzlichen Hintergrund mit Begriffserklirungen (Native,
custom, etc.). Die langen begrifflichen Erklidrungen hitten etwas kiirzer gefafit
werden konnen. Sehr gut sind die kurzen und klaren Zusammenfassungen am
Ende der einzelnen Kapitel. — Im zweiten Teil werden im ersten Abschnitt die
Heiratsbrauche der verschiedenen Stimme dargelegt. Verf. fihrt alle dies-
beziiglichen Briduche an, von den entfernteren Vorbereitungen zur Ehe bis zu
ihrer Aufldsung oder ihrem Weiterbestand iiber den Tod des einen Gatten
hinaus (Leviratsehen, etc.). Neben einer Fiille von Literatur werden auch Zeug-
nisse von Missionaren verarbeitet. — Im zweiten Abschnitt werden die Heirats-
briauche nach ihren wesentlichen Elementen gesichtet. Die Frage des Brautpreises
wird nach Begriff und rechtlichen Auswirkungen klar herausgearbeitet. Diese
klare Darlegung wird dem Missionar besonders willkommen sein, da dem Braut-
preis (Lobolo) auch bei christlichen Ehen eine grofle Bedeutung zukommt. Verf.
zieht den Schlufl: ,Lobolo (Brautpreis) ist fiir gewohnlich wesentliche Bedingung
und eigentliches Zeichen und Beweis fiir eine wirkliche Ehe nach Stammessitte ...
Im Zusammenhang mit der Lobolo-Frage wird in vorziiglicher Weise die Ehe-
auffassung der Eingeborenen dargelegt. Die Ehe wird nicht blof als eine Ver-
bindung zwischen Mann und Frau betrachtet, sondern ist eine Familien- und
Sippenangelegenheit. Somit ist der Ehevertrag der Partner in die Verhandlungen
der zwei Familiengruppen eingebettet und nach auflenhin dem Ubereinkommen
der zwei Sippen untergeordnet. Im dritten Teil wird gezeigt, dafl eheliche Ver-
bindunegen nach Stammessitte naturrechtlich legitime Ehen sein kénnen, obwohl
diese Heiratsbrauche Vielweiberei erlauben und obwohl anderseits das Landes-
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gesetz solche Verbindungen nicht als legitime Ehen anerkennt. Jeder einzelne
Fall muf} im Lichte des von der Kirche gehiiteten Naturrechtes beurteilt werden.
Dieses Werk wird sicher fiir lange d as Handbuch der Missionare Siidafrikas
in einheimischen Ehefragen bleiben. Es kann auch zugleich die Grundlage fiir
weitere wissenschaftliche Arbeiten bilden. Anhand der vorgelegten Grundlinien
wird es nun viel leichter sein, z. B. fiir einen einzelnen Stamm alle wesentlichen
Elemente ciner giltigen Eingeborenen-Ehe zu bestimmen oder anderseits Ur-
sachen aufzuzeigen, die solche Ehen ungiiltig machen kénnen. Schlieflich ist das
Werk eine Fundgrube fiir Pastoralkonferenzen.
Umtata, S.A. Heinrich Karlen CMM

Schurhammer, Georg, SJ: Franz Xaver. Sein Leben und seine Zeit, 2. Bd.
Asien (1541—1552), 1. Halbbd. Indien und Indonesien 1541—1547.
Herder/Freiburg-Basel-Wien 1963. Gr.-Oktay, XXXII u. 852 S., mit
Karten im Text. Brosch. DM 80,—, Ln. DM 86,—.

Wer das einem Lexikonband gleichende Buch in die Hand nimmt und weif,
daf sein Verfasser im vorigen Jahr sein 80. Lebensjahr vollendete (s. ZMR 47,
1963, 187 f.), wird allein deswegen schon in ehrfiirchtiges Staunen versetzt: Hier
wird die reife Ernte eines arbeitsamen Forscherlebens dargereicht. Und doch ist
die Ernte noch nicht ganz eingebracht. Ein zweiter Halbband soll die letzte Etappe
des Franz-Xaver-Lebens behandeln, seine Missionsfahrt nach Japan und den
Versuch, in China Eingang zu finden (1547—1552). Mége es dem greisen Ge-
lehrten vergonnt sein, sein Werk vollendet aus der Hand zu geben!

Wenn ein Fachmann wie P. pE LETuriA von Bd. I gesagt hat, er stelle die
definitive Grundungsgeschichte der Gesellschaft Jesu dar, so kann von Bd. II/1
ein Gleiches beziglich der Jesuitenmissionen in Afrika und Asien behauptet
werden, die ihren Ursprung auf den hl. Franz Xaver zuriickfithren. Dafl solch
eine gliltige Geschichte geschrieben werden konnte, nimmt nicht wunder. V{. hat
zu ihr schon vor Jahrzehnten das Fundament gelegt, als er Die zeitgendssischen
Quellen zur Geschichte Portugiesisch-Asiens und seiner Nachbarlinder ... zur
Zeit des hl. Franz Xaver (1588—1552) in einem 6546 Regesten umfassenden
Band herausgab (Leipzig 1932). Sie sind in der Bibliotheca Instituti Historici
Societatis Jesu 1962 als vol. XX auf den neuesten Stand gebracht worden und
bilden den ersten Band der auf vier Bande berechneten ,Gesammelten Studien®
des Verfassers (vgl. R. Boxer in AHS] 32 [1963] 196s). Die Ceylon betreffenden
Dokumente wurden sogar schon 1928 in zwei Binden vorgelegt (vgl. G. ScHUR-
HAMMER/E. A. VorerzscH, Ceylon zur Zeit des Kionigs Bhuvaneka Béhu und
Franz Xavers, 1589—1552).

Mit Absicht hat Vf., wie auch im 1. Bd.,, im Text nur das Resultat seiner
Quellenforschungen dargelegt; wie er zu seinem Ergebnis gekommen ist, ver-
raten die zahlreichen, sehr ausfithrlichen Anmerkungen, die oft mehr Raum ein-
nehmen als der Text. Die Berichterstattung folgt Schritt fiir Schritt dem Lebens-
weg des Heiligen. Doch wird durch Riickblicke auf die vorhergehende Entwicklung
der historische Hintergrund aufgehellt, und zwar in so griindlicher Weise, dafl
man ohne Ubertreibung sagen kann, das Werk ScHURHAMMERS ersetze eine
historische Bibliothek. Erinnert sei nur an Abschnitte wie ,Portugiesen und
Araber® (50—59) oder an das Kapitel ,Portugiesisch-Indien® mit der Darstellung
des Padroado (138—145), ferner an den Bericht iiber die Bekehrung der Paravas
(252—263) und die Ankunft der Portugiesen auf Amboina (661—667). Mit Hilfe
des (vielleicht noch nicht hinreichend ausfithrlichen) Index (814—852) ist es mog-
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lich, auch Spezialfragen nachzugehen und sich etwa iiber die Thomaslegende oder
die Geschichte des Paulskollegs in Goa oder die Beziehungen des Abendlandes
zu Abessinien u. a. zu informieren. Schier unerschopfliches Material findet sich
tiber die verschiedenen Linder und ihre Bewohner, iiber einzelne Personlich-
keiten, tiber religidse und kulturelle Besonderheiten.

Aber all das tritt, und zwar mit Recht, hinter dem zuriik, was Vf. vom
Leben des hl. Franz Xaver in aller Ausfiihrlichkeit berichtet. Er rekonstruiert
Jahr fir Jahr, Monat fiir Monat, wo es moglich ist, sogar Tag fiir Tag des
Heiligen. Die verschiedenen Etappen seiner Reisen, seine Briefe, seine aposto-
lischen Plane und Taten, die Hindernisse und Erfolge seiner Missionstitigkeit,
die Wunder, die Legenden, die sich um seine Person und sein Werk rankten —
all das ersteht in einer fast greifbaren Dichte vor dem Leser. Die einfache Sprache
des Vfs., sein niichterner, kritischer Sinn, seine Liebe auch fiir das kleinste Detail
sind Eigenschaften, die dem Hagiographen besonders gut anstehen. Auch ihret-
wegen wird man Huco RAHNER zustimmen, der ohne Ubertreibung feststellen
zu konnen glaubt, keinem Heiligen der Neuzeit sei je eine solche Biographie
gewidmet worden.

Glazik

Sebes, Joseph, 8]: The Jesuits and the Sino-Russian Treaty of Nerchinsk
(1689). The Diary of Thomas Pereira S. J. (Bibliotheca Instituti Historici
S.]., XVIII). Institutum Historicum S.]./Rome (Via dei Penitenzieri, 20)
1961 [ausgedruckt 1962]. XXXV u. 341 pp. L. it. 3150.—, US Doll. 5,—

Vf., offensichtlich ein ehemaliger China-Missionar (der incognito China mit
der Transsibirienbahn erreichte [1384]), hat vorliegende Arbeit als Dissertation
zur Erlangung des Dr. phil. 1958 am Harvard-Yenching Institute eingereicht.
Sie bietet die Erstveroffentlichung des bisher unbekannt gewesenen Tagebuchs,
das der portugiesische Jesuit Thomas Pereira (1645—1708) wihrend der Ver-
handlung von Neréinsk gefiithrt hat.

Die Veroffentlichung kann gerade im gegenwartigen Augenblik besonderes
Interesse beanspruchen, da der Konflikt zwischen Moskau und Peking nicht mehr
auf ideologische Gegensitze allein zuriickzufiihren zu sein scheint, sondern in
die harte Sphire der Machtpolitik riickt. Im Hintergrund stehen Gebietsforde-
rungen Pekings an Moskau, die die mit dem zaristischen Ruffiland abgeschlossenen
Vertrdge nicht mehr als verbindlich betrachten. Der erste Vertrag dieser Art
war der Vertrag von Neréinsk 1689, der zugleich der erste Vertrag iiberhaupt
ist, den China mit einer auswartigen Macht abgeschlossen hat.

V{. versucht, die Geschichte dieses Vertrages zu erhellen, indem er ihn in die
zeitgendssische Situation einbaut. Er geht dabei sehr griindlich zu Werk und
holt zuweilen recht weit aus. Der Umfang seiner Untersuchungen erhellt aus
der Bibliographie, die aufler Publikationen in westlichen Sprachen (XIII—
XXVIII) auch Darstellungen in Chinesisch und Japanisch (XXIX—XXXIV)
umfafit. Damit erfiillt er einen Wunsch, der fiir missionsgeschichtliche Darstel-
lungen immer wieder geduflert worden ist, bislang aber nicht zur Geniige erfiillt
wurde. Deshalb ist es zu bedauern, dafl Vf. — trotz der angefiihrten guten Griinde
— so sparsame Belege fiir interessante (und interessierende) Einzelheiten bringt;
nur wenige der von ihm angefithrten Werke (geschweige denn die unverdffent-
lichten Archivalien [XXXIVs]) sind ja dem Leser greifbar.

In einem einleitenden Teil (1—168) behandelt Vi. die ,strange three-sided asso-
ciation® Ruflland, China, Jesuiten, die zum Zustandekommen des Neréinsker
Vertrags beigetragen haben. Vf. zeigt dabei ganz iberraschende Zusammen-
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hinge auf, nicht zuletzt gerade dort, wo er M. N. Pavrovsky, Chinese-Russian
Relations (New York 1949) mit guten Griinden widerspricht, oder wo er den
Einflul des fus gentiwm auf die Verhandlungen nachzuweisen sucht (111—119).
Was die Rolle der Jesuiten Gerbillon und Pereira angeht, macht Vf.
glaubhaft, dafl sie nicht einfach als Dolmetscher oder Informanten gedient haben,
sondern in wahrem Sinne politische Akteure gewesen sind, und zwar, indem sie
gewissermaflen als private Kontrolle K’ang-hsi’s ins Spiel traten, damit die
kaiserlichen Absichten auch wirklich erreicht wiirden (109).

Ab Kap. VII (135) beginnt V{. mit der eigentlichen Einleitung zu dem Tage-
buch PErEiras und handelt von der Person des Autors und dem Ms seines
Tagebuchs. Nach einigen allgemeinen Bemerkungen iiber seinen Inhalt be-
schiftigt sich Vi. in Kap. VIII mit dem im Diarium Pereiras enthaltenen Text
des Vertrages von Nerlinsk und vergleicht ihn (154) mit den tbrigen iiber-
lieferten Texten und mit dem offiziellen lateinischen Text des russischen Sbornik
besonders (157—160). Kap. IX ist der Edition des portugiesischen Textes und
seiner englischen Ubersetzung gewidmet, die beide von 174—303 folgen.

Bei der Zusammenstellung der in Appendix I (804—812) gebotenen Liste der
ural-altaiischen Vélker im 17. Jh. hdtten die einschligigen Arbeiten von
BerTHOLD SPULER wahrscheinlich einige Dienste leisten kdnnen. Appendix II
bietet eine Zusammenstellung weniger gebrauchlicher Termini und Orts- und
Personennamen in chinesischen Zeichen (813—3819). Zwei Falttafeln bieten zeit-
gendssische Kartenskizzen aus Jap. Sin. des Generalarchivs der S] in Kopien.
Den Band beschliefit ein ausfiihrliches Register (321—341). — Dem Vf. ist zu
seiner reifen Leistung aufrichtig Gliik zu wiinschen.

~ Daf nicht jeder in allen Punkten die Meinung des Vf. teilt, tut seinem Buch
keinen Abbruch. Rez. glaubt z. B., daf die russisch-orthodoxe Mission bei der
Eroberung Sibiriens eine grofiere Rolle spielt, als Vf. ihr einzurdumen gewillt
scheint (29s). Dafl Rufiland damals schon den Mongolen als Buddhisten bzw.
Muslimen de facto Religionsfreiheit zugestanden habe (was de iure erst im
19. Jh. geschah), entspricht nicht den Tatsachen, wenn auch zugegeben werden
muf}, dafl die seit der Synode 1681/82 gerade in das russisch-chinesische Grenz-
gebiet Daurien entsandten Missionarsgruppen wenige Erfolge zu verzeichnen
hatten (vgl. meine Russisch-orthodoxe Heidenmission seit Peter d. Gr. [Minster
1954] und die dort angefithrten Quellen und literarischen Darstellungen). —
Ebenso ist nicht glaubhaft, daf China im Vertrag von Aigun 1858 leichtherzig
das Amur- und Ussuri-Gebiet an Rufiland abgetreten habe, einfach deshalb,
weil der Einflufl der Jesuiten und ihrer geographischen Kenntnisse gefehlt habe
(78). Der tatsidchliche Grund ist der, den die Chinesen heute anfiithren: Rufiland
hat sein damaliges militdrisches und wirtschaftliches Ubergewicht e¢benso auf
Kosten Chinas geltend gemacht, wie es die westlichen Kolonialmachte durch die
sungleichen Vertrige“ getan haben. — In der Frage einer Landroute nach China
quer durch Sibirien (94—102) ware Vf. in vielem durch die nicht genannte
russische Sammlung von Jesuitenbriefen bestatigt worden: Pis'ma i donesenija
iezuitov o Rossii konca XVII i nadala XVIII veka (S. Petersburg 1904). — Auf
S. 87 mufl die Zeit der spanisch-portugiesischen Personalunion bis auf 1640 (nicht
1620) gefithrt werden; die franzosischen Apostolischen Vikare sind schon 1659,
nicht erst 1661—63, ernannt worden (94).

Miinster/Westf. (8. 8. 1963) Glazik
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Steyler Missionschronik 1963. Steyler Verlagsbuchhandlung/Kaldenkirchen
(Rhld.), 189 S., davon zahlreiche Bildtafeln.

Den Freunden des Steyler Missionswerkes schenkt das Jahrbuch einen tieferen
Einblik in das Wirken der SVD-Missionare. Aber nicht nur den Freunden,
sondern auch allen anderen Interessierten; denn das Buch geht tiber das Wirken
der Kongregation hinaus, wie der Abschnitt ,Weltkirche, das Rekordkonzil von
Trient“ von P. Jomann Kraus (S. 161) zeigt. Die sehr guten Photos beleuchten
den Psalm 86, 9—10 auf der ersten Seite des Buches: ,Alle Vélker, so Du ge-
schaffen, werden kommen und anbeten vor Dir, O Herr, und werden preisen
Deinen Namen, denn grofl bist Du und wundermichtig.® Das Leben der Kirche,
ihre Verkiindigung in Wort und Sakrament wird offenbar. Der Bildteil zeigt
Leben und Missionsgebiete auf den Philippinen, dem Reich der 7 000 Inseln.
Zitate und Ausspriiche von Goethe, Claudel, Rahner, Claudius, Horn und Shin-
kara wurden geschickt eingebaut.

Das aufschlufireiche Zahlenmaterial wird immer wieder aufgelockert durch
flott geschriebene Berichte der Missionare iiber ihr Wirken auf den Phliippinen,
in Indonesien, Afrika, Japan und Formosa, Indien und Lateinamerika. So ge-
sehen, stehen auch die Bilder nicht isoliert da. Ich mdchte hier nur auf das
sprechende Photo ,unterwegs® (bei den Bildern ist leider keine Seitenzahl an-
gegeben) und den Bericht: ,Ein Monat Inselmission® von P. Ericu StorTox
(S. 33) hinweisen.

Auch das Wirken der Steyler Missionsschwestern wird erwihnt. Unter ande-
rem bringt das Jahrbuch ein Verzeichnis der ausreisenden Schwestern von
1945—1955.

Die Steyler Missionschronik 1963 ist ein grofiziigig ausgestattetes, wohlgelun-
genes Gemeinschaftswerk, eine Freude fiir jung und alt.

Neuenbeken (28. 2. 63) Schw. Eva-Maria Kremer CPS

Westman, Knut B. - Sicard, Harald von: Geschichie der christlichen Mis-
sion (schwedischer Originaltitel: Den Kristna Missionens Historia [Stock-
holm 1960]). Christian Kaiser Verlag/Minchen 1962, 336. S. Gln.
DM 19,80.

Wer die Lektiire dieser Missionsgeschichte damit beginnt, die von G. Vice-
dom dem Buch ,Zum Geleit* vorangesetzten Worte zu lesen, setzt sie mit hohen
Erwartungen fort. ,Die Herausgabe des vorliegenden Buches® wird als ,not-
wendig® bezeichnet, da ,fiir das deutsche Sprachgebiet seit Jahrzehnten keine
brauchbare evangelische Missionsgeschichte mehr vorhanden sei. Es liege aber
das Bediirfnis nach einem ,Handbuch® vor, mit dessen Hilfe man sich ,schnell
und zuverlissig informieren® kénne (5). Unwillkiirlich denkt man dabei an die
in einem handlichen Band zusammengefafite Ubersetzung der Geschichte der
Ausbreitung des Christentums von K. S. LaTourerTE, die 1956 in der Reihe
,Theologie der Ockumene’, Bd. 4, bei Vandenhoeck und Ruprecht in Géttingen,
482 Seiten stark, erschienen ist. Deshalb dringt sich ein Vergleich damit form-
lich auf.

Die neuvorliegende Missionsgeschichte der beiden schwedischen Missions-
historiker ist gewill verdienstvoll, zumal sie, ,soweit moglich, die Entwicklung
der Arbeit bis Neu Delhi beriicksichtigt®. Auch ist dem Buch, obwohl es auf
einen wissenschaftlichen Apparat verzichtet, die fundierte Kenntnis der Quellen
und der Literatur seiner Verfasser deutlichst anzumerken. Thre oekumenische
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Haltung beriihrt angenehm. Die rémisch-katholische und die orthodoxe Missions-
geschichte werden mitberiicksichtigt (die katholische zu Beginn der Neuzeit aller-
dings iiberraschend kurz und auch wohl nicht in rechter Erfassung des Missions-
geistes dieser Zeit [58 f]). Die Missionsgeschichte der nordischen Lander ist trotz
der Kiirzung (7) noch iibermifig detailliert dargestellt. Dadurch verlagern sich
schon bei der Darstellung der 2. grofien Missionsperiode (38—57) die Gewichte.
Das geschicht erst recht bei der Behandlung der 8. und 4. Periode, und zwar
so sehr, dafl hier fast ausschlieflich die evangelische Missionsarbeit, d.h. nicht
umfassend genug die christliche, dargestellt wird. Allein schon unter
dieser Hinsicht wiirde Rez. der deutschen Fassung LAToureTTE's den Vorrang
geben und einigen Zweifel an der ,Notwendigkeit’ dieser Ubersetzung hegen,
obwohl er das Erscheinen einer jeden Missionsgeschichte begriifit, zumal wenn
sie, wie die vorliegende, das Wissen um das grofle Werk der Glaubensverkiin-
digung zu mehren und ihre Leser zu der Uberzeugung zu fithren vermag, dafl
die ,Ausbreitung des Evangeliums gar nicht Mission sein kann, wenn ihr Ziel
nicht die Kirche ist* (Vicedom, 6).

Miinster (Westf.) Glazik

RELIGIONSWISSENSCHAFT UND VOLKERKUNDE

Herrmann, Ferdinand: Symbolik in den Religionen der Naturvolker.
Anton Hiersemann/Stuttgart 1963, 268 S. (= Symbolik der Religionen,
hrsg. von F. Herrmann, Bd. 9). Brosch. DM 55,—.

Gewichtig ist das Buch vom Gegenstand her, weil es am Ursprung einsetzt,
wo der Mensch zu erwachen beginnt und schon gleich weit in das Geistige hinein
vorstofit; weil es die ganze Breite des Erlebens erfafit, in das der Mensch sich
einbezogen fiihlt; weil es verspiiren ldfit, wie schwer das Erlebnis auf dem
Menschen lastet, und weil es einen Zustand behandelt, innerhalb dessen die
Fragen nicht abgelenkt oder unterdriickt werden konnen, sondern tiglich und
stiindlich einen befallen. Gewichtig ist das Buch auch vom Verfasser her, der durch
viele Arbeiten das Gebiet aufgearbeitet und aufgeschlossen hat, zu dem er jetzt
diese zusammenfassende Arbeit vorlegt.

»Was man als ,primitives Denken® bezeichnet hat, ist nach ethnologischer An-
sicht ,das Normaldenken schlechthin’, wahrend das rationale oder kontrollierte
Denken als ,eine verhdltnisméfiig isolierte Ausnahme® angesehen werden mufi*
(9). Damit gibt H. den Grund an, weshalb es uns schwerféllt, den Friihzeiten
unserer Geschichte und den Grundschichten unseres Daseins gerechtzuwerden,
und fordert er, bei deren Erforschung besonders sorgfiltig zu sein. Mehr noch:
»es ist mit der fortschreitenden Zivilisation bei uns eine Verkiimmerung der
seelischen Funktionen eingetreten. Immer stdrker sind bei der Auseinandersetzung
mit der Umwelt rationale Absichten mafigebend geworden, indessen beim natur-
nahen Menschen noch die Gesamtpersonlichkeit die Entscheidung trifft und die
Antriebe seines Handelns und Verhaltens auch von endothymen Bereichen ge-
steuert werden® (11). Selbst das Systematisieren ist nicht erst ein spétes und uns
auszeichnendes Merkmal, vielmehr ,zeigt sich, dafl auch bei Nv. die Neigung
zum Systematisieren besteht® (48).

Will man den Naturvélkern gerecht werden, darf man die Symbolik nicht in
dem engen Rahmen und blassen Sinn verstehen, wie wir es weitgehend gewdhnt
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sind, sondern muff man sich mit deren Glaubenswelt befassen (16—123), mit
deren Mythus (124—160), mit deren Kult (161—284), um herauszuarbeiten, wie
umfassend das Symbol erlebt wird. Die Kultsymbolik war das eigentliche An-
liegen (13), so dafl ,viele Gebiete, so besonders die Magie und Zauberei, die
Sozial- und Rechtssymbolik, unbehandelt bleiben mufiten” (18. 14). Bemerkens-
wert ist die scharfe Trennung zwischen Religion und Magie: ,So sind, wenn auch
oft Uberginge eine klare Trennung unmdglich machen, Magie und Religion in
ihren Grundtendenzen scharf voneinander unterschieden. Insbesondere ist die
religiose Grundhaltung eine ganzlich andere als die magische. Dabei erscheint
es weitaus eher moglich, dafl aus einer depravierten Religion Magie erwichst,
wofiir sich im ubrigen auch historische Belege erbringen lassen, als aus einer
magischen Grundhaltung echte Religion“ (34.5). Wichtig ist auch, dafl ,bei
der Darstellung der Kultsymbolik besonders die Beziehungen zu den einzelnen
Kulturstufen verfolgt werden, deren Wesen vor allem von der Wirtschaftsform
und den sozialen Verhiltnissen bestimmt wird“ (14). Dementsprechend dndern
sich die Symbole. ,Gegeniiber der dumpfen Schwiile der bauerlichen Erdkulte
wird die Religion kithler und niichterner. In den Symbolen duflert sich die stir-
kere Rationalitit der Religion und die zunchmende Abstraktionsfahigkeit. In
der Religion fiihrt die weiterentwickelte Abstraktion des Viehziichtertums schlief-
lich zu jenem vom Stofflichen geldsten, von mannlicher Geistigkeit getragenen
Monotheismus des Alten Testaments® (224). Kurz konnten Symbol und Orna-
ment (235—245) und die Zahlensymbolik (246—248) abgehandelt werden.

Das Buch ist an erleuchtenden Einzelheiten so reich, dafl man sich erlauben
darf, einige Ergdnzungen vorzuschlagen, etwa die Taube als Bild der Seele
im Mittelalter (21), die messerscharfe Briicke beim Letzten Gericht im Islam
(25.26), der Adler als Bild fir den Evangelisten Johannes (96), Shakti-Auf-
fassung und Tantrismus in Indien und Tibet (127.128), die Geburt des Buddha
aus der Hiifte (181), die Begribnisse auf Bali (199), die Fuflspuren von Buddha,
Jesus und Mohammed (240. 241).

Dafl die reichen und zuverldssigen Anmerkungen jeweils den Kapiteln ange-
fiigt sind, ist unhandlich und dafl ein Namenverzeichnis fehlt, versteckt zu sehr
die geleistete Arbeit, obwohl und weil es umfangreich sein wirde.

Wenn man das Buch monatelang hat aus der Hand legen miissen, bemerkt
man um so eindringlicher, wie besonnen und sicher es ist, und auflerdem, wie
sauber gedruckt. Sein besonderer Wert beruht darauf, den heutigen Menschen
zu warnen, sich fur das Letzte und Beste des Menschenmdglichen zu halten.

Miinster (25. 10. 1963) Antweiler

Hinduismus und Christentum. Eine Einfiihrung, hrg. von Josef Neuner.
Verlag Herder/Wien-Freiburg-Basel 1962. X VI u. 250 S. Geb. DM 21,—.

Der bekannte, seit vielen Jahren in Poona lehrende Professor Josef Neuner
S.]. ist wohl der berufenste Fachmann fiir die schier unlésbare Aufgabe, in einem
handlichen Buch eine fundierte und zugleich allgemein verstandliche Einfihrung
in den Hinduismus aus christlicher Sicht zu geben. Wirklich ist ihm und seinen
siecben Mitarbeitern ein Werk gelungen, das man ,klassisch® nennen mdchte,
wenn dadurch nicht seine Gegenwartsnihe unterbewertet wiirde. Das ganze Buch
steht unter den drei groflen Aspekten der sachlichen Wiirdigung, des mensch-
lichen Verstindnisses und des missionarischen Anliegens. Nachstehend die Namen
der Autoren unter Angabe der von ihnen behandelten Gebiete:
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R. Antoine: Geschichtliche Ubersicht, religiése Literatur, Ethik. C. BuLckE:
Ramayana. P. FaLLon: Gott und Gotter, Bilderverehrung, Bhakti, Ramakrishna,
Vivekinanda, Radhakrishnan. I. Hirupavam: Sivaismus, A. Huarr: Feste,
Wallfahrten, heilige Mdnner. J. NEUNER: Herausgeber und Yoga, Mahé&bhérata,
Bhagavatgitd, geistige Lage im heutigen Indien. R. V. de SMmET: die grofien
Hindu-Theologen, Sivaismus. G. Soares: Gandhi.

Die Ubersetzung aus dem Englischen ist gut gelungen. Fiir den Sinn wichtige
Korrekturen: Verse (statt: Berge; S. 18, Z. 25), abhédngig (st. unabhangig; 64, 22),
Brahma (st. Rima; 179, 15), makrokosmisch (st. mikrokosmisch 185, 22). Uber
einige kleine Unebenheiten wird der Leser hinwegsehen (z. B. 66, 10; 73, 18;
73, 20; 165, 8; 172, 25; 175, 12; 179, 28; 236, 13). Sehr bedauerlich ist das Fehlen
von Registern und weiterfilhrenden Literaturangaben. So weit sollte man die
yEnthaltsamkeit® nicht treiben, auch wenn das Buch in erster Linie einen
praktischen Zweck verfolgt und kein Werk der Fach-Indologie sein will. Auch
bei Zitaten im Text sind verifizierende Quellenangaben leider die Ausnahme.
Dafl die nicht zum Hinduismus gehorenden Religionen des Buddhismus und
Jinismus ziemlich rigoros ausgeklammert sind, ist zwar vom Thema aus korrekt,
bedeutet aber eine gewisse Einschrinkung der Sicht. Zum Beispiel hitte dort
(S. 86), wo es heifit: ,Die christliche Idee der ,Person’ fehlt im Hinduismus®,
ein Hinweis auf die noch rigorosere buddhistische Anattd-Lehre leicht Platz
gehabt.

Begriienswert sind die Anregungen zur Anpassung an indische Gepflogen-
heiten im liturgischen Bereich (91). Das Problem des Bilderdienstes ist sehr
klar erkannt und dargelegt (108 ff.). Die Gefahr der Sakularisierung und des
Indifferentismus ist deutlich gesehen (286 ff.). Es ist unmdglich, alle in dem
Buch enthaltenen geistigen und geistlichen Schitze hier zu wiirdigen. So stehe
am Schluff nur ein Zitat (S. 167), das wortlich aus der Feder unseres unvergefi-
lichen P. Thomas O hm stammen konnte: ,Ein Grofiteil der Bhakti ist auf einen
falsch verstandenen Gott gerichtet, auf ein bezogenes und nicht absolutes Wesen.
Aber das demitige und liebevolle Gebet des Bhakta erreicht in vielen Fillen,
so glaube ich [P. Fallon], jenseits der Bilder und Vorstellungen den wahren
Gott.”

Schliersee (17. 11. 1968) Dr. Winfried Petri

Sireau A. - Zanartu, M. - Cereceda, R.: Lateinamerika. Land der Angst
— Land der Hoffnung (Bibliothek Ekklesia, 23) Paul Pattloch Verlag/
Aschaffenburg 1962, 173 S. DM 6,80.

Bei dem genannten Werk handelt es sich um die von Dr. Herbert P. M.
Schaad besorgte und durch den Weihbischof von Essen, Msgr. J. Anger-
hausen, eingefiihrte Ubersetzung der franzésischen Originalausgabe von
1959: Terre d’Angoisse et d’Espérance: L' Amérique latine.

Das Buch erscheint zur rechten Zeit; denn seit den Adventstagen des vergan-
genen Jahres ist der deutsche Katholik in Predigt und Presse auch iiber die unter-
entwickelten und in ihrem Katholizismus gefdhrdeten Lidnder Lateinamerikas
unterrichtet worden. Oberflichlich, wie es mit wenigen Worten nicht anders ge-
schehen konnte. Der Unterricht hat trotzdem tiefe Eindriicke hinterlassen und
viele empfinden das Bediirfnis, sich eingehender zu informieren. Es gibt dazu
viele Méglichkeiten, aber mit die beste Hilfe bieten, wie es uns scheint, zur Zeit
Sireau, ZanarTu und CERECEDA. Sehr sachverstindige, weil mit den Verhilt-
nissen aufs beste vertraute Mainner, breiten sie in ihrem Buch ein griindliches
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Wissen aus. Wie alles in grofien Zusammenhingen gesehen wird, vermag sich
niemand dem Urteil zu entziehen, dafl sich auch die kirchlichen Verhiltnisse von
heute zwangslidufig entwickeln mufiten. Wie aber die Kirche bedroht ist, kénnte
uns in helle Angst versetzen. Der auflergewohnliche Priestermangel mufl die
Invasion protestantischer Sektenvertreter hinnehmen. In dem sidkularisierten
Raum kann sich als Religionsersatz ein Spiritismus vielfacher Art ungehemmt
ausbreiten. Grofle Gefahren bringen die Wirtschaftspolitik der USA und der
UdSSR mit sich. Der Marxismus bietet sich 67 Millionen erwachsener Analpha-
beten als Erlosung aus tausend Néten an. Und doch, noch ist nichts verloren,
wenn die katholische Welt sich zu einmiitiger Hilfeleistung zusammenschliefit.
Zwei umfangreiche Kapitel handeln von der Hoffnung, von zahlreichen guten
Anlaufen auf vielen Gebieten, die nur darauf warten, vorangetrieben zu werden.
Das Buch enthilt 20 Seiten sehr brauchbarer dokumentarischer Nachweise und
einen bibliographischen Hinweis, in dem deutsche Fachliteratur nicht fehlt.

Knechtsteden (12. 3. 1963) Josef Rath C.8.Sp.

Stiegledcer, Hermann: Die Glaubenslehren des Islam. Verlag Ferdinand
Schoningh/Miinchen-Paderborn-Wien., 3. Lieferung, 1961, S. 821—560,
br. DM 20,—; 4. und letzte Lieferung, 1962, XXIV u. 561—834 S., br.
DM 20,—.

Mit dem Erscheinen der 3. und 4. Lieferung liegt das grofe Werk von H.
SticGLECKER fiber die Glaubenslehren des Islam vollstindig vor [vgl. ZMR 46
(1962) 156f.]. Die 8. Lieferung fiihrt die islamische Lehre von Jesus zu Ende,
dem sich ein Abschnitt iiber die Stellung Marias im Islam anschlieft [in den
Literaturangaben vermifit man dazu das Buch des immerhin in qoranischer Tra-
dition aufgewachsenen J.-M. Asp-EL-JavriL: Marie et I'lslam (Paris 1950); deutsch:
Maria im Islam (Werl i. W. 1954)]. Der iibrige Teil dieser und noch einige
Seiten der 4. Lieferung (§ 602—1035 = S. 838—568) widmen sich dem zentralen
Thema: ,Muhammed, das Siegel der Propheten® in aller wiinschenswerten Aus-
fahrlichkeit. Diese geht so weit, dafl sie bei den Beweisen fiir die Echtheit der
Sendung des Propheten sogar einen Uberblidk tber die Kulturleistungen des
Islam (Philologie, Philosophie, Theologie, Mystik, Geschichte, Geographie und
Naturwissenschaften), die von den Muslim als ein solcher Beweis angesehen
werden, bringt. In der 4. Lieferung werden schlieBlich die geoffenbarten Wahr-
heiten [Glaube, Siinde, Seele-Geist (nafs und rh), Heiligenverehrung (Stellung
der auliya’), Engel, Geisterwesen (ginn) und Teufel] und die Eschatologie des
Islam behandelt.

Der Verf. ist seinem Prinzip, die Lehren des Islam so darzustellen, wie sie
die Muslim schen, mit staunens- und anerkennenswerter Konsequenz treu ge-
blieben. Durchweg vermeidet er es, sich den Blick durch traditionelle abend-
lindische Vorstellungen tritben zu lassen.

Nachdem nun das gesamte Werke vorliegt, wird deutlich, wie sehr es zu
bedauern ist, dafl der Verf. die historische Perspektive ausklammerte. Sicher
wollte er eine systematische Darstellung der islamischen Glaubenslehren
bieten, aber diese kénnen ohne die historische Komponente nicht richtig verstind-
lich gemacht werden. Die synchronische Betrachtungsweise miifite — zumindest
an einzelnen Punkten — durch die diachronische erginzt werden (gehen doch
auch unsere Lehrbiicher der Dogmatik — man denke nur an PoHLE-GIERENS-
GummersBacH — von Fall zu Fall auch auf die historische Entwicklung ein). In
diesem Zusammenhang vermifit man auch eine historische Einordnung der ein-
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zelnen islamischen Richtungen und Schulen. In methodischer Hinsicht erscheint
mir weiter als bedenklich, dafl einzelne Artikel neuerer islamischer Autoren in
einem Umfang herangezogen sind, der kaum in einem Verhaltnis zum Ganzen
stechen diurfte.

Die unvollkommene Transskription arabischer Namen und Bezeichnungen mufite
nun wohl — um der Konsequenz willen — bis zum Ende beibehalten werden.
Immerhin bietet jetzt das ausfithrliche Register (812—832) eine genauere Trans-
literation; hier bringt der Verf. auch die Angaben iiber die von ihm benutzten
islamischen Quellen und die herangezogene Literatur.

Das Werk StiecLEckers wird sicherlich zu einem besseren Verstindnis des
Islam im Abendland beitragen (dies ist wohl auch das erste Ziel des Verf.)
und zudem als Nachschlagewerk zu den einzelnen Lehrstiicken des Islam Orien-
talisten und Religionshistorikern gute Dienste leisten.

Saarbriicken (16. 9. 63) Ernst Hammerschmidt

Symbolik des orthodoxen und orientalischen Christentums. (Symbolik der
Religionen, Bd. 10.) Hrg. Hammerschmidt u. a. Hiersemann/Stutt-
gart 1962. XI u. 280 S.

Wenn man schon nicht sagen will, dafl man in eine andere Welt kommt, wenn
man von Band 9 zu Band 10 iibergeht, so muff man doch mindestens sagen, dafl
es ecine andere Schicht, ein anderer Erlebnis- und Deutungsbereich ist, in den
man eingefithrt wird, wenn man mit der Symbolik des orthodoxen und orien-
talischen Christentums vertraut gemacht werden soll, so wie Band 10 es vorhat.
Vom orthodoxen Christentum wird dargestellt die Kultsymbolik der byzan-
tinischen Kirche (Scrurz), die Symbolik des orthodoxen Kirchengebdudes und
der Ikone (Ouspensky) und die Symbolik der ostkirchlichen Sekten (Haupr-
MANN); vom orientalischen Christentum die Symbolik der syrischen Kirchen
(Krtger), die Kultsymbolik der koptischen und athiopischen Kirche (HAaMMER-
scamipt) und ein Abrifl der armenischen Kultsymbolik (HAMMERscHMIDT).

Empfindet man in Band 9 Welt und Symbole als nahe der Natur in allen
ihren Bereichen, als handfest und greifbar fiir jeden, als gesdttigt mit Leben und
Erlebnis, als drohend mit Kraft und Willkiir, als durchscheinend fiir das Ge-
heimnisvolle, Uberwiltigende, Verzehrende, so ist demgegeniiber die Welt und
Symbolhaftigkeit in Band 10 abgeldost und durchgefiltert, dsthetisch im Sinne von
blafl und kennerhaft, vergeistigt im Sinne von deutungshediirftig und weitgehend
willkiirlich. Geradezu wohltuend ist es, zu erfahren, daf in der koptischen Kirche
das Straufienei als Symbol fiir das Auge Gottes betrachtet wird.

Am gedringtesten und symbolnidchsten ist der Beitrag von Hauprmannw, der
als einziger darauf hinweist, dafl auch im christlichen Raum, zwar ausdriicklich
nur bezogen auf die ostkirchlichen Sekten, die grundverschiedenen religions-
geschichtlichen Typen erkennbar werden (92); der deutlich macht, dafl es den
altrussischen Ikonen und dem altrussischen Lebensstil darauf ankommt, die
Gottebenbildlichkeit darzubieten (97); daff Weltherrschaft und Paradies erstrebt
werden (110) und daB man in St. Georg den Sieg des Geistes uber das Fleisch
sieht (107), weil es darauf ankommt, Gott als Geist zu erkennen (118). Die
anderen Beitrige, besonders der von KriiGer, sind mehr ein Bericht iber die
jeweils abgehandelte Gemeinschaft, der, wenn auch als konfessionskundliche
Ganzheitsmethode gerechtfertigt (124), doch nicht so nahe beim Thema liegt, wie
es die Darstellung von Hauprmany als moglich erweist.
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Die Register sind ausfithrlich und griindlich. — Ausstattung und Drudk sind
in beiden Banden vorziglich.

Miinster (28. 8. 63) Antweiler

Van Straelen, H. - Offner, C. B.: Modern Japanese Religions, with special
emphasis upon their doctrines of healing. Rupert Enderle/Tokyo 1963,
296 S. Yen 1600,— (Auslieferung fiir Europa: Brill/Leiden, fiir USA:
Twayne/New York).

Das Buch ist entstanden in gemeinschaftlicher Arbeit eines Katholiken und
Protestanten, ohne dafl jedoch die Beitridge nach den jeweiligen Autoren gekenn-
zeichnet werden. Daraus erhellt, dafl es sich nicht nur um eine Zusammenstellung
verschiedener Beitrage handelt, die die einzelnen Autoren geliefert haben; viel-
mehr handelt es sich um eine Zusammenarbeit, die durch die einzelnen Kapitel
hindurchgeht. In der Darstellung der neuen Religionen Japans mufiten sich die
Verfasser natiirlich bescheiden und eine Auswahl treffen (beim Erziehungsmini-
sterium sind mehr als 300 Religionen registriert). Héhepunkte der Entstehung
neuer Religionen in Japan sind der Beginn der Meiji-Ara (1868), der Beginn
der Showa-Ara (1926), die Zeit nach dem zweiten Weltkrieg (1945).

Nach einer Einleitung (I) geben die Verfasser einen generellen Uberblick iiber
die neuen Religionen (II), um dann zu den einzelnen Religionen tberzugehen.
Einen langen Raum nimmt die Tenrikyé ein (III): Religion der himmlischen
Weisheit, die vAN STRAELEN schon in fritheren Untersuchungen und Verdffent-
lichungen meisterhaft behandelt hatte. Es folgen die mit Omoto zusammen-
hingenden Religionen und PL Ky6dan (PL = Perfect Liberty); im einzelnen:
Omoto (die Lehre von der grofien Quelle), Seiché no Ie (Haus des Wachsens),
Sekai Kyiseikyé (Religion der Weltrettung), PL Kyédan (Bruderschaft der voll-
kommenen Freiheit). Dann schlieffen sich die mit Nichiren verwandten Re-
ligionen an (V): Reiyikai Kyédan (Vereinigung der Geisterfreunde), Risshé
késeikai (Kreis fiir Wahrheit und Freundschaft), Séka Gakkai (soziale Wert-
schaffung).

Nach dieser Beschreibung suchen die Autoren den Stoff tiefer zu durchdringen,
indem sie im einzelnen fragen nach der metaphysischen Basis (VI), nach dem
Gottesbegriff (VII), nach dem Ursprung des Leidens und der Krankheiten (VIII),
nach den Krankenheilungen (IX) und deren Methode (X) als auch nach der
Strahlkraft der neuen Religionen in Japan (XI). Mit den Werten und Unwerten
dieser Religionen setzt sich ein letztes Kapitel auseinander (XII). Beigegeben
sind ein Verzeichnis der japanischen Ausdriicke, eine Bibliographie und ein Index.

Fiir die Darstellung der einzelnen Religionen verweisen wir den Leser auf das
Buch selbst; den Verfassern sind wir dankbar fiir diese kurze, aber quellen-
mifig belegte Beschreibung. Um die einzelnen Religionen wiirdigen zu kénnen,
ist es notwendig, sie mit der japanischen Geschichte und Mentalitidt zu konfron-
tieren; denn, so sehr sie auch als neue Religionen erscheinen, so wurzeln sie doch
ganz im japanischen Heimatboden. Durchweg betrachten sich diese Religionen
als gottliche Offenbarungen durch einen menschlichen Stifter, der allerdings oft
mit gottlichen Titeln geehrt wird (29). Diese Stifter sind Meister der Psycho-
logie, Massenbeeinflussung, Suggestion, und scheuen sich auch nicht, schamani-
stische und andere abergliaubische Praktiken zu gebrauchen (besonders auch die
sogenannte Logolatrie der chinesisch-japanischen Zeichen), Der Nachdruck liegt
nicht auf einer eigentlichen Lehre, sondern auf den generellen Werten von Wahr-
heit, Ehrlichkeit und allgemeiner Liebe. Diese Lehre finden sie nicht nur in ihren
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angestammten japanischen Uberlieferungen, sondern sie greifen auch frei und
ausgiebig nach Christus, Buddha, Mohammed, Konfuzius usw. Der Lehrgehalt
ist meist denkbar einfach und geht den Glaubigen leicht ein, noch auch werden
diese durch viele moralische Forderungen belastet. All diese Religionen tragen
einen ausgesprochenen Diesseitscharakter; eschatologisch sind sie insofern, als
sie diese gegenwirtige Welt zu einem messianischen Reich umgestalten wollen.
Der Unterschied zwischen Priestern und Laien fillt weg. Das Neue in diesen
Religionen liegt nicht in den Lehren, sondern in ihrer Vitalitét, ihrem Enthusias-
mus, in der, wenn auch oberflichlichen, Hinwendung zu den modernen Natur-
wissenschaften, in der Achtung der Frau (viele Religionen fiihren ihren Ur-
sprung auf Frauen zuriick), vor allem aber in dem Anspruch der Kranken-
heilungen.

Der metaphysische Hintergrund dieser Religionen ist sehr verschwommen und
liegt nicht so sehr im Rationalen als im Irrationalen; angesichts der fernostlichen
Uberlieferungen ist das nicht weiter verwunderlich. Die alten Lehren von der
Unwirklichkeit des gegenwirtigen Seins und die Karmalehre werden aufgenom-
men, wobei personale und impersonale Aspekte, physische und ethische Elemente
bunt durcheinander geworfen werden. Der Gottesbegriff ist bald pantheistisch,
bald mehr monotheistisch gefarbt; Polyheismus und Panpsychsismus offenbaren
sich sehr oft.

Der Hauptnachdruck liegt in diesen Religionen auf der Befreiung von phy-
sischen Ubeln, insbesondere von Krankheiten. Korperliche Krankheiten sind nur
Offenbarungen eines gestdrten Seelenlebens, ob es sich nun um eigentliche Siin-
den oder nur um ein gestértes Gleichgewicht der Seele handelt. Etliche Religionen
gehen so weit, da sie jegliche Medizin und medizinale Behandlung abweisen,
wihrend andere ihnen einen relativen Wert einrdumen. Der Natur der Krank-
heit entsprechend ist der Heilungsprozefl. Seelische Unordnung schligt sich als
leibliche Stérung nieder; daher besteht die Therapie in erster Linie in der
seelischen Rektifizierung, die sehr an Psychiatrie und Psychanalyse erinnert (Be-
lehrung, Betrachtung, Gebet, Kult, Magnetismus, Suggestion, Beschwdrung, Pro-
pagandaarbeit fiir die betreffende Religion, Wallfahrten). Auf keinen Fall
reflektiert man hier auf eigentliche Wunderheilungen durch einen personlichen
Gott, sondern es handelt sich um ,Glaubensheilungen® (faith-healing). Man
wird nicht leugnen konnen, dafl vielen Menschen durch diese Religionen geholfen
wird in ihren seelischen und kérperlichen Néten; eine andere Frage ist freilich,
ob hier nicht Religion abgleitet in Magie und Utilitarismus. Als Kurpfuscherei
kann man diese Heilungen nicht immer betrachten; denn die Bedeutung der
seelischen Disposition im Heilungsprozef wird auch von der medizinischen Wis-
senschaft heute mehr und mehr erkannt.

Die Vorziige und Nachteile dieser neuen Religionen werden von den Ver-
fassern am Schluf zusammengestellt. Die Vorteile sind der durchaus japanische
Charakter dieser Religionen (obwohl fremde Einfliisse nicht fehlen), die Be-
deutung der Fithrer- und Griinderpersonlichkeiten, die Einfachheit der Lehre,
die Beschaftigung mit den aktuellen Problemen dieses Lebens, die Einschitzung
des Seelischen, die soziale Ausrichtung. Die Nachteile sind Oberflachlichkeit
in der Lehre, viele aberglidubische Elemente, dic Diesseitseinstellung und der
daraus folgende Utilitarismus, zweifelhafte Methoden der Glaubensverbreitung
(ungeheure Geldauflagen und Radikalismus, der die oft geriihmte ostasiatische
Toleranz durchaus vermissen lafit).

Ob diese Religionen weiter im bisherigen Mafe wachsen oder erschlaffen
werden, ist eine Frage, die wir nicht 16sen konnen; jedenfalls werden sich diese
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Religionen weiterhin dndern, wie sie es bisher getan haben. Fir die christliche
Glaubensverbreitung stellen sie augenblicklich ein grofles Hindernis dar. Wie-
weit sich Gott auch dieser Religionen bedienen wird, um Japan fiir das Christen-
tum aufzubrechen, wissen wir nicht; aber auch in dieser Hinsicht bewahren wir
unser Vertrauen. Diese Religionen kennen kann fir uns nicht nur bedeuten, daf§
wir sie abweisen, sondern auch, dafl sie uns manche Hinweise geben konnen tiber
japanische Mentalitdt und japanische Missionsmethoden.

Tokyo (August 1963) Maurus Heinrichs OFM

Wir lieben Indien, hrg. von H. M e y e r. Verlag fiir Missions- und Bibel-
kunde/Bad Salzuflen 1963, 304 S., 8 Fotoseiten, 1 Karte, Ln. DM 15,80.

In diesem Buch mit dem ansprechenden Titel: Wir lieben Indien versuchen
protestantische Kenner des Landes, Pastoren und Soziologen, darunter auch
einige Inder, dem Leser eine Einfilhrung in das Leben des Subkontinentes zu
geben. Die Spannweite der Themen reicht von einem Abrifl der Geschichte
Indiens tuiber die Schilderung der einheimischen Religionen, des indischen Alltags,
der christlichen Missionsarbeit, verschiedener Zeugnisse fiir bereits realisiertes
Christentum bis zum Blick auf noch offene Fragen. Das Kapitel iiber die christ-
liche Missionsarbeit unterstreicht die Bedeutung der ,Church of South India“
(= Verbindung der drei protestantischen Hauptdenominationen in Indien). Ihr
Zeugnis gemeinsamer Arbeit wird als ein wesentlicher Schritt zur angestrebten
Einheit aller Christen in Indien angesehen.

Besonders gefillt der Nachdruck, mit dem die Verfasser des Buches sich fiir
ein Ernstnehmen der Eigenart der indischen Kirche einsetzen. Demgemafl wird
die ,Ubersetzung des Jesuszeugnisses in die indischen Denk- und Lebensstruk-
turen® (274) als die vordringlichste Missionsaufgabe bezeichnet. Von den aus-
landischen ,Helfern“ wird neben einer echten Liebe zum indischen Volk vor
allem auch ,liebevolle Loyalitit® (198) zu seinem freien Staat erwartet.

Gerade weil die Verfasser ihre Liebe zu Indien und ihr Eintreten fiir die
Zusammenarbeit der Christen so sehr betonen, muff man um so unangenehmer
den wenig objektiven Ton mancher Beitrage empfinden, sobald Fragen besprochen
werden, die die katholische Missionsarbeit in Indien betreffen. Da finden sich
Pauschalurteile wie das folgende iiber die katholische Missionsarbeit der ver-
gangenen Jahrhunderte: ,Typisch fiir die rdmisch-katholische Mission in Indien
wie auch anderswo ist das Bindnis von Glauben und politischer Macht® (153);
weiter eine erschreckend einseitige Beurteilung der Missionsarbeit des hl. Franz
Xaver und de Nobili’s, dessen Missionsmethode kurzweg als ,Schwindel“ (151)
bezeichnet wird.

An den Verlag und an den Herausgeber sei deshalb die Frage gestellt, ob es
nicht auch in ihrem Sinne sei, dafl der Wille zu gegenseitigem Verstindnis und
zu einer objektiven Sicht der christlichen Konfessionen untereinander, der in
Europa so erfreulich gewachsen ist, auch auf die Verkiinder der christlichen
Botschaft in den Missionsgebieten iibergreift?

Da die cinzelnen Beitrage in einem flissigen und volkstiimlichen Stil ge-
schrieben sind, dirfte das Buch viele Leser finden. Diese werden noch besonders
dankbar fiir die Zeittafel und mehrere Statistiken, u. a. iber Wirtschaft und
Gesundheitswesen, sein.

Miinster, den 22. Februar 1964 Marlies Happe
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VERSCHIEDENES

Hirschberger, Joh.: Kleine Philosophiegeschichte. (Herder-Biicherei 108)
Herder/Freiburg 1961. 213 S., DM 2,40.

Der bekannte Autor, dessen zweibandige Geschichte der Philosophie 1961 in
4. bzw. in 5. Auflage herauskam, gibt hier in gedringter Form einen Durchblick
durch das abendldndische Denken. Den gewaltigen Stoff auf dem engen Raum
eines Taschenbuches auszubreiten, ist keine leichte Aufgabe; H. 16st sie meisterhaft.

Das Bestreben des Hauptwerkes, eine Ideengeschichte zu bieten und dabei die
tragenden Ideen in ihrer Verkniipfung und Entwicklung aufzuzeigen, tritt auch
in dieser Kleinen Philosophiegeschichte klar hervor. Die Auswahl wie auch die
Beriidksichtigung der einzelnen Philosophen und Systeme nach ihrer Bedeutung
sind gut getroffen. Das Werkchen leistet zur Einfihrung und zur Repetition
gute Dienste.

Wenn es (S. 84) heifit: . . . der tatige Verstand bei Thomas ist im Grunde
ein apriorisches Vermégen. Es ist in der Sache nicht anders gewesen als bei
Kant. Nur in den Worten klingt es anders®, so sind damit Unterschiede ein-
geebnet, die dies wohl kaum gestatten; die gedrangte Darstellung mag daran
schuld sein. — Bei der Neuscholastik (190) wiirde man eine Weiterfithrung tiber
Kard. Mercier (f 1926) hinaus wiinschen.

Freudenberg bei Kleve (22. 5. 63) Dr. Joh. Kirsch MSC

Lortz, Joseph: Geschichte der Kirche in ideengeschichtlicher Betrachtung.
21., vollig neubearbeitete Aufl. in zwei Bianden. I: Altertum und Mittel-
alter. Aschendorff/Miinster 1962, XX u. 526 S. mit 27 Karten, 22 Bild-
tafeln u. Register. Kart. DM 38,—, Ln. DM 43,—.

Mit dieser Auflage will LorTz seine Arbeit an diesem Werk einstellen. Er
hat es deshalb fast vollig neu geschrieben und auf mehr als doppelten Umfang
gebracht. Die Erweiterung kommt durchweg der geschichtlichen Darstellung selbst
zugute, so dafl das Werk auflerordentlich gewonnen hat. Dennoch bleibt es ,der
Lortz“: beibehalten ist die ideengeschichtliche Betrachtungsweise, die Einteilung
in Altertum und Mittelalter, die Kapitel- und, mit geringen Anderungen, auch
die Paragraphenanordnung. Neu beigefiigt sind 27 glicklich ausgewahlte Karten,
sowie ein Anhang ,Kirche und Synagoge®, eine Darstellung der Geschichte der
Juden innerhalb der Christenheit, die sehr nachdenklich stimmt und einmal mehr
deutlich macht, dafl Lortz seine Arbeiten nicht nur in den Dienst der Wissen-
schaft stellt.

Mit dieser Einstellung mag es zusammenhingen, dafl Lortz kein rechtes Ver-
héiltnis zur Heidenmission gewonnen hat. Der Charakter der alten Kirche als
Missionskirche tritt in der Darstellung nicht geniigend hervor; die Orientmission
sowie die Missionen in Asien im spateren Mittelalter werden nur eben erwihnt,
die Missionierung der ,Randgebiete des Abendlandes” d. h. des Nordens, Ostens
und Siidostens Europas sehr summarisch behandelt. Sorgfiltig wird dagegen, der
Anlage des Werkes entsprechend, die Kernzeit und das Kerngebiet der Ger-
manenbekehrung behandelt und fiir die spétere Zeit dem Verhéltnis Sacerdotium-
Imperium bis in letzte Feinheiten hinein nachgegangen. Bei der Germanisierung
des Christentums diirfte es sich allerdings in erster Linie nicht um eine Ausein-
andersetzung mit dem christlichen Glaubensgut und der christlichen Sittenlehre
handeln (so 172), sondern um einen Einbruch in das kirchliche Recht und in
die kirchliche Verfassung auf dem Weg u. a. iiber die Standestrennung des
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Klerus, des Gefolgschafts- und Eigenkirchenwesens. Der Nachweis aber, dafl
damit ,im germanischen Raum und gemdfl dem Aufeinandertreffen Kirche-Ger-
manen die Bejahung politischer Betitigung der Hierarchie einfach vorgegeben®
war, daf ferner ,das Papsttum den Weg zum Kirchenstaat, zur Politik und zur
politischen Fithrung nicht hitte vermeiden konnen® (325), ist jedoch nicht zu
erbringen. Die Reaktionen gegen diesen Weg der Kirche sind zu zahlreich im
Mittelalter. Gregor VIL beging einen verhangnisvollen Fehler, als er glaubte
die Freiheit der Kirche gegeniiber der politischen Gewalt nur dadurch sichern
zu konnen, dafl er die Kirche auf den Weg eben dieser Gewalt wies. Sitze wie:
,Die Ideale Gregors VII. waren verwirklicht; der Papst (Innozenz III) herrschte
iiber das gesamte Abendland” (875), liest man jedenfalls nur mit Beklemmung.
Innozenz IIL. ist immerhin der Papst der Rekuperationen, des lateinischen Kaiser-
tums, des deutschen Thronstreites, des Kinderkreuzzugs und der Albigenser-
kriege. Die von ihm approbierten Ordensstifter Dominikus und Franziskus zeigen
andere Moglichkeiten christlicher Existenz und bedeuten deshalb den Anfang
der modernen Missionsgeschichte.

Trotzdem wird man das Werk immer wieder zur Hand nehmen, gerade um
zu sehen, wie LorTz versucht, allen Personen und Problemen gerecht zu werden.

Oeventrop (6. 8. 1963) H. Wiedemann MSC

Neuhiiusler, Engelbert: Anspruch und Antwort Gottes. Zur Lehre von
den Weisungen innerhalb der synoptischen Jesusverkiindigung. Patmos-
Verlag/Dusseldorf 1962, 264 S., DM 26,—.

Neben R. ScanackpeEnurc: Gottes Herrschaft und Reich wird NEUHAUSLERS
Buch Theologen und Laien darum besonders lieb werden, weil hier der lingst
notwendige Schritt von griindlicher exegetischer Untersuchung zur theologischen
Aussage synoptischer Jesusbotschaft so vllzogen ist, dafl der Leser selber unter
die ,Anrede® des Wortes Gottes, d. h. den in Jesus kundwerdenden Gottes-
willen gestellt wird.

Aus der synoptischen Jesuslehre wird kein System gemacht, es wird darauf
verzichtet, simtliche Weisungen Jesu zu bringen. N. beschrinkt sich auf wesent-
liche, von Jesus geforderte Grundhaltungen an den, der Jiinger und Nach-

folger sein will.
Dennoch ist das Buch gut gegliedert, die Gedankenfithrung tritt klar heraus.

Die rein exegetischen Fragen sowie die Bezichungen zur Umwelt (Rabbinen,
Qumran) werden im Kleindruck, in eingeschobenen Exkursen oder ausfiihrlichen
Anmerkungen gebracht, so dafl der fachlich weniger gebildete Leser keine
Schwierigkeiten hat, den Hauptgedanken weiter zu verfolgen. Der Fachgelehrte
freut sich dagegen iiber die Fiille des Wissens, die ihm nebenbei in den Aus-
fithrungen der Exkurse, etwa iiber den Offenbarungsbegriff in der Qumran-
theologie (25—27), iber den Armutsgedanken in der alttestamentlichen Prophetie
und in den nachexilischen Gemeinden (147—56), tber Besitzverzicht in der
Qumranischen Gemeindeordnung (179 f.), begegnet. Ihn interessiert vielleicht
auch fiir seine eigenen exegetischen Arbeiten die Auseinandersetzung mit H.
Braun tiber den Begriff der Umkebr (182 f., A. 39) oder mit F. A. StroBEL tiber
die Frage, ob das Jungfrauengleichnis eine Allegorie sei (227 ff.).

Als die von Jesus geforderten wesentlichen Grundhaltungen siecht N. ,Kind-
werden®, ,Armsein®, ,Wachen“ an. Sie ergeben sich aus der Stunde der Gottes-
herrschaft, sie richten sich aus an Gottes eigenem endgiiltigen und endzeitlichen
Verhalten. In der Botschaft des messianischen Sohnes, in der Gegenwart Jesu
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erfiillt sich der Wille des Vaters, die Basileia, d. h. die personale Gemeinschaft
zwischen Mensch und Gott, herbeizufithren und zu vollenden. Darum gibt es
keine ethischen Forderungen — das ist das Zeugnis der Synoptiker — die sich
nicht aus dem Gottesbild Jesu und aus der Gestalt und Person Jesu ergeben.
,Die Liebesgesinnung Gottes, die eschatologisch auf die Gabe der Gemeinschaft
mit ihm ausgerichtet ist, verlangt als Antwort die Liebesgesinnung des Menschen
und kann, weil sie eschatologisch, d. h. ans Letzte gebundene Liebe ist und aus
letzter Fille gibt, auch Letztes und Hochstes fordern® (81). Im ersten Teil dieses
Buches wird dieser theologische Ansatz ausgefaltet: Da Gott sich in véllig freier
Liebe, die der menschlichen zuvorkommt, uns zuwendet, mufl der Junger eben-
falls nach diesem Mafle handeln, das heifit im einzelnen: Er darf sich nicht dem
Gesetz des ,anti“ verpflichten (nicht vergelten, nicht alles auf Berechnen ab-
stellen), er darf nicht sorgen, er mufl sich Gott als Ganzer stellen und nicht
nur einzelne Taten Gott anbieten. Haufig veranschaulicht Jesus das, was er mit
seiner Weisung meint, am Gegenbild zum wahren Jinger, am ,Frommen®, der
vor Gott Positionen bezieht und sein Frommsein nach Leistungen mifit. Langst
aber ist die Basileia vorgegeben, das Mahl bereitet, die neue Gemeinschaft vom
Vater angeboten und gewihrt; der Jiinger soll kommen, vertrauen wie ein Kind,
verlangend als ein dieser Gabe Bediirftiger, wach fiir die Stunde des Anrufes.
Diese Verwirklichungsweisen des durch Jesus neu gesagten Gotteswillens werden
im einzelnen im zweiten Teil aufgezeigt (Gehorsam, Liebe und Dankbarkeit,
allem Besitz entsagen, Nachfolge, Wachsamkeit). Ein ausfiihrlicher Abschnitt iiber
die Seligpreisungen, in denen sich gleichsam alle Forderungen verweben, ist als
ein besonders zu begriilender Komplex im zweiten Hauptteil untergebracht.

Am Ende der Lektiire hat der Leser begriffen, ,dafl der Mensch von Jesus
in ganz anderer Weise vom gottlichen Willen beansprucht wird, als dies in einer
am Gesetz orientierten Frommigkeit moglich ist* (101).

Miinster (29. 11. 62) Helga Rusche

Oudenrijn, M. A. van den: Linguae Haicanae Scriptores. Ordinis Prae-
dicatorum Congregationis Fratrum Unitorum et FF. Armenorum Ord.
S. Basilii citra Mare consistentium quotquot huc innotuerunt recensebat
M. A. v. d. O. A. Francke-Verlag/Bern 1960. 336 S., br. 57,50 DM,
Ln. 62,50 DM.

Der Verf. hat in den letzten Jahren eingehend die Geschichte jener ,Fratres
Unitores® (Etbark® Miabanolk®) genannten Ordensgemeinschaft behandelt, die
sich um eine Union der armenischen Kirche mit dem romischen Stuhl bemithte und
1583 zu einer Provinz des Dominikanerordens wurde [Uniteurs et Dominicains
d’Armenie: Oriens Christianus 40 (1956) 94—112; 42 (1958) 110—133; 43 (1959)
110—119; 45 (1961) 95—108; 46 (1962) 99—116]. Als Frucht seiner Studien
tber deren literarische Tétigkeit legt er nun einen Band vor, der Notizen und
Ausziige aus rund 400 Handschriften und etwa 50 Druckwerken der ziemlich
umfangreichen armenischen Ubersetzungs- und Bearbeitungsliteratur bringt. Da-
bei wurde der Zeitraum von der ersten Halfte des 14. bis zum Anfang des
19. Jh. beriicksichtigt.

Im liber primus (19—72) werden Geschichte der Unitoren und der Dominikaner
von Naxijewan behandelt und einschlagige Arbeiten genannt. Die folgenden drei
libri geben eine katalogartige Ubersicht iiber die verschiedenen Literaturbereiche:
der liber secundus (18—122) iiber die liturgischen Biicher, der fertius (128—172)

165



iiber die homiletische Literatur und der gquartus (173—244) itber theologische
und sonstige Schriften. Der liber quinius (245—295) beschiftigt sich mit dem
Schrifttum, das innerhalb der Kongregation der ,Fratres Armeni citra Mare
(d. h. in Italien) consistentes® entstand. Sechs Indices erschliefien den Inhalt des
Bandes.

Das aus Sammlung und langjdhrigem Studium schwer erreichbaren Materials
hervorgegangene Werk, das schon 1952 als druckfertiges Manuskript in Rom
lag, aber erst 1960 mit Unterstiitzung des ,Schweizerischen Nationalfonds zur
Férderung wissenschaftlicher Forschung® erscheinen konnte, bildet in seiner sorg-
faltigen und zuverldssigen Ausarbeitung einen wertvollen Beitrag sowohl zur
armenischen Literaturgeschichte wie auch zum Thema der Wechselbeziehungen
zwischen Orient und Okzident im Mittelalter.

Saarbriicken (16. 9. 1963) Ernst Hammersdimidt

Ratzinger, Joseph: Die erste Sitzungsperiode des zweiten Vatikanischen
Konzils. Bachem/Kéln 1963, 64 S., DM 2,80.

Die Schrift ist der Abdruck eines Vortrags, den Verfasser in Bonn vor-
wiegend vor studentischen Zuhérern gehalten. Prof. Ratzinger hat als theo-
logischer Berater am Konzil teilgenommen und kann dadurch auf Grund
personlicher Eindriicke iiber das Konzil berichten. Das geschicht in einer
sehr sachkundigen Weise und mit eindringendem Verstindnis fir die Probleme
des Konzils, niichtern abwigend, mit sachlicher Kritik, wo diese notwendig er-
scheint, und erfiillt von der Bedeutung dieses Konzils, das er, ohne es direkt aus-
zusprechen, als eine Geisteswende in der neueren Geschichte der Kirche versteht.

Miinster (1. 8. 1963) Fr. Richter

Riidenberg, Werner: Chinesisch-Deutsches Worterbuch. Dritte erweiterte,
vollig neubearbeitete Auflage von Hans O. H. Stange. 4. Lieferung
(SchluB). Cram, de Gruyter & Co./Hamburg 1963.

Diese lang erwartete Schlufllieferung ist sehr willkommen. Siestellt die Krone
einer langen und mihseligen Arbeit dar. Als Werner RipensErc 1924 das
Vorwort zur ersten Auflage schrieb, hatte er fiir die modernen Ausdriicke nur
das kleine Schilerworterbuch als Grundlage. Fiir die dritte Auflage konnte Hans
O. H. Stange verschiedene chinesische und japanische enzyklopidische Wérter-
biicher benutzen. Auflerdem kann man Marurws’ Chinese-English Dictionary,
sowie neuere deutsche Enzyklopiddien zu Rate ziehen.

In der Umschrift richtet sich diese dritte Ausgabe nach O. Frankg. Die Aus-
laute dieses Systems sind praktisch mit dem System von WapE identisch, wihrend
die Anlaute in einigen Fillen von ihm abweichen, wie z. B. bei ki, sch, tsch
usw. Da diese Umschrift lingst im deutschsprachigen Raum eingebiirgert ist,
erscheint ihre Adoptierung ganz zweckmifig.

Tainan (25. 11. 1963) Thaddéus Hang

Schlatter, Adolf: Jesus und Paulus. Eine Vorlesung und einige Aufsitze.
Mit einem Geleitwort von Paul Althaus (Kleine Schriften von A. ScHLAT-
TER, Bd. 2), Calwer Verlag/Stuttgart ®1961. 142 S.

Nachdem die Vorlesung A. ScHLATTERs iiber ,Die philosophische Arbeit seit

Descartes® 1959 als erster Band der ,Kleinen Schriften® herausgegeben wurde,
erscheint jetzt noch einmal seine Vorlesung iiber ,Jesus und Paulus®, die im
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Sommersemester 1906 in Tibingen gehalten und nach seinem Tod von seinem
Sohn TueoDOR ScHLATTER nach dessen Vorlesungsstenogramm erstmalig 1939/40
in der ,Deutschen Theologie“ und dann als selbstindiges Werk im Stuttgarter
Kohlhammer-Verlag verdffentlicht wurde. Der Sohn hat die Arbeit des Vaters
nur stilistisch iiberarbeitet. Daneben wurden in die dritte Auflage zwei Vortrige
tiber ,Paulus der Jiinger Jesu® und ,Paulus der Apostel der Griechen® sowie
ein Aufsatz iiber ,Paulus und das Griechentum® mitaufgenommen, die ebenfalls
aus dem Sammelband ,Gesunde Lehre“ (Freizeiten-Verlag, Velbert, 1929) be-
reits bekannt sind, aber sich gut in die Thematik , Jesus und Paulus® einfiigen.

Die Wirksamkeit A. ScHLATTERS liegt iiber eine Generation zuriick und fillt in
eine Zeit, in der die religionsgeschichtliche Schule fithrend war und die form-
geschichtliche Methode noch nicht Schule gemacht hatte. So ist es verstindlich,
wenn seine Ausfithrungen von der Auseinandersetzung mit der religionsgeschicht-
lichen Kritik bestimmt sind, in der es ihm darum geht, die Abwertung und Falsch-
wertung des Apostels zuriidezuweisen und das Verhiltnis Pauli zu Jesus richtig
eingeschitzt zu sehen. Paulus hat weder das Lebenswerk Jesu veruntreut noch
das Christentum gestiftet, sondern ist der legitime Interpret dessen, was Jesus
fiir den christlichen Glauben bedeutet. Die Beeinflussung des Christentums durch
das Griechentum beurteilt Sch. mit mafivoller Zuriickhaltung, jedoch tibersieht
er nicht das positive Verhiltnis dieser beiden geistigen Raume zueinander. Ob-
wohl manches am Werk Sch.’s zeitbedingt ist und uberholt erscheint, hat der
schaffensfreudige Tiibinger Gelehrte doch noch vieles auch unserer Zeit zu sagen
und bleibt sein Wort, wie P. Althaus zum Geleit des Buches sagt, ein ,notwendig
hilfreiches Wort*,

Miinster (2. 9. 1963) Joachim Gnilka

Sohngen, Gottlieb: Gesetz und Evangelium. Thre analoge Einheit, theo-
logisch, philosophisch, staatsbtrgerlich. Karl Alber/Freiburg-Miinchen
1957. X und 136 S., DM 7,80.

G. Somncen zihlt, wie man weil}, seit Jahrzehnten zu den verdienstvollen
Wortfithrern eines Denkens, das, nach vielen Seiten hin engagiert, mehr um
Einheit und Offenheit als um das Trennende bemiiht ist. Vorliegendes Werk
gibt davon erneut Zeugnis.

Die Frage nach dem rechten Verstindnis von Gesetz und Evangelium stellt
sich, wie der Verf. betont, als ein reformatorisches Thema mit katholischer
Vergangenheit, das durch alle theologischen Disziplinen hindurchgeht. Als Frage
nach Recht und Gnade, Gesetz und Freiheit sieht S. seine Fragestellung uiberdies
als ein ,Menschheitsthema® in den nichtchristlichen Religionen am Werke, wenn-
gleich hier ,mehr geahnt als erfafit® (S. 11).

Der Leser dieser Zeitschrift wird des weiteren mit Interesse vermerken, dafl
fir den Verf. die Weltverantwortung der Kirche gerade auch in ihrer Lehre
vom Naturrecht zum Ausdruck kommt. Die Naturrechtslehre reicht in das Seel-
sorgsamt der Kirche gegentiber allen Menschen hinein, sie ist ,Teil und Funda-
ment” ihrer Missionsaufgabe. Naturgesetz und Naturrecht gehoren danach zum
rechten Gebrauch der Gnade und auf eine solche Weise zur Verkiindigung des
Evangeliums, ,daf} das Naturrecht in den Dienst und die Macht des Evangeliums
und seiner Gnade und Freiheit genommen und gehalten wird“ (S. 117).

Vorziiglich macht der Verf. das ,tief relationale® Wesen der Grundbegriffe
Gesetz und Gnade deutlich. In Hinsicht auf das im Untertitel gekennzeichnete
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staatsbiirgerliche Anliegen hitte man allerdings gern Naheres iiber eine be-
stimmte Relation im Gesetzesbegriff, iiber die Relation des Gesetzes zur Macht
(S. 100) gehort. Vielleicht diirfen wir vom Verf., der sich in jingster Zeit be-
sonders den Fragen der Rechtstheologie zuwendet, zu diesem Problemkreis einen
weiteren Beitrag erwarten. Neben der Christlichen Soziallehre kann auch die
Missionswissenschaft fir jede Wegweisung dankbar sein, die ihr nicht von
einem rechenhaften, sondern aus wesenhaftem Denken zukommt.

Minster (7. 10. 1963) Rudolf Henning

Wicdkert, Erwin: Der Auftrag. Roman. Henry Goverts Verlag/Stuttgart
1961, 530 S., Ln. DM 24,—.

Wickerr, dessen darstellende Kraft des Wortes durch seine Hérbilder vielen
in Erinnerung sein wird, hat in vorliegendem Roman eines der erregendsten
Kapitel der Begegnung Chinas mit dem Westen und mit dem Christentum dar-
gestellt: die Taiping-Revolte (ca. 1850—1864). Er tut es in aller dichte-
rischen Freiheit, aber doch so, daf die Ereignisse — im Erleben einzelner
Personen eingefangen — noch dichter und trachtiger vor den Leser treten, als
sie es in Wirklichkeit waren. Was an der Darstellung der geschichtlichen Tat-
sachlichkeit ausgesetzt werden kénnte, hat W. in einer fingierten Besprechung
-an Stelle eines Nachworts® vorweggenommen. Aber um die Geschichtlichkeit
geht es in einem Roman im Grunde ja gar nicht, sondern mehr darum, dafl
jenseits des Abbildhaften und Darstellbaren ein anderes Wirkliches aufscheint,
das hinter den Ereignissen gestanden hat oder gestanden haben kann. In dieser
Hinsicht hat das Buch soviel zu sagen, dafl seine Lektiire nur empfohlen werden
kann.

Glazik

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: P. Dr. Siecrriep HertrEin OSB,
Benedictine Abbey Ndanda, P. O. Ndanda, via Lindi, Tanganyika, East Afrika -
Diakon Kraus Scumeing, 44 Miinster/Westf., Uberwasser-Kirchplatz 8 - P. Dr.
Pracipus Berger OSB, 8711 Miinsterschwarzach, Abtei - Univ.-Prof. Dr. ANTON
ANTWEILER, 44 Miinster/Westf., Frauenstrafle 1 - P. Dr. JoHANNES GEHBERGER
SVD, Catholic Mission Wewak, New Guinea - P. Worrcanc Horrmann SJ,
58 Bonn, Lennéstrafle 5 - Prof. Dr. Heinz RoBErRT ScHLETTE, 53 Bonn-Duisdorf,
Maarweg 43a - P. Wit Henker OMI, 4404 Telgte bei Minster, St.-Rochus-
Hospital.
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MISSION DER KIRCHE IM ZEICHEN DES KONZILS *
von Josef Glazik

Es mag befremden, dafl die festliche Stunde des Goldenen Jubiliums des
Missionspricsterseminars St. Augustin mit einem Thema beschwert wird,
das recht problemhaft ist und nicht in unmittelbare Beziehung zu dieser Feier
zu bringen zu sein scheint.

Aber da dieser Ort in den vergangenen 50 Jahren so viele Glaubensboten hat
hinausziehen sehen, die dem Auftrag der Kirche gegenliber der nichtchristlichen
Welt entsprechen wollten, legt es sich nahe, ihre Tatigkeit in das Licht der theo-
logischen Aussage iiber diesen Auftrag der Kirche zu stellen. In diesem Licht
wird der Dienst, den dieses Haus der Kirche und der Welt erwiesen hat, sicht-
barer und leuchtender werden als in jeder noch so ausfithrlichen Darstellung
dessen, was in der Zeitspanne eines halben Jahrhunderts geleistet werden durfte.

Theologie, recht verstanden und betrieben, ist nicht blofl Beschéftigung
mit der Offenbarungswirklichkeit, sondern muff Konfrontierung — Be-
gegnung und Auseinandersetzung — der Offenbarungswirklichkeit mit der
Weltwirklichkeit sein. Als solche ist Theologie jeder Zeit neu aufgegeben,
und zwar nicht im Sinne unverbindlicher Begegnung, sondern so, dafl Ent-
scheidung gefordert und gefallt wird. Letatlich war dies das Ziel Papst
Johannes XXIIL, als er das Konzil einberief. Deshalb deckt sich das
Thema: Mission der Kirche im Zeichen des Konzils in gewissen Bereichen
mit dem, was theologisch iiber die Mission der Kirche zu sagen ist.

1

Es konnte eingewandt werden, das Konzil habe sich in seinen bisherigen
beiden Sitzungsperioden noch kaum, jedenfalls nicht ausdriicklich, mit der
Mission beschaftigt. Das ist richtig. Gleichwohl kann behauptet werden,
daf die Mission in bestimmter Weise das Konzil geprdgt hat und prégt.

Da ist zuniichst die Tatsache, dafl die Zahl der Bischofe und Juris-
diktionstriger aus den Missionsgebieten die Verhéltniszahl der Missions-
christen um mehr als das Doppelte iibersteigt — sind doch die 10 %o Chri-
sten der Missionslinder im Gremium der Konzilsviter durch wenigstens
20 % der Abstimmungsberechtigten vertreten.

Wichtiger als dies ist, dafl die Bischofe der sog. christlichen Heimat-
lander erstmalig Gelegenheit erhalten haben und sie wahrnehmen, mit

* Nachstehender Beitrag wurde als Festvortrag zum Goldenen Jubildum des
Missionspriesterseminars St. Augustin der Steyler Missionare am 13. 4. 1964
gehalten und wird hier auf Wunsch abgedrudkt.
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ihren Amtsbriidern aus den Bereichen anderer Religionen und Kulturen,
anderer Rassen und Hautfarben in nahe und linger dauernde Verbindung
zu treten, an ihren Arbeiten, Sorgen und Problemen Anteil zu erhalten
und auf diese Weise zu erfahren, wie iiberraschend vielgestaltig und ver-
schiedenartig die Situation der Kirche in der Welt ist — zum Teil vollig
anders, als sie sich aus der Sicht der Heimatditzesen ausnimmt. Unter
diesem Eindruck hat manch einer unserer Bischife offen gestanden, daf}
er erst jetzt ahnend zu begreifen beginne, was es um die Catholica ist
(hier nicht im Sinne konfessioneller Einengung verstanden) und wie weit
die Kirche, die ihrer Anlage und Bestimmung nach Welt- und Mensch-
heitskirche sein soll, noch davon entfernt ist, tatsichlich Kirche aller Vol-
ker, aller Zeiten und Zonen zu sein.

Diese Einsicht war den einsamen Maénnern auf dem hdochsten Thron
der Welt, den Papsten, schon linger zu eigen. Ein Benedikt XV.,
Pius XI. und Pius XII. haben ihre Erkenntnis in den grundsitzlichen
Erklarungen ihrer Missionsenzykliken deutlich ausgesprochen. Aber die
Forderungen, die sie erhoben, sind weithin ungehért verhallt. Einiges
wenige nur ist im Ansatz verwirklicht — etwa die Schaffung eines boden-
stindigen Klerusstandes, die Ablosung des Provisoriums der Aposto-
lischen Vikariate durch eigenstindige Ditzesen und ihre Uberantwortung
an Hierarchen aus den Missionsvilkern. Aber vieles andere — das meiste!
— gehort zu d en Weisungen, die bisher nicht oder wenigstens nicht ganz
befolgt wurden.

Die Griinde hierfiir sind vielfiltig und nicht an erster Stelle den Mis-
sionaren anzulasten, sondern missen in der bisherigen (zu einseitig west-
lichen) Gestalt der Kirche und in ihrer zu rational-reflexen, fast nur tra-
ditionellen und polemisch-defensiven (nachtridentinischen) Theologie ge-
sucht werden.

2

Zu den nichtbefolgten Weisungen der letzten Papste gehoren sicherlich
jene Bestimmungen, die auf eine echte Einwurzelung der Kirche in die
Lebensbereiche der Volker zielen: die Bestimmungen tber die Anpassung
und Angleichung an die Sitten und Briuche, an andere Vorstellungs-
weisen und Denkformen.

Die Missionswissenschaft hat sich in den letzten vierzig Jahren mehr
oder weniger intensiv mit dem Fragenkomplex der Akkommodation
oder Adaptation beschaftigt. In der Praxis der Mission sind manche Ver-
suche dazu unternommen worden. Aber beide, Theorie und Praxis, sind,
wenn wir niichtern urteilen, im Vorfeld der eigentlichen Problematik
steckengeblieben. In der Theorie verhielt man bei methodischen Uber-
legungen; in der Praxis beschrankte man sich auf periphere Anwendungs-
bereiche. So verriet sich Akkommodation als piddagogisch-psychologische
Behandlungsweise, als Zugestindnis an die Andersartigkeit fremder Kul-
turrdume. ,Den anderen® — wie wir, im Kolumbuskomplex befangen,
immer noch zu sagen pflegen — schmeckte und schmeckt Akkommodation
deshalb nach der Uberheblichkeit des ,weiflen Mannes“, mochte dieser
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auch, wie man dem Missionar einrdumte, es ehrlich und wohlwollend
meinen.

Inzwischen hat sich die Situation grundlegend geandert. Die beiden
Weltkriege haben deutlich gemacht, wie sehr wir uns auf die eine Welt
zubewegen. Sie zwingt dazu, in Weltmaflstiben zu denken, und lehrt
erkennen, dafl Geschichte nicht anders denn als Weltgeschichte und ge-
schichtliche Verantwortung nur mehr als Weltverantwortung begriffen
werden wollen. Wenn wir zu einem Flug nach Neu-Delhi, nach Nairobi
oder Léopoldville nicht mehr Zeit brauchen als zu einer D-Zug-Fahrt von
Hamburg nach Miinchen, dann kénnen und diirfen wir uns der Einsicht
nicht verschlieffen, dafl wir zu Nachbarn auf dieser Erde geworden sind
und deshalb auch in nachbarlicher Schicksalsverbundenheit verantwort-
lich fiireinander sind. Das heif}t aber, dafl die eine Welt, die trotz der
Schrumpfung von Raum und Zeit durch heftige innere Spannungen be-
droht ist, nur eins werden kann im einzig Giiltigen: in dem, was Men-
schenantlitz tragt.

Deshalb vertrauen heute viele darauf, dafi die Welt auf dem Wege
zu einer Welt-Einheitskultur sei. Sie werden in ihrer Hoffnung dadurch
bestirkt, dafl die jungen, selbstindig gewordenen Staaten mit Gewalt
den Anschlufl an die westliche Zivilisation suchen — sie wollen Akkul -
turation statt Akkommodation.

An diesem Phianomen der einen Welt entziinden sich neue Fragen. Viel-
leicht sind wir mit unserer Forderung nach Akkommodation schon zu spit.
Vielleicht beginnt das Problem — in einer tragischen Schuld der abend-
lindischen Kirche — iiberholt zu sein. Vielleicht stehen wir deshalb auch
missionsmethodisch in einer ganz neuen Phase der Missionsgeschichte. Hat
es noch einen Sinn, Anpassung an die Kulturen zu verlangen? Hiefle es
nicht, sich an Vergehendes oder zum Teil schon Vergangenes anpassen
wollen?

3

Diese und dhnliche Fragen waren es, die Johannes XXIII. be-
dringten und ihn das Konzil einberufen liefen. Es sollte sich der Frage
nach der Anpassung stellen. Allerdings — die eigentlich giiltige Ant-
wort gab der Papst vorweg: Fiir ihn gab es nur mehr e in e Anpassung —
die an die Zukunft!

Eine solche Antwort geben heifit die Welt bejahen, so wie sie ist. Heifdt
die Spannungen der Welt aushalten wollen, ihren Pluralismus hinnehmen,
ihre Emanzipation tragen und ertragen.

Damit aber wird von der Kirche ein ganz neues Weltverhiltnis ge-
fordert. Kirche darf nun nicht mehr nur von der Warnung leben, sich
,der Welt nicht gleichférmig (Rm 12,2) zu machen — im Gegenteil:
Kirche muf sich als Anruf an die ,im argen liegende®* (I Jo 5,19) Welt
verstehen lernen. Daraus folgt aber, dafl der Befehl ihres Herrn, aller
Kreatur die Frohbotschaft zu verkiinden (Mk 16,15), den alten Gottes-
auftrag, die Erde zu fillen und sie sich untertan zu machen (Gn 1, 28),
nicht aufhebt. Dies anerkennen heift andere, weittragende Konsequenzen
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ziehen, und zwar als erste, dafl jetzt erst die eigentliche Verwirklichung
des sogenannten Kulturauftrages maglich ist, ndmlich in der Weise, daf}
die Kirche die geschichtlich und rdumlich genau fixierte Menschwerdung
des Wortes Gottes vorbehaltlos auf die volle Inkarnation hin fortfihrt.
Das bedeutet dann aber weiter, dafl die Kirche, in der Ausfilhrung des
ihr gewordenen Auftrags hinauszuziehen, nicht als Ziel anstreben darf,
sich die Volker, ihre Religionen, Kulturen und sozialen Strukturen ein-
zuverleiben, sondern: sich in ihnen zu verleiblichen als ihre Aufgabe an-
sehen muf.

4

Eine solche Auffassung wiirde dazu beitragen, der Mission ihre zentrale
Stellung innerhalb der Kirche zuriickzugeben, und wiirde eine radikale
Revision der in praxi immer noch vertretenen Meinung fordern, Mission
sei etwas Zusitzliches, etwas an der Peripherie kirchlicher Titigkeit
Liegendes, eine primir organisatorische, taktische Aufgabe. Man konnte
versucht sein, eine solche Anschauung und eine in ihr griindende Akti-
vitat ,Missionarismus® zu nennen. Der Widerwillen der Christen aus
Ubersee gegen die Bezeichnung ,Mission® verrdt, welches Mifitrauen
diesem spezifisch theologischen Begriff und der hinter ihm stehenden Re-
alitit entgegengebracht wird — einfach deshalb, weil seine neuzeitliche
Verwirklichung als ,Missionarismus® mifiverstanden werden konnte.

Insofern ist gerade das Konzilsgesprich iiber die Kir ch e von tragen-
der Bedeutung. Vielleicht wird es sich in der nichsten Sitzungsperiode
in einer konziliaren Konstitution niederschlagen. Der bisherigen Bericht-
erstattung nach weist es in eine Richtung, die auch der Theologie der
Mission neue Wege eréffnen kann. Kirche als Volk Gottes — Kirche als
Leib Christi — Kirche als der (verhiillt in ihr) fortlebende und fort-
wirkende Christus: Allein diese Stichworte lassen ahnen, dafl die Kirche
ihre universale Sendung neu tberdenkt.

Sie besinnt sich darauf, dafl das Volk Gottes die Jingerschaft Jesu
zur Grundlage hat — sozusagen zum soziologischen Fundament — und
daf dadurch die Briiderlichkeit aller Glieder des Gottesvolkes begriindet
ist. Die Amtstriger, aus der Jiingerschaft zum Apostelamt berufen, werden
so auf ihre dienende Funktion innerhalb des Aadg @cob neu verwiesen,
und den Laien — im urspriinglichen Verstéindnis des Wortes — wird Teil-
habe an den Aufgaben des Amtes und an den Heilsfunktionen Christi
zugesichert. Dadurch wird auf neue Weise der Weltdienst des Laien
betont und seine Sendung in die Welt unterstrichen. In diesem Bereich
ist er der Fachmann und darf deshalb Raum fiir Initiative und echte Ver-
antwortung beanspruchen. Er trigt entscheidend mit an der Sendung der
Kirche an die Welt.

Daraus wieder flieit neues Verstédndnis fiir die Sendung. Sie ist nicht
einfach eine Weiterfithrung der Sendungstdatigkeit Jesu, sondern Fort-
setzung seines Gesandtseins in die Welt. Die Sendungstitigkeit der
Kirche ist damit als zentrale Seinsfunktion der Kirche verstanden. Wer
Kirche* sagt, mufl ,Mission’ sagen. ,Kirche’ kann begrifflich gar nicht
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gefafit werden, wenn nicht ihre Sendung, ihre ,Mission’ an die Welt, mit-
einbezogen wird. Mit anderen Worten: Jedes Addieren von Mission und
Kirche erweist sich als falsch; wir diirfen nicht von Kirche und Mission
sprechen, wir konnen legitimerweise nur von Mission der Kirche
reden.

Aus dem Wissen um diesen Seinszusammenhang versteht sich der Ein-
spruch mancher Konzilsviter, gerade aus den Reihen der afrikanischen
und asiatischen Bischofe, gegen den Schema-Entwurf ,De Missionibus®.
Sie sagen mit Recht, ein solches Schema misse ,De Missione Ecclesiae”
heiflen. Diese Einsicht fihrte zu der weiteren Forderung, die Mission
miisse ganzlich in das Kirchenschema einbezogen werden, um so zum Aus-
druck zu bringen, dafl die Mission nicht neben der Kirche steht, sondern
ihre echteste Verwirklichungsweise ist.

5

Ein solches Verstindnis der Mission der Kirche spricht sich bereits in
der Konzilskonstitution Uber die heilige Liturgie aus. Die Liturgie schafft
danach geradezu die Voraussetzungen dafiir, dafl die Kirche ihrer Sen-
dung an die Welt gerecht werden kénne: Sie ,baut® die Gldaubigen ,auf”,
so dafl ihr Leben ,Ausdruck und Offenbarung des Geheimnisses Christi
und des eigentlichen Wesens der Kirche wird“ — dieser Kirche, ,der es
eigen ist, ... in der Welt zugegen und doch unterwegs zu sein ...“ Die
Liturgie stirkt die Glaubigen, dafl sie Christus verkiinden kénnen, und
stellt auf diese Weise denen, die draufien sind, die Kirche vor als Zeichen,
das aufgerichtet ist unter den Vélkern und unter dem sich die zerstreuten
Sohne Gottes zur Einheit sammeln sollen, bis schliefilich eine Herde unter
einem Hirten sei (Nr. 2). Die Liturgie will das verkiindete Heilswerk
Gottes und Christi im Opfer und Sakrament vollziehen (Nr. 6); in ihr
spricht Gott selbst zu seinem Volk; in ihr verkindet Christus immer noch
die Frohe Botschaft (Nr. 33).

Liturgie wird in der Konzilskonstitution als , Vollzug des Priesteramtes
Christi“ betrachtet und zielt deshalb auf das Heil der Welt ab. Das Konzil,
das sich zum Ziel gesetzt hat, ,die dem Wechsel unterworfenen Einrich-
tungen den Notwendigkeiten unseres Zeitalters anzupassen® (Nr. 1), kann
daher auch an der Frage der Anpassung an die Kulturen der Vélker
nicht vorbeigehen. Es macht in der Liturgie-Konstitution so starke Aus-
sagen dariiber, dafl die indikative Form den kréftigsten Imperativen
gleichkommt. Anders konnten die Indikative tbrigens gar nicht verstan-
den werden; denn die Missionsgeschichte der letzten Jahrhunderte spricht
eine zu deutliche anderslautende Sprache.

Diesen Tatsachen widersprechend, behauptet die Liturgie-Konstitution,
die Kirche winsche nicht einmal in threm Gottesdienst ,eine starke Ein-
heitlichkeit der Form zur Pflicht zu machen®; sie pflege und fordere das
geistige Erbe der verschiedenen Stimme und Vélker und suche es voll
und ganz zu erhalten; ja sie gewihre ihnen sogar Einlaf} in die Liturgie,
sofern es mit deren Geist vereinbar sei (Nr. 37). Deshalb sei ,berechtigter
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Vielfalt und Anpassung an die verschiedenen Gemeinschaften, Gegenden
und Volker ... Raum zu belassen“ (Nr. 38). Ganz konkret wird sogar
zugestanden, Elemente der Initiation, die sich bei einzelnen Vélkern fin-
den, zuzulassen und sie den Sakramenten der christlichen Lebensweihe
anzupassen (Nr. 65). Weiter wird offensichtlich Ernst mit der Forderung
gemacht, die sakramentalen Zeichen miuifiten leicht erkennbar sein (Nr. 59);
was sie weniger einsichtig mache, miisse revidiert werden (Nr. 62). Not-
falls sollen die zustindigen territorialen kirchlichen Autorititen sogar
cigene Riten ausarbeiten diirfen, die den Brauchen des Landes und des
Volkes entsprechen (Nr. 77).

Mit ebensolcher Weitherzigkeit wird auch der Kunst der Volker Raum
gegeben und werden alle Formen wahrer Kunst grundsitzlich gebilligt
(Nr. 112). Das geht die Musik der Volker an, ihren Gesang, ihre Instru-
mente und ebenso die sakrale Baukunst (Nr. 118—121, 123).

6

Die Anpassung, der in der Liturgie-Konstitution das Wort geredet
wird, verhilt nicht bei den Sachbereichen der Kulturen der Volker, sondern
betrifft den christlichen Kult und seine je nach Volk, Raum und Zeit
verschiedene Auspragung. Damit stellt sich das Akkommodationsproblem,
wie in den ersten Jahrhunderten der Kirche, auch gegeniiber den Reli-
gionen der Vélker, und zwar nicht nur, insoweit sie die Kulturen ge-
formt und durchwirkt haben, sondern auch, insoweit sie Schopfungen
menschlicher Unruhe und Sehnsucht sind, die sich auf Gott oder Gott-
liches richtet. Hier werden erneut Phinomene ernst genommen, die uner-
klirlich blieben, wenn wir sie als Zufélligkeiten ansehen wollten. ,Es
kann unmoglich ein Zufall sein, dafl ungefdhr gleichzeitig, sechshundert
Jahre vor Christus, in Persien Zarathustra, in Indien Gautama-Buddha,
in China Konfutse, unter den Juden die Propheten, . . . in Hellas die
ersten Philosophen . . . als die Reformatoren der Volksreligion auftreten®
(Lasaulx). — Mainner, die in je ihrem Volk geistige Entwicklungen
gesammelt und religiés gedeutet bzw. bestimmt haben und dadurch
bis zur Gegenwart hin, bis in die eine Welt hinein, Einfluff haben?
Sie spielen bei der heutigen Begegnung der Vélker noch eine Rolle,
die dieser Begegnung den Charakter geistiger und religioser Aus-
einandersetzung mit Entscheidungscharakter verleithen. Wollen wir
nicht purem Zufall das Wort reden, wollen wir nicht Erkenntnisse mit
hohem Wahrheitsgehalt leugnen und sittliches Streben reinster Aus-
pragung und frommster Innerlichkeit verketzern, dann diirfen wir an den
Religionen der Volker nicht unachtsam und achtungslos voriibergehen,
geschweige denn sie verdringen oder gar vernichten wollen.

Das stellt die Mission der Kirche (oder die Kirche in ihrer Mission)
an die Welt erneut und dringlichst vor die Notwendigkeit einer ernsten
Selbstbesinnung und eines neu gewonnenen Selbstverstindnisses.

Kardinal Agagianian, der Prifekt der obersten romischen Mis-
sionshehorde und einer der vier Moderatoren des Konzils, hat in einem
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Interview zum Weltmissionssonntag 1963 herausgestellt, daf der Block
der Nichtchristen durch die Missionsarbeit der letzten Jahrhunderte kaum
»angeritzt® ist und die Erfolge durchweg nur bei Volksgruppen erzielt
worden sind, ,die kulturell nicht sehr hoch stehen oder in das Volksganze
der nichtchristlichen Volker nicht organisch eingefiigt sind“?*.

Unter dem Gewicht dieser Aussage gibt der Kardinal zu, dafl die not-
wendige ,Anpassung® ganz anders sein muf als bisher betrieben. Sie
,darf nicht rein duferlich sein, keine blofe Nachahmung, die an der Ober-
fliche bleibt, ohne die Seelen zu erreichen ... Von ,Anpassung’ auf dem
Gebiet der Theologie, der Philosophie, der Kunst und Literatur kann
berechtigterweise nur dann die Rede sein, wenn ... Krifte geweckt wer-
den, die es verstehen, sich in den Formen der einheimischen Kultur echt
und zugleich christlich auszudriicken. Das ist®, so schlieft der Kardinal,
,eine Aufgabe der einheimischen Christen®.

Das bedeutet, dal das Problem der Anpassung vielschichtiger ist, als
in der Praxis bislang zugestanden wurde; daf es in der Akkommodation
nicht nur den Missionar als Missionstriger anfordert, sondern daf} seinem
Gegeniiber, dem Missionsobjekt, wie wir zu sagen belieben, die Freiheit
zu einer wirklichen und echten ,Assimilation“ eingerdumt werde.

7

Das ist eine radikale Forderung, die jedoch aus der gegenwértigen
Situation heraus erhoben werden mufi. Sie besagt nichts anderes, als daf§
mit dem, was ein anderes Konzilsschema ,Oekumenismus’ nennt, ganz
ernst gemacht wird. Die Oixovpéwy, die eine Welt, fordert, dafl die
Verstandigungsbereitschaft sich {iber die christlichen Konfessionen und
Denominationen hinaus auch auf die nichtchristlichen Religionen erstrecke
und sie als Bundesgenossen ansehe, damit die Menschen der einswerden-
den Welt nicht ,jede religiose Substanz verlieren® *.

Wir stehen deshalb in der Stunde des Konzils an einem entscheidenden
Punkt, in einer geschichtlichen Stunde der Weltmission. Es wird sich er-
weisen miissen, ob der ehemalige Kardinalerzbischof von Mailand, der
jetzige Papst Paul VI, recht behilt, der auf einer Missionsstudienwoche
sagte: ,Wenn die Kirche sich ihrer bewufit wird, wird sie missionarisch.*

1 KM 83, 1964, 4
* Kard. Agagianian, a.a. 0.



LAS CASAS — EIN GEISTESKRANKER?
von Benno M. Biermann OP

Wenn ein Mann, wie der weltbekannte, durch seine Leistungen wie
durch sein hohes Alter von 95 Jahren ehrwiirdige Gelehrte D. Ramén
Menéndez Pidal (= MP) iiber Las Casas (= LC) eine neue Bio-
graphie von iiber 410 Seiten herausgibt (Madrid 1963), dann horchen wir
auf. Dank den Bemithungen von Lewis Hanke, Pérez de Tudela und
anderen konnte er fiir diese Biographie als erster simtliche Werke des
LC benutzen. Es fehlt nur die von Angel Losada lateinisch mit spa-
nischer Ubersetzung 1958 in Madrid herausgegebene Schrift De thesauris
in Peru, die tbrigens als Testament des Verfassers an Philipp II. und
als letzte, reife Darlegung des LC einer besonderen Beachtung wiirdig
gewesen wire, und die noch nicht herausgegebene, grofie Verteidigung
gegen Septilveda. Dazu kommt die unabsehbare Literatur, die Hanke-
Giménez in ihrer bedeutsamen Bibliographie zusammengestellt haben,
von der MP doch noch einige Stiicke nicht benutzt hat, die auf gewisse
Punkte besonderes Licht geworfen hatten®.

MP fiigt dem Titel: El Padre Las Gasas die Worte bei: Su doble Per-
sonalidad und schliefit das Buch mit den Worten ,nichts weiter. Ich habe
die undankbare Arbeit vollendet, die von der historischen Kritik gefordert
wurde®. Damit zeigt er die Richtung des Buches. Er will nicht als abso-
luter Gegner des LC gelten, aber er fithlt sich als historischer Kritiker
verpflichtet, der iiberschitzten Bedeutung des LC entgegenzuarbeiten, und
bemiiht sich festzustellen, dafl er von einer krankhaften Wahnidee ge-
trieben wurde, die ihn mit Hafl gegen sein eigenes Volk erfiillte, ohne
daf er die Indianer wirklich geliebt habe. Erbarmungslos habe er die
Spanier durch seine zwar krankhaft bedingten, aber tatsichlich ver-
leumderischen Berichte in der ganzen Welt verhaflt gemacht, vor allem
durch seine ungeheuerlichen Verallgemeinerungen und Ubertreibungen.
Das habe er getan in einer einzig dastehenden, krankhaften Uberheblich-
keit, indem er seine fixe Idee gegeniiber all seinen Gegnern, geistlichen
und weltlichen, hohen und niederen, aufrechterhielt. Threr Abweisung
gegeniiber habe er sich selber wie kein anderer gelobt? aber alle
Spanier der bewufiten Siinde geziehen und ihnen wie ein Prophet (delirio
profético) die Strafe Gottes verkiindet. Sein Erfolg sei gleich Null ge-
wesen — ein voriibergehender Glanz in den Jahren 1540—45, wo sein

1 Ich weise nur hin auf die oberflichliche Behandlung des gewaltigen modernen
Werkes von Manuer Giminez FernAnDEz: Bartolomé de las Casas, bisher 3
Bénde, der letzte eben erschienen (Sevilla 1953ss). Mit der Fiille seiner Doku-
mente beweist er doch mehr, als MP wahr haben will. Die Kritik BATAiLLONS an
RemesaL hitte MP nach Lesung meines Artikels iiber die Verapaz in der
NZM 18 (Schoneck 1960) 110—128 und 161—177 wesentlich méifigen miissen.
RemEsAL war trotz wesentlicher Irrtiimer kein Romanschreiber und kein Liigner.

® ,el mas admirador de sf mismo que ha existido (MP VII).
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ultrarigoristischer Standpunkt nur zu tragischen Folgen fiihrte. Die Bio-
graphie des ,anderen® LC aber, den auch grofie menschliche Ziige aus-
zeichneten, sei iiberhaupt nicht zu schreiben, da seine Werke insgesamt
von seiner fixen Idee getragen wiirden. Am Hofe wurde er wegen seiner
Erfahrungen geachtet, befragt und geehrt, er bezog bis zu seinem Tode
ohne Bedenken ein hohes Gehalt, wihrend er doch alles aus Indien stam-
mende Gut fir restitutionspflichtig erklarte. MP fafit sein Urteil (S. XIV)
zusammen, indem er die moralische Beurteilung anderer Kritiker zuriick-
weist: ,Er war ein Paranoiker mit tugendhaften und zugleich mit schlech-
ten Handlungen — hay que recurrir a la iinica explicacion posible, la en-
fermedad mental®: Wahnideen, Gréflenwahn, Prophetenwahn. Dieses Ur-
teil ist nicht neu®, da auch andere spanische Nationalisten LC nicht nur
als Paranoiker, sondern direkt als Wahnsinnigen — oder sogar als be-
wufditen Filscher — bezeichnet haben. MP bietet uns ein abstofiendes,
widerliches Bild seines Lebens. Wie kommt es nur, dafl so viele, gewifd
nicht unverstindige, gelehrte und edle Manner LC fiir einen groflen
Mann gehalten haben und seine Verdienste — auch fiir sein spanisches
Vaterland — erheben?

Wollte man versuchen, die Darlegungen von MP in ihrer Gesamtheit
zu untersuchen und zu kritisieren, miifite man ein noch dickeres Buch
schreiben als er. Mir kommt es hier nur darauf an, den Punkt zu unter-
suchen, den MP selbst als das Riickgrat und den Leitgedanken seiner Aus-
fiithrungen betrachtet: die fixe Idee oder die Geisteskrankheit des LC.

MP schreibt nicht als Psychiater vom Fach. Er bekennt selbst, dafi er
als solcher Laie ist. Er hat sein Buch zwei Fachleuten, den Professoren
Germain und Alberca, vorgelegt, auf deren Rat er einige Ande-
rungen vornahm. Anderes aber hat er stehen lassen, ,um meine Eigen-
schaft als Laie in der Materie zu zeigen® (XV). Das mag bescheiden
klingen, aber auf eine laienhaft dargelegte und deshalb unzulinglich be-
wiesene , Tatsache“ durfte er als pflichtbewufter Historiker die Biographie
eines so bedeutenden Mannes wie LC nicht aufbauen. Er hitte die lei-
tende Idee des LC wissenschaftlich als Wahnidee nachweisen miissen 4. Er

3 MP selbst hat das Thema schon mehrfach behandelt oder beriihrt: ¢ Codicia
insaciable? ¢ Ilustres hazafias?: Escorial (Madrid 1940) 31—35; Una norma
anormal del P. Las Casas, hrsg. in dem Taschenbuch N. 1286 der ,Coleccién
Austral': El Padre Las Casas y Vitoria con otros temas (Madrid 1958) p. 49—64;
dic Rede beim Jubildum von San Estéban von Salamanca (19. 10. 1956), die
mit dem Hauptthema des gen. Taschenbuches, p. 9—48, abgedrudkt ist, und die
in El Espaniol v. 1. 12. 1962 abgedruckte Londoner Rede, die M. M. MarTinez OP
in Ciencia Tomista XC (Salamanca 1963) 285—318 scharf kritisiert.

4 Ich selber bin auch kein Psychiater vom Fach. Aber ich habe die ganze Arbeit
eingehend mit einem hervorragenden Psychiater, Herrn Landesmedizinaldirektor
Dr. med. W. Kleine (Diisseldorf) durchgesprochen und mich an seinen Rat
gehalten. Thm sei dafiir auch hier herzlicher Dank ausgesprochen. Er gab mir
als Literatur das Lehrbuch der Geisteskrankheiten von Prof. Oswaip Bumke
("Minchen 1945), dazu Eucen Brrurer, Lehrbuch der Psychiairie ("Berlin usw.
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muflte sich deshalb mit dem Ideengang, dem ganzen System seiner An-
schauungen auseinandersetzen, um die Haltlosigkeit dieser Leitidee nach-
zuweisen. Andere, die er fast nie zitiert, haben im Gegenteil die Berech-
tigung seiner Lehre anerkannt?.

Gewif hat LC das Vorgehen Spaniens in Amerika von Anfang an ver-
urteilt und eine Neuerung verlangt. Aber war das eine Wahnidee? Eine
Wahnidee ist ein nicht aus verninftiger Uberlegung, sondern krank-
haft entstandener und zugleich unkorrigierbarer Irrtum . Traf das bei
LC zu? Nach MP war die fixe Idee des LC, dafl alles, was in Indien von
Colén an durch die Spanier geleistet wurde, teuflisch sei, alles annulliert
und auf neuen Grund aufgebaut werden miisse ™. Diese Idee ist aber nicht
krankhaft entstanden. Sie ging vielmehr mit zwingender Konsequenz her-
vor aus dem Grundsatz der Menschenrechte der Indianer, den wir als
die Leitidee des LC anerkennen miissen. Dieser Grundsatz war aber
nicht irrig.

Papst Paul III. hat ihn in seiner Bulle Sublimis Deus vom 2. Juni
1537 feierlich bestitigt ®. Die Indianer waren Menschen wie wir, hatten
ihre Besitzrechte wie wir. Wir miussen sie als unsere Briider betrachten
und als solche behandeln, wie es Fray Antonio Montesinos in seiner
berithmten Rede vor den Behérden von Santo Domingo am 4. Advent-
sonntag 1511 verkiindete °.

Das Dekret Inter cetera Alexanders VI. vom 4. Juni 14938 ist
gewill fiir Spanien von hochster Bedeutung gewesen. Dadurch wurden

1955) und Geruarp Kroos, Grundriff der Psychiatrie und Neurologie (SMiin-
chen 1960).

5 Das grundlegende Werk von Venancio Carro OP: La Teologia y los Tedlogos-
Juristas espaiioles ante la Conquista de América (®Salamanca 1951) wird nur
einmal zitiert (nicht im Index!), der Artikel desselben Verfassers: Bartolomé de
Las Casas y las controversias teolégico-juridicas de Indias: Bol. de la R. Aca-
demia de la Historia 132 (Madrid 1953) 231—259 uberhaupt nicht. Wohl spricht
er von Vitoria (128ss), aber nicht von der inneren Konsequenz und dem Zu-
sammenhang der Ideen des LC.

¢ Bumke 62 ff; Kroos 145

7 MP schreibt: La idea fija de LC muchas veces repetida, la que informa todos
sus escritos, pero que no creo sea tenida en cuenta por ningln bibgrafo, es que
todo lo hecho en Indias por Colén y por los espaiioles es diabélico, todo hay
que anularlo, todo hay que volverlo a hacer de nuevo, mientras que todo lo
hecho por los indios es bueno y justo. Algunos enfermos mentales padecen de-
lirios proféticos. LC es uno de ellos que al ver que no consigue anular lo hecho
por Espana, profetiza la anulacién de Espana (XIVs). Zu bemerken ist, dafl
der von MP hoch geachtete Viroria eigentlich derselben Ansicht ist wie LG,
wenn er nach MP (Vitoria y Las Casas, 14s) schreibt, dafl Vitoria erklart: ,Als
(die Spanier) zum ersten Mal zu den Kiisten der Barbaren fuhren, brachten sie
keinen Titel mit, um diese Linder zu besetzen.* Wenn das richtig ist, war alles
null und nichtig und mufte es auf neuem Grund aufgebaut werden!

8 LC bringt den Text der Bulle in De unica vocationis modo, 264—66

® Vgl. meinen Artikel: Die ersten Dominikaner in Amerika: ZMR 32 (Miinster
1947/48) 112—114
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die spanischen Konige mit der Christianisierung der Neuen Welt betraut
und ihnen die Herrschaft tiber die neu entdeckten und zu entdeckenden
Linder zuerkannt. Wie es in dem Dekrete ausdriicklich heifit, haben die
Kénige diese Aufgabe iibernommen: ,wie ihr es versprecht und wir bei
eurer Frommigkeit und kéniglichen Hochherzigkeit vertrauen, daf ihr es
auch erfiillen werdet® ®. Die Koénige haben sich redlich bemiiht, ihrem
Versprechen gerecht zu werden. Sie haben dafiir grofle Institutionen ge-
schaffen und mit gldubigem Idealismus dafiir ungeheure Opfer gebracht,
Tausende von Missionaren ausgesandt und fortlaufend jahrlich Millionen
dafiir aufgewandt, abgesehen von den kriegerischen Unternehmungen, die
schlieBlich auch diesem hohen Ziele dienen sollten. Sie haben sich auch
bemiiht, ihre Unternehmungen in der rechten Weise durchzufithren, und
haben dadurch Spanien zu seiner Grofile und Weltbedeutung gefiihrt.
Aber, ist damit bewiesen, dafl sie recht gehandelt haben, dafl die Be-
setzung Amerikas sich auf feste, objektive Rechtsgrundsatze stiitzte?

Es war ein guter Anfang, wenn Colén schon bei seiner zweiten Aus-
fahrt in den ihm gegebenen Instruktionen aufgefordert wurde, sich um
die Bekehrung der Indianer zu bemiihen, sie gut und liebevoll zu be-
handeln, sie ohne eine Beldstigung in freundlichem Verkehr mit Ge-
schenken zu gewinnen und Ubergriffe der Spanier hart zu bestrafen. Aber
diese schonen Bestimmungen scheiterten an der rauhen Wirklichkeit, sooft
sie auch wiederholt wurden, indem Col6n selbst mit bosem Beispiel voran-
ging. Das Land wurde ohne Befragung der Eingeborenen einfach durch
offentliche Erklidrung in spanischen Besitz genommen, und wer die Unter-
werfung verweigerte, wurde als Rebell behandelt. Die Regierung wie
die Kongquistadoren wollten Gold sehen; deshalb wurden die Indianer
riicksichtslos zu harter Arbeit gezwungen, auch wenn sie ihre Felder nicht
bestellen konnten und hungern mufiten. Weil niemand oder fast niemand
ihre Sprache verstand und selbst die Missionare sich kaum darum miih-
ten ", hatten sie niemand, dem sie ihr Leid klagen konnten; sie wurden
wie Hunde behandelt und nur ,Hunde’ genannt. Die Verzweiflung trieb
sie zum Selbstmord; die geschwachte Gesundheit machte sie doppelt an-
tallig fir die ausbrechenden Seuchen, die beim Zusammentreffen der
Rassen immer auftreten. So kam es, daf die Bevolkerung der dicht be-
siedelten Insel Haiti in weniger als 50 Jahren ausgestorben war, trotz-
dem man versucht hatte, sie mit den zwangsweise von den ,unniitzen®
Inseln und dem Festlande eingefithrten Einwohnern wiederaufzufiillen.

Ein besonderes Kapitel bildet die von Ovando seit 1502 durch-
gefithrte Zuteilung von Indianergruppen von vierzig, hundert und mehr
Mann an die einzelnen Spanier, die sie zur Arbeit auf ihren Landgiitern

10 B. Biermanw, Das spanisch-portugiesische Patronat als Laienhilfe fir die
Mission: Das Laienapostolat in den Missionen (Festschrift Beckmann)
(Schéneck 1961) 167

11 B. BiermaNN, Die ersten Missionen in Amerika: 50 Jahre katholische Mis-
sionswissenschaft (Munster 1961) 122
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und in den Minen einsetzten. Man nannte dies euphemistisch Encomienda
= ,Anempfehlung’, aber in Wirklichkeit kam es, zumal in den ersten
Jahrzehnten, der schlimmsten Sklaverei gleich. Die Encomenderos sollten
ihre Indianer schiitzen und in das christliche Leben einfithren, aber gold-
gierige Abenteurer und ungerechte Sklavenhalter sind schlechte Lehrer
fir christliche Liebe und Gesittung. Als die Lage sich beruhigt und die
Indianer sich mit ihrer Lage in etwa abgefunden hatten, als die Regie-
rung zu ihrem Schutze fester eingriff, haben viele Encomenderos es mit
ihrer Pflicht ernster genommen, so dafl viele Missionare in der Einrich-
tung das rechte Mittel gesehen haben, um die Indianer in die christliche
Gesellschaft einzugliedern. Aber die Klagen tber die Unterdriickung
haben nicht aufgehért, und LC hat die Encomienda, besonders aber ihre
Verewigung, bis an sein Lebensende auf das heftigste bekimpft. Wer
gab den Spaniern das Recht, freie Vélker zu Heloten zu machen? Man
sagt, die Indianer hitten auf diese Weise ihre Steuern abzutragen. Aber
wer gab den Spaniern das Recht, ohne Einwilligung der Eingeborenen
einzudringen und Steuern zu erheben? Gerechtigkeit ist die erste For-
derung christlicher Liebe! Die traurige Folge ist das heutige, so viel be-
klagte soziale Elend der Indios in Latein-Amerika.

Viele gute Spanier haben von Anfang an in Spanien Klage erhoben
gegen die Miflhandlung der Indianer, und es sind viele Erlasse von dort
ergangen, um ihr Elend zu mildern; aber in Amerika erfolgte keine
wesentliche Besserung>. Das mag der Grund gewesen sein, daf} die
Dominikaner nach ernsten Beratungen und Gebeten sich entschlossen, an
Ort und Stelle einen Skandal zu erregen und durch Fr. Antonio Mon-
tesinos vor den versammelten Behorden und Siedlern in der schon er-
wihnten Predigt Protest zu erheben. LC hat uns, offenbar als Augen-
und Ohrenzeuge, dariiber berichtet ®. Er hatte seit 1502 die oft schaurigen
Ereignisse miterlebt, nach MP auch als Soldat (?) mitgemacht. Er war —
wohl als Erbe seines Vaters — Besitzer einer groflen Encomienda in der
fruchtbaren Vega am Xanique, deren Einkinfte er mit der gewaltigen
Summe von 100 000 Dukaten angibt . Aber das Geld hat er gewill nie
eingenommen, da er die Encomienda erhielt después de despoblado, nach-
dem die Indianer ausgestorben waren?®®. Diese erste Encomienda hat er
anscheinend aufgegeben, als er 1506 nach Spanien und Rom fuhr, um

12 Als erste Klage ist bekannt die des berihmten ,Lengua“ (Dolmetscher)
Cristébal Rodriguez (wohl 1505), des ersten Spaniers, der die Sprache von Santo
Domingo erlernte und die Klagen der Indianer horte. Uber ihn vgl. J. Pérez
pE TupeLa in dem ,Estudio preliminar’ zu den Obras escogidas de Fray Barto-
lomé de las Casas, I—V (Madrid 1957/58) I, XVII. Die Binde tragen in der
Bibl. de Autores Espaiioles die Nummern 95, 96, 105, 106, 110 (zitiert: Obras)
13 istoria de las Indias: Obras 11, 176ss

1 Apologética Historia: Obras 111, 83

1 Historia de las Indias: Obras I, 261. Er meldet hier, daf er etwas Gold
gewann.
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von dort als Priester zurlickzukehren '®. Als solcher nahm er dann als
Feldkaplan teil an der Eroberung Cubas und erhielt von Veldzquez als
Lohn wieder eine Encomienda am Arimao-FluB bei Xagua auf Cuba
mit einem groflen Indianerdorf. Er lieB seine Indianer Felder anlegen
und schickte einen Teil in die Minen, wie es die anderen Encomenderos
taten, wenn er auch seine Leute gut behandelte, aber ohne sich viel um
ihr Seelenheil zu kitmmern 7.

Nun aber kam die Stunde seiner Bekehrung, die MP in duflerst ten-
denzitser Weise als eine plétzliche, krankhafte Wendung darstellt ®. LC
selbst aber hat von ihr in einer Weise berichtet, die nichts Krankhaftes
an sich hat. Bei der Vorbereitung seiner Pfingstpredigt fiir die Spanier
im nahen Trinidad stiel er auf eine Stelle im Sir 84, wo es unter an-
derem heiflt: ,Wer Blut vergiefit und wer den Taglohner betriigt, sind
Briider® (V. 27). Da erinnerte er sich der von ihm hochgeachteten Domini-
kaner von Santo Domingo und daran, dafl einer von ihnen ihn bei der
Beichte wegen seines Verhaltens gegen die Indianer abgewiesen hatte.
Das hatte ihn sicher die ganze Zeit gewurmt. Als er sich mit frivolen
und nichtssagenden Scheingriinden verteidigte, hatte der Beichtvater ithm
gesagt: ,Nun Schluf}! Die Wahrheit hat immer viele Feinde und die Liige
viele Stiitzen“ — er erinnerte sich noch gut daran. Immerhin dauerte es
noch einige Tage, bis er sich zur Anerkennung der Wahrheit durchgerun-
gen hatte®, Dann zog er die Konsequenz: Grofimiitig verzichtete er auf
seine reiche Encomienda und widmete nun sein ganzes Leben bis zu sei-
nem Tode im Jahre 1566 dem Kampfe fir die Menschenrechte der In-
dianer.

Das war keine ,krankhaft entstandene Idee“. Ein Paranoiker ringt sich
nicht mit rationellen Griinden durch. Die Idee ist einfach da!

Es war auch keine ,zugleich unkorrigierbare Idee“. LC beriet sich mit
den Theologen, studierte Theologie und, da es sich wesentlich um eine
Rechtsfrage handelte, studierte er seit 1517 das kanonische und zivile
Recht. Seit 1522 bot ihm die Ruhe des Klosters Zeit dazu. Wir staunen
iiber die stindig sich steigernde Erudition, die sich in seinen Schriften
kundgibt. Die Heilige Schrift, die Viter, die Theologen, besonders Thomas
von Aquin, die Philosophen, von den alten Griechen und Rémern an, die
Quellen des kanonischen und zivilen Rechtes mit ihren Kommentatoren
waren ihm wie wenigen vertraut. Viele Biicher begleiteten ihn auf all sei-
nen Reisen. Mit harter Konsequenz zog er die Folgerungen aus seiner
Grundidee. Wenn die Kriege, die Spanien in Amerika gefiihrt hatte; sich
von Anfang an nicht auf einen gerechten Grund stiitzten, waren die In-
dianer im Recht, die um ihre Freiheit kimpften und rebellierten — alle
Kriege waren ungerecht. Wenn die Kriegsgefangenen, die nicht im ge-

16 BrerMANN, Die ersten Missionen (s. Anm. 11) 129, Anm. 68
17 Historia de las Indias: Obras 11, 251s

18 MP 9—16

1 Historia de las Indias: Obras 11, 856s
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rechten Kriege ergriffen wurden, als Sklaven gebrandmarkt wurden, wur-
den sie ungerecht versklavt, wenn auch Kriegsgefangene im gerechten
Krieg nach damals allgemeiner Ansicht zu Sklaven gemacht werden konn-
ten. Wenn die Linder ohne gerechten Grund besetzt wurden, wurden die
Fiirsten und Kaziken unrechtmafliig ihrer Herrschaft beraubt, waren die
Spanier rechtlich , Tyrannen®, wie LC sie oftmals nannte. Man hatte kein
Recht, die Gesetze und Rechtsordnungen der Lander willkiirlich zu dndern,
zumal wenn sie dem Naturrecht und dem gottlichen Recht nicht wider-
sprachen. Unrecht Gut aber mufite zuriickerstattet, nicht in gutem Glauben
angerichteter Schaden wiedergutgemacht werden. LC studierte aber nicht
im luftleeren Raum. Er studierte die Geschichte der Conguista; er sam-
melte die Berichte, die ihm als dem am meisten hervortretenden Kampfer
fiir die Rechte der Indianer von allen Seiten zugingen. Daran erinnerte
er bei Abfassung seines Testamentes, indem er diese Berichte der be-
sonderen Sorgfalt des Rektors von San Gregorio zu Valladolid empfahl,
zum Zeugnis fir die Wahrhaftigkeit seiner Klagen®. Er stand mit
offenem Auge mitten im Kampfgewihl. Das alles ist gewifl nicht die
Methode eines Geisteskranken, dem es gar nicht darauf ankommen kann,
seine Wahnidee zu studieren und zu stiitzen, weil sie fiirr ihn gar keines
Beweises bedarf.

Die Studien des LC fanden ihren Niederschlag in verschiedenen grofien
Werken und in zahlreichen kleineren Schriften. Als erstes nenne ich das
erste missionstheoretische Werk der Entdeckungszeit, wo er seine Grund-
idee in voller Klarheit ohne jede heftige Polemik darlegt: De unico voca-
tionis modo ®. Alle Menschen sind berufen, aber sie konnen zur Annahme
der Botschaft nach Gottes Willen nicht gezwungen werden; Kriege diirfen
zu diesem Zwecke nicht gefiihrt werden. Das einzige Mittel ist die sanfte
Verkiindigung im Geiste Christi, die Annahme oder Ablehnung unter-
liegt nach dem Willen Christi dem freien Willen der Zuhérer. — Das
zweite Werk ist die Apologética Historia de las Indias®, in der er die
Linder und die Bewohner Indiens beschreibt und ihre guten Eigenschaften,
Briuche und Gesetze hervorhebt. Zum Vergleiche werden die alten Kul-
turen der Alten Welt herbeigezogen. Ihre Fehler werden nicht verschwie-
gen, wenn sie auch infolge der Tendenz zu wenig hervortreten. — Das

20 Obras V, 540

21 hrsg. von AcusTiN MiLLArREs CARLO mit einer bedeutenden Introduccién von
Lewis Hanke und spanischer Ubersetzung von Atendgenes Santamaria
(Mexiko 1942). Das Werk umfafit nur c. 5—7 des 1. Buches, aber den wichtigsten
Teil des Inhaltes. Der Rest ist verschollen.

22 hrsg. von SERRANO Y Sanz (Madrid 1909); dann von Pirez Y Tubkra, Obras
III—IV mit einer kritischen Einfiihrung des Herausgebers: ,La Apologética
Historia con expresién de una antropologia’, in der er die Ap. Hist. als ,Antro-
pologia de la esperanza’ und die erste Bemithung in der Geschichte der Ethno-
logie kennzeichnet.
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dritte Werk ist die Historia de las Indias?®, die der Geschichte der Ent-
deckung Amerikas bis zu seinem Eintritt in den Dominikanerorden (1522)
gewidmet ist. Die Bedeutung dieses Werkes hat Lewis Hanke in objek-
tiver Weise glanzend dargelegt*. LC hat gearbeitet als echter Historiker
auf Grund seiner eigenen Erfahrungen und gestiitzt auf eine Fiille von
Quellenwerken, wie sie keinem anderen der alten Geschichtsschreiber zur
Verfiigung standen. Gewil} tat er es mit Leidenschaftlichkeit in den An-
liegen seines eigenen Kampfes, aber Félschungen hat ihm auch Rémulo
D. Carbia nicht nachgewiesen.

Daneben steht eine Unzahl von Kleinschriften, Memorialien und Brie-
fen, vor allem die 1552 in Sevilla gedruckte Brevisima Relacién de la
Destruccion de las Indias®, die nach dem Tode des LC die Hauptgrund-
lage der antispanischen Propaganda in der Welt geworden ist, {ibrigens
nicht die erste und einzige (leyenda negra). Sie ist nach MP der einzige
Grund der Berithmtheit von LC, was in etwa fur frithere Zeiten, aber
keineswegs fiir heute gelten kann. MP sieht in ihr und in ihren Uber-
treibungen einen besonderen Beweis fiir LC's pathologische Veranla-
gung *. LC schrieb das Buch 1541, als er, von Amerika kommend, auf den
Kaiser in Spanien warten mufite, den er fur seine Reformplane gewinnen
wollte, um neue Eroberungsziige und damit neue Verbrechen zu ver-
hindern. Die geschehenen Untaten konnte er im allgemeinen nicht auf
Grund von Gerichtsakten und unumstofilichen Dokumenten darstellen;
er entnahm seine Berichte den eigenen Erlebnissen und den Angaben
von Zeugen, die er fiir glaubwiirdig hielt. In der Klageschrift konnte
er nicht darauf ausgehen, die Tater zu entlasten. So ist gewifl manches
anders zu erkliren, als LC es getan hat, und manche Ubertreibung ist
auf das rechte Maf zuriickzufiithren. Seine Darstellung in der Brevisima
Relacién ist unvollkommen, aber nicht pathologisch; sie leidet an den
Miingeln menschlicher Erkenntnis. Die Leidenschaftlichkeit des LC miissen
wir in Rechnung stellen; aber im wesentlichen hat er nicht unrecht und
lieblos gehandelt, wenn er den entrechteten Indios Recht schaffen wollte,

28 1. Ausg. (Madrid 1875/86) in der ColDocInédEspafia 62—66; 2. Gonzalo
deReparaz, 8 vol. (Barcelona 1981); 8. Millares Carlo, 3 vol. (Mexico
1951); 4. Pérez de Tudela, Obras I—II (Madrid 1957)

2 In der Ausgabe der Historia de las Indias (Mexiko 1951): ,Las Casas Histo-
riador’ I, X—LXXXVI

% Die spanischen Kleinschriften in den Obras V, die Brevisima Relacién,
134—181

28 MP 106s: Cardcter patolégico de la exageracién. Schon vorher in ,Una norma
anormal’ (Anm. 8). Die Ubertreibungen des LC sind gewifl gefiihlsbedingt, aber
nicht eigentlich pathologisch. Er konnte Massen, wie die meisten bis in unsere
Tage, nicht abschdtzen. Er tibernahm die Zahlen, wie er sie vorfand, so z. B.
bei der Einwohnerzahl von Santo Domingo, ohne sie zu vergrofiern; wo er sie
vergroflert, gibt er den Grund an. Er war kein Geograph und verglich ihm nur
nach dem Gefiihl bekannte Gréflen und Entfernungen ohne sachkundige Kritik,
so dafl unmogliche Vergleiche vorkommen.

183



auch wenn die ungerechten Unterdriicker unter schweren Opfern zur
Restitution verpflichtet wurden?. Das 1552 gedruckte Confesionario mit
strengen Vorschriften fiir die Beichtviter war nach Angabe von LC von
sechs genannten Magistern der Theologie gutgeheifien worden.

Den Widerspruch des LC gegen eine ungeheure Uberzahl von Welt-
lichen und Geistlichen, Gelehrten und Ungelehrten konnte man vielleicht
als pathologisch bezeichnen, wenn man ihm schlagende Gegenbeweise
gebracht hitte. Aber was hielt man ihm entgegen? Die Schenkung Alexan-
ders VI.! Kein Mensch wird sie heute als gerechten Kriegsgrund gegen
Heidenvélker anerkennen, auch nicht das Recht der ersten Entdeckung.
Wenn LC seiner Zeit vorausging, so konnen wir deshalb seine Erkennt-
nis nicht pathologisch nennen! Die Encomienda, hiefl es, sei das beste,
vielleicht das notwendige Mittel, um die Indios zum christlichen Leben
anzuleiten. Aber wenn sie gegen die Menschenrechte verstief, konnte der
Zweck das Mittel nicht rechtfertigen; man mufite ein anderes suchen. Der
Unglaube beraubt den Menschen nicht seiner personlichen Rechte. — Die
Siinden, insbesondere die Siinden gegen die Natur, so argumentierte man,
miiiten bestraft werden: Aber niemand kann die Siinden derer bestrafen,
die ihm nicht rechtlich untergeben sind. — Die Indios seien, sagte man,
wenn auch wahre Menschen, so doch wie unmiindige Kinder, die sich nicht
selber regieren konnten: Gegen diese Ansicht hat LC sein Leben lang
gekampft und ihr seine Apologética Historia entgegengestellt. Auch Fray
Domingo de Betanzos hat anscheinend diese Rechtfertigung verfochten,
obwohl er in seinem Briefe vom 8. November 1540 an den Indienrat
begeistert von den Erfolgen seines Mithruders Domingo de S. Maria
schreibt, der als erster die Sprache der Mixteken erlernte und seine Neu-
christen derart unterrichtete, dafl sie iiber die Glaubenswahrheiten viel
besser Rechenschaft geben konnten als irgendein Mann aus dem Volke
in Spanien ®. Auch die Lehre Septlvedas wird heute niemand mehr
rechtfertigen, wenn er die unterentwickelten Vélker mit Aristoteles fir
natura servi erklirte, die den Hohergebildeten zu dienen hitten und dazu
gezwungen werden konnten.

Wenn LC solchen Gegnern gegeniiber seine Ansicht aufrechthielt, war
das nicht pathologisch, sondern charaktervoll!

27 HaNke schreibt: pocos megarfan que sus principales cargos eran verdaderos
en gran parte (Las Casas Historiador, XV). Das mufi auch von den Tausenden
anderer Klagen gelten, die nach Spanien gingen, iiber die C. BAYLE schreibt:
,Ihre Schriften wiirden die Schriften des LC an Umfang dutzende Male iiber-
treffen. Keine Flotte, die nicht Kisten voll gebracht hidtte® (Espasia en Indias
[Vitoria 1984] 42). Zu diesen Klagen hat auch MoTtoLiNiA, dessen Brief von 1555
MP so oft zitiert, einen reichen Beitrag geliefert, und die Klagen waren noch
lange nicht zu Ende, als er seinen Brief schrieb.

2% Luts Gerino, El Maestro Fray Francisco de Vitoria (Madrid 1930) 544.
Beranzos verlangt deshalb die Unterstellung unter die Krone statt der ge-
wohnten Encomienda.
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Die Griinde des LC waren derart, dafl Karl V. im Gewissen beunruhigt
wurde und sich fragte, ob er nicht die Herrschaft in Peru aufgeben und
die alten Inkas wiedereinsetzen miisse **. Daraufhin befragte er den be-
rihmten Theologen Fray Francisco de Vitoria, der ihn mit dem Hinweis
beruhigte, daff dann das Christentum und die Christen in die grofite
Gefahr kidmen.

Auch Francisco de Vitoria scheint keinen klaren Ausweg gefunden zu
haben — seine Entscheidung in dieser Frage ist uns nicht tberliefert.
Vitoria lebte nicht im Kampfgewiihl wie LC, sondern arbeitete in stiller
Klosterzelle hinter seinen Biichern. Er prifte lange, ehe er eine verant-
wortliche Entscheidung traf, und diese war dann gewifl klarer, als die-
jenige des LC. Er galt als der bedeutendste Theologe seiner Zeit und gilt
heute als der Begriinder des modernen Volkerrechtes. Es ist aber festzu-
stellen, daf} er in allen wesentlichen Grundsitzen mit L.C tbereinstimmt,
was gewill fiir die ,Wahnidee“ des LC ein schlechtes Zeugnis ist . Er
untersucht auch andere Griinde fiir den gerechten Krieg als diejenigen,
die bisher von den Spaniern angefiihrt wurden. Dadurch wird LC er-
ginzt, aber nicht widerlegt. LC hat jedenfalls am Ende seines Lebens
die Hilfeleistung gegeniiber unschuldig Bedringten (Kannibalismus!)
unter Anwendung aller notwendigen Kautelen ausdriicklich als gerechten
Kriegsgrund auch in Indien anerkannt *.

LC hitte fiir seine Klagen gewil mehr Gehér und guten Willen zur
Besserung gefunden, wenn er bei Aufrechterhaltung seiner guten Prin-
zipien auch die Griinde hatte gelten lassen, die die Konquistadoren in
etwa entschuldigten: den Wortlaut der Bulle Alexanders VI., die einfach
von ,Schenkung’ sprach und allgemein so verstanden wurde usw. Die
Gewissensbildung folgt tatsichlich oft weniger dem eigenen Gewissens-
urteil als der allgemeinen Meinung. Die allgemeine Meinung war damals
wie eine Psychose, wie ein Rausch iiber ganz Spanien gekommen, als man
von den Goldschitzen horte, die in der Neuen Welt zu finden wiren.
Es kam hinzu die Not, in die man geriet mit der Erkenntnis, daf das
ganze System der spanischen Besetzung falsch war und durch ein neues,
noch unbekanntes ersetzt werden muflite. Mit vollem Recht sah LC zu-
nachst die Not der Indianer, die man ungerecht beraubt hatte, und es war
kein Unrecht, dafl er ihr den Vorzug gab vor der Not der ungerechten
Bedriicker ®. Vor allem aber war es notwendig, wenn man der Wahrheit
einen Weg bahnen wollte, zuvor die Zustimmung der Bischofe und des
Klerus zu gewinnen. Das konnte nicht durch Zwang und Exkommuni-

* MP 144ss, nach dem Zeugnis des ANonyMus von Yucay. MP hilt dieses Zeug-
nis aufrecht gegen BataiLron auf Grund der Historia de las Indias: Obras 11,266
% Vgl. Carro, La Teologia, bes. 561/78 (Septlveda), und desselben ,LC y
las controversias’, besonders die Conclusién 287s

3 LG, Los Tesoros del Perd (Madrid 1958) 384ss

3 Er sah iibrigens auch die Not seiner Landsleute, wie wir aus seinen Projekten
er'slﬁhen, wo er ihrem Leben eine bessere Grundlage durch eigene Arbeit geben
will,
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kationen geschehen, wie LC das auf Grund der neuen Gesetze von 1542
in Guatemala versuchte. Durch Gesetze fithlte sich in spanischem Gebiete
niemand direkt gebunden. Man legte das Gesetz auf das Haupt, wie man
sagte, protestierte, und es blieb alles beim alten, wenn nicht bald eine
neue Verordnung kam. Diesbeziiglich blieb LC bei all seinen guten Ideen
einfach im Mittelalter stecken. So geriet er selbst in die grofite Not, als
man ihm den Gehorsam verweigerte, die Massen sich gegen ihn er-
hoben, der Prisident der Audiencia in Gracias de Dios ihn offentlich
beschimpfte: ,IThr seid ein schlechter Mensch, ein schlechter Ordensmann,
ein unverschamter Bischof — als man in Chiapa verbot, ihm und den
Seinen irgendeine Hilfe, auch nur ein Stiick Brot zu geben. Da betete
er unter vielen Trdnen: ,Herr, Du weifit, was ich suche bei meinem
Streben, und siehst, was ich gewinne: nur Hunger und Durst und die
Verachtung aller. Wenn ich mich tausche, tdusche ich mich um Deines
Evangeliums willen; aber so fest ich daran glaube, glaube ich, dafl ich
mich nicht tausche. Wenn ich es aber nicht recht verstehe, dann, o Herr,
erleuchte mich, damit ich nicht das Argernis sei, das ich fir diese Welt
bin!“% Das war ein tragisches Ergebnis, aber kein Zeichen von Geistes-
krankheit!

Vom heutigen Standpunkt aus mifite man, wie mir scheint, das Fol-
gende sagen: Gemeingut geht iiber Privatgut. Der einzelne mufl mit sei-
nem Recht zuriicktreten, wenn das Gemeinwohl es fordert. Und: Man
kann das Rad der Geschichte nicht zuriickdrehen; das Chaos wiirde das
Ende sein. Was notwendig war, war die Erkenntnis des Unrechtes; die
Behandlung der Indianer als christlicher Briider unter Wiedergutmachung
der Ungesetzlichkeiten, und zwar verbunden mit dem zielbewufiten Stre-
ben, die Eingeborenen zu hoherer Bildung und Verantwortung zu fithren,
nicht um: sie auszubeuten und fiir immer zu beherrschen, sondern um
ihnen zur rechten Zeit die Freiheit und Unabhingigkeit zu schenken, so
wie ein Vater seine Kinder schliefllich zur Unabhingigkeit und Selb-
standigkeit fithren will und mufl. Aber diese selbstlose Politik, die wir
selber bis jetzt kaum gelernt haben, wo die Volker das Joch der Kolonial-
herrschaft abgeworfen haben, stand im Entdeckungszeitalter aufierhalb
des Gesichtskreises.

Die Falschungen und Vorwiirfe gegen die Wahrhaftigkeit, die MP nur
mit der Geisteskrankheit des LC entschuldigen zu konnen glaubt, redu-
zieren sich bei ndherem Zusehen auf ein Minimum oder auf vollig un-
wesentliche Irrtimer. Von den Vorwiirfen des M. Serrano y Sanz sagt
MP selbst: ,einige nur zur Halfte bewiesen®. Er hatte noch weiter gehen

3 So schildert als Zeuge ToMAs pDE LA ToRRE seine Not, indem er dazu bemerkt:
»Das will ich schildern als die Leiden des heiligen Bischofs, nicht dafl er trotz
seines Alters zu Fufl durch diese Lande zog, ohne Fleisch zu essen, ohne eine
Stunde der Ruhe®: Francisco Ximenez, Historia de la Provincia de S. Vicente 1
(Guatemala 1929) 389s
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diirfen . Die Bulle Alexanders VI. filscht LC nicht, wenn er sie giitig
auszulegen sucht, um sie auf das dogmatisch Mogliche einzuschriinken.
Eine ,Schenkung’ im Vollsinne widerspricht offenbar den Menschenrechten
und der Moral, auch wenn man das im Anfange nicht klar gesehen haben
mag. Beziiglich der Befriedigung des seit zehn Jahren aufstindischen
Kaziken Enrique auf Santo Domingo erklart LC ausdriicklich im ersten
Brief an den Rat, daff er dem Kapitdn Barrionuevo sein Verdienst nicht
nehmen wolle. Er brauchte das im nachsten Brief an ein Mitglied des-
selben Rates nicht noch einmal zu betonen. Aber ebenso klar ist, daf
Verhandlungen einer Nacht nicht geniigen konnten, eine volle Befrie-
dung herbeizufiihren, wihrend LC selbst einen Monat bei dem Kaziken
war, seine und seines ganzen Hauses Beichte hérte und ihn vollig be-
ruhigte. Es entspricht absolut seinen Prinzipien, wenn er ihn zur frei-
willigen Anerkennung der spanischen Herrschaft fithrte. Dariiber, wie-
weit sein Besuch mit der Unternehmung des Kapitins zusammenhing,
sagen die Quellen nichts.

In dem Bericht des LC iber diese Befriedung sieht MP einen Beweis
seines Groflenwahns, der sich immer in einem unmifligen Selbstlob
duflerte und ihn veranlafite, sich selber fremde Verdienste zuzuschreiben.
An Selbstlob habe LC alle Menschen iibertroffen, die je existierten. Das
ist nach meinem Urteil eine falsche Anklage. Fiir LC stand nicht seine
Person im Vordergrund, sondern die Sache, der er diente. Er hatte ein
starkes Selbstbewufitsein. Das ist eine Notwendigkeit fiir den Mann der
Aktion. Auch Paulus zeigte ein gewaltiges Selbstbewufitsein. ,Durch die
Gnade Gottes bin ich, was ich bin, aber die Gnade Gottes ist nicht un-
wirksam in mir gewesen® (I Kor 15, 10). Auch LC hat nicht vergessen,
daf} er der Gnade Gottes alles verdankte.

Wenn LC nicht nur fir sich auf die Encomienda verzichten, sondern
den Kampf gegen sie aufnehmen wollte, dann war es véllig in Ordnung,
daf er aus seinem Verzicht eine Demonstration machte und, wenn er
bei den einen Anerkennung fand, auch nicht verschwieg, dafl andere ihm
nicht zu folgen vermochten®. Es war kein Unrecht, wenn er in seiner
Geschichte, wo er so oft von seinen Miflerfolgen erzdhlen mufite, auch
oft von seinen Siegen sprach. Wie sollte er denn zu dem ersehnten End-
sieg kommen, wenn er nur hitte berichten diirfen, daf man ihn mit
seinen Grinden iiberall ablehnte? Er spricht immer wieder von seinen
langen Erfahrungen und Rechtsstudien seit den Jahren 1502 und 1517,
um so seine Autoritdt zu stitzen. Es mag einem auf die Nerven fallen,
wenn man in den verschiedenen Schriften immer wieder auf diese Fest-
stellung stoft; aber es waren Tatsachen, die niemand leugnen konnte: Er
stand mit diesen Erfahrungen und Studien wirklich einzig da, zumal er

# Vgl. die Ausfithrungen von Giménez FernAnpez, Bd. 1. Pérez pe Tupera
schreibt (Obras 1, LXIII): El P. Manuel M. Martinez ha refutado puntualmente
y con fortuna todas las tachas aducidas por Serrano y Sanz.

3 MP 9/11; LG, Historia de las Indias: Obras 11, 358
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durch seine Schriften und durch sein phdnomenales Gedéchinis den Er-
folg dieser Erfahrungen und Studien bewies. Uber rein Personliches aber,
etwa uber seine Tugenden, tber seine Familie, iiber seine Freuden und
Note, seine Erlebnisse, soweit sie nicht seinen Kampf betreffen, miissen
wir uns fast ausschlieflich auf die spérlichen Berichte anderer stiitzen.

Da mufl es jedem klar sein, dafl wir von LC nicht sprechen diirfen
als von einem Menschen, der von Groflenwahn erfiillt war, der sich
selber gelobt habe mehr als alle, die auf Erden existiert haben, oder von
einem egotismo, ciner Egozentrik, wie sie einzig dastehe. Er glaubte an
seine Sache, die er als wesentlich ansah fiir das Wohl der Indianer sowohl
wie der Spanier.

Prophetenwahn? Niemals hat LC im Namen Gottes die Strafe ange-
droht, auch wenn er Prophetenworte zitiert. Er hat an Gottes Gerechtig-
keit geglaubt und gesagt: ,temo“, d. h. ich firchte; er hat gesagt: ,Gott
muf die Sinde strafen, wenn wir nicht ernstlich Bufie tun!® Da ganz
Spanien nach seiner Uberzeugung mitschuldig war, sprach er von der
Strafe, die ganz Spanien treffen miisse. Das ist kein Prophetenwahn, son-
dern einfach christliches Denken.

Von den Lehren des Millenarismus, die damals in manchen Képfen
_schwirrten und die einen Mitbruder von LC im Jahre 1578 auf den
Scheiterhaufen brachten, finde ich bei LC keine sichere Spur, auch wenn
MP erkliirt: ,Fiir mich besteht kein Zweifel“*. Die von LC erwidhnten
,praedestinierten® Indianer brauchen damit nichts zu tun zu haben.

Auch von einem krankhaften Haf gegen die Spanier, den MP zur
Grundidee des LC machen will, kann nicht die Rede sein. Er hat die
Siinden und Verbrechen seiner Landsleute gehafit und dagegen mit seiner
ganzen Leidenschaftlichkeit, manchmal in ungerecht verallgemeinernder
Weise, gekidmpft; aber er hat auch das Gute an ihnen oftmals anerkannt.
M. M. Martinez hat eine grofe Zahl solcher Zeugnisse zusammen-
gestellt, unter anderem iiber die von LC hart beurteilten Alonso de Ojeda,
Bobadilla, Ovando, Alonso Maldonado, sogar iiber den Bischof Fonseca,
iiber den er bei seiner Kritik erklirt: ,Wenn man auch nicht glauben
darf, daB er in schlechter Absicht gehandelt habe bei der Sorge und der
Regierung Indiens; oder daff es ihm nicht leid getan hétte, dafi die Indios
zugrundegingen und wie sie zugrundegingen; wenn man auch annehmen
darf, daf sein Eigeninteresse ihn behinderte, die schlechte Regierung
zu hindern® #.

LC hat sein Vaterland nicht gehafit. Grof ist sein Stolz und seine
Freude, dafl Spanien berufen wurde, Amerika fiir Christus zu gewinnen.
Um so grofler aber war seine Sorge, daf es dieser hohen Berufung auch
entsprach. Immer wieder preist er die edle Konigin Isabella, die dazu
einen guten Anfang machte, und lobt die gute Absicht der Kénige um

3 MP 532: Para mi el caso no es dudoso.

3 M. M. Marrtingz, Fray B. de las Casas, el gran Calumniado (Madrid 1955)
147—180
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die Besserung der Lage. Sein Urteil iiber die Spanier, die die Ehre Spa-
niens und des christlichen Glaubens beschmutzten, mufite deshalb um so
hirter sein. Nicht er allein, sondern viele spanische Geschichtsschreiber
erblickten in dem traurigen Ende so vieler Konquistadoren die Strafe
Gottes. Dabei hat LC aber auch die Barmherzigkeit Gottes nicht ganz ver-
gessen. In seinem Bericht iiber den Tod des Hernando Soto in Florida,
von dessen erbaulichem Ende er nichts gehort hatte, schreibt er: ,Er starb
ohne Beicht, und wir zweifeln nicht, dafl er in die Hélle begraben wurde,
wenn Gott nicht vielleicht im Verborgenen sich seiner angenommen hat
nach seiner gottlichen Barmherzigkeit, nicht nach seinen Verschuldungen
und so verdammenswerten Bosheiten® %,

Im Jahre 1940 hatte MP noch geschrieben: ,P. Las Casas fiihlt fir
den Indios eine unbegrenzte Zairtlichkeit und Liebe“ ®. Jetzt spricht er
ihm jede wahre Liebe zu den Indianern ab, alles sei nur Hafl gegen die
Spanier gewesen. Auf Tausenden von Seiten seiner Schriften habe LC
nie von einem Akte reiner Liebe gegen einen Indianer berichtet. Er habe
selber die Indianer miflbraucht als Encomendero; aber nie habe er einen
von ihnen umarmt, um ihn in den Leiden des Lebens zu beruhigen *.
Er habe nie an dem Unterricht des Indianers oder der Besserung seiner
Lebensbedingungen mitgearbeitet; das habe er seinen Gefihrten iiber-
lassen. Das sei direkt anstéfig. LC empfinde einen offenbaren Wider-
willen gegen den Verkehr mit den Eingeborenen, habe keinen anderen
Gedanken, als dafl der Indianer vom Spanier vergewaltigt werde. Als
kalter Rechtsgelehrter liebe er den Klienten nicht, sondern wolle er nur
Recht schaffen gegen den Unterdriicker, den er hasse. MP hilt LC die
Liebe gegeniiber, die sich nicht verbittern 1Rt und nicht ziirnt, und findet
hier wieder einen besonders klaren Beweis seiner pathologischen Ver-
anlagung *.

Dem méchte ich nur die Schilderung seiner Tatigkeit bei der Besetzung
Cubas gegeniiberstellen ®2, wie er dort die einzige Zuflucht der Indianer
war, die ihn achteten wie einen ihrer Priester, Zauberer oder Arzte. Mit
drei, vier Indianern ging er dem Zuge der Spanier voraus, beruhigte die
Indianer, bat sie, die eine Hilfte ihrer Hiitten fiir die Spanier zu rdumen,
damit sie mit ihren Frauen und Téchtern in der anderen Halfte unbe-
helligt blieben, so daR die gewohnten Ubergriffe aufhérten. Einige In-
dianer hatten sich ihm freiwillig zum Dienste zur Verfiigung gestellt
unter der Fithrung des alten Camacho, mit dem sie wie in einer Familie
lebten. LG erzdhlt auch, wie die Indianer einen Spion zu ihm schickten,
um sich iiber die Verhéltnisse zu unterrichten. Da heifit es nun wortlich:

38 Brevisima Relacién: Obras V, 147—160

3 In dem Artikel ¢Codicia insaciable? etc. (s. Anm. 8). Dazu die Kritik von
M. M. Marrtinez, El gran Calummiado, 27s

4 MP 323: pero nunca se muestra abrazando al indio para consolarle en las
miserias de la vida.

4 MP 323s

42 Historia de las Indias: Obras 11, 243—248
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»Er liefl ihn rufen, umarmte ihn, beruhigte ihn“ — also gerade das, was
MP vergebens in den Schriften des LC gesucht hat**. LC erklirte dem
Spion, er wolle ihn mit seinem Bruder in seinen Dienst aufnehmen. In
einer Nacht aber brachte der Indianer 180 Bewohner seines Dorfes zu
ihm, Ménner und Frauen, die sich unter seinen Schutz stellten. Er sorgte
fiir sie zur Freude fiir die Spanier, die an ihnen Helfer fanden, aber
schliefflich zu seinem eigenen Bedauern, da sie doch zweifellos in diesem
Dienste den Tod finden mufiten. Bei dem Gemetzel von Caonao half er
nach Kriften, um den Spaniern in ihrem Morden Einhalt zu gebieten,
rettete die vierzig Trdger, die man auch noch téten wollte, nahm sich
der Verwundeten an, die er mit der heilkraftigen Schildkrotensalbe heilte,
taufte auch einen Schwerverwundeten, nachdem er versucht hatte, ihm
die notwendigsten Glaubenswahrheiten beizubringen. Bei den Kriegs-
ziigen durch Cuba taufte er die Kinder gleich, wenn die Spanier in die
Dorfer einzogen. Ein Bote ging mit einem Brief an einer Stange voraus,
in dem LC die Bewohner zu beruhigen und die Kinder zu sammeln ver-
suchte. LC scheint die Sprache von Santo Domingo und Cuba gesprochen
zu haben; er sagt nichts davon, aber bei den vorkommenden Namen gibt
er oft die Aussprache an.

Auch aus spiterer Zeit liegen Zeugnisse vor, wie er sich der Indianer
auf Santo Domingo, in Nikaragua und Guatemala angenommen hat. Es
ist nicht wahr, daf er ,einen offenbaren Widerwillen gegen den Verkehr
mit den Eingeborenen® zeigte. Sicher hat er sich auch um die Erlernung
der Sprachen seiner Untergebenen bemiiht, wie er es von den anderen
Missionaren verlangte. Er wird es dabei gewifl bei seinem Alter und
seinen sonstigen Beschiftigungen nicht zur vollen Beherrschung der Spra-
chen gebracht haben.

Daf LC von Wahnideen beherrscht war, miissen wir entschieden ab-
lehnen, Aber kann man vielleicht von krankhaft iberwertigen Ideen
sprechen? Nach der Lehre der Psychiater sind das Gedanken oder Ge-
dankengruppen, die infolge ihres Gefithlstones ein Ubergewicht iiber
alle anderen Gedanken haben und dieses Ubergewicht fur lingere Zeit
oder dauernd bewahren. Dazu konnen Erziehung, Vorurteile, religiose,
politische, soziale Grundeinstellungen oder Schicksale den Boden bereiten.
Solche Ideen brauchen nicht krankhaft zu sein, wo es sich um wirkliche
Interessen handelt. Krankhaft kann man sie nur nennen, wo eine anormale
Gefiihlsbetonung der ruhigen Uberlegung keinen Raum mehr 143t . Auch
von einer solchen krankhaften tiberwertigen Idee kann im Falle des LC
nicht die Rede sein. Die Losung der Frage war fiir ,Indien’ wie fiir
Spanien von derartiger Wichtigkeit, daf} ein fihiger Mann getrost seine
ganze Kraft und sein Leben dafiir einsetzen durfte. Gewil war LC ein

4 L. c. 247b: hizo llamar al indio, abrazéle, aseguréle . . .

“ Bumke 60 ff; BLeuLer 50 ff; Krose 147. Von einer Zwangsidee, d. h. einer
Idee, die man als falsch erkennt, aber nicht verdrangen kann, kann hier fiiglich
nicht die Rede sein.
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Choleriker; aber Temperamente sind keine Krankheiten, auch wenn sie
dann und wann die ruhige Vernunft tibertonen. Guten Griinden blieb
LC gewifl zuginglich. Er studierte die Fragen, er konnte noch lernen.

Nach allem Gesagten kann das Gesamturteil tiber das Werk von Ra-
mén Menéndez Pidal kein gutes sein. Es ist keine Biographie, son-
dern die Karikatur einer solchen. Wohl geht aus seinen Ausfithrungen
hervor — was wir aber auch schon vorher wufiten —, dafl LC und sein
Werk nicht in jeder Beziehung gelobt werden kann. Er hat nicht geirrt
in seinen Erkenntnissen bzgl. der Rechtslage, wo er mit den besten Rechts-
lehrern seiner Zeit und mit unseren heutigen Auffassungen im wesent-
lichen iibereinstimmt. Darin und in dem unentwegten Kampf fiir seine
Idee gegen eine gewaltige Mehrheit von Gegnern bis zu seinem Lebens-
ende und in dem wohltitigen Einflufl auf die in vielem vorbildliche Ge-
setzgebung Spaniens fiir seine Kolonialgebiete liegt sein Verdienst und
sein Ruhm. Aber es war eine Torheit, wenn LC dieses von ihm erkannte
Recht mit Zwang und Gewalt durchsetzen wollte, und dies, noch bevor
es bei der Allgemeinheit Anerkennung gefunden hatte. Das wieder konnte
nicht geschehen, bevor er einen billigen Ausgleich fand, um das Gemein-
wohl nicht zu schadigen. Aber diese Torheit war keine Geisteskrankheit,
sondern allgemein menschliches Unvermégen. Eine Wahnidee, eine
falsche, krankhaft erworbene, unkorrigierbare Idee hat MP mitnichten
nachgewiesen. So hat er dem grofien Vorkimpfer der Menschenrechte,
der das Gewissen Spaniens aufriittelte wie kein zweiter, der eine Ehre
fiir Spanien bedeutet, schweres Unrecht getan.
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GESPRACH UBER DEN GLAUBEN
ZWISCHEN
EUTHYMIOS ZIGABENOS
UND EINEM SARAZENISCHEN PHILOSOPHEN

von Adel-Théodore Khoury *

In Band 131 der Pairologia Graeca von Migne (Spalte 20—37)
haben die Herausgeber eine Sammlung veroffentlicht unter dem Titel:
»Vom Ménch Euthymios Zigabenos, Gesprach mit einem sarazenischen
Philosophen tiber den Glauben, in der Stadt Melitene®.

Dieser Text bietet nichts Ungewohnliches. Er zeichnet sich weder durch
die Tiefe des theologischen Gedankens noch durch den Wert der apolo-
getischen Methode aus. Zigabenos hat in diesem Werk, wie in
seinen anderen?, nicht danach gestrebt, etwas Originales darzubieten.
Er ist nur ein Plagiator gewesen, zwar ein intelligenter Plagiator, aber
nichts mehr. Wenn wir uns dennoch das Gesprach vorgenommen haben,
um es zu analysieren, so geschieht es aus praktischen Griindén: Wir
finden einige der bedeutsamsten Themen zusammengestellt, welche die
christlichen Schriftsteller, Apologeten wie Polemiker, in ihrer Literatur
behandelt haben, die sich mit dem Is1am befafit.

Uber die geschichtlichen Umstinde der Begegnung von Zigabenos
mit seinem muslimischen Gesprichspartner haben wir keine Nachricht.
Der Titel erwahnt nur die Stadt Melitene, wo das Gesprich stattgefunden
hat. Der Sarazene, von dem gesprochen wird, ist uns véllig unbekannt.
Wir wissen im eigentlichen Sinne nichts von ihm, aufler, dafl er in der
Religionswissenschaft bewandert war: Er wird als Philosoph bezeichnet,
und im zweiten Teil der Sammlung wird er als ,der weiseste der Sohne
Hagars® (33 D) angesprochen. Aufler seiner Kenntnis des Islam scheint
er hinreichend iiber einige Aspekte der christlichen Lehre unterrichtet zu
sein: der Wortlaut seiner Einwénde, gewisse Schriftzitate und einige
Anspielungen lassen das deutlich werden. Aber man sieht, dafl diese

* aus dem Franzosischen ibersetzt von Prof. Anton Antweiler

! In der Alexiade (XV 9,20—30; Ausg. Leib, Paris 1945) der Anna KoMNENE
ist Zigabenos (11.—12. Jh) als ein Monch dargestellt, der sich in der
Grammatik, der Rhetorik und der Theologie auskennt. Der Kaiser Alexios
iibertrug ihm die Sorge, mit gut ausgewihlten patristischen Texten ein Werk
gegen alle Hiresien zusammenzustellen. Er schrieb demgemiaf seine Dogmatische
Panoplie. Darin widmete er das letzte Kapitel einer Abhandlung ,Gegen die
Sarazenen®. Der Einfluff von Joumannes Damascenus ist durch das Werk offen-
kundig. In seiner Studie iiber den Islam hat Zicapenos auferdem Anleihen
bei der Widerlegung des Koran des Nikeras von Byzanz (Ende des 9. Jh)
gemacht. Das Kapitel des ZicaBenos findet man PG 180, 1332—1862 und
die Widerlegung des Koran PG 105, 669—805. Fiigen wir noch hinzu,
dafl man von Zicasenos exegetische Werke kennt, die von den Fachleuten ge-
schitzt werden.
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sehr unbestimmt bleiben und es keinesfalls gestatten, die Person zu
identifizieren oder sich tiber seine theologischen Tendenzen zu verge-
wissern. Das ist iibrigens in diesem Fall unerheblich. Dariiber hinaus
mochten wir sagen, dafl auch seine Bezeichnung als Philosoph uns nicht
weiterhilft. In dem Text, der uns beschiftigt, begegnet nichts in den
Einwanden oder im Verlauf der Unterhaltung, das diese anspruchsvolle
Bezeichnung rechtfertigte. Im Gegenteil, die Einwéinde des Sarazenen
scheinen uns primitiv formuliert zu sein, vergleicht man sie mit dem, was
man in der muslimischen Literatur iiber das Christentum lesen kann,
schon vom 12. Jahrhundert an 2.

Der Text schreibt das Gespriach dem Zigabenos zu. Man mufd das
zweifellos dahin verstehen, dafl der Grundstock der Gedanken ihm zu-
gehort, das heifit, dal Zigabenos sich die Mithe gemacht hat, bei
seinen Vorgangern die Antworten, Beispiele und Vergleiche zu finden, die
bei dhnlichen Gesprichen dienlich gewesen sind, und daf er sie passend
ausgewdhlt hat, entsprechend den Themen, die in der Sammlung er-
wahnt sind und jetzt behandelt werden sollen. Aber Zigabenos ist
nicht fir die endgiiltige Fassung des Gespréches verantwortlich. Denn

er ist darin in der dritten Person zitiert: ,Euthymios sagt ..., und ,der
heilige Euthymios sagt . ..“. Zu der Zeit, in der die Sammlung endgiiltig
zusammengestellt wurde, wurde Zigabenos schon als ein Heiliger

angesehen.

Der fragmentarische Charakter des Gespriches ist im tbrigen offen-
sichtlich. Die Unordnung, die darin herrscht, ist in einem wirklichen
Gesprache undenkbar, auch in dem einfallsreichsten. Behandelt wird zum
Beispiel zuerst die Trinitdt, dann die Inkarnation, dann wieder die
Trinitdt und die Inkarnation, und nochmals die Trinitdt, und ein wenig
spiter wiederum die Inkarnation. Fiigen wir noch hinzu — und das ist
entscheidend —, daff das letzte Fragment, das dem Gesprich beigefiigt
ist, durch seinen polemischen Gehalt und seinen Aufbau sich von den
anderen vollig unterscheidet; der Gespréachspartner, oder vielmehr der
Gegenstand des Interesses, hort auf, der Sarazene zu sein, um ,der

2 Der byzantinische Redaktor des Streitgespréiches, der sicherlich wenigstens das
Streitgesprich des Jomanwes Damascenus (PG 94, 1585—1596 und PG 96,
1886—1348) und die Schriften des Asu-Kurra (PG 97, 1469—1609) kannte, nach
deren Vorbild sich das Streitgesprich des Zigabenos darbietet, hat, um die
Einwinde der Sarazenen beseitigen zu kénnen, die polemischen Werke der
Muselmanen nicht lesen kénnen. Von den bekanntesten fithren wir an: ABu
‘Isa AL-WARRAK, Das Buch zur Widerlegung der drei christlichen Sekien (Vgl.
A. Abel, Briissel 1949); Bariirani, ein Kapitel ,Gegen die Christen® in
seinem Taemhid (Ausg. Mac Carthy, Beirut 1957); Isn Hazm v. Cordoba,
ein Kapitel in seinem Fisal (Ausg. Kairo 1321 H/1903); Djaniz, al-Radd ‘ala
al-Nasara (Ausg. Finkel, Kairo 1926) (= Widerlegung der Christen, franz.
Ubers. von Allouche, in: Hesperis 26 1939 128—155); Guazzaui, Vorzig-
liche Widerlegung der Gottheit Jesu-Christi nach den Evangelien, Ausg. und
franz. Ubers. von R. Chidiac, Paris 1939)
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Hagarener“?® zu werden; die gewalttatige Anklagerede gipfelt zum
Schlufl in einer Bekehrung nach dem besten Stil hagiographischer Lite-
ratur.

Wir werden unwiderstehlich dahin gebracht zu denken, dafl wir hier
nicht ein wirkliches Gespriach vor uns haben, sondern eine Kompilation
von der Art des ,Gesprichs“, das dem heiligen Johannes Damasce-
nus zugeschricben wird. Wir haben anderwirts gezeigt, dafl dieses
Gesprach sich vollstindig in den apologetischen Werken von Abu-
Kurra findet. Es gibt freilich einen bemerkenswerten Unterschied
zwischen den Werken des Abu-Kurra und dem Gesprich des Zi-
gabenos: Die ersteren sind der Bericht Giber wirkliche Gesprache, trotz
einiger formaler Anordnungen, die uns spéter zu sein scheinen, wahrend
uns das Gesprach des Zigabenos ganz einer bestimmten Literatur-
gattung anzugehoren scheint.

Ein Gesprichspartner, der zwar, wie in den Werken des Abu-
Kurra? gebildet ist, dessen Gedanke aber an einer Armut leidet, die
dabei unerklarlich ist; eine Eile, die Antwort zu geben; eine ganz beson-
dere Sorge, diese Antworten darzubieten; ein Mangel an Wirme, der bei
einem wirklichen Gesprich verwunderlich wire; gewisse stilistische Ein-
zelheiten ® und endlich der Aufbau des Gespriches lassen uns schlieflen,
daf} es sich um eine einfache Gedachtnishilfe handelt, um eine handliche
Zusammenfassung der wichtigsten Einwinde und Antworten: ein Kom-
pendium, das man aus der Sammlung mehrerer Fragmente erhalten hat”.

Bei der Analyse haben wir uns an den Text gehalten, so wie er
herausgegeben ist. Wir geben den Gedanken getreu wieder. Aber man
wird verstehen, dafl eine Analyse keine hinreichende Vorstellung der
angewandten Methode bieten kann. Diese Methode kann charakterisiert
werden durch die Anwendung der sokratischen Mieutik und den stindi-
gen Ruckgriff auf Beispiele, Vergleiche und allegorische Parabeln. Der

® Ganz im Anfang des Kapitels der Panoplie, das ,gegen die Sarazenen®
gerichtet ist (PG 1380, 1832 D—1888 A), erwihnt ZicaBenos die verschiedenen
Namen, mit denen man die Muselmanen bezeichnet: Ismaeliten, Hagarener (nach
dem Namen der Hagar, der Mutter Ismaels), Sarazenen.

4 In dem Kapitel, das Asu-Kurra in unserem in Vorbereitung befindlichen
Werk gewidmet ist: Textes grecs relatifs @ I'Islam. Man moge sich auch beziehen
auf Schrift 18 des ABu-Kurra (PG 94, 1596—1597) und auf die Schriften
85 36 37 38 (PG 97, 1588—1596) und 9 (ebd. 1529).

5 Vgl. Schrift 21 (PG 97, 1548). Es ist tbrigens normal, dafl es Gelehrte sind,
welche religiése Probleme unter sich diskutieren.

8 Zum Beispiel ist der Einwand des Sarazenen regelmiflig durch ein Verb im
Prisens eingefiihrt: er sagt, und die Antwort des ZicaBenos durch eine Form der
Vergangenheit: er sprach.

7 Solche anonymen Fragmente zum Gebrauch erfahrener Apologeten waren
nicht selten. Wir verweisen z. B. auf eine Probe, die fiir eine Reihe ausgewihlt
und in ihr verdffentlicht wurde, die auf das Streitgesprach des Zicasenos folgt
(PG 181, 87 D—40 A).
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Apologet sucht die Wirksamkeit: Wenn ein Argument gefihrdet ist,
vom Gesprichspartner zuriickgewiesen zu werden, 1iflt man es beiseite.
Das Schriftargument, das bei den Byzantinern so geschitzt ist — und
auch bei dem Exegeten, der Zigabenos war —, wird in engen
Grenzen benutzt: Zigabenos beruft sich nur auf das Zeugnis der-
jenigen Propheten, die von dem Muslim anerkannt werden. Die Ironie,
die in der polemischen Diatribe des Schlusses triumphiert, wird nur sicht-
bar, wenn der Verfasser sich nicht mehr an einen Gesprachspartner zu
wenden braucht, der diskutiert, sondern an einen Angeklagten, der
gezwungen ist, eine Anklage im besten Stil der traditionellen Kapitel
zu horen, die in den Werken gegen die Hiresien dem Islam gewidmet
sind.

Wenn die Ironie das Maf} derart iiberschreitet, dafl sie ungerecht wird,
haben wir es unterlassen, ihren Gedankengang wiederzugeben, in allen
Fillen, in denen das nicht schadet, um den Text zu erfassen. Wir haben
im Gegenteil einige Stellen in reiner und schlichter Ubersetzung zitiert.
Wir haben damit einige Proben der Art und Weise bieten wollen, wie
die Einwinde ausgedriickt und die Antworten angepafit werden. Wir
haben auch, in einem Fall, in extenso eine bezeichnende Probe der exe-
getischen Arbeitsweise von Zigabenos und seiner Absichten bei der
Interpretation von Schrifttexten gegeben.

Wir haben die Anmerkungen auf das Notwendige beschrankt. Man
wird verstehen, dafl ein ausfiihrlicher Kommentar, der immer méglich
und in solchen Fallen reizvoll ist, in keinem Verhaltnis zu dem Inhalt
des Streitgesprichs gestanden hitte. Anstatt die Geschichte eines jeden
behandelten Problems zu geben, haben wir es vorgezogen, einfach einige
Erlauterungen zu geben, dazu bestimmt, dem Leser zu helfen, gewisse
Gesichtspunkte beziiglich des Textes und seines Inhaltes zu erfassen.

»,Vom Ménch Euthymios Zigabenos
Gesprach mit einem sarazenischen Philosophen iiber den Glauben
in der Stadt Melitene®

I. Die Trinitdt:

Das Gesprich beginnt unvermittelt mit einer Frage des Sarazenen iiber
die Trinitdt, die er als Polytheismus bezeichnet. Zigabenos antwortet:

1. Gott, das Wort und der Geist sind eine gleiche Substanz und
Natur. Gott, der das Leben gibt, kann nicht ohne Wort und Hauch sein.
Wir wissen das aus der Analogie mit dem Menschen 8, dem vollkommen-
sten Geschopf.

8 Diese Methode der Annaherung an die Gottheit durch Analogie mit dem
Menschen hat bekanntlich immer fiir die muselmanische theologische Reflexion
Schwierigkeiten gemacht. Man erinnert sich des Streitens um die ,Géttlichen
Eigenschaften, welche die verschiedenen theologischen Schulen im Islam getrennt
hat (Vgl. L. Garoer, Art. Allah, in: Enc. de 'Islam, nouv. éd. I 418—429).
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2. Uberdies stiitzen wir uns auf inspirierte Zeugnisse:

David: Ps 33 (32), 6: Durch das Wort (des Herrn) sind die Himmel
gemacht, durch den Hauch seines Mundes all ihre Stirke.

Isaias 6,3: Heilig, heilig, heilig ... Der Himmel und die Erde sind
erfiillt von seiner Herrlichkeit.

3. Ein Vergleich aus der Psychologie kann helfen, das besser zu er-
fassen: der menschliche Intellekt ist ,,Quelle, Hervorbringer und Urgrund
unseres Wortes und unseres Hauches“ ®.

I1. Die Menschwerdung:

1. Wenn Gott Mensch geworden ist, wer ist dann im Himmel ge-
blieben?

Um auf diesen Einwand zu antworten, bedient sich Zigabenos der
mieutischen Methode. Er entlehnt ebenfalls einen Vergleich aus der
Physik: die Sonne, ihr Licht und ihre Strahlen. Die Strahlen erleuchten
die ganze Erde, ohne von der Sonne getrennt zu werden. Das gleiche
gilt fiir Gott: Er ist Mensch geworden, ohne deswegen den Himmel zu
verlassen.

2. Wenn Gott von Maria geboren ist, wie kann man da noch be-
haupten, daft Maria Jungfrau war 17
Die jungfriuliche Geburt Marias erklart sich durch die Macht Gottes.

3. Weswegen die Menschwerdung?

In den Augen des Islam ist Gott fiir uns wesenhaft ein Geheimnis: Er ist der
Unerkennbare, den kein Gleichnis aus der Schépfung niherbringen kann; der
absolut Transzendente ebenso in seinem eigenen Wesen wie in seinen Beziehun-
gen zu den Menschen. So wird man die Tragweite des Einwands fir den Musel-
manen verstehen, der unten II 4 ausgesprochen wird.

? Wir konnen im Rahmen dieses Artikels den Kommentar nicht genau geben und
alle Quellen angeben, auf die sich ZicaBENOs gestiitzt hat. Man kann ein fiir
allemal sagen, daf sich jedes Beispiel und jeder Vergleich, die hier benutzt wer-
den, bei den fritheren Theologen und Apologeten wiederfinden. Wir bemerken
nur, dafl die hier vereinigten Themen auffallend denen gleichen, die BarTHOLO-
MAvus von Edessa im Anfang der Widerlegung eines Hagareners gruppiert hat
(Vegl. PG 104, 1384—1385A). Es gibt in dem Streitgesprich nichts Neues, aufler
dem eindringlichen Vorzug, den Zicasenos der Methode gibt, durch Beispiel
und Vergleich zu erliutern.

1 Dieser Einwand des Muselmanen gegen die Jungfriulichkeit Mariens ist
genau zu verstehen. Der Koran lehrt klar die jungfriuliche Empfingnis
Jesu durch Maria und erkldrt sie durch die allméichtige Wirksamkeit Gottes:
vgl. 19,20—21; 21, 91; 3, 47; 66, 12. Er beschuldigt die Juden, die Maria schmi-
hen: 4, 156. Uber die Geburt aber ist der Koran verschwiegen. Den Kommen-
tatoren widerstrebt es, sie als einfach den gewdhnlichen Gesetzen unterworfen
zu betrachten. Man kann bei Jos. Haopap, Das Evangelium im Koran (arab.),
(Libanon o. J.) 141—189 ein eindrucksvolles Kapitel iiber die Lehre des Koran
und seiner Kommentatoren tiber Maria, die Mutter Jesu, lesen.
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Gott hat das Ziel, den Teufel auszurotten und den Menschen zu retten.
Er beabsichtigte uberdies, jeden Grund zum Hochmut zu nehmen: Besiegt,
kann er sich nicht mehr dessen rithmen, das durch Gott erlitten zu haben,
sondern vielmehr durch den Leib Christi, dessen Gott sich gleichsam als
eines Lockmittels bedient hat.

4. Wieso kennt ihr, als ganz und gar irdische, die ewigen Dinge?

Durch die sichtbaren Dinge kennen wir die ewigen Dinge.

5. Wieso behauptet ihr, daf der gezeugte Sohn nicht erschaffen,
sondern gleichewig mit dem Vater ist?

In Christus gibt es zwei Naturen: die eine erschaffen und demgemafl
dem Vergehen ' und der Veridnderung unterworfen, die andere gottlich,
unendlich, unerschaffen und ewig.

I11. Die Trinitat:

»Jedes Wesen ist mit einer eigentiimlichen Natur und Kraft versehen.
Wieso sprecht ihr denn von drei Personen in einer einzigen Substanz'®,
die ein und dieselbe Macht ( 2£oucte) haben?“

Antwort: Zigabenos antwortet mit einem Vergleich: In dem Konig
sind der Geist, das Wort und der Hauch drei Krafte, aber es gibt nur
einen Konig.

IV. Die Menschwerdung:

1. ,Wie hat sich das Wesen (odsix) der Gottheit mit dem irdischen
Wesen vereinigt? Wie kann man das beweisen? Durch welche Zeichen
und durch welche Zeugnisse?*.

Zigabenos beruft sich auf zahlreiche Wunder und auf das Zeugnis der
zwei Propheten, die durch seinen Gespriachspartner anerkannt werden,
nach dessen eigenem Zugestandnis: Isaias und Moses.

Is 9,5: ,Ein Sohn ist uns geschenkt ..., Starker Gott®.

Moses hat auflerdem den Busch, ohne sich zu verzehren, brennen sehen.

2. Wie trigt die Inkarnation keine Verinderung in Gott hinein?

11 Man kann sich dariiber verwundern zu sehen, dafl ein so kundiger Exeget wie
Zicapenos den Text Apg 2,27 und 31 vergifit und dafl er in bezug auf die
menschliche Natur Jesu von Verderbnis spricht. Jedenfalls wollen wir darauf
hinweisen, dafl die Worte ,Verdnderung® (4Ahoiwoig) und ,Verderbnis® (p9opd)
— dieses letztere Wort hiufig mit dem der ,Entstehung® (yévestc) verbunden —
termini technici der philosophischen Sprache sind, eine Art Ausdruck dafir,
dafl die hiesige Welt als dem Werden unterworfen bezeichnet werden soll, im
Gegensatz zu der oberen ewigen Welt. Vgl. PraTon, Rep 546a, Phaid 95e,
Theat 181 d; AristoTeELES Phys 226a 26, 229b 13; GaLENUS 6 6.

12 Thr sagt drei”, vgl. Koran 4,171. Das griechische Wort, das wir hier mit
Substanz wiedergegeben haben, ist Ymwéoracic. Dieser Gebrauch scheint fir die
Zeit des Gesprichs am wenigsten fremd zu sein. In diesem gleichen Gesprich
ist dbrigens das gleiche Wort in seiner schon lange iiblichen Bedeutung von
+Person” gebraucht, vgl. 21 C. D.
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Zigabenos antwortet wiederum mittels eines Vergleiches. Ebenso wie
das Feuer, das mit dem Eisen verbunden ist, wie Feuer wirkt, ohne
deswegen dem Eisen die Kraft zu nehmen, wie Eisen zu wirken, ebenso
auch ist es bei Christus: Sofern er Gott ist, vollzog er die gottlichen
Handlungen, und sofern er Mensch ist, die menschlichen Handlungen.

V. Die Trinitdt:

»Du sagst drei. Du konntest ebensogut vier oder fiinf sagen®.
Zigabenos veranlaft den Gegner einzugestehen, dafl es im Menschen
keinen Platz fir etwas anderes als Wort und Hauch gibt. Ebenso in Gott.

VI. Verschiedene Punkte:

1. Auf den Einwand gegen die Verehrung der Bilder!® antwortet
Zigabenos: Wir halten die Bilder nicht fiir Gotter. Wir verehren die
Heiligen, die sie darstellen.

2. Die Eucharistie. ,Warum mischt ihr das Brot und den Wein und
verteilt es den Menschen, mit den Worten: ,Das ist der Leib und das
Blut Christi‘?“

Zigabenos bezieht sich auf die Angleichung durch die Ernidhrung™,
um seinen Gesprichspartner verstehen zu machen, dafl durch die Gnade
die Eucharistie fiir uns ein geistliches Gewand und Licht ausmacht.

3. Das Evangelium. Sarazener: ,Weshalb habt ihr das vom Himme]
herabgestiegene Evangelium versteckt und davon ein neues abge-
schrieben?”

Zigabenos: ,Wer bezeugt das, und woher wiit ihr das?“

Sarazener: ,Mohammed lehrt es, indem er sagt: Nach der Himmelfahrt
Christi und wihrend des Schlafes seiner Jiinger ist das Evangelium auf
sie herabgestiegen. Nachdem sie aufgewacht sind, haben sie es euch
geschenkt. Aber ihr habt es versteckt, weil der Name Mohammeds darauf
geschrieben war” 15,

Zigabenos: ,Wir nehmen kein Evangelium von solchen an, die vom
Schlaf erfafit sind *°. Denn keiner, der bei klarem Kopf und Herr seines

3 Der Text spricht noch von ,geschnitztem Holz*. Es handelt sich um Kreuze
oder vielleicht auch um Standbilder, welche die Muselmanen in den Kirchen der
Kreuzfahrer haben sehen kénnen.

' Man findet denselben Vergleich in Schrift 22 des Aru-Kurra (PG 97,
1552—1553).

15 Koran 5 14.15 (Anklage, den Koran versteckt zu haben); 61,6 und 7, 156
(Mohammed im Evangelium vorherverkiindet). Der Koran behauptet klar, daf das
Evangelium von Gott an Jesus gegeben wurde, sagt aber nichts iiber die Weiter-
gabe dieses Evangeliums an die Jiinger, nach der Himmelfahrt Jesu und wéhrend
ithres Schlafes. Wir haben hier eine apokryphe Uberlieferung volkstiimlichen
Ursprungs vor uns.

¢ Nach der muselmanischen Tradition erreichten die ersten Koranischen Offen-
barungen den Mohammed wihrend des Schlafes. Dieses Thema ist durch die
byzantinische Polemik seit Jonannes Damascenus sehr breit ausgewertet worden.
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Denkens ist, vernachldssigt seine Augen und seinen Verstand, um die
Gesichte derjenigen anzunehmen, die schlafen. Nicht von schlafenden
Menschen verlangt Gott Tugend und klares Urteil. Gott ist doch wahr-
haftig nicht ein Gott derer, die schlafen, sondern derer, die wach sind® *”.

4. Pfingsten: Warum ist der Hl. Geist nur nach der Himmelfahrt
Christi herabgestiegen und hat er eine andere Lehre verkiindet?

Fiir die Antwort bezieht sich Zigabenos, wie tublich, auf einen Ver-
gleich: Genau so, wie ein Arzt zuerst die Kranken reinigt, ehe er ihnen
Heilmittel zufiihrt, ebenso auch hat Christus wihrend seines Lebens damit
begonnen, die Menschen von ihren Siinden zu reinigen, ehe er ihnen
den HI. Geist sandte, der ihnen die vollkommene Gottlichkeit zeigen
sollte.

5. Beschneidung und Abwaschung: Warum praktiziert ihr sie nicht, die
erste nach dem Beispiel Christi und die zweite nach der Weisung von
Isaias: ,Waschet euch und werdet rein!“? (Vgl. Is 1, 16).

Zigabenos antwortet, dafl die Beschneidung bei den Juden als ein
Zeichen der Zugehorigkeit zum Volke Gottes praktiziert wiirde, inmitten
der ungliubigen und gotzendienerischen Volker. — Was den Text des
Isaias betrifft, so besagt er nicht: Waschet euch jeden Tag, sondern ein
einziges Mal: Es ist die Ankiindigung der Taufe*s.

6. Warum seine Siinden einem irdischen Menschen bekennen?

Vermége der Anordnung Gottes ist die Beichte ein wirksames Zeichen
der Bekehrung und der Abwendung vom Bosen.

7. Die Wegzehrung: Warum kommuniziert ihr beim Tode, mit den
Worten: ,Wir sind des Paradieses teilhaftig?.

,Keiner kann das Haus des Konigs betreten, sich niedersetzen und mit
dem Kénig speisen, wenn er nicht das Gewand des Konigs tragt und
ihm nicht vertraut ist. Den Fremden verjagen nicht nur der Konig, son-
dern auch seine Diener® *.

VII. Die Menschwerdung:

,Wer ist der Zeuge dafiir, dal Gott Mensch geworden ist? Und was
wiirde der Grund dafir sein?*

Zigabenos bringt das Zeugnis von sechs Personen, die auch von dem
Sarazenen als ,Zeugen und Propheten® anerkannt werden .

1. Abraham: ,Ich will meinen Bund stiften zwischen mir ... und
deiner Nachkommenschaft® (Gn 17, 7).

2. David: ,Gott wird offenkundig kommen® (Ps 50 [49], 3).

17 Vgl. 1 Thess 5,5.6

18 Hier macht ZicaBENos eine bissige und verletzende Ausflucht gegen den
Einwand. Sein Spott iiber die Waschungen wird bis zum Unrecht getricben.

19 Maith 22,11—18

20 Abraham und David werden im Koran namentlich unter die Propheten gezdhlt
(vgl. unter zahlreichen anderen Stellen 4, 163). Fur Zicasenos wirden die
anderen mit der allgemeinen Erwihnung der Propheten einbegriffen sein.
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-Er neigte die Himmel und stieg herab® (Ps 18 [17], 10).

3. Jeremias: ,Dieser ist unser Gott: kein anderer ist ihm vergleichbar . . .
Danach ist er auf Erden erschienen und hat er unter den Menschen
gewandelt* (Barudh 3, 36.38) 2.

4. Daniel: Zigabenos hat Daniel unter den sechs Zeugen zitiert. Hier
der Text, den er anfithrt: ,Dann wird das allgemeine Heil hervortreten,
wenn die Jungfrau gebdren wird; und alle Volker werden ein Holz
anbeten®. (Es ist uns nicht gegliickt, die Bezugsstelle dieses Textes aus-
zumachen).

5. Isaias: ,Siehe, die Jungfrau wird empfangen und einen Sohn ge-
biren, dessen Name Emmanuel sein wird, das will sagen: Gott mit uns®
(Is 7,14).

6. Ezechiel: ,Dieses Tor soll geschlossen sein. .. Keiner wird hindurch-
gehen als der Gott Israels® (Ez 44,2).

Der Sarazene erbittet einen Vergleich, der es ihm gestatiet, das Ge-
heimnis der beiden Naturen in Christus zu verstehen. Zigabenos erldutert,
dafl beim Fdelstein der Glanz sich im Stofflichen zeigt, ohne mdogliche
Vermischung der beiden Elemente.

VIiI. Die Erlosung:

1. Wie ist die Kreuzigung und der Tod Christi mit seiner Gottheit zu
vereinbaren?

In der Antwort nimmt Zigabenos den Vergleich mit dem Edelstein auf:
Wenn man die Perle durchbohrt, ist es das Greifbare allein, das
davon betroffen wird, nicht der Glanz. Gleicherweise ist es der Leib
Christi, der gekreuzigt worden und gestorben ist. Noch mehr: Der Glanz
des durchbohrten Stiickes teilt sich nicht und leidet keinen Schaden. So ist
es bei Christus: Die Gattlichkeit bleibt mit dem Kérper vereint, ohne
verletzt zu werden.

2. Wenn Gott Mensch geworden ist, um den Menschen zu retten, wieso
dauert dann noch die Wirksamkeit des Teufels fort?
Diesmal begniigt sich Zigabenos nicht mit einem einfachen Vergleich.

* Man weif}, daff friher die Prophetien des Jeremias und Baruch eine einzige
Sammlung bildeten; sic waren dem Namen des bekannteren Propheten, Jere-
mias, zugeordnet.

22 Man weill, dafl die traditionelle Theologie des Islam den Text von Koran
4, 156 als eine Leugnung der Kreuzigung Jesu auffaft. Gewisse moderne Autoren
haben versucht, diesem Vers eine abgeschwichte Bedeutung von rein moralischem
Rang zu geben: Der Koran wolle darauf hinaus, zu vermeiden, daf die Juden
damit Erfolg gehabt hitten, den Namen Jesu auszuloschen und seine Botschaft
aufzuheben. Obwohl dieser Versuch in der Welt der vorgebrachten Argumente
von Interesse sind, so bleibt doch, dafl die Leugnung der Kreuzigung Christi
Teil der iiblichen Lehre der muselmanischen Theologie ist. Uber diese Frage kann
man sich unterrichten bei H. Micaaup, Le Christ de I'Islam (Dalachaux 1960)
59—71; M. Havexk, Jésus selon le Coran (Paris 1959)
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Er gibt eine ganze allegorische Parabel. Wir konnen hier diese Ge-
schichte nicht anfithren. Sie versucht, den folgenden Schluff zu verdeut-
lichen: Gott hat den Menschen befreit; jedem obliegt jetzt die Pflicht,
sein personliches Ziel zu verwirklichen; denn der Mensch kann zwischen
dem Guten und dem Bosen wihlen.

8. Ihr sprecht von dem Riickkauf durch das kostbare Blut: wem ist
dieses Blut iibergeben worden? Dem Teufel?

Riickkauf will einfach das Erbarmen Gottes und das unaussprechliche
Mitleid von seiner Seite aussagen. Eine andere allegorische Parabel zeigt
die Rolle der Propheten und endlich des Sohnes in der Geschichte des
Heilsplanes Gottes.

IX. Die Sendung Mohammeds

Mohammed ist durch Isaias zum Propheten erkldrt worden; er ist als
Prophet in eurer Schrift vorherverkiindet 2. Weshalb denn habt ihr ihn
verworfen?

— Aber Isaias, den du als Propheten und Diener des Herrn anerkennst,
hat Mohammed folgendermaflen gekennzeichnet: ,Der Herr hat von
Jerusalem Grofles und Kleines, Kopf und Schwanz abgehauen . . . Ein
gottloser Prophet hat gottlose Sachen gelehrt, das ist der Schwanz . . .©
(vgl. Is 9,13.14).

X. Gebrauch des Weines *:

Nachdem der Sarazene Is 5,11 und Eph 5,18 zitiert hat, wo der
unméfige Gebrauch des Weines verurteilt wird, fahrt er fort: , Wie kommt
es, dafl wir die Christen sich der Trunkenheit und teuflischen Tanzen
hingeben sehen? Sie tun das gewifl im Widerspruch zum christlichen
Geist. Sind sie Teilhaber des Reiches Gottes?*“.

23 Der Einwand ist in der patristischen Literatur gelaufig. Schon im 9. Jahr-
hundert bezeichnete ProTtios sie als alt (dmdpnpe mwederév) und bemiihte sich,
darauf auf eine gelehrte und genaue Art zu antworten. Vgl. PHOTIOS, t6.* Apguié-
xw, Ad Amphilockium, XXIV 4 (PG 101, 177 ff.)

24 Der Koran erklart, dal Mohammed durch die Schrift vorherverkiindet ist
(7 157, 61 6; vgl. Anm. 15) und erbeten im Gebet Abrahams zu Mekka (2 129).
Isaias ist von den muselmanischen Apologeten oOfter zitiert worden. Vgl
E. FrirscH, Islam und Christentum im Mittelalter (Breslau 1930) 76—89

25 Der Koran 14t beziiglich des Gebrauches von Wein eine Entwicklung erkennen,
In der mekkanischen Periode wird der Wein als ,ein belebendes Getrink und
vorziigliches Nahrungsmittel“ hingestellt (16, 67). Danach sicht Mohammed darin
zugleich eine Ursache der Siinde und eine Quelle der Niitzlichkeit, ,aber die
Siinde, die in ihm ist, ist grofler® (2, 219). Danach kommt das erste und ausdriick-
liche Verbot: ,Kommt nie zum Gebet, wenn ihr trunken seid, ehe ihr wifit, was
ihr sagt!® (4, 48). Endlich das unerbittliche Verbot: ,Das ist eine Beschmutzung,
die aus dem Werk des Teufels kommt. Meidet sie“ (5, 90). Die Glaubigen werden
aber im Paradies entschidigt, wo firr sie unter anderem ein Strom von Wein
flieBen wird (47, 15).
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— ,Das verhiite Gott!“, antwortet Zigabenos. Denn unsere Schrift sagt:
» Lauschet euch nicht! ... Weder Unziichtige noch Ehebrecher noch Trunk-
stuchtige noch Diebe noch Verweichlichte noch Ehrlose ... werden in das
Reich Gottes eingehen...“ (vgl. 1 Kor 6,9—10).

Ed £ ol

Hier hort die Diskussion im eigentlichen Sinn auf. Das Gesprach ver-
schwindet vollig. Das folgende Bruchstiick ist ein Angriff, der gegen
den Islam und seinen Begrinder gerichtet ist. Sein Gehabe ist dem der
ubrigen Kapitel dhnlich, die dem Islam gewidmet sind.

Nach dem Text ist es immer derselbe Euthymios, der ,nach
anderen Dingen“ zu sprechen fortfdhrt (Sp 33 D). Er wendet sich an
einen, den er ,den Weisesten der Kinder Hagars® nennt (ebd). In der
Tat, der Gesprichspartner wird nicht mehr mit dem Wort ,Sarazene®
bezeichnet; man nennt ihn nunmehr Hagarener.

1. Die Sendung des Mohammed.:

Unter Miflachtung der islamischen Vorschrift, daf man nichts ohne
Zeugen tue®, gibt es keinen Zeugen, um die Berechtigung der Sendung
Mohammeds zu verbiirgen und zu bestatigen.

Ubrigens geniigt die Betrachtung seines Lebens, um das Gegenteil zu
zeigen. Mohammed hat von den fiinfundfiinzig Jahren, die sein Leben
gedauert hat, vierzig in Schwelgerei und Unreinheit verbracht. Wéhrend
der ibrigen funfzehn Jahre widmete er Gott einen falschen Kult, ent-
sprechend der Belehrung, die er von einem nestorianischen Monch-Astro-
nom erhielt. Mohammed, im Zustand der Trunkenheit, hat ihn getotet
und von da an den Genufl des Weines verboten. Sein Leben war von
Zigellosigkeit, schamlosen Handlungen, Ehebruch, Ehrlosigkeit, Mord,
Raub und Ungerechtigkeit erfillt *".

1I. Lehre des Koran:

1. Der Koran spricht von 124 000 Propheten ®®! Braucht Gott so viele
Helfer? Und was wiirde dann die Aufgabe seiner Engel sein? Welches
sind iibrigens die Namen dieser Propheten, und welches ist ihr Ursprung?

(Hier ist eine Abschweifung, die in ihrem Inhalt und in ihren groben
Worten dem gleicht, was wir oben unter dem Titel ,Sendung des Mo-

2 Vgl. Koran 24,13. Diese Anklage ist ein stindiges Thema der polemischen
Literatur der Byzantiner gegen den Islam.

#1 Das aus dem Leben Mohammeds entnommene Argument gegen die Berechtigung
seiner Sendung hat von Anfang an die Aufmerksamkeit der Polemiker gefesselt
und ihre Gunst gewonnen. Man findet es in allen auf den Islam bezogenen
Texten.

28 Der Koran zitiert nicht diese ungewdhnliche Zahl. Man findet sie aber
bei den muslimischen Traditionalisten angegeben. Vgl. A. J. Wensinck, 4 Hand-
book of Early Muhammedan Tradition (1927) 196
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hammed“ zusammengefafit haben. Ist' das ein weiteres Zeichen des zu-
sammengesetzten Charakters des Streitgespraches?)

9. Im Paradies fliefen drei Strome von Honig, Milch und Wein. Es
gibt also in diesem Paradies kein Wasser. Verlieren nun die Musel-
manen nicht jedes Bewufitsein der Glickseligkeit, wenn sie von diesem
unvermischten Wein trinken?

Sie sind vielmehr zu Schande und Strafe bestimmt.

3. Das Kamel, von dem der Koran spricht®, und das das einzige
Geschépf sein wiirde, das nicht durch den Tod hindurchgegangen ist,
weidet im Paradies. Es miifite es aber mit seiner Masse schon ganz erfiillt
haben.

4. Woher kommt es doch, daf ihr so sehr Mekka verehrt? Und warum
habt ihr nicht vielmehr Verehrung fiir das Grab und die Hinterlassen-
schaft des Propheten?® Das angebliche Haus Gottes in Mekka ist eine
falsche Wohnung mit falschen Wundern, genau so falsch als Wunder
und als Gnade Gottes ist der dem Teich entstiegene Hund .

5. Nach dem Koran geben sich die Auserwihlten im Paradies, in der
Gegenwart Gottes, unaufhérlicher und unersattlicher Unzucht hin *.

3k * £

Die grobe Anklagerede endet nach dem Text mit der Niederlage des
Gesprichspartners. Am Schlufl kehrt der Sarazene des Anfangs zuriick
und gesteht: ,Ich bin besiegt, ich bin besiegt. Wie grofl ist doch der
Glaube der Christen! . .. Die Lehre der Christen ist wahr. Der Herr-Gott
bezeugt es. Vorwirts, Diener Gottes, taufe mich!®

2 Roran 47, 25. Man sieht nicht, wie Z16aBENOS eine solche Nachricht hat zurecht-
machen konnen, da doch der Text des Korans eindeutig einen Wasserflufl im
Paradies erwihnt. ZicaBENOS spricht selbst in dem Kapitel der Panoplie von den
vier Stromen des Paradieses, eines mit reinem Wasser (PG 130, 158 D, 22).

30 Koran 7, 73—79

31 Der Islam beharrt eifersiichtig auf der Transzendenz Gottes und will sonst
nichts anbeten. Das ist der Grundsatz. Die Volksfrommigkeit aber umgibt die
Person des Mohammed und das Andenken der grofien Persénlichkeiten des
frihen Islam mit einer besonderen Verehrung. Man brauchte nicht lange Zeit
nach dem Tode des Mohammed zu warten, um sein Grab in Medina zu einem
Mittelpunkt der Wallfahrt zu machen, zu dem hinzustromen die frommen Musel-
manen, nach ihrer Wallfahrt nach Mekka, nicht unterliefen. Die Anklage des
Verfassers entbehrt der Grundlage.

32 Vgl. Koran 100, 4

38 Der Verfasser spielt auf eine Stelle des Koran 2,55.26 an. Er hat das mif}-
briuchliche Zerschneiden beibehalten, das in der byzantinischen Polemik iiblich
geworden war.
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ODO HAAS 0SB
ABT VON WAE KWAN, KOREA

Es wird den Lesern der ZMR nicht weniger Freude als der Schriftleitung
bereitet haben, aus der Presse zu erfahren, daf P. Opo Haas OSB, Mitarbeiter
unserer Zeitschrift, zum ersten Abt der neuerrichteten Benediktinerabtei Wae
Kwan (Sudkorea) gewidhlt worden ist.

Am 4. Mirz 1931 in Karlstadt/Main geboren, legte P. Opo am 12. Septem-
ber 1953 in der Abtei Minsterschwarzach die Ordensgeliibde ab und wurde am
6. Juli 1958 zum Priester geweiht. Im darauffolgenden Jahr erwarb P. Opo an
der Universitat Wiirzburg den akademischen Grad des Lizentiaten der Theologie
mit der exegetischen Studie: ,Paulus als Missionar. Ziel, Grundsatz und Metho-
den in der Missionstatigkeit des Apostels Paulus nach seinen eigenen Aussagen®
(vgl. diese Zeitschrift 46, 1962, 81—92; 48, 1964, 1—10).

Im gleichen Jahr 1959 sandte ihn sein Abt Bonifaz Vogel als Missionar
nach Stidkorea, wo die Missionsbenediktiner von St. Ottilien nach ihrer Ver-
treibung aus Tokwan (Nordkorea) und Yenki (Mandschurei) ein neues Arbeits-
feld in der Erzdiozese Tae Gu gefunden hatten.

Nach dem Studium der koreanischen Sprache arbeitete P. Opo auf der schwie-
rigen Station Sangju, zu der elf Nebenposten und eine von koreanischen Ordens-
schwestern betreute Aussitzigenstation gehéren. Durch seine Aufgeschlossenheit
fir alle Fragen der missionarischen Praxis, sein Verstindnis fiir die sozialen
Note der Bevilkerung und sein Interesse fiir die Jugendarbeit gewann der
junge Missionar sehr bald lebendige Kontakte mit den Koreanern und das
Vertrauen seiner Oberen und Mitbriider. So kam es, dafl er jingst mit dem
Auftrag betraut wurde, in Wae Kwan eine zweite Pfarrei aufzubauen.

Diesen Auftrag hat P. Opo nun gegen einen grofleren eingetauscht: Als der
Heilige Stuhl Wae Kwan zur Abtei erhob, wihlte das Kapitel ihn zu seinem
ersten Abt und legte ihm die Sorge um Abtei und Mission auf seine Schultern.

Die Abtei Wae Kwan zihlt 29 Priester- und 38 Briiderménche. Von den
Priestern sind 9 Koreaner, von den Briidern 29; zu ihnen kommen noch 3 kore-
anische Kleriker und 5 Chornovizen.

Die Mission Wae Kwan umfafit 4900 qgkm. Von den 870000 Bewohnern
des Gebiets sind 28 000 Katholiken. Zu ihrer seelsorglichen Betreuung stehen dem
Abt noch neun koreanische und ein deutscher Weltpriester zur Verfiigung. 18 kore-
anische Ordensschwestern leisten ihnen dabei unschdtzbare Dienste, obwohl ihre
Zahl fiir die 18 Missionsstationen und fast 120 Auflenstellen viel zu gering ist.

Der junge Abt steht einer grofien und schweren Aufgabe gegeniiber. Seine
Hauptsorge wird der Verkiindigung des Evangeliums Christi gelten, fiir das
seine Ordensfamilie mit Blut und Leben eingestanden ist. Daf Abt Opo seinem
Auftrag voll und ganz gerecht werden und mit gesegnetem Erfolg im ,Land der
Morgenstille wirken koénne, ist der aufrichtige Wunsch, den die ZMR ihm
bei der Ubernahme seines hohen Amtes entgegenbringt.
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P. DR. LAURENZ KILGER OSB f

In den Tagen der Vorbereitung auf das Fest der Herabkunft des Heiligen
Geistes hat der hochwiirdige P. Dr. Lavrenz Kirger OSB seine irdische Pilger-
schaft beendet und Gott seine Seele zuriickgegeben.

Mit P. KiLcEr ist ein Mann dahingegangen, der als einer der ersten Schiiler
Joseph Schmidlins mit den Anfingen der Missionswissenschaft verbunden
gewesen ist. Er gehorte zu ,den Pionieren, den stillen, geduldigen, unverdros-
senen Forschern und Arbeitern®, die die junge Disziplin brauchte, um Ansehen
und festen Stand zu gewinnen. Schon seine Dissertation und die daraus erwach-
sene Buchpublikation: Die erste Mission unter den Bantustimmen Ostafrikas
[Missionswissenschaftliche Abbandlungen und Texte, 2] (Munster 1916) sowie
seine zahlreichen, iiberwiegend in der ZMR veroffentlichten Aufsdtze verraten
sein Bemithen, an die Quellen heranzukommen, sie kritisch zu sondieren und
ihre Aussagen objektiv wiederzugeben. Deswegen sind P. Kilgers Arbeiten heute
noch giiltig.

Fir das Internationale Institut fir missionswissenschaftliche Forschungen und
fiir die ZMR aber war seine Personlichkeit noch bedeutsamer als seine wissen-
schaftliche Tdtigkeit. Lauter, uneigenniitzig und selbstlos, hat er treu zu der
Schopfung seines Lehrers und Altmeisters gestanden und sie in eine neue Zeit
hiniiberretten helfen konnen.

Als akademischer Lehrer in St. Ofttilien, ab 1920 an der Pipstlichen Hoch-
schule der Propaganda und an S. Anselmo in Rom und schlieflich ab 1944 am
Institut fiir Missionswissenschaft an der Universitit Freiburg/Schweiz hat der
Verstorbene seinen Hérern nicht nur den Ertrag seiner Forschungen angeboten,
sondern ihnen auch und gerade seine Liche und Verantwortlichkeit fiir die
Mission der Kirche weitervermittelt.

Pioniere gehen nicht auf breiten Straflen; sie miissen oft Kirrnerdienste tun,
die ihnen nicht einmal immer gedankt und gelohnt werden. P. Laurenz hat
dieses Geschick auf sich genommen; er hat kaum je in vollem Rampenlicht
gestanden. Aber das hat ihn nicht gehindert, unverdrossen seine Pflicht und
mehr zu tun, selbst dann nicht, als er 1936 den Weg ins ,Exil* gehen mufite.
In der gastlichen Schweiz fand er fiir seine geschichtlichen Forschungen neue
Aufgaben, fiir ihre Ergebnisse ehrenvolle Anerkennung und fiir sich selbst
Heimatrecht.

Er blieb auch jetzt den Anfingen treu. Nach dem zweiten Weltkrieg kniipfte
er die jah zerrissenen Bande mit Miinster neu, stets bereit, seine Mitarbeit zu
leihen, wenn es vonnoten war. Seinem Mitbruder Thomas O hm personlich fest
verbunden, hat er dazu geholfen, die ,Missionsstudienwochen® Miinster (1953),
Wiirzburg (1956) und Bonn (1958) in ihren Referaten und Diskussionen, Ge-
sprichen und EntschlieBungen einzufangen und sie durch die Herausgabe der
Tagungsberichte den Teilnehmern zur Erinnerung und weiteren Interessenten
zum Studium anzubieten.

Der Heimgang P. KiLgers lichtet die Schar derer, die die Anfinge der Mis-
sionswissenschaft miterlebt haben. Thre Gegenwart beginnt Geschichte zu wer-
den. Thr Werk ist uns verpflichtendes Erbe, ihr Name Ansporn, ihr Gedéchtnis
Licht — selbst wenn es verlischt, um neu zu leuchten im Widerschein des ewigen

Lichtes: @ Patre luminum, apud quem non est transmutatio nec vicissitudinis
obumbratio (Jak 1,17).
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KLEINE BEITRAGE

PROTESTANTISCHE AKKOMMODATION
von Paul Hacker

Zur Besprechung liegt vor: Herwic Wacner, Erstgestalten einer ein-
heimischen Theologie in Sidindien. (Miinchen: Chr. Kaiser Verlag 1963,
306 S.).

Das Buch handelt von der Leistung dreier protestantischer sidindischer Theo-
logen: A. J. Appasamy, von christlichen Eltern 1891 geboren, seit 1950
Bischof der Didzese Coimbatore der Church of South India; P. Chenchiah,
1886 geb., 1900 zusammen mit seinen Eltern getauft, Jurist und Laientheologe,
1959 gestorben; V. Chakkarai, 1880 geboren, 1903 getauft, als Rechtsan-
walt, Missionshelfer und Politiker tatig, 1958 gestorben. Alle drei haben am
Madras Christian College in einer Atmosphire liberalen Christentums studiert,
alle drei sind Nationalisten, alle drei sind mit der kulturellen Tradition des
Hinduismus eng verbunden. Alle drei haben versucht, ihren Glauben indisch
auszusagen, wenn auch in englischer Sprache und unter starken Einfliissen von
seiten des Westens.

Herwic Wacners Arbeit ist eine griindliche, vielfach gegliederte Analyse.
Was der Leser indessen aus dem Buch am deutlichsten wahrnimmt, ist nicht
die Theologie der drei Inder, sondern die Herwic WacnErs: eine Theologie,
die sich streng abweisend verhdlt zur ,Religion“, zur Mystik, zur religiosen
Erfahrung, zur Metaphysik, zur Philosophie, zu ,ewigen Wahrheiten®, zum
,Idealismus®; in deren positiven Wertungen Worte wie ,biblisch®, ,Zeugnis®
und ,Begegnung® oft begegnen und deren negative Urteile Pradikate erteilen
wie ,ungeschichtlich®, ,undialektisch®. Es ist eine enge, strenge, etwas diistere
Doktrin, die hier als Wertmaflstab angelegt wird. WaeNER gibt z. B. zu, daf} die
von A ppasamy verwendeten Begriffe der Personalitit und des Sittlichen ,aus
biblischer Substanz gewonnen® seien, aber er urteilt: ,Indem er (Appasamy) ...
die ... Begriffe im Zuge seiner Synthese nun als Norm von auflen an das
Neue Testament herantrigt und die Schrift darnach auslegt, bereiten sie ihm
grofle Schwierigkeiten. Die von der Bibel losgelosten Begriffe der Personlichkeit
und des Ethischen, wie auch der Gottesgemeinschaft und der Liebe zu Gott,
kehren als harte Zuchtmeister der Bibel und als Tyrannen der Exegese
zuriick“ (48).

Aber WaGNER bemerkt gar nicht, dal manche seiner Lieblingsbegriffe, be-
sonders ,geschichtlich“, ja paradoxerweise selbst sein Begriff ,biblisch“, doch
ihrerseits einigermafen ,von der Bibel losgelost® sind. Weite Strecken der neu-
testamentlichen Aussage bleiben doch in seinem einseitigen Begriff des ,Bib-
lischen® véllig unbeachtet. Wacner liebt z.B. Appasamys Begriff der
~communion der menschlichen Seele mit einem personalen Gott® nicht (vgl. 41 ff.,
47); er ist mehr fiir ,Begegnung“ (etwa 90 f.) — aber was ist denn ,Begegnung®
im Vergleich zur communion anders als eine Entleerung, eine Entinhaltlichung,
eine Mechanisierung, ein Treffen, bei dem zwei aneinander vorbei in verschie-
denen Richtungen weitergehen — ganz abgesehen davon, dafl schon rein
philologisch die communion immerhin einige xowveviz-Stellen des Neuen
Testaments fiir sich hat? ,Ich bin der Weinstock, ihr seid die Reben“ — ist das
,Begegnung® oder communion? ,Geschmeckt haben die himmlische Gabe und
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teilhaft geworden sein des heiligen Geistes und geschmeckt haben das gute
Wort Gottes und die Krifte des kiinftigen Aion“ (Hebr 6,4f) — ist das
.Begegnung“ oder communion? ,Ihr seid hinzugekommen zum Berg Sion und zur
Stadt des lebendigen Gottes, dem himmlischen Jerusalem, und zu Mpyriaden
Engeln, zu der Festversammlung und Gemeinde der Erstgeborenen, die im
Himmel angeschrieben sind“ (Hebr 12,22f.) — ist das ,geschichtlich“? So
konnte man seitenweise neutestamentliche Worte dem abstrakten, unbiblischen
Biblizismus WaAGNERs entgegenstellen. Es ist daher kein Wunder, dafl bei all
seinem Fleiff, seinem Scharfsinn und seiner Griindlichkeit seine Begriffe sich
auswirken als ,harte Zuchtmeister und ,Tyrannen® seiner darstellerischen Ar-
beit, so dafl man die Leistung der Inder bei ihm doch fast wie in einem
Zerrspiegel sieht. Ich selber kenne von den Biichern der drei indischen Theologen
nur eins, namlich Appasamys Christ in the Indian Church, das mir in einer
Hindi-Ubersetzung vorliegt (A1 Je. Appasvami, Masih Hindustani mandali mé
Allahabad 1940), und ich mufl sagen, dafl mir, von diesem Buche aus gesehen,
Wacners Kritik zumindest gewaltsam vorkommt. Diese Kritik ist allerdings
hochinteressant, und sei es nur deswegen, weil sie sehr anschaulich zeigt, welche
Art von Theologie zu einer christlichen Bewertung der theologischen Versuche
der drei Inder micht geeignet ist.

Diese Versuche sind fiir den indologischen Religionswissenschaftler ebenso
interessant wie fir den christlichen Theologen. Manche geistigen Inhalte der
Hindu-Religionen werden von ihnen positiv aufgenommen, vor allem Bhakti und
Yoga. Aber die Art, wie sie Elemente des Hindu-Denkens verwenden, ist, wenn
Waeners Urteil zutrifft, sehr dhnlich der Art, wie der Neohinduismus mit der
Hindu-Tradition umgeht. Wacner schreibt: ,Die angebliche Originalitidt der
christlichen Bhakti Appasamys ist lediglich das siidindische Gewand einer gut
westlichen, liberalen Theologie. Die Eigenstidndigkeit des christlichen Yoga Chen-
chiahs ist zwar grofler; aber diese indo-christliche Synthese ist ebenfalls ohne den
philosophischen Neo-Naturalismus des Westens undenkbar® (266). Das waren
also ganz dhnliche Verhaltnisse, wie man sie auch im Neohinduismus beobachten
kann, wo Elemente der Hindu-Tradition meist nicht aus sich selber bedeutsam
werden, wo die entscheidenden, lebendigen Anregungen vielmehr fast immer aus
dem Westen oder aus dem Christentum aufgenommen und dann erst nachtraglich
in ein Hindu-Gewand gekleidet werden; vgl. etwa meine Ausfithrungen in:
Saeculum 12 (1962) 398 f. und in: ZMR 42 (1958) 1—15. Dafl die Christen
hier formal nicht anders verfahren als ihre neohinduistischen Zeitgenossen, zeigt,
dafl beide Gruppen in derselben geistigen Situation leben. Was die drei prote-
stantischen Theologen leisten, ist eine Akkommodation oder Adaptation, die
dieser Situation entspricht, wo Indischsein nicht eine ungebrochene Tradition
bedeutet, sondern ein Riickverwiesenwerden auf diese Tradition und eine Neu-
interpretation derselben unter dem Einfluf starker westlicher Anregungen.
Etwas anderes kann als christliche Akkommodation anscheinend nicht erwartet
werden in dieser so beschaffenen Situation.

Mit dem Wort Akkommodation ist das Stichwort angegeben, unter dem die
Leistungen der protestantischen Theologen von der katholischen Theologie be-
achtet werden sollten (freilich miifite man dann deren Werke selber studieren;
‘Wacners Buch kann dabei nur durch sein sehr ausfiihrliches Literaturverzeichnis
Hilfe leisten). Wir miissen hier einigen betriiblichen Tatsachen ins Auge schauen.

Erstens. Akkommodation oder Adaptation ist ein Verfahren, das die Kirche
seit dem Apostel Paulus geiibt hat. Im Altertum hat man Akkommodationen
gewagt, versucht, vollzogen, verwirklicht. Heute redet man dariiber theoretisch
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viel. Praktische Ansitze zur Verwirklichung gibt es in Randgebieten der christ-
lichen Existenz. Auf dem zentralen Gebiet der worthaften Aussage scheint in
dieser Hinsicht ein Vakuum zu bestehen. Indische Denker, die der Uffentlichkeit
vernehmlich den katholischen Glauben aussagen, gibt es anscheinend nicht. Sind
die Katholiken Indiens so wenig begabt und so wenig originell im Vergleich zu
den nichtkatholischen Christen Indiens und den Hindus? Nein. Es gibt Anzeichen
dafiir, daf es viel gute Begabung, schr viel guten Willen und auch Ansitze zu
eigenem Denken gibt. Die Ursache liegt offenbar auflerhalb der indischen Kirche
selbst. Nach den geltenden Vorschriften mufl der indische Priesterschiiler in den
Formen des scholastisch-aristotelischen Denkens ausgebildet werden; noch 1960
hat der Kurienkardinal Agagianian in Neu Delhi eingeschirft, die ,eigent-
lichen und traditionellen Studien® beizubehalten (Catholic Bishops Conference
of India, Report of the Meetings of the Working and Standing Commitiees
1960 11 88 f.; vgl. Stimmen der Zeit Bd. 172 Jg. 88, 1962/63, 426f.). Wir
miissen uns vollig daruber im klaren sein, dafl es, wenn diese Gesetze und
Regeln bestehen bleiben, nie eine neue geistige Akkommodation in Indien oder
im Bereich einer anderen Hochkultur geben wird. Eine totale Reform der theo-
logischen Ausbildung in Indien scheint notwendig. Der kiinftige indische Priester
miifite seine Glaubensunterweisung durch das Studium der Ur-kunden des Glau-
bens, der Heiligen Schrift und Viter des Altertums erhalten und seine philo-
sophische Bildung durch Lektiire der Werke indischer Denker. Die Kenntnis des
Griechischen wére dazu notwendig, ferner die des Sanskrit, nur in Ausnahme-
fillen die des Lateinischen. Alle Einwinde, die dagegen erhoben werden, laufen
darauf hinaus, dafl es doch bequemer ist, weiterzumachen wie bisher. Es bleibt
dann bei der Weitergabe der vergangenen europaischen, aristotelischen Akkom-
modation; dafl diese aber in Indien lebensfremd ist, erweist sich anschaulich schon
daran, daff sie keine eigenen theologischen Leistungen indischer Katholiken an-
Zuregen vermag.

Die protestantischen Denker Indiens leben nicht unter dem aristotelischen
Zwang. Sie haben und benutzen die Freiheit, die Akkommodation, von der die
Katholiken reden, zu wagen. Das sollte uns ermutigen, mit der Kritik an dem
heutigen System nicht nachzulassen, bis eine durchgreifende Reform erreicht ist.

Zweitens. Inzwischen gibt es auf katholischer Seite Versuche, Hindu-Philo-
sophie so zu purgieren, dafl sie das Imprimatur erhalten kann — ich erinnere
nur an die Leistungen von P. Johanns. Das ist keine Akkommodation. Es ist
weder christliche Aussage noch Hindu-Philosophie. Es fithrt nur zu falschen Vor-
stellungen, bei den Hindus ebenso wie bei denen, die in der Mission tdtig sind
(vgl. meinen Aufsatz in dieser Zeitschrift 42 (1958) 329). Es ist genau das
Gegenteil von dem, was das christliche Altertum getan hat. Damals haben christ-
liche Denker, angefangen vom Apostel Paulus, das Evangelium ausgesagt in
Denkformen der vorchristlichen Philosophie; sie haben aber nicht iiber diese
Philosophie als solche gehandelt, um sie zu purgieren und als begrifflich ge-
reinigte zu rechtfertigen. Wie kommt es, dal man heute den umgekehrten Weg
geht? Nun, wenn die Reinheit der Glaubensaussage wesentlich nach formellen,
begrifflichen Kriterien beurteilt wird, ist es von vornherein sicherer (futius), auf
dem Gebiet des rein Begrifflichen, Philosophischen zu bleiben. Eine neue (in
diesem Falle: indische) Aussage des christlichen Glaubens nicht vom Begriff
sondern von der Sache, vom Inhalt her ware dagegen ein Wagnis. Wagnisse
sind nicht beliebt, schon deswegen, weil es unsicher ist, ob sie gestattet wiirden.
Es wire ein Experiment. Experimente aber konnen mifigliicken, und davor meint
man sich sichern zu kénnen durch die begriffliche Systematik der europaischen
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Scholastik. Die alte Kirche hat viel experimentiert, und sie hat es auch getragen,
dafl dabei mandhes fehlging, selbst bei den grofiten Heiligen. Die heutige Kirche
scheint Wagnis und Experiment nicht mehr zu ertragen. Wenn das nicht radikal
anders wird, wird es nie mehr eine Einpflanzung des Evangeliums in eine Kultur
geben. Der lateinische Aristotelismus wird die letzte , Akkommodation® bleiben,
und alles Reden von der Eigenstindigkeit jeder Kultur innerhalb der Kirche
wird unglaubwiirdige Rhetorik bleiben.

Drittens. Inzwischen ist die Initiative auf die Protestanten iibergegangen —
in der Theologie der Jungen Kirchen ebenso wie auf andern Gebieten. Appa-
samy, Chenchiah und Chakkarai haben wirklich theologische Ak-
kommodation versucht. Natiirlich ist auch bei diesem Experiment und Wagnis
manches mifgliickt. Der heutige katholische Theologe, gewdhnt an das edle Mafl
des scholastischen Systematismus, wird obendrein manches verworren finden. Aber
es sind echte, christliche Akkommodationen. Trotz mancher zuweitgehender
Zustimmungen zum Hindutum und mancher Eigenwilligkeiten macht das Ganze
dieser Versuche den Eindruck, dafl die Denker den richtigen Weg gehen wollten,
den Weg, den die katholischen Verkiinder des Evangeliums vom Apostel Paulus
an gegangen sind: nicht den falschen Weg ciner Purgierung heidnischer Philo-
sophie, sondern den Weg der Aussage des Evangeliums durch das Medium der
Begriffe, die die geistige Situation ihres Landes ihnen darbot. Der Katholik wird
hier auf jeden Fall viel mehr finden, dem er zustimmen kann, als der Protestant
Wacner, der die Leistungen der indischen Theologen fast durchweg negativ
beurteilt — nur etwa die barthianischen Einfliisse bei Chakkarai finden
seine warme Billigung, und nur als ,glaubendes Wagnis“ 1ifit er den
theologischen Gedanken in ,dialektischer® Kippe schlieflich doch eine Existenz-
berechtigung, die aber ,letztlich nicht mehr aufweisbar® sei (295). Theologisch
denkende Katholiken — Priester wie Laien, Theologen wie Indologen — miifiten
die Versuche der indischen protestantischen Theologie mit aufmerksamer Aufge-
schlossenheit beachten — nicht mit apologetischem Interesse, nicht um festzu-
stellen, daf wir's bei der Scholastik doch viel besser haben, sondern um zu
lernen und um sich heilsam beschdmen zu lassen.

ZUM BEGRIFF DER RELIGION *
von Olaf Graf

Die fiir die Missionskunde bedeutsamen Stichwort-Beitrige sind in
diesem VIIL. Band des bekannten Lexikonwerkes wenig vertreten, wohingegen
dicjenigen zur Religionswissenschaft — weil alle Artikel zu dem Stichwort
,Religion® enthaltend — um so zahlreicher und gewichtiger erscheinen. Daher
wird auch diese kurze Besprechung den Nachdruck mehr auf die letzteren
zu legen haben. Immerhin entdeckt auch der Missionskundler willkommene
Beitriige sowohl zur gegenwirtigen Missionslage wie zur Missionsgeschichte. Es
seien hervorgehoben die relativ ausfithrlichen Informationen iiber Paraguay,

* Lexikon fiir Theologie und Kirche, hrsg. von Josef Hdfer u. KarlRahner,

VIII. Bd.: Palermo — Roloff. Verlag Herder/Freiburg 21963, 12* Seiten
und 1368 Spalten mit 9 Karten und 1 Bildtafel. Hldr. DM 98,—; Ln. DM 88,—.

209



Persien, die Philippinen, Polen (mit vorziglicher Karte), Por-
tugal und Peru

Zum Artikel iber Papst und Papsttum (der geschichtliche von G. Scawai-
GER, der systematische von K. RaHNER) sei nur dem Bedauern Ausdruck ge-
geben, dafl sich iiber den Anteil des Hl. Stuhles am Werk der Weltmission nur
dies einzige kurze Sitzchen findet: ,Mit Errichtung der Propaganda-Kongre-
gation (1622) iibernahm das Papsttum auch die Leitung der Weltmission®.
Auch der Beitrag iiber die Propaganda beschrankt sich darauf, in wenigen
Sitzen deren Aufgabenkreis zu umreifien, ohne auch nur mit einem Wort auf
die tiber 800jdhrige Geschichte der Weltmissionszentrale einzugehen.

Dafiir ragen manche fiir die Missionsgeschichte bedeutsame Einzelgestalten
hervor, an ihrer Spitze die des groflen Ahnherrn aller Heidenmission, des
Vélkerapostels Paulus (der Beitrag iiber Leben und Werk von J. Scumip,
derjenige liber die paulinische Theologie von R. SCHNACKENBURG, beide mit die
neueste Literatur erschopfenden Angaben). Hingewiesen sei auch auf den Beitrag
iiber Photios, der den groflen Patriarchen in einem neuen und wesentlich
giinstigeren Licht erscheinen it und seine groflen Verdienste um die Slawen-
mission (Russen wie Bulgaren) hervorhebt. Zum Beitrag tber Pedro Bau-
tista sei noch erginzend darauf hingewiesen, daf} iiber diesen Begrinder und
Fithrer der Franziskanermission in Japan im letzten Jahrzehnt des 16. Jhs.
(nach Wirken in Mexiko und auf den Philippinen seit 1593 in Japan titig und
am 5. 2. 1597 in Nagasaki als Martyrer gestorben; 1627 selig- und 1882 heilig-
gesprochen) der deutsche Historiker der Franziskanermissionen BErRNwarD WiL-
LEkE OFM neueste Ergebnisse seiner Spezialforschung vorlegen konnte, die den
Lexikonbeitrag aus der Feder seines Ordensbruders J. Camser. OFM erginzen
und teilweise berichtigen; vgl. Chronologische Probleme im Leben des hl. Pedro
Bautista Blasquez: Franziskan. Studien 41 (Werl 1959) 291—309.

Wie schon erwihnt, ist die Ausbeute des VIII. Lexikonbandes fiir den Inter-
essenten der so weit verzweigten Religionskunde und -wissenschaft
wesentlich ergiebiger. Zunichst seien namhaft gemacht die Ausfihrungen iiber
Parsismus, Parusie, Prianimismus, Priester, Pygmaen,
sowie iiber (kultische) Reinheit und andere verwandte Erscheinungen der
Religionskunde. Das Hauptinteresse aber diirften ohne Zweifel beanspruchen
die Aufsitze zum Stichwort Religion und R.-wissenschaft (in allen
ihren Verzweigungen wie etwa R.-geschichte,R.-phdnomenologie,
R.-philosophie, R.-psychologie, R.-soziologie, R.-stati-
stik, R.-unterricht, R.-vergleichung etc), fast iiber 50 Spalten
sich hinziehend. Der hier verfiigbare Raum erlaubt es nicht, zu jedem dieser
Themen einen speziellen Hinweis anzufithren. Um aber die moderne Behandlung
dieser vielgestaltigen und keineswegs leicht zu lésenden Probleme (im Vergleich
zur 1. Auflage des Lexikons von erfreulicher Breite und ohne iiberadngstliche
apologetische Ausrichtung) stellvertretend wenigstens an einem einzigen Beispiel
anzudeuten, sei hier auf die Eingangsfragestellung zur ganzen Artikelserie
hingewiesen, auf die Frage namlich nach der brauchbarsten Begriffsbestimmung
der Religion selber und deren Lésung.

Zunichst méchte uns die vom Bearbeiter des Beitrages ,Religion” (H.R.
ScuLETTE) erarbeitete begriffliche Bestimmung des Wesens der R. als ,Existieren
aus einem als absolut akzeptierten Sinngrund® als problematisch erscheinen
(Verf. selber bezeichnet sie als solche, da dann auch Kommunismus, Materialis-
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mus, Vitalismus etc. als R. bezeichnet werden kénnen; vgl. Sp. 1165). Trotzdem
kann man dem Artikel auch darin rechtgeben, dafl selbst ,der engagierte
Immanentismus bzw. Atheismus® noch in diesem Sinne begriindeterweise unter
den Begriff der R. subsumiert werden dirfe und misse, freilich (auch im
Sinne des Verf.) nicht a priori jede Form des Monismus und Atheismus. Nicht
aber méchten wir dem Verf. folgen, wenn er den Begriff einer Pseudo-Religion
oder eines Religions-Surrogates (Ersatz-R.) ablehnen zu miissen glaubt, ,weil er
das eigentliche Problem verkenne, das darin besteht, dafi ,Religionssurrogate’
ihre existentielle Moglichkeit und Wirkkraft nur ihrer Riickbindung an die
,Absolutsphdre® verdanken® (Sp. 1166). Der Beitrag sieht es weiter als einen
besonderen Vorzug an, dal die Bestimmung der R. als Existieren aus einem
absoluten Sinngrund die inhaltliche Fixierung dieses ,Letzten“ vermeide, und
zwar einmal wegen der so vielfdltigen verschiedenen Auslegungen des Sinn-
grundes seitens der Religionen, sodann vor allem im Hinblick auf die ver-
schiedenen philosophischen und ideologischen Religionstheorien der R.-philo-
sophie.

Wir mochten demgegeniiber die Frage stellen, ob diese Definition dem
phinomenologisch-empirischen Befund des religiosen Aktes ganz gerecht wird,
ob ein ,Existieren aus® nicht doch zu inthaltsarm, zu schwach erscheinen muf};
mit anderen Worten: ob hier nicht der Begriff und das Wesen der R. zu nah
an ,Weltanschauung® herangerickt wird, ja fast mit ihr zur Deckung kommt.
Zwar definiert auch H. Fries in Handbuch theologischer Grundbegriffe 2. Bd.,
p- 430 die Religion dhnlich als ,Bezug des Menschen auf den Wesens-, Existenz-
und Sinngrund seiner selbst®; aber er fiigt sogleich hinzu: ,Dieser Bezug umfafit
ein Erkennen und Anerkennen, ein totales, existentielles Sicheinlassen und quali-
fiziert diesen Grund als ,unwelthaft’, jheilig’, numinos, als Geheimnis“ (ebd.).
Auf letzteren Befund scheint es uns gerade anzukommen, soll Religion klar von
Philosophie und Weltanschauung abgehoben werden. Wir mochten indes noch
einen kleinen Schritt weitergehen und fir den Vollzug eines vollen, integralen
religiosen Aktes auch noch das Moment des Personalen (auch Quasi-personalen
oder Hyper-personalen, jedenfalls aber nicht A-personalen) in jenem ange-
sprochenen Sinngrund fordern.

Nehmen wir etwa so gewaltig verschiedene Ausprigungen des Monismus wie
die historischen Systeme eines Prorin, Spinoza oder Cuu Hsi (1130—1200 n.
Chr.), des im Westen viel zu wenig gewiirdigten grofiten Denkers Chinas und
des ganzen Fernen Ostens, einerseits und moderne Vertreter desselben wie
Ernst HaeckeL und WirneLm Ostwarp andererseits. Auch im Sinne letzterer
beiden existiert der Mensch durchaus aus einem Welt- und Seinsgrund, freilich
einem dediziert unpersonlichen und ungeistigen. Ob in ihren Systemen noch ein
»totales existentielles Sicheinlassen® mit einem derartigen Welt- und Seinsgrund
moglich ist, mag dahingestellt bleiben; uns will eher eine solche Haltung zwar
eine lingere Zeit hindurch, besonders in Kampfstellung gegen theistische Religio-
nen, durchaus denkbar erscheinen, nicht aber ein ganzes Leben lang. Gleichviel,
soweit sie verwirklicht wird, scheint uns als addquate Bezeichnung dafiir der
Begriff eines Religionsersatzes durchaus angemessen, wohingegen die Einstellung
der drei erstgenannten Denker ihrem Absoluten gegeniiber unbedenklich noch als
eine genuin religidse anzusprechen sein diirfte. Dies gilt es noch in Kiirze niher
zu begriinden.

Es kommt u. E. in der Frage nach der adiquaten Begriffsbestimmung des
Phianomens ,Religion® eben doch auch auf ein Moment an, das der Bearbeiter
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des Lexikonbeitrages, wie es den Anschein hat, absichtlich ausgeschaltet hat und
grundsatzlich dabei ubergangen wissen will, ndmlich auf den ,responsoralen
Charakter® des religiésen Aktes, mit andern Worten: auf den personalen oder
doch quasi- oder hyperpersonalen Charakter jenes letzten Welt- und Seins-
grundes. Dies ist die herkémmliche Sichtweise des Phianomens, wie uns scheint,
besonders gliicklich formuliert in dem Buch Wesen und Wahrheit der Religion
von A. Lane (Minchen 1957), zu vergleichen vor allem der Abschnitt des
1. Teiles: ,Der personale Charakter des religiésen Gegenstandes® (in der
Literaturangabe des Lexikonbeitrages wird dies Werk nicht erwdhnt, wohl aber
bei Fries im Handbudh theologischer Grundbegriffe). Einem ,Es“ gegeniiber ist
eine Gebets- oder Kulthaltung sinnvoll schlechthin unmdéglich; wo immer aber
eine Gebetshaltung irgendwelcher Art jenem Seinsgrund gegeniiber abgelehnt
wird, da erscheint uns die Religiositit verkiimmert, Weltanschauung an die
Stelle der Religion getreten. Wo immer sie noch festzustellen ist — und dies ist
der Fall nicht nur bei ProTin und SpiNnoza (vgl. dessen tiefsinnige Konzeption
eines Amor Dei intellectualis), sondern auch bei einer Reihe von buddhistischen
Zweigen mit ausgesprochener Nirwana-Ausrichtung —, da darf und soll von
Religion gesprochen werden. Zwischen beiden Haltungen aber gibt es Ubergénge
und Zwischenstufen; die menschliche Psyche ist eben ein komplexes Gebilde.
Im gleichen Grade, in dem die Bindung an jenes ,All-Du“ des Seinsgrundes
sich lockert, sein Wille fiir das Tun des Menschen verblafit, unerkennbar oder
als schlechthin unverbindlich empfunden wird, beginnt die Religion zu entarten,
sinkt sie ab zu einer Kiimmerform.

Uber die religionsphilosophischen Methodenfragen orientiert iibrigens das
genannte Buch von A. Lanc auf Seite 15—32 sehr ausfithrlich. Wir maochten
demnach die Auffassung jenes Autors teilen: ,Will man die Erweichung des
Religionsbegriffes nicht mitmachen und an der idealtypischen Begriffshestim-
mung der Religion festhalten, so mufl die personale Auffassung Gottes als ein
unentbehrliches Wesensmoment der Religion erklirt werden“ (a.a.O. p. 80).
Mit anderen Worten: Der phinomenologische Befund des religiosen Aktes scheint
uns zu fordern, daff auch dessen subjektiver Triger, der die Religion betitigende
Mensch also, irgendwie in die Definition eingehe, und zwar so, wie ihn die
Empirie bei diesem Akt eben erlebt. Dies — naherhin die Forderung der
Beriicksichtigung des responsoralen Charakters beim religiosen Akt bei dessen
Definition — mag manchen als eine Uberforderung erscheinen. Vielleicht aber
mag folgendes Moment den Befund noch weiter zergliedern und verifizieren.

Wir meinen, hier konne vielleicht Paur Craupers unsterblicher Vergleich
von dem Animus und der Anima weiterhelfen: Mag ersterer, also der kiihle,
euklidisch-geometrische Verstand mit einer ,Es-Religion“, mit einem a-persén-
lichen letzten Prinzip zufrieden sein — Srivoza wie Cru Hsi waren es und
waren stolz darauf —, letztere, die Anima (wohl am treffendsten als das zu
verstehen, was Braise Pascar das ,Herz“ nennt, keineswegs also das Schleier-
machersche ,Gefahl®) ist es nie und nimmer. Dafl der religiose Akt der zen-
tralste und alle Seelenkrafte in ihrer Gesamtheit beanspruchende und aktuierende
der menschlichen Psyche ist, dariiber sind sich wohl die Religionspsychologen
aller Lager einig. Wo aber der Mensch aus der tiefsten Mitte seines Wesens
heraus seinem und der ganzen Welt Seinsgrund gegenibertreten mochte, da
bricht —wie Orro und ScHELER uberzeugend nachgewiesen haben — immer
neben der Scheu vor dem Tremendum auch die dienende Hingabebereitschaft,
die licbende Anbetungshaltung auf, und das Fascinosum wird (jedenfalls fir
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die Dauer des Aktes, und darauf kommt es an) zum Fascinosus, das ,Es®
wandelt sich zum ,Du®, —

Zum Beitrag tber den Pantheismus sei im Nachtrag noch erwahnt,
daf gerade der Monismus des vorgenannten Cou Hsi es verdienen wiirde,
als typische Ausprigung pantheistischer Weltanschauung neben Promin und
BarucH DE SPINOZA genannt zu werden. Mit letzterem teilte er auch ein lebens-
langes Interesse fiir die HI. Schrift, verbunden mit einer staunenswerten literar-
kritischen Begabung fiir deren Exegese (beim Sung-Philosophen natiirlich nicht
unserer Bibel, sondern der altkonfuzianischen Klassik).

Im Beitrag tiber Religionsstatistik wird zwar sehr richtig erklart,
es sei vollig unmoglich, den Synkretismus Ostasiens mit mehr als einem Viertel
der Menschheit zu entwirren. Dann aber werden in der eigentlichen Statistik
doch wieder von den 766 Millionen (als Gesamtbevolkerung Ostasiens, d. i.
der von China, Japan, Korea und Vietnam, wohl um ca. 100 Millionen zu
niedrig geschitzt) die Konfuzianer auf vielleicht 2/5, die Buddhisten dort (in
Ostasien allein) auf etwa 200 Millionen veranschlagt. Ist es schon iiberhaupt
um die Einschitzung des Konfuzianismus als einer Religion eine recht fragliche
Sache (uns will er im besten Falle nur als ein Religions-Surrogat erscheinen),
so vermuten wir im heutigen Rotchina nach 15 Jahren planmafiger ,Umer-
ziehung® vor allem der gesamten jingeren Generation zum Mao-Lenin‘schen
Materialismus die angegebenen Zahlen als viel zu hoch gegriffen. —

BERICHTE

ERSTES REGIONALSEMINAR FUR DIE SUDSEE

Am Nachmittag des 1. Mai 1964 wurde das neue Heilig-Geist-Regionalseminar
fiir den einheimischen Klerus der Siidsee in Kap bei Alexishafen (Madang,
Neuguinea) durch den Apostolischen Delegaten fiir Australien und Ozeanien,
Erzbischof Domenico Enrici, feierlich und offiziell eréffnet.

Bereits 1963 waren die ersten Studenten ins Seminar gekommen, dessen
Bau 1962 begann. Die Errichtung dieses Seminars hatten die Apostolischen Vikare
und Prafekten des Territoriums von Papua und Neuguinea sowie der Brit.
Salomonen 1961 in Port Moresby beschlossen. Das ,Klein-Seminar® fir die
Heranbildung des Priesternachwuchses befindet sich in Rabaul. Insgesamt fiir
17 kirchliche Sprengel wurden das Klein-Seminar in Rabaul und jetzt das
Regionalseminar in Kap errichtet *.

Der Bau des Heilig-Geist-Seminars, der zunachst fir 70 Seminaristen errichtet
ist, wurde durch Gelder des Papstlichen Werkes vom hl. Petrus fur den ein-
heimischen Klerus ermoglicht. Das gleiche Werk trdgt auch zwei Drittel der
laufenden Unkosten, wéihrend ein Drittel von den betreffenden Bischofen selbst

* Nach einem Beschluf der zustindigen Bischofe sollen samtliche Theologie-
studenten dieser Gebiete erst drei Jahre nach ihrer Priesterweihe entscheiden,
ob sie einem Orden beitreten wollen. So gibt es — aufler einem Seminar, das
die Herz-]Jesu-Missionare fiir eigene Seminaristen bei Port Moresby errich-
teten — keine eigenen Groflen Seminare der in diesem Gebiet titigen Orden.
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bestritten wird. Nach einer Aufbauzeit von 10 Jahren rechnet der Rektor des
Seminars, P. Patridc Murphy SVD, mit etwa 150—200 Studenten. Die Betreu-
ung des Seminars wurde von den Steyler Missionaren tbernommen, die bereits
acht Professoren — unter ihnen ein Negerpriester aus den USA — zur Verfiigung
gestellt haben. Der Rektor, P. Murphy, ein gebirtiger Australier, war bereits
vor seiner Tatigkeit in Neuguinea, in Indien und auf den Philippinen als
Missionar tatig.

Der innere Ausbau des Seminars schreitet voran. Bei der Einweihung zdhlte
es 29 Studenten auf fiinf von insgesamt sichen vorgesehenen Kursen. Zwei Tage
nach der feierlichen Eroffnung empfingen die 6 Studenten des obersten Theo-
logie-Kurses die letsten Niederen Weihen. Vier von ihnen stammen von den
Nord-Salomonen, einer von den (Brit.) Siid-Salomonen und einer von Yule-
Island. Ihr Durchschnittsalter betrigt 32 Jahre. Am gleichen 3. Mai empfingen
in der neuen Kathedrale von Madang 5 weitere Theologen des ersten Theologie-
Kurses die Tonsur und die ersten Niederen Weihen. Von diesem Kurs stammen
zwei Studenten von den Brit. Salomonen, je einer von Yule-Island, den Gilbert
Inseln und Rabaul. Thr Durchschnittsalter betrigt 28 Jahre. Von den 18 Stu-
denten der drei iibrigen (philosophischen) Kurse (der erste dieser Kurse gilt
mehr als religids-aszetischer Kurs) stammen 9 von den Nord-Salomonen, 3 von
Yule-Island und je einer von Samarai, den Westsalomonen, Goroka, Wewak,
Kavieng und den Brit. Salomonen. Das Durchschnittsalter des untersten Kurses
betriagt 24 Jahre.

Bisher gibt es insgesamt 6 einheimische Priester aus dem Bereich jener kirch-
lichen Sprengel, fiir die das neue Regionalseminar errichtet wurde. Der erste von
ihnen studierte in Madagaskar, wurde schon 1938 zum Priester geweiht und
trat nachher in die Genossenschaft der Herz-Jesu-Missionare ein. Weitere funf
einheimische Priester wurden 1953 geweiht. Als nichste sind jetzt die Studenten
des obersten Kurses im Heilig-Geist-Seminar in Kap zu erwarten.

Besondere Verdienste um die Heranbildung eines einheimischen Klerus erwarb
sich Bischof Wade CM von den Nord-Salomonen, der bereits 1939 systematisch
mit der Heranbildung einheimischer Seminaristen in seinem Gebiet begann. Von
den 29 Seminaristen in Kap stammen 13 aus seinem Gebiet.

Franz-Josef Eilers SVD

MITTEILUNGEN

EHRENVOLLE ERNENNUNG

Durch Schreiben des Kardinal-Staatssekretariats vom 27. 4. wurde mitgeteilt,
dafl S. Heiligkeit, Papst Paul VI., Univ.-Prof. Dr. P. Josef Glazik
MSC zum Peritus Concilii Oecumenici Vaticani Il ernannt hat. Die Mitglieder
des Internationalen Instituts fiir missionswissenschaftliche Forschungen nehmen
die hohe Auszeichnung des Vorsitzenden der wissenschaftlichen Kommission
dankbar zur Kenntnis und wiinschen ihm ihrerseits viel Erfolg bei dieser ver-
antwortungsvollen Aufgabe.
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MISSIONSSTUDIENWOCHE

Durch oben bekanntgegebene Ernennung ist es notwendig geworden, die fir
Oktober vorgesehene Missionsstudienwoche iiber Missionarische Spiritualitit
wegen der dritten Sitzungsperiode des Konzils auf einen spiteren, noch zu
bestimmenden Termin zu verlegen. Ankiindigung bzw. Einladungen werden
rechtzeitig versandt werden.

DEUTSCHES KATECHETISCHES INSTITUT

Es wird Missionare und Missionsleitungen interessieren, dafi durch Beschlufl
der deutschen Bischofskonferenz nunmehr auch in Deutschland ein iiberdidze-
sanes Katechetisches Institut besteht, das Hilfe fiir eine zeitgemafle katechetische
Verkiindigung bietet. In ihm verbindet sich das Religionspadagogische
Institut der Universitit Miinchen mit einem kirchlichen Institut, dessen Tra-
ger vorliufig der Deutsche Katechetenverein ist. Diese Koppelung
gewihrleistet die vielgesuchte Verbindung von Wissenschaft und Leben, die
Auswertung der Ergebnisse moderner Forschung fiir die Praxis.

Das Institut wird im Herbst 1964 seine Titigkeit aufnehmen. Das Studium
erstreckt sich iiber vier Semester mit Vorlesungen und Ubungen. Zugelassen wird,
wer ein abgeschlossenes theologisches Hodhschulstudium nachweisen kann und
eine besondere religionspadagogische Ausbildung anstrebt, etwa als Dozent bzw.
Leiter katechetischer Zentren in den Missionsldndern. Die Vorlesungen werden
in deutscher Sprache gehalten; doch bestehen Mdglichkeiten, in zwei- bis vier-
monatlichen Kursen Deutsch zu lernen.

Anmeldungen werden bis zum 81. 7. 1964 entgegengenommen von der Leitung
des Deutschen Katechetischen Instituts, 8 Miinchen 2, Rochusstr. 7/II. Dort sind
auch Prospekte und Anmeldungsformulare zu erhalten.

MISSIONSSTUDIENWOCHE LUWEN 1964

Wie alljahrlich wird auch in diesem Jahr die Lowener Missions-
studienwoche stattfinden, und zwar vom 24. — 28. August. Der Themen-
kreis ist mit der Frage umschrieben:

Wie lifit sich Kontakt mit Nichtchristen aufnehmen?

Das Programm, das vom Sekretariat (95, route de Mont Saint-Jean,
Louvain) zur vorlaufigen Orientierung versandt wurde, ist sehr reichhaltig:
Nach zwei allgemeinen Referaten iiber die Notwendigkeit eines Kontaktes
(P. Leeranp CICM, Rom) und die psychologischen Voraussetzungen (Mgr.
F. Sueen, New York) wird die religids-psychologische Lage bei der Kontakt-
aufnahme mit verschiedenen Gruppen geschildert: mit den Muslim von ABD-EL-
Javrin. OFM (Paris) und P. Gravranp CSSp (Faticdk/Senegal); mit den Buddhisten
von P. Suiriepa SDB (Japan); mit den Hinduisten von P. AntoiNE S] (Kalkutta)
und P. Krostermaier SVD (Benares); P. Zevtner OMI spricht iiber die Ver-
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hiltnisse im Tschad, P. Kamamnpa OP iiber die am Uelle/Kongo und P. RuEes
SCJ iiber jene in Kamerun.

Danach werden methodische Fragen beriihrt: Die Rolle der Schulen (M. CArpyn
SC, Briissel), der Universititen (H. Haas SAM, Bonn), der Presse (P. GrosjEAN
PB, Urundi), des Radio und des Fernsehens (P. Joos CICM, Brissel) und der
Korrespondenzkurse (P. Jacg MEP, Paris). Zu jedem Thema wird Gelegenheit
zur Diskussion gegeben.

ZWEITER KONGRESS PRO MUNDI VITA

Vom 8.—10. September wird in Léwen (Belgien) die zweite internationale
Tagung Pro Mundi Vita stattfinden, auf der die theologischen und missiologi-
schen Grundlagen der weltweiten Verantwortung der Christen behandelt wer-
den sollen. Die Anmeldungskosten (Verpflegung miteinbegriffen) belaufen sich
auf US-Dollar 15,— oder einen gleichwertigen Betrag in anderer Wihrung.

Das Programm sicht folgende Referate vor:

. Theologische Gesichtspunkte fiir die universale Verantwortung der Christen.
. Die Grundlagen eines apostolischen Aktionsplanes.

. Geistige Offenheit und gegenseitiger Austausch zwischen Kirchengemeinschaften.
. Analyse der verschiedenen Notstinde der Kirche.

. Die Verantwortung der Bischofe, Ordensleute, Laien und Vereinigungen von
Ordensleuten.

6. Die Auswirkungen eines Wirtschaftsprogrammes auf das Apostolat in kirch-

lichen Notstandsgebieten.
7. Die Theologie der Zweckmifigkeit im Apostolat.

Referenten sind: Mgr. J. Bromjous, Bischof von Mwanza; Mgr. pE SMepT,
Bischof von Briigge; J. Masson SJ, Rom; P. Goossens CICM, Léopoldville;
J. BruLs SAM, Lowen; Dr. Fr. Gyekens WV, Frankfurt am Main; J. F. Bar-
BiEr OFM, Paris; C. Torres, Bogota; E. ScriLeeeeckx OP, Nymwegen.
NB: Fiir eine Simultaniibersetzung wird gesorgt.

Qv W= GO RO =

MISSIONSSTUDIENWOCHE MAILAND

Vom 14. bis 18. Sept. d. J. veranstaltet die Katholische Universitit Del Sacro
Cuore in Mailand ihre V. Missionsstudienwoche iiber das Thema:

Die Missionen und die nichtchristlichen Religionen.

Damit schliefit sich diese Woche gliicklich der Thematik der vier vorhergehenden
an: I. Die sozialen, politischen und kulturellen Wandlungen Schwarzafrikas,
I1. Der katholische Laienstand der Missionslidnder, III. Das heimatliche Missions-
wesen in Italien, IV. Mission und Schule.

Die diesjahrige Missionsstudienwoche wird von Kard. K6 nig/ Wien eroffnet.
Dic cinzelnen Studientage sind den drei grofien Religionen (Hinduismus,
Buddhismus und Islam) und der religiosen und missionarischen Situation ihrer
Verbreitungsgebiete sowie den neuen Religionen Japans gewidmet.

Das ausfiihrliche Programm und die Bedingungen zur Teilnahme an der
Missionsstudienwoche teilt mit: Segretaria della Settimana di Studi Missionari,
Universita Cattolica del 8. Cuore, Largo A. Gemelli n. 1, Milano (Italien).
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BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Allues, Elisabeth des: Das Buch von Toumliline. Benediktiner im
Herzen des Islam (frz. Toumliline, a la Recherche de Dieu au Service de
U Afrique) Ubersetzt von Ludwig Fabritius. Verlag Herold/ Wien —
Miinchen 1963, 208 S., 22 Abb. auf 12 Taf., Pappband mit Glanzfolie
DM 17,80.

Verf. bringt in Buchform einen Bericht tiber das 1951 von En Calcat (Frank-
reich) aus in Toumliline gegriindete Benediktinerkloster auf afrikanischem
Boden. Mit der Existenz und der Tatigkeit von T. ist die Offentlichkeit ins-
besondere anlaflich der jahrlich stattfindenden internationalen Ferienkurse mit
Teilnehmern der verschiedensten Bekenntnisse aus Afrika, Vorderasien, Amerika
und Europa bekanntgemacht worden. Der Bericht vermittelt einen lebendigen
Eindruck von der Mannigfaltigkeit des Wirkens und der Begegnungen der
Monche sowie der dabei aufkommenden Fragen. Verf. kennt das Leben in
T. aus eigener Erfahrung, hat in das Tagebuch des Klosters Einsicht nehmen
koénnen und verdankt viele Anregungen und Hinweise dem ersten Prior, Dom
Denis Martin. Eine Fiillle von Ereignissen und Erlebnissen wird thematisch
nur lose zusammengefafit, wobei aber die chronologische Entwidklung von T.
Beachtung findet. Diese Methode entspricht dem Anliegen der Verf.: einem
breiten Leserkreis, vor allem den christlichen Lesern, T. als Zeugnis der Kirche
im islamischen Land so nahezubringen, dafl die Sorge fiir das Gelingen dieses
Unternehmens gleichsam zur eigenen werde. Dabei bleibt aber die Behandlung
der angeschnittenen Fragen, um deren Beantwortung die Monchsgemeinschaft
sicherlich gerungen hat und noch ringt, fragmentarisch, um nicht zu sagen an
der Oberflache. Zwei Fragenkreisen sah sich die Monchsgemeinschaft in der
ersten Dekade ihres Bestehens gegenitber: Einmal mufite sie sich in ihre Umwelt
einleben; d. h. sie war vor die Aufgabe gestellt, ohne Preisgabe und ohne
Politisierung ihres eigenen Auftrages mit der iiberwiegend islamischen Bevolke-
rung eines ehemaligen Kolonialgebietes in ein verstandnis- und ehrfurchtsvolles
Gesprach zu kommen. Diese neue Situation bedingte dann weiter die Fragen nach
einem ihr entsprechenden benediktinischen Selbstverstindnis, das in Regel und
Leben einen neuen, auch Mohammedanern verstindlichen und sie iiberzeugenden
Ausdruck finden mufite. T. ist an dem anderthalb Jahrtausende alten Baum des
Benediktinerordens erst ein junger Sprofl. Fiir seine Lebendigkeit sprechen die
bereits von T. aus gegriindeten Zweigkldster in Bouaké (Elfenbeinkiiste, 1959)
und Koubri (Ober-Volta, 1962). Wenn auch Dom Denis Martin nach dem
Studium der Lage fiir Klostergrindungen in Afrika feststellte: ,Von allem, was
wir in T. unternchmen, kann uns im schwarzen Afrika nichts als Grundlage
dienen®, weil T. ,eine Gemeinschaft von Europdern mit westlicher Bildung*
bleibt (187), so wire eine systematische Untersuchung und kritische Auswertung
auch schon der bis jetzt gemachten Erfahrungen und gewonnenen Einsichten von
groflem Wert fiir die Missionstitigkeit in islamischen Gebieten unter schwierig-
sten politischen Verhaltnissen. Hierzu kénnte das vorliegende Buch aber nur den
Anstofl geben.

Miinster (27. 4. 64) Marita Estor
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Beyreuther, Erich: Zinzendorf und die Christenheit. 1732—1760. Ver-
lag der Francke-Buchhandlung GmbH./Marburg 1961, 316 S.

Lewis, A. J.: Zinzendorf The Ecumenical Pioneer. A Study in the
Moravian Contribution to Christian Mission and Unity. SCM Press/
London 1962, 208 S.

Nikolaus Ludwig Reichsgraf von Zinzendorf und Pottendorf (1700—1760)
ist der Begrinder der Herrnhuter Briidergemeine und der eigent-
liche Initiator der neuzeitlichen protestantischen Weltmission. Nach einem Wort
von Gustav Warneck hat er mit seiner Briidergemeine in zwei Jahrzehnten
mehr Missionen ins Leben gerufen als der gesamte Protestantismus in zwei
Jahrhunderten vorher.

Die umfassende Biographie Zinzendorfs, deren dritten Band BEyrEUTHER hier
vorlegt #, ist daher von besonderem missionsgeschichtlichen Interesse. Am per-
sonlichen Schicksal des Grafen und seiner ,Gemeine“ werden die Motive, Metho-
den und Schwierigkeiten des ersten gréfieren protestantischen Missionswerkes
anschaulich sichtbar. Man kann nur staunen, wie bei der Verkndcherung des
offiziellen protestantischen Christentums und der Missionsfeindlichkeit protestan-
tischer Kirchenleitungen, Siedler und Kolonialgeistlicher, wie V{. sie schildert, der
Aufbruch zu einem solchen Missionswerk gelingen konnte.

Man staunt jedoch nicht weniger iiber die vielen Merkwiirdigkeiten im Leben
und Werk des Grafen und seiner Gemeine. Vf. selbst stellt diese Merkwiirdig-
keiten immer wieder fest, begniigt sich aber leider zu oft mit der blofien Fest-
stellung, ohne eine grindlichere Untersuchung dariiber anzustellen. In diesem
Punkt befriedigt die Biographie nicht ganz. Wenn Vf. dagegen eine der grofiten
Merkwiirdigkeiten in der Entwicklung der Briiddergemeine, die pseudo-mystische
Gefithlsduselei der sog. Sichtungszeit als ,katholische Frommigkeit kennzeichnet
(247), so ist das — gelinde gesagt — nicht minder merkwiirdig als die beschrie-
bene Verirrung selbst.

Was jedoch die Aufspurung und Zusammenstellung der einzelnen Ereignisse
im Leben des Grafen angeht, so ist die Biographie schlechterdings ein Meister-
stiick an Fleiff, Griindlichkeit und Objektivitat.

Etwas weniger griindlich, aber mit desto gréflerem Engagement befafit sich
A.J. Lewis mit Leben und Werk Zinzendorfs. Nach einer Einfithrung in den
Werdegang des Grafen, die Vorgeschichte der bohmischen Briider und die Griin-
dung von Herrnhut schildert er die missionarischen und okumenischen Experi-
mente, Verwirklichungen und Ideen Zinzendorfs und seiner Gemeine. Als
schrankenloser Bewunderer des Grafen versteht es L ewis, beim Leser eine so
weitgehende Sympathie fiir Zinzendorf zu wecken, dafl er beinahe das kritische
Fragen vergiflt. Hier liegt die Schwiche des Buches. Miifite nicht bei aller Be-
wunderung der einmaligen Personlichkeit und Leistung des Grafen doch manches
kritisch diskutiert werden, etwa Zinzendorfs Erfahrungs- und Gefihlsfrommig-
keit, sein Affekt gegen die Theologie, seine Lospraxis, seine Tropenlehre, seine
Auffassung vom Bischofsamt usw.? Hatte nicht der ,grofartige Miflerfolg® seiner
okumenischen Experimente tiefere Ursachen als nur ,denominational mistrust
and sectarian suspicion® (159)? Wire nicht eine Ausrichtung der Ukumenischen
Bewegung heute nach den Ideen Zinzendorfs grofienteils eine Verarmung?

Es sei noch kurz vermerkt, dal die Anmerkung 1 auf S. 171 nicht ganz ein-
deutig ist — die dort geschilderte Agapefeier fand auf dem Eucharistischen Welt-
kongreff in Miinchen statt —, und dafl es etwas eigenartig beruhrt, wenn ein
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Autor heute noch aus protestantischen Quellen friherer Jahrhunderte Ausdriicke
wie “the Jesuits’ spies® (38), “the Catholic tyranny“ (34, 51), ,the superstition
and profligacy of the Roman Church® (35) u.a. unkritisch und kommentarlos
einfach in die eigene Darstellung iibernimmt.

* Band I Der junge Zinzendorf tiber die Jugend des Grafen bis zu seinem
28. Lebensjahr und Band II Zinzendorf und die sich allhier beisammen finden
iiber die Jahre 1722 bis 1738 sind 1957 und 1959 im selben Verlag erschienen.

Bonn (9. 3. 64) Ludwig Wiedenmann S]

Biihlmann, Walbert, OFMCap: Testfall Afrika (Bildhefte: Lebendige
Kirche, hrg. von E. Schnydrig u. E. W. Roethel). Lambertus-Verlag/Frei-
burg i. Br. (1963), 24 S. reich illustriert. Einzelpreis DM 1,—. Mengen-
preise ab 11 Stiick.

Am Testfall Afrika zeigt Vf. in lebendiger Darstellungsweise ganz allgemein
die Problematik dessen auf, was wir Mission zu nennen pflegen. Er raumt mit
vielen Vorurteilen energisch auf, stellt erregende Fragen (Christen oder blofl
getaufte Heiden . . .?); legt den Finger auf die zahlreichen ,Europdismen® im
Christentum und fordert endlich ein afrikanisches Gesicht fir die Kirche in
Afrika. — Dem Heft ist weite Verbreitung zu wiinschen. Es eignet sich aufler-
ordentlich fir die Arbeit in Jugendgruppen, Missionskreisen, Sozialseminaren u. a.

Glazik

Goémez Canedo, Lino, OFM: Los Archivos de la Historia de América.
Vol. I: Periodo Colonial Espafiol. Instituto Panamericano de Geografia
e Historia/México [Ex-Arzobispado 29, México 18, D. F.] 1961, XVI +
654 S.

In einem stattlichen Bande bietet die Historische Kommission des Panameri-
kanischen Instituts fiir Geographie und Geschichte, das in der Hauptstadt Mexico
seinen Sitz hat, einen allgemeinen, aber umfassenden Fihrer durch die Archive
und Bibliotheken zur Geschichte Amerikas. Die Geschichte Amerikas ist in
spanischen Veroffentlichungen durchweg gleichbedeutend mit der des ehemaligen
spanischen Kolonialreiches, und so sind auch hier nur die Gebiete beriicksichtigt,
die frither unter Spanien standen: Zentralamerika, Stidamerika mit Ausschlufl
Brasiliens und Teile der heutigen Vereinigten Staaten wie Florida und Kalifor-
nien. Nun befindet sich manches historische Material auch in Bibliotheken und
Archiven Europas und Nordamerikas. Jedoch werden diese in vorliegendem
Bande nicht behandelt; beschricben werden vielmehr nur die allerdings reich-
haltigen Bestinde in Spanien und in den spanisch-amerikanischen Lindern und
flichtig am Schlufl diejenigen Brasiliens, soweit sie die spanisch-amerikanische
Geschichte betreffen.

Das Werk ist trotz der Fiille des Materials iibersichtlich angeordnet. Der erste
Teil mit 260 Seiten handelt iiber die Archive Spaniens (das Indiasarchiv zu
Sevilla, das Archiv von Simancas, das Archivo Histérico zu Madrid, die Biblio-
teca del Palacio Nacional, Biblioteca de la Real Academia de la Historia,
Militdrarchive u.a.), ein zweiter mit 300 Seiten tiber die Archive in Spanisch-
Amerika (Mexiko, Guatemala, Costa Rica, Nicaragua, Honduras, El Salvador,
Panama, Kuba, Santo Domingo, Puerto Rico, Kolumbien, Ecuador, Venezuela,
Peru, Bolivien, Chile und Argentinien). Verf. konnte, wie aus den Zitationen
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ersichtlich ist, manche Vorarbeiten benutzen, z. B. die von Roscoe R. Hiri, hat
aber die meisten Archive personlich besucht und durchforscht. Bei der Beschrei-
bung beginnt er mit dem allgemeinen Zustande der Archive, geht ofters auf ihr
Entstehen und ihre Schicksale ein, um dann anzugeben, was dort zu finden ist
und wie sie geordnet sind. Wenn Kataloge vorhanden sind, werden sie regel-
méfig angegeben. Aber da es sich um eine allgemeine Einfithrung handelt, ist
es bei groflen Bestinden unmoglich, die Stiicke einzeln aufzufithren. Jedoch
werden in manchen Fillen besonders bemerkenswerte Dokumente auch eigens
genannt. Vom Archivo de Indias in Sevilla, dem zweifellos wichtigsten Archiv
fir die spanisch-amerikanische Geschichte, werden die Aktenbiindel (legajes)
einzeln, und zwar nach der neuen Numerierung, angegeben. Fir Einzelstiicke
wird auf etwa vorhandene Kataloge hingewiesen, wie z.B. den von Pepro
Torres Lanzas fiir die Dokumente zur Geschichte der Philippinen.

Besonderes Interesse erheischen die Beschreibungen der zahlreichen Biblio-
theken und Archive Mittel- und Siidamerikas, da diese hierzulande weit weniger
bekannt sind. Viele von ihnen, besonders die groflen staatlichen, sind musterhaft
eingerichtet und bestens geordnet; andere sind schwer zuginglich und in mangel-
haftem Zustande. Aber es ist leicht zu erkennen, daf hier noch reiches archi-
valisches Material zu finden ist, nicht zuletzt auch fiir die amerikanische Missions-
geschichte.

Man darf sogar sagen, dafl Autor auf die Erfassung des missionsgeschichtlichen
Materials besonderen Wert gelegt” hat. Somit kommen auch die kirchlichen
Archive reichlich zu Worte; denn Verf. ist nicht nur ein hochgeschitzter Histo-
riker, sondern war jahrelang der Herausgeber der Zeitschrift Archivo Ibero-
americano (Madrid). Gegenwirtig ist er Mitglied der Academy of American
Franciscan History in Washington.

Das Werk war im wesentlichen schon 1953 im Manuskript fertig und erhielt
als solches den Raimundus-Lullus-Preis des Consejo Superior de Investigaciones
Cientificas in Madrid. Dann wurde vom Panamerikanischen Institut vorge-
schlagen, dem Werk eine noch breitere Grundlage zu geben, und so ist dieses
umfangreiche Werk zustande gekommen.

Das Buch enthilt aufler dem reichhaltigen Material ein wohlwollendes Vorwort
des Herausgebers, eine solide Einleitung des Autors und vor allem einen ausge-
zeichneten Index. Was man sich gewinscht hétte, wiren noch mehr Angaben
praktischer Natur, wie z. B. die Anschriften der erwahnten Bibliotheken und
Archive; Angaben ob und inwieweit Reproduktionsméglichkeiten bestehen, ob
Mikrofilme auf Bestellung angefertigt werden u.a. Aber der Wert des Buches
wird dadurch nicht beriithrt. — Als Ganzes ist das Werk eine Leistung von hohem
wissenschaftlichen Rang und ein Hilfsmittel, das in keiner Forschungsbibliothek,
die sich mit Lateinamerika befaft, fehlen sollte.

Wiirzburg (2. 3. 68) Bernward Willeke OFM

Jahrbuch Evangelischer Mission 1962. Verlag der Deutschen Evange-
lischen Missions-Hilfe. [Hamburg] 157 S., kart. DM 3,—.

Das von Pastor Dr. Geraarp HorrMANN herausgegebene Jahrbuch bietet eine
gute Ubersicht iiber die evangelische Missionsarbeit. Drei Beitrdge wurden als
Vortrage auf der Mitgliederversammlung des Deutschen Evangelischen Missions-
Tages in Berlin-Spandau 1961 gehalten. Davon sind fiir katholische Leser vor
allem die Ausfithrungen von Geore F. Vicepom (Bericht iiber die Mission der
romisch-katholischen Kirche) hervorzuheben, um die eigene Arbeit mit den
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Augen eines evangelischen Christen sehen zu lernen. Wenn wir aufeinander
horen, wird die Sache Christi sicher gefordert. Die Gedanken von MARTIN
Porksen (Folgerungen der 3. Vollversammlung des Ukumenischen Rates der
Kirchen fir die Mission der Gemeinde) geben auch unserem heimatlichen
Missionswesen mancherlei Anregungen. Von den anderen drei Beitragen sei der-
jenige von Prof. Arno LemmanN (Vom Katecheten zum Bischof) erwihnt.
Er rdumt darin mit dem alten Vorurteil auf, als habe die katholische Mission
die Idee eines eingeborenen Klerus erst in jingster Zeit gefafit. Statistiken,
Missionsanschriften und eine ausfihrliche Literaturschau (102—157) beschliefflen
das wertvolle Bandchen.

Minster/Westf. (23. 4. 64) Georg Lautenschlager CMM

Jahrbuch Evangelischer Mission 1963. Verlag der Deutschen Evange-
lischen Missions-Hilfe. [Hamburg] 143 S., DM 3,—.

»Begegnung und Bekehrung® war das Thema der Missionswoche, die der
Deutsche Evangelische Missions-Rat in Zusammenarbeit mit der Herrnhuter
Briidergemeinde im September 1962 veranstaltete. Sechs Referate davon enthalt
das Jahrbuch: Grore F. Vicepom: Begegnung und Bekehrung (23); Bischof
Hemnrice Mever: Offenbarung und Religion (38); Ernst Scurupe: Wer ist der
Trager der Mission? (45): CarL Gustav Dienr: Der Ganzheitsbezug der Mission
(67); MarTiN WiITTENBERG: Begegnung mit dem Judentum (64); Oper SuarpI:
Afrikaner und Asiaten unter uns (78). — Tiefgreifende theologische Unterschiede
werden in den einzelnen Auffassungen offenbar, wie Germarp HorrMann in
seiner ,Rundschau i{iber die Arbeit der Deutschen evangelischen Missionen®
(8—22) bemerkt. Doch ist die Uberzeugung, dafl es hochste Zeit sei, die Unter-
schiede zu iiberwinden, iberall spirbar. Fir jeden Weg, der eine Zusammen-
arbeit mit anderen Gruppen anbahnt, ist man dankbar. Das zweite, was auffallt,
ist, dafl zwischen ,Begegnung® und ,Bekehrung® nicht mehr unbedingt und in
jedem Fall einen Gegensatz gesehen wird. Das konnte sich auch auf das
Verhdltnis zur katholischen Mission positiv auswirken.

Im zweiten Teil enthélt das Jehrbuch wie immer eine Statistik (vom Hg. N.-P.
Mogrrrzen), Missionsanschriften, ein Verzeichnis der Missionskonferenzen, Litera-
tur- und Zeitschriftenumschau.

Miinster/Westf. (28. 4. 64) Georg Lautenschlager CMM

Katholisches Missionsjahrbuch der Schweiz — Annuaire missionnaire
catholique de la Suisse 1963. 30. Jg. (42. Jahrbuch des Akademischen
Missionshundes der Universitit Freiburg). Hg. SKAMB, Freiburg/Schweiz.

In einem populdr geschriebenen Heft von gut 80 Seiten zu einem so strapa-
zierten Thema wie dem der Entwicklungshilfe wird kaum jemand neue Aspekte
suchen. Darum dirfte es den Herausgebern auch nicht gegangen sein. Man
wollte vielmehr den Beitrag skizzieren, den ,Mission und Heimat“ zum ganzen
Komplex der Entwicklungshilfe leisten. Die Beispiele, die man anfiihrte, sind
durchaus eindrucksvoll, wenn auch bei manchem Riickblick die Genugtuung iiber
das Geleistete allzu offenherzig durchschimmert.

So notwendig eine solche plastische Dokumentation ist, so hitte sie doch auf
dem beschrankten Raum zugunsten der grundsitzlichen Fragen etwas gestrafft
werden konnen. Der einleitende Beitrag von WaLBerT BiHLMANN befriedigt in
dieser Hinsicht nicht ganz. Er ist auch im Ton zu optimistisch und zu wohl-
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wollend. Die wirklichen, der Kirche aufgegebenen Probleme: der Mensch, sein
Welthild, sein Verhiltnis zum Mitmenschen, zur Natur, zur Materie, zur Wirt-
schaft werden kurz erwihnt und als Probleme stehen gelassen (59). Und doch
konnte man von da aus die Entwicklungshilfe stark in Frage stellen. Es fehlt
auflerdem eine ehrliche Auseinandersetzung mit der (nur erwihnten) negativen
oder zumindest passiven Haltung der evangelischen Kirche.

Manche Frage bleibt offen. Das liegt am knappen Rahmen der Publikation.
Hitte man der grundsitzlichen Problematik etwas mehr Raum gewidmet, so
wiirde die sicher interessante und ansprechende Broschiire starker iiberzeugen.

Miinster (15. 4. 1964) Josef Miiller SVD

Navarro, José Gabriel: El arte en la Provincia de Quito (Instituto
Panamericano de Geografia e Historia, Comisién de Historia, 101) Plan
Piloto del Ecuador/México 1960, 98 S., 26 Abb.

Das ,Instituto de Geografia e Historia® (Mexiko) fithrt in Ecuador einen
oPlan Piloto“ durch, der die wissenschaftliche Erforschung des eigenartigen
Herzlandes der Andenrepublik in seinen verschiedensten Aspekten zum Ziele hat.
Es beauftragte den bekannten Kunsthistoriker J. G. Navarro, das vorliegende
Werk iiber die Kunst in seiner Heimatprovinz zu schaffen. Die beiden ersten
Kapitel sind der profanen und kirchlichen Architektur gewidmet, wobei die
Abhingigkeit der ersteren von den Klosterbauten sowie von andalusischen Vor-
bildern nachgewiesen wird. Wie in allen siidamerikanischen Kolonialstidten
bilden auch in Ecuador, und in Quito im besondern, die Kirchen und Kloster die
Dominanten im Stadtbild. Hier entfaltet sich der Kolonialbarock in seiner ganzen
Fiille. Der kostbarste Juwel ist unzweifelhaft ,La Compania®, die Jesuitenkirche,
an deren Fassade P.L. Deubler (1689—1769) aus Bamberg mafigebend mit-
gearbeitet hat (vgl. Pratrner, Deutsche Meister des Barocks, Freiburg 1960,
135 ).

Im zweiten, der Skulptur geweihten Teil weist der Autor mit umfassender
Sachkenntnis nach, daBl in den Bildhauer-Schulen von Quito besonders siidspanische
Vorbilder dominierten, aber selbst chinesische und indische Einfliisse feststellbar
sind. Klgster und Kirchen beherbergen eine staunenswerte Fiille von Bildwerken,
von denen einige auf ganzseitigen, leider nicht sehr gelungenen Reproduktionen
wiedergegeben sind. Es 1Bt sich aber bei der starken Bindung an auslindische
Vorbilder und Typen ein gewisses Abgleiten ins Kunsthandwerkliche nicht
verkennen. Nach Navarro bestchen heute noch einige Ateliers, die aus den
Schulen der Franziskaner und Jesuiten hervorgegangen sind. Verf. hilt es aber
bezeichnenderweise nicht fiir nétig, in seiner doch recht ausfuhrlichen Darstellung
auf Bauten und Kunstwerke des 19. und 20. Jhs. einzugehen. Diese Zeit scheint,
wie jeder Besucher Quitos bestitigen kann, ohne bedeutende Leistungen ge-
blieben zu sein. Das ist nicht gerade ein Kompliment fiir die ,Aufklarung® und
den nachfolgenden Kulturlaizismus der einst kiinstlerisch so fruchtbaren spani-
schen Kolonie.

Zirich (2. 4. 1963) F. A. Plattner

Ohm, Thomas/Sattelmair, Richard: Gotter und Menschen. Die Religio-
nen im Spiegel der Gesichter. Echter-Verlag/Wiirzburg 1963, 48 S. Text,
72 S. Bilder im Tiefdruck, Format 11 X 18 cm, DM 3,30.

Es sei hier gleich vorangestellt: Eine packende Idee, in Wort und Bild die
Wechselwirkung von Religion und Gesicht aufzeigen zu wollen, die im vorliegen-
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den kleinen Bildbuch (Nr. 9) eine knappe, aber ausgezeichnete Gestaltung er-
fahren hat.

Der Mensch zeigt zwar durch Wort und Tat, wer er ist; aber sein Antlitz ist
doch ,das hochst beanspruchte und hdochst beachtete Ausdrucksfeld seiner
Innerlichkeit® (Herrpacu). Zweifellos ist der Mensch mehr und gréfler als sein
Gesicht, aber sein aufleres Gesicht bildet jeweils ein inneres Gesicht ab und
strahlt eine Vision von Gott, Welt und Mensch aus, die unsere volle Beachtung
verdient und unsere ganze Aufmerksamkeit fesseln sollte. Hier will der schmale
Bildband helfen, “zu beobachten und zu meditieren und auch das eigene Antlitz
zu priagen” (6).

oIn der Gesichtsform und im Gesichtsausdruck des Menschen kommt das
Wesen und das Einmalige des einzelnen Menschen zum Vorschein, dariiber
hinaus aber auch das Erbe und die Eigenart des Volkes, dem der einzelne
angehort® (8). Viele Gesichter gleichen aber auch religiosen Biichern, denn ebenso
verleiblichen sich Besonderheiten, Auffassungen, Lehren, Stimmungen, Empfin-
dungen, Haltungen und Kulte der Religionen im Antlitz.

In knappen und ausgewogenen Kapiteln wird der Leser eingefiihrt, sein Blick
dann durch vorangestellte Bildlegenden geschirft und ihm danach mit 72 Tief-
druckbildern eine eindrucksvolle Bildauswahl zum Thema zur Verfiigung ge-
stellt. Insgesamt eine sehr empfehlenswerte Schrift, die ithren Zweck erfillt, nach-
denklich stimmt und zugleich erfreut.

Frankfurt am Main (23. 4. 1964) Schlee

Obm, Tommaso: Musulmani e cattolici [Mohammedaner und Katho-
liken]. Ed. PIME (Pont. Istituto Missioni Estere)/Milano (Via Mosé
Bianchi 94) 1964, p. 105 L. it. 700,—.

Hier sei kurz auf die italienische Ubersetzung der 1961 bei Kosel/Miinchen
erschienenen Schrift Prof. Oums hingewiesen, die in dieser Zeitschrift (45 [1961]
806—309) ausfithrlich besprochen worden ist.

Glazik

Schamoni, Wilhelm: Ausbreiter des Glaubens im Altertum. Patmos
Verlag/Diisseldorf 1963, 184 S.

Dieser Band gehort der von WaLTer Nice und WiLHEM ScHAMONI heraus-
gegebenen Reihe ,Heilige der ungeteilten Christenheit® an. Die Namen der
Herausgeber garantieren die Qualitit des Unternehmens. Sie lassen die Heiligen
durch gut verbiirgte und kritisch untersuchte zeitgendssische Zeugnisse zu uns
sprechen. Diesen Weg geht auch Scuamont in dem Band Ausbreiter des Glaubens
im Altertum. Die Heiligen, die er vor uns hinstellt, haben am Ende des 4. bis
ins 5. Jahrhundert hinein gelebt, also in jenem Zeitalter, in dem ein heroisches
Asketentum die Zeit des blutigen Martyriums abgelost hat. Die hier gebotene
Auswahl der Ausbreiter des Glaubens spiegelt die Universalitit wieder, die
die Kirche schon damals besessen hat, obwohl sie noch in einer heidnischen
Umwelt lebte. Sie umspannt die damals zugangliche Welt von Westeuropa bis
iiber den Euphrat hinaus. Ihre Heiligen gehéren zu den groflen Gestalten des
Christentums. Es sind der hl. Martin von Tours in Gallien, der hl. Patrick in
Irland, der hl. Simeon der Sdulensteher in Syrien, der hl. Maschtotz in Armenien,
der Schopfer der Schrift und des christlichen Schrifttums in den Lindern, in
denen er missionarisch gewirkt hat, der hl. Abraames in Nordmesopotamien,

223



der hl. Anachoret Euthymios in der judiischen Wiste, und eine Gruppe von
Heiligen in Nordafrika, die in ihrem Einsatz fiir Christus zu Blutzeugen gewor-
den sind. So verschieden diese Heiligen in ihrer natiirlichen Anlage und ihrem
Lebensweg sind, sie haben eins gemeinsam: Sie waren charismatische Personlich-
keiten, die durch die Strahlungskraft ihres Lebens in einer bis an das Wunder-
bare reichenden Weise Ausbreiter des Glaubens wurden. Wir haben hier ein
Missionsbuch ganz eigenen Gepriges.

Miinster (11. 2 1964) Friedrich Richter

Willeke, Venincio, OFM: Sio Francisco das Chagas de Canindé.
Resumo histérico. Ed. Mensageiro da Fé, Ltda/Salvador — Bahia (cx. p.
708) 1962, pp. XXVIII + 184, 37 Abb. u. 7 Zeichnungen.

Mit vorliegender Schrift leistet Vf. einen vorziiglichen Beitrag zur lokalen
Kirchen- und Ordensgeschichte Nordost-Brasiliens. Sie behandelt die, mindestens
seit 1775 quellenméfig nachweisbare, Wallfahrt zum Poverello das Chagas in
Canindé-Ceard und die Geschichte seines Heiligtums. Gleichzeitig wird damit
ein Bild der franziskanischen Laienbewegung (Tertiarier) gezeichnet und man-
ches interessante Detail festgehalten, das sowohl fiir die Sozial- als auch fir die
Volks- und Vélkerkunde wissenswert ist. — Im Vorspann des Buches gibt Vf.
nach der Bibliographie (XIII—XXI) noch Ubersichten in Zeittafeln fir die
Hauptlebensdaten des seraphischen Heiligen und fiir seine Verehrung in der
Wallfahrtskirche von Canindé. In einem Anhang werden in portugiesischer
Ubersetzung Quellentexte zusammengestellt (139—176).

Glazik

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Erni, Raymund: Das Christusbild der Ostkirche (Begegnung, Ukume-
nische Schriftenreihe, 3). Réber/Luzern-Stuttgart 1963, 82 S. mit 8 farbigen
Ikonen. Kart. DM 6,80.

Die Studie steht im Rahmen der Gkumenischen Bewegung und hat sich das
Ziel gesetzt, den abendlindischen Christen mit dem Christusbild der Ostkirche
vertraut zu machen. Die Gestalt Christi wird vornehmlich aus dem Geiste der
slavisch-russischen Orthodoxie geschen.

In zwei Hauptpunkten wird die Christusauffassung konkret und fiir jeder-
mann verstindlich dargestellt. Der erste steht unter dem Thema: Christusbild
und Ikone, der zweite: Christusbild und Liturgie.

Ad 1) Dem Abendlinder wird deutlich gemacht, wie eng, ja sogar wie wesent-
haft die Tkone an sich mit Christus verbunden ist, ob es sich um eine Ikone
Christi, der Gottesmutter oder eines Heiligen handelt. Das Urprinzip jeder
Ikone ist die Menschwerdung Christi. Von ihr aus wird diese nicht nur ver-
standlich, sondern wird mehr noch in ihrem Dasein und Sosein verankert. Inter-
essant sind die Ausfilhrungen tiber die Hauptikonen: Christus-Pantokrator,
Kreuzigung Christi, die Deesisikone, einzelne Marienikonen, in denen auch der
Gedanke der leiblichen Himmelfahrt der Gottesmutter unterstrichen wird, die
Georgsikone, die in verlegerisch guten und originaltreuen Abbildungen bei-
gegeben sind. Bemerkenswert ist, dafl es keine Auferstehungsikone gibt. Warum

224



nicht? ,Die Auferstehung hat niemand gesehen. Sie ist ein Geheimnis. Im Ge-
heimnis der Nacht vollzog sie sich — wie die Geburt. Unsichtbar ging der Herr
aus dem verschlossenen Grab hervor. Darum darf man nicht wagen, das Ge-
heimnis darzustellen, Die Hadesfahrt ist das giltige Osterbild der Ostkirche:
Christus als Sieger und Befreier” (59). In einem Kurzabschnitt wird auch einiges
gesagt tiber die Acheiropoietésikone (,nicht von Menschenhand hergestellt’) und
iber das Mandilion (das in einem Tuche eingeprigte Christusbild; vgl. Schweifl-
tuch der Veronika). Letztere Formen entstammen legendiren Berichten. Uber
die Echtheit dieser Berichte im historischen Sinne liefle sich noch weitrdumig
diskutieren. Aber dem Ikonenmaler kam es nicht darauf an, historisch getreu
zu malen, sondern die diesen Legenden zugrunde liegende theologische Idee
darzustellen. Theologisch wird die Ikone als ein Quasi-Sakrament angesehen (23).
Die kurzen Bemerkungen iiber den Nimbus (Heiligenschein, der den Kopf um-
rahmt) und die Mandorla (Heiligenschein, der den ganzen Kérper umrahmt)
wird der Abendlidnder sehr begriifien. Wir werden auch bekannt gemacht mit
einigen Regeln des Farbkanons: Rot und Purpur sind das Symbol des Himm-
lischen, Grin und Blau sind Zeichen des Irdischen (43).

Die Ausfithrungen tiber Entstehung und Ursprung der Ikone wird der Abend-
linder mit manchen Fragezeichen versehen miissen. Auch scheint uns, dafl die
tiber diese Fragen vorhandene Literatur kaum Beriicksichtigung gefunden hat.

Ad 2) Hervorgehoben wird zunichst der Gedanke der Auferstehung Christi,
sodann werden liturgische Texte zum Christusbild dargeboten, die an sich nichts
Neues bieten und schon durch deutsche Ubersetzungen bekannt sind. Den Ab-
schluff bildet ein Kurzkapitel iiber die Ikonostase. Uber Ursprung und Her-
kunft der Ikonostase macht Verf. glaubhafte Angaben.

Insgesamt: Dieses schmale Bandchen trigt Leben und Anregungen in sich,
die jeder Leser mit Gewinn aufnehmen wird. Es ist in einem niichternen, klaren,
von allem Pathos freien Stile geschrieben,

Dem Einleitungskapitel: Christusbild und Theologie (11—21) stehen wir je-
doch kritischer gegeniiber. Hier wird das nestorianische und monophysitische
Christusbild besprochen. Ob man damit auskommt, dafl man die Betonung der
Menschheit Christi im abendlidndischen Frommigkeitsbild als ein nestorianisches
Prinzip bezeichnet? Trotz mancher innerer Ideenzusammenhinge ist diese
Formulierung fur abendliandische Ohren zu tberspitzt. Sachlich gesehen geht es
wobl nicht an, den Monophysitismus dem Eutychianismus gleichzusetzen. Letzterer
ist nur eine Art des ersteren. Wenn Verf. die Formel aufstellt: Das ostliche
Christusbild ist ein monophysitisches (Betonung des Géttlichen), das abend-
lindische ein nestorianisches (Betonung der Menschheit Christi), so konnen wir
ihm hierin nur unter Vorbehalt formell folgen.

Fiir die Missionswissenschaft hat dieses Bdndchen insofern eine Bedeutung,
als es fir den Missionswissenschaftler ein nicht zu unterschitzender Vorteil ist,
die religiosen Anschauungen in den anderen, auflerkatholischen christlichen Kon-
fessionen kennenzulernen, um Vergleiche ziehen zu kénnen. Die missionarische
und die 6kumenische Aufgabe stehen sich nicht fremd gegeniiber. Leider wissen
wir zu wenig iber diesen Zusammenhang, der eciner besonderen Beachtung
wert ware.

4401 Amelsbiiren (27. 4. 64) Paul Kriiger
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Hessen, Johannes: Der Absolutheitsanspruch des Christentums. Eine reli-
gionsphilosophische Untersuchung (Reihe: Glaube und Wissen, Nr. 25).
Ernst Reinhardt Verlag, Miinchen/Basel 1963. 112 S. Kart. DM 4,80.

Theologie, Philosophie und Kunst erheben fiir sich jeweils den Anspruch,
»umfassend® zu sein, ,das Ganze“ zu meinen. Durch die globale Nachbarschaft
der Menschheit auf dieser ,kleiner® werdenden ,Einen Welt* erhohen sich nun
mehr und mehr die Vergleichbarkeit und der Wettstreit der Systeme auf Welt-
ebene. Davon ist auch das Christentum nicht ausgenommen.

Ist das Christentum die héchstmégliche Religion auch im Hinblidk auf die
Zukunft? Besitzt die Menschheit in Christus Jesus die volle und endgiiltige
Gottesoffenbarung? Das sind die besonders aktuellen Fragen, die der Kolner
Universititsprofessor Jon. Hessen in der vorliegenden Schrift mit Mitteln der
wissenschaftlichen Religionsphilosophie zu beantworten sucht.

Klar in den Gedanken, knapp in den Formulierungen und einfach in der
Sprache wird das schon durch Ernst TroELTSCH angerithrte Problem der Ab-
solutheit des Christentums erkenntnistheoretisch, phanomenologisch, wertphilo-
sophisch und geschichtsphilosophisch untersucht und einer Klirung bedeutend
nihergebracht. Das ware mit rein historischen Methoden nur unzureichend mog-
lich gewesen. ,Der religionsgeschichtliche Aspekt des ganzen Problems ist nur die
Fassade, hinter der sich eine tiefere, religionsphilosophische Problematik wver-
birgt. Sie mit allen Mitteln der Philosophie herauszuarbeiten, ist das Ziel der
vorliegenden Untersuchung. Sie will die historische Sicht des Problems nicht
ersetzen, sondern erginzen und vertiefen® (5).

Die iibersichtlich gefiihrte Untersuchung fafit im Schluf als Ergebnis (107)
nochmals zusammen: 1. ,Die Absolutheit des Christentums ist Sache des Glau-
bens, nicht des Wissens“; 2. ,Der Glaube an die Absolutheit des Christentums
gehort zum Wesensbestand des christlichen Glaubens®... ,Fiir den gliubigen
Christen steht Christus nicht in der Reihe der Propheten, sondern ist ,der Sohn‘“;
3. ,Der dhristliche Absolutheitsglaube ist einer rationalen Rechtfertigung sehr
wohl fahig“ (Besinnung auf Inhalt der christlichen Religion; Betrachtung der
Entstehungsweise der christlichen Religion); 4. ,Die Absolutheit des Christen-
tums hat keinen exklusiven, sondern inklusiven Charakter®. Man kann auch
sagen, daf die Endlichkeit anderer Religionsstifter durch die Einzigartigkeit der
Unendlichkeit Jesu Christi uberstrahlt wird.

Die vorliegende Studie ist lesenwert und bereichernd, sie ist geradezu span-
nend, zumal ,der Leser spiirt, wie hier nicht nur ein philosophischer Kopf, son-
dern zugleich ein gldubiges Herz mit dem Problem gerungen hat“ — wie es
im Biichervorspann zu lesen steht und auch zur Meinung des Rezensenten ge-
worden ist.

Frankfurt am Main (27. 4. 64) Schlee

Hessen, Johannes: Griechische oder Biblische Theologie? Das Problem der
Hellenisierung des Christentums in neuer Beleuchtung. Zweite, durch-
gesehene und ergidnzte Auflage. Ernst Reinhardt Verlag/Miinchen-Basel
1962, 168 S. Ln. DM 11,—.

Fir den Missionswissenschaftler hat dieses Werk nicht die gleiche Bedeutung
wie fiir den Metaphysiker, Religionsphilosophen oder Bibelwissenschaftler, wenn-

gleich es fiir alle von Interesse ist. Fiir den Missionswissenschaftler bedeutet die
Fragestellung ,Griechische oder Biblische Theologie?“, welcher Art die Theo-
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logie der Zukunft sein muf, die der Missionskirche Asiens und Afrikas hilft,
ihre groflen geistigen Probleme zu losen.

Die These, dafl sich die durch das griechische Denken beeinflufte Theologie
bedenklich weit vom Denken der Bibel entfernt hat, ist vor allem seit den Tagen
Adolf von Harnacks bekannt geworden. Vf. zeigt in klarer und iibersicht-
licher Weise, dafl die Theologie der vergangenen Jahrhunderte in der Tat stark
in den Sog hellenistischen Denkens geraten ist, hilt dies aber nicht unbedingt
fir ein Ubel, sondern erwartet von der modernen Theologie, daf sie zuerst
und wesentlich vom biblischen Denken ausgehe.

In einem ersten Teil behandelt Vf. das Verhiltnis des biblischen Denkens
zur theologia naturalis, wie sie von Aristoteles her iiber St. Thomas
in die Scholastik kam, spater von Kant und dem Rationalismus in formaler
Hinsicht verabsolutiert wurde und dann in Miflkredit geriet. Die heutige Reli-
gionsphidnomenologie versucht, dem Gottesproblem auf unmittelbar-intuitivem
Wege beizukommen. Vf. kommt zu dem Schlufi: ,Die natiirliche rationale Theo-
logie bedeutet fiir das biblische Denken ein Unding“ (77), wihrend die un-
mittelbare Erkenntnis Gottes dem biblischen Befund entspricht.

Auch auf dem Gebiete der Offenbarungstheologie zeigt sich, wie sehr die
Strukturen des biblischen und des griechischen Denkens verschieden sind. An
den religiosen Grundideen: Gott, Schopfung, Offenbarung, Glaube und Gnade
und an den Zentrallehren der Theologie (Trinititslehre und Christologie) zeigt
VI., dafl die heutigen dogmatischen Formulierungen ohne die Hilfe der grie-
chischen Philosophie in dieser Form gar nicht zustande gekommen wiren. Die
katholische Theologie ist tatsdchlich stark von der griechischen Philosophie be-
herrscht worden.

Wenn Hessen darum die Riickkehr zu einer biblischen Theologie fordert, so
ist das etwas, dem man nur zustimmen kann. Eine solche Bemiihung férdert
nicht nur die Besinnung auf die eigentlichen Grundlagen unseres christlichen
Lebens und die theologische Orientierung auf das 6kumenische Gesprich hin,
sondern ist auch wesentlich fiir den Aufbau einer einheimischen Theologie in
den Missionslindern, die entstehen und gepflegt werden muf, sollen diese neuen
Kirchen nicht ewig geistiges Kolonialland bleiben. Die stark intellektualistische
Theologie der Vergangenheit kommt in den Missionslindern durchweg nicht an.
Eine biblische Theologie dagegen kann sich viel unmittelbarer mit den geistigen
Problemen dieser Kulturen auseinandersetzen. Man sollte darum den gebildeten
Asiaten und Afrikanern nicht den Zugang zur prophetischen Religion der Bibel
dadurch verbauen, dafl man ihnen Denkformen aufzwingt, die ihnen nicht zu-
sagen. Das bedeutet keineswegs Ablehnung eines gesunden theologisch-rationalen
Denkens. Auch Hessen geht keineswegs so weit wie z. B. Hendrik Kraemer,
der nur biblische Theologie kennt und dem reinen Vernunftdenken in der Theo-
logie keinen Raum zubilligt. Auch in einer echt biblischen Theologie hat dieses
seinen Platz, wenn auch an untergeordneter Stelle, wo es das Religiose in der
Theologie nicht beeintrichtigt. Den Satz ,Was der Kirche heute not tut, ist
eine Erneuerung des biblisch-prophetischen Geistes auch in der Theologie® kann
man auch im Interesse der Missionen unterschreiben. Eine solche Erneuerung
wiirde es den jungen Gliedern der Weltkirche erleichtern, eine Theologie auf-
zubauen, die in einer Zeit des Suchens nach neuer geistiger Orientierung fiir die
wirkungsvolle Verkiindigung der Frohbotschaft in jenen Lindern einen giiltigen
Beitrag leisten kann.

Wiirzburg (22. 4. 64) Bernward Willeke
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Holl, Adolf: Die Welt der Zeichen bei Augustin. Religionsphanomenolo-
gische Analyse des 18. Buches der Confessiones. (Wiener Beitrige zur
Theologie, Bd. II), Herder/Wien 1963, 121 S. Kart. S 63,—, DM/Fr. 9,80.

Alles wahrhaft Grofie ist immer aktuell, ewig ,modern®. Wenige Personlich-
keiten und Werke aus der Geistesgeschichte der Menschheit bestitigen diesen
Satz in einem so starken Mafle wie die Gestalt und das Werk des hl. Augustinus,
des ,ersten modernen Menschen“, wie man ihn genannt hat. Immer neue Ar-
beiten machen Leben und Schrifttum dieses religiosen und philosophischen
Genius zum Gegenstand ihrer Untersuchungen. Mannigfaltig sind auch die
Aspekte, unter denen seine Uberzeugungen betrachtet und gewiirdigt werden
konnen. Unter diesen Aspekten und Methoden, unter bzw. mit welchen man
an die Erforschung von Augustins Confessiones bisher herangetreten ist, fehlte
nun bis zu der vorliegenden Schrift der religionsphdnomenologische Gesichts-
punkt fast ginzlich. Dabei liegt eine solche, auf die religionspsychologischen
und religionsgeschichtlichen Tatbestande gerichtete phanomenologische Methode
durchaus nahe, wenn man Augustins herausragende Religiositat bedenkt, an der
durch Vermittlung seiner Schriften sich auch heute noch urspriingliches religidses
Erleben zu entziinden vermag und die ihn nach dem Urteil aller Kenner in die
Reihe der grofien homines religiosi stellt. Schliefilich hat Augustin selber sein
Werk bewufit unter eine religiose Kategorie gestellt: Confessiones! Die iiberaus
reiche religiose Symbolwelt in den Confessiones und insbesondere im 18. Buch
derselben dringt geradezu auf eine phinomenologische Durchleuchtung. Auch
der Begriinder der Religionsphidnomenologie oder vielmehr der Anwender der
durch ihn in etwa modifizierten Phinomenologie HusserLs auf die Religion,
Max Scrrerer, hat ja nachdriicklich auf seine Verwandtschaft mit Augustin
hingewiesen. Freilich unterscheidet sich die heutige Religionsphidnomenologie
als Methode der Religionswissenschaft von der mit gewissen philosophisch-inhalt-
lichen Ergebnissen von vornherein auftretenden Phinomenologie ScHELERs und
seiner Anhdnger. Hory versucht nun, die hier aufgezeigte Liicke in der Er-
forschung der ,Bekenntnisse® in bezug auf das 13. Buch derselben auszufiillen.
Seine konsequent ,religiologische* Sicht dieses Buches, d. h. die grundsitzliche
Wertung der Confessiones tiberhaupt und besonders des 13. Buches als eines
typisch religiosen Dokuments, fithrt zur Herausstellung wesentlicher religidser
Kategorien, die eine weitgehende Ahnlichkeit oder gar Ubereinstimmung mit
typischen Elementen und Strukturen zeigen, wie sie die vergleichende Religions-
wissenschaft zu Tage gefordert hat (M. ELiape u. a.).

Besonders illustrativ und aufschlufireich sind in dieser Hinsicht H's Ausfih-
rungen iiber die Imagination bei Augustin (vor allem 55—78). H. stellt zum
Schluf} seiner Erwidgungen die ganze Anlage des 13. Buches unter den be-
herrschenden Gesichtspunkt der Vergegenwirtigung des ,Anfangs®, der ,Grofien
Zeit, auch hierin eine Parallele zum archaischen Denken bei Augustin auf-
dedcend, Tatsichlich vermag H. damit das religiose Denken Augustins im 13.
Buch von seiner mehr formalen Seite her (Intention, Imagination, Reflexion,
Spekulation) treffend zu charakterisieren. Zugleich ist mit diesem Begriff der
Vergegenwirtigung auch das (inhaltliche) Hauptthema und die Sprengung des
allgemein-religitsen Rahmens durch dasselbe mitgemeint. ,Augustin erinnert
sich ... lediglich an die Groflen Zeiten des Anfangs der Schopfung und des
Anfangs der Erlosung in Christus. Diese Zeiten sind bedeutsam fiir die Gegen-
wart, sie werden daher vergegenwirtigt (114). Dieser Begriff der Bedeutsam-
keit, wesentlich auch fiir den Mythos, fithrt aber, wie H. zeigt, bei Augustin
keineswegs zur Aufldsung der geschichtlichen Tatsachlichkeit, er ,wahlt ledig-
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lich aus“. Der Schopfungsbericht stellt fiir Augustin ,ein (vorbildliches) Muster
fiir die erloste Befindlichkeit des Menschen dar“ (114); menschliche Existenz,
geschichtliches Dasein ist — im Unterschied zum Geschichtsbewufitsein der Neu-
zeit — fur Augustin nur insofern bedeutsam, als es die bedeutenden Zeiten (des
Anfangs) nachahmt. Auch die Zukunft, nicht minder als die Gegenwart, ist im
Muster der gottlichen Veranstaltungen des Anfangs angelegt. Das Ergebnis und
gleichsam den Kulminationspunkt seiner Analyse formuliert H. abschliefend so:
,Die Vergangenheit des Schopfungswerkes, die Zukunft der Vollendung riicken
in der Gegenwart des durch Christus in der Kirche sich ereignenden Heils-
geschehens zusammen: dies stellt ... die Erlebnisgrundlage des 13. Buches der
Bekenntnise dar“ (115). — Die Universalitit Augustins zeigt sich in der auf
einer sauberen Analyse fuflenden und sich durch eine gediegene Sprache aus-
zeichnenden Schrift H’s von einer neuen Seite. Ohne dafl es H. ausdriicklich sagt,
vermag doch die Betrachtung des 13. Buches unter dem religionsphidnomenolo-
gischen Gesichtspunkt als dem entscheidenden Beurteilungsfaktor die gewaltige
religiose Kraft Augustins anschaulich zu machen, welche die seine Psyche durch-
waltenden Bekehrungsmomente in der Schopfung ,des Anfangs® hinausprojiziert
(daf er sich dieser ,Projektion bewufit war, beweist der Umstand, dafl er den-
selben Schopfungsbericht anderswo ganz anders, nimlich naturphilosophisch,
interpretiert hat), gleichsam hinausschleudert, so dafl der Kosmos zu einem um-
fassenden System der Zeichen wird, der auf das ,Innen® und auf den Gott
des ,Innen“ hinweist. In einer Zeit, in der man wieder auf die ,religiose
Funktion® des Kosmos aufmerksam macht (von naturwissenschaftlicher Seite
TemuArD pE CH.) und andererseits ein alles Religiose verflachender, auch auf den
Ausfall jener religiosen Funktion des Kosmos zurtickfihrender Nihilismus sich
breitmacht, hat die authentisch-religiose Kraft Augustins vielleicht wieder —
wie schon so oft — eine neue Sendung zu erfillen. Bedenkt man ferner, dafl
in Augustins Religiositat nicht blof archaisch-mythische Elemente und Struk-
turen, die auch in alle Hochreligionen eingegangen sind, sowie vielleicht auch
Archetypen in einem der Jungschen Psychologie angeniherten Sinne zu finden
sind, sondern auch subtilste mystische Momente (Erfahrungen der Geistes-, Spitze®
im Menschen; Verbindungslinien zu einem weiteren Kreis aufler- bzw. vorchrist-
licher Mystik durch die Einflisse Prorins), so vermag diese das allgemein
Menschlich-Religiése umfassende Universalitit Augustins im Zusammenhang
" mit der erwihnten religidsen Dynamik vielleicht den besten Ansatzpunkt fiir
eine Anniherung zwischen den heutigen Vertretern einer universalen Religion
des Geistes, einer Menschheitsreligion der Gebildeten, und dem Christentum
zu bilden. Ein Mann wie Augustin, der das allen Menschen gemeinsame Ewig-
Religiose mit uniiberbietbarer zartester Feinheit erspiirt und eine derartige
Fille religiéser Werte in sich vereint hat, und der doch auch diese reiche reli-
giose Wertewelt noch iiberschritt, weil sie sein cor inquietum nicht ganz aus-
fullte, ein solcher Mann ist wohl am ehesten fahig, fiir eine Geisteselite Fithrer
zu Christus und Kirche zu werden. Gedanken solcher Art legt jedenfalls die
wertvolle Schrift H’s nahe.

Wiirzburg Dr. Hubert Mynarek

Jomier, R. P.: Bibel und Koran. Aus dem Franz. iibersetzt von Karl
Rudolf. Hrsg. vom Klosterneuburger Bibelapostolat. Klosterneuburger
Buch- und Kunstverlag 1962, Taschenbuch, 116 S.

Der franz. Dominikaner fiihrt in grofier Sachlichkeit den christlichen Leser in
die Welt des Korans ein. Es wird fiir ihn sprechen, dafl er nicht im landliufigen
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apologetischen Ton schreibt. Wer die Frage ,Bibel und Koran* behandelt, muf§
sich auch im orthodoxen Judentum und im Christentum auskennen. Jomier kennt
die Akzente und die Hintergriinde biblischen Denkens, wenn er auf die Grund-
themen der Koranfrommigkeit eingeht (die Grofie Gottes, die apokalyptischen
Elemente, Vergeltung, Gesetz, Briiderlichkeit). Das Biichlein ist fiir jeden inter-
essierten Leser gedacht, trigt aber auch Gewinn ein fiir die Auseinandersetzung
auf theologischem Feld. Man wird bald merken, dafl hier nicht ein Mosaik von
Elementen zusammengestellt, sondern in souverdner Weise auch der Sinn der
einzelnen Ideen erfafit worden ist. Zur Information wiinschte man das Werk
in die Hand eines jeden Theologiestudenten.

Minster/Westf. Helga Rusdhie

Kohler, Werner: Die Lotos-Lehre und die modernen Religionen in Japan.
Atlantis Verlag/Zirich 1962, 300 S. DM 24,50.

Die modernen japanischen Volksreligionen, die seit Kriegsende eine starke
Aktivitit entfalten und iiberraschende Zahlenerfolge erzielten, wurden zundchst
vorwiegend als Sozialphdnomene gewiirdigt. Erst in den letzten Jahren be-
gannen auch die Religionswissenschaftler sich ernsthaft mit der Erscheinung zu
befassen, und in kurzer Zeit entstand nun eine rasch anwachsende Literatur tiber
den Gegenstand. Das Werk des Heidelberger Religionswissenschaftlers WErRNER
KonLer verdient aus zwei Griinden besondere Beachtung und Anerkennung.
Einmal bemiiht Konter sich aufrichtig um ein inneres Verstindnis der modernen
Religionen Japans, iiberzeugt: ,Das Studium dieser Bewegungen wird diejenigen,
die offenen Sinnes sind, aufhorchen lassen® (21). Ferner sucht er die modernen
japanischen Religionen in einen grofieren geschichtlichen Zusammenhang zu
stellen, ihre religitsen Quellgriinde aufzudecken und ihre Triebkrifte freizulegen.

Allerdings kniipfen sich gerade an diese hochgeschitzten Vorziige des Buches
einige kritische Bemerkungen. Das sympathische Bemithen um echtes Verstehen
hat den Verfasser zu einer durchgangigen Idealisierung der Phidnomene ver-
leitet, die leider den Tatsachen nicht standhalt. Wertbetonte Urteile verzeichnen
vielfach das Gesamtbild. Zuweilen werden auch Tatbestinde vertuscht, wie z. B.
im Falle der durch Finanzskandale verursachten Krise der Reiyikai (248,
man vergleiche mit Konvers Darstellung den niichternen Bericht des danischen
evangelischen Missionars und Religionswissenschaftlers Harry TrOMSON in The
New Religions of Japan, Tokyo 1963, S. 110f.).

Eine Darstellung der modernen japanischen Religionen wird sich in der gegen-
wirtigen Situation (wie die bisher vorliegenden Arbeiten zeigen) zum grofien
Teil auf das im Schrifttum dieser Religionen gebotene Material stiitzen miissen.
Dagegen ist solange nichts einzuwenden, als dieses propagandistisch gefdrbte
Material kritisch beurteilt oder wenigstens rein sachlich dargeboten wird. Wenn
man jedoch auf dieses Material Werturteile stiitzt, so miissen Fehldeutungen
vorkommen.

Eine zweite kritische Bemerkung betrifft den Uberblick iiber die japanische
Religionsgeschichte im zweiten Kapitel. Dieser Uberblick ist ausfithrlich, wenn
er blof} als Einfithrung ins Verstindnis der modernen japanischen Volksreligionen
gedacht ist. Wenn aber die japanische Religionsgeschichte in ihrem Ablauf,
Wesenszusammenhang und Eigengeprige aufgezeigt werden soll, bleiben viele
berechtigte Wiinsche unbefriedigt. Wo es um geschichtliches Verstindnis geht,
verwirrt der Hinweis auf europaische Philosophen und biblische Gestalten mehr,
als er zum Verstindnis beitrigt. Der Synkretismus beginnt in der japanischen
Religionsgeschichte schon vor Kébé Daishi (30). Die Darstellung der Entstehung
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der Amida-Schule ist zum mindesten unscharf. Auch im Amida-Buddhismus
begegnen wir keiner ,rein japanischen buddhistischen Neuschopfung® (33). Die
Zen-Schule entstand in China, wo die Verkiirzung von Ch’an-na in Ch’an
geschah (36). Der einfache Grund dafiir, dafl die siidliche Zen-Schule der ,Plotz-
lichkeit“ heute im Westen bekannter ist als die nordliche Zen-Schule der ,All-
mihlichkeit*, diirfte im volligen Erlschen der chinesischen Nordschule zu suchen
sein (37).

Ein Schwerpunkt des Buches liegt in der Darstellung der Séka-gakkai (,Studien-
gesellschaft zur Schaffung von Werten®), der zahlenstirksten und machtigsten
der modernen japanischen Volksreligionen. Wenn die modernen japanischen
Religionen insgesamt einer adidquaten Schilderung grofite Schwierigkeiten ent-
gegenstellen, so ist die Séka-gakkai wegen ihres dynamischen Charakters be-
sonders schwer fafilich. Man wird es deshalb dem Verfasser nicht so sehr zur
Last legen, wenn das heutige Erscheinungsbild der Séka-gakkai von sciner
Zeichnung einige Verschiedenheiten aufweist. Die philosophische Wertlehre, die
der Gesellschaft den Namen gab, tritt mehr und mehr zurick (vgl. KM 83 (1964)
14—21). Deshalb sind die mithsamen Erérterungen zur Verstindlichmachung
dieser Pseudophilosophie wenig am Platze. Dabei passiert dem Verfasser neben
anderem die Entgleisung, den Grundsatz ,Der Zwedk heiligt die Mittel® auf
Ignatius von Loyola zuriickzufithren (222).

Wihrend man sich bei der Lektiire der Kapitel iiber die modernen Religionen
zu einigen Vorbehalten veranlaft fiihlt, gewahrt die Studie tber das Lotos-
siitra, die autoritative Quellenschrift der drei zahlenstirksten modernen japa-
nischen Religionen, volle Befriedigung. Dieses Kapitel diirfte wohl das an-
sprechendste und auch wissenschaftlich wertvollste des Buches sein. Der Verfasser
gibt nicht blof eine ausfiihrliche, iiber bisherige Darstellungen hinausgehende
Inhaltsanalyse, sondern weifl auch iiber die Theologie des Sutras Bedeutsames
zu sagen. Er diirfte Recht haben, wenn er die Frage nach dem Atheismus im
Buddhismus fiir falsch gestellt halt und erkldrt: ,Wenn unter einem Atheisten
ein Mensch verstanden wird, der Gott leugnet, dann ist der Buddhist ganz sicher
kein Atheist® (149).

In solchen Aussagen offenbart sich das Grundanliegen des Verfassers, das
auch im Schlufwort nachdriicklich unterstrichen wird. Auch wenn wir an Einzel-
heiten dieses Buches Kritik tiben mufiten, so sind wir mit dem Verfasser im
Grundanliegen einig. Die Grundfrage, die er im Schlufisatz des bedeutenden
Werkes formuliert, geht alle an: ,Sind wir im Westen bereit, zu erwachen, Augen
und Ohren fiir Mensch und Welt 6ffnen zu lassen, dem zu begegnen, der uns
den Blick fiir unsere Zielbestimmung 6ffnet, um aus dieser Begegnung als die
Bewegten unsere Mission zu erfiillen: als sich wandelnde Gesellschaft von Brii-
dern im Dienst an Volk und Volkern unser Leben vollig einzusetzen, — aus
der Hoffnung auf den, der sein Leben wegschenkte fiir die Welt und als der
Lebendige auf uns zukommt?“ (285).

Tokyo (7. 1. 64) H. Dumoulin S]

Lukesch, Anton: Religionsbuch der Kayapd-Indianer. Ein Beitrag zur
Akkommodation und Akkulturation bei Naturvolkern. (St. Gabrieler Stu-
dien, XVIII. Band). St. Gabriel-Verlag/Modling bei Wien 1963, 236 S.,
18 I1l., kart. DM 23,50, Hin. DM 26,—.

,Der Missionar, der zu einem Naturvolk kommt, kommt in eine ihm véllig
fremde Welt; mit Ehrfurcht und Liebe mufl er den fremden Menschen und
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ihrer Eigenart begegnen und ihnen die glidklichste Botschaft, die Botschaft der
Erlosung bringen® (12). Wie diese hohe Aufgabe zu gestalten ist, hat Verf. aus
eigener Erfahrung darzustellen versucht. Als Pionier arbeitete er zusammen
mit seinem Bruder Karl von 1958 bis 1958 unter den Kayapé, einer Unter-
gruppe der G&, im Quellgebiet des Xingt (Brasilien). Es ist zu bedauern, dafl
dem hochwertigen Buch keine Karte des von den Kayapd besiedelten Areals
beigegeben ist?.

Um ihrer Arbeit unter diesem primitiven, den Weiflen im allgemeinen recht
feindselig gegeniiberstehenden Menschen von vornherein eine gesicherte Grund-
lage zu geben, haben die beiden Missionare sich, soweit es moglich war, ihrer
natiirlichen Umwelt angepafit, haben das tdgliche Leben ihrer Schutzbefohlenen
geteilt, ihre Mentalitdt beachtet und ihre Sprache studiert. Der Erfolg dieses
psychologischen Verhaltens blieb nicht aus: Die Kayapé schenkten ihnen von Tag
zu Tag mehr Vertrauen, nannten sie schlielich ,Vater®, ,Briider, , Verwandte®,
und damit war der Boden fiir die Aufnahme des Evangeliums vorbereitet, ein
Beweis fiir den grofien Wert einer methodisch ethnologischen Forschung fir die
wirksame Missionierung cines fremden Volkes.

In verhdltnismifig kurzen Strichen zeichnet Verf. zunichst die Welt der
Indianer, ihr Leben und ihr Denken, und verweist dabei am Rande auf zwei
Publikationen, die er bereits 1956 und 1960 veréffentlicht hat 2 Dann folgt eine
gedringte Ubersicht iiber den Aufbau der Kayapd-Sprache, soweit deren Kennt-
nis fir den Leser einigermaflen notwendig ist, um die nun folgenden religidsen
Texte beurteilen zu konnen, die den Hauptteil des Buches ausmachen und eine
Beispielsammlung in Interlineariibersetzung darstellen. Gerade dieser Hauptteil
ist interessant und reizvoll. Zunichst ein Wort aufrichtiger Anerkennung fir die
grofie linguistische und missionarische Leistung, die die beiden Manner inner-
halb weniger Jahre vollbracht haben! Aber diese Zeitspanne scheint doch etwas
zu kurz, um sich mit dem Erreichten zufrieden zu geben; vielmehr mufl die
einmal gewonnene Basis auf die Dauer weiter ausgebaut werden. So ist sicher-
lich iiber die Bedeutung der alle andern Geisterwesen iberragenden Person
Bebgororoti’s noch nicht das letzte Wort gesprochen, wie das ein Vergleich mit
andern siidamerikanischen Indianerreligionen vermuten 1afit?. Auch die Fest-
stellung eines scheinbaren Mangels an Gebeten und Kulthandlungen wirkt nicht
ganz iberzeugend (33).

Ferner ist an den zahlreichen Textproben auffallend, daf sie auf den Ge-
brauch einer fiir Naturvélker typischen Bildersprache verzichten. Sie wird wahr-
scheinlich auch bei den Kayapé vorhanden sein, allerdings ist sie das Letzte,
was ein Missionar erlernen und selbst meistern kann. Erst dann spricht er den

! Die ,South America Map® im Geogr. Magazine 1937 zeigt in 8/G den
Cayapé Grande als Zustrom des Araguaya. Ahnlich die Karte bei H. Horp,
. sterben wenn notig, toten — nie (Safari/Berlin 1958), wihrend E. Wust-
mannN, Xingu (Radebeul 1959) die Cayapé (vielleicht die Nordgruppe) an den
Rio Manitsaua, einen Nebenflufl des Xingt, verlegt. J. H. Stewarp/L. C. FAroN,
Native Peoples of South America (New York 1959) unterscheiden eine Siid- und
eine Nordgruppe (am Pau d’Arco, den auch LukescH nennt) (362, 386).
® A. Luxesch, Uber das Sterben bei den nérdlichen Kayapé-Indianern: Anthro-
pos (51) 1956; Ders., Bebgororoti, eine mythologische Gestalt der Gorotiré-
Indianer. Wiener Vilkerkundl. Mitteilungen (2) 1960
® Vergl. J. Haexer, Pura und Hochgott. Probleme der siidamerikanischen Reli-
gionsethnologie: Archiv f. Vilkerkunde (13) 1959, 25—50
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Leuten wirklich ,nach dem Munde“ und miifite diese ,gehobene Ausdrucksweise®
unbedingt fiir Predigt und Unterricht verwerten . Lehnwérter aus europiischen
Sprachen (hier aus dem Portugiesischen) fiir Begriffe, die in einer Eingeborenen-
sprache schwer oder gar nicht adidquat wiedergegeben werden konnen, sind immer
ein Notbehelf. Jedenfalls miissen sie zu Beginn genau erklirt werden; vielfach
lafit sich dann mit der Zeit selbst ein passender einheimischer Ausdrudk finden.
Sonst kann es geschehen, daf die Leute das ihnen gepredigte Christentum mit
der Vorherrschaft des ihnen verhaften Weiflen Mannes identifizieren! &

Etwas Ahnliches gilt von der Einfiilhrung ausschliefilich europaischer Kirchen-
melodien. Gewif stellen sie zumeist eine Bereicherung der einheimischen Musik
dar, doch sollten die christlich gewordenen Missionsvolker moglichst frith ange-
halten werden, Werte ihrer eigenen Kunst zu benutzen, um sich in der Kirche
heimisch zu fithlen. Ein Lied wie ,Stille Nacht* (229) wird sicher auch von
den Kayap6 gern gesungen, wie sehr aber wiirden sie mit dem Herzen erst
dabei sein, wenn sie zu Gottes Ehre auch ihre ureigenen Kompositionen und
Flotenmelodien verwenden diirften. Ich erwihne diese Anliegen nur, weil es
in dem vorliegenden Buche um Adaptation und Akkulturation geht! Aus dem
gleichen Grunde wird der Missionar bei seiner Predigt auch die Redeweise und
Darstellungskraft der alten Hauptlinge zum Vorbild nehmen; daff er dabei frei-
lich ein Kruzifix bestindig in der Hand halten soll (205), wird ihm in seiner
Gebirdensprache sicher nur hinderlich statt forderlich sein.

Im tibrigen gebiihrt Verf. Dank, besonders im Namen der jiingeren Missionare,
die in seinem Werk eine gediegene Vorlage fiir ihre eigene Arbeitsweise finden
* werden!

Oeventrop (Dezember 1968) Carl Laufer MSC

Schlingloff, Dieter: Die Religion des Buddhismus. 1. Der Heilsweg des
Ménchtums (Sammlung Goschen, Bd. 174). Berlin 1962, 122 S. DM 3,60.

Das vorliegende Béndchen bietet in knapper Form eine auf den Quellen be-
ruhende, leicht lesbare, klare und dbersichtliche Darstellung dessen, was nach
dem heutigen Stand der Forschung als die frithe Gestalt der Religion des Buddha
angesehen werden kann. Eine kurze Einfiihrung unterrichtet iiber den Stand
der architektonischen und literarischen Quellen. Der Aufbau der drei Kapitel
des Buches weicht in glicklicher Weise vom gewdhnlichen Schema allgemeiner
Buddhismusdarstellungen ab, indem es nicht die Lebensbeschreibung des Buddha,
sondern das Erscheinungsbild des frithbuddhistischen Ménchtums an den Anfang
stellt. Das zweite Kapitel behandelt den religiosen Heilsweg, die Zentrallehren
der buddhistischen Verkindigung werden auseinandergelegt. Erst das dritte ab-
schliefiende Kapitel befafit sich mit der Gestalt des Buddha Shikyamuni. Aber
auch dieses Kapitel verliert sich nicht in dem fruchtlosen Bemiihen, aus der
Buddha-Legende den historischen Kern herauszuschilen, sondern verdeutlicht
die wesentliche Beziehung, die zwischen dem buddhistischen Heilsweg und seinem
geschichtlichen Urheber besteht.

4 Zum Vergleich: J. Wintnuis, Zur Psydhologie und Methode der religios-sitt-
lichen Heidenunterweisung (Feldkirch 1929)

5 Vergl. W. BuouLmann, Die christliche Terminologie als missionsmethodisches
Problem (Supplement I der NZM, Schoneck-Beckenried 1950)
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Das vorliegende Bédndchen kann als Einfihrung in den frithen Buddhismus
uneingeschrankt empfohlen werden. Elf Abbildungen und eine Karte der Wir-
kungsstitten des Buddha erleichtern den Zugang zum Inhalt. Wenn in dhnlich
gedriangter Form wie das vorziigliche Register ein Verzeichnis aller zitierten Text-
stellen mit Quellenangabe beigefiigt wire, konnte das Bindchen nicht nur die
Informationsbediirfnisse des gebildeten Lesers, sondern auch wissenschaftliche
Anspriiche befriedigen. Vielleicht 14t sich dieser Mangel beim Erscheinen des
angekiindigten zweiten Bindchens nachholen.

Tokyo (7. 1. 64) H. Dumoulin S]

Schumann, Hans Wolfgang: Buddhismus. Philosophie zur Erlésung (Dalp-
Taschenbucher, 365). Francke/Bern-Miinchen 1963, 127 S. DM 2,80.

Der Wert dieses Taschenbuches liegt darin, dafl Scuumany die Heilslehre des
Buddhismus hart an den Quellentexten, die immer wieder angefithrt werden,
entwickelt. So gewinnt die Darstellung an Urspriinglichkeit wie an Beweiskraft.
Sehr richtig hilt V{. die beiden groflen Richtungen des Hinayana und Mahayana,
auch wenn die Termini in beiden vielfach gleich lauten, auseinander. Die ge-
meinsame Whurzel wird nicht iibersehen. Dem indischen Mahayana wird dabei
mehr Beachtung geschenkt, als es bisher in deutschen Darstellungen im Gegen-
satz zur franzosischen Schule immer noch iiblich war. Vf. beschrinkt sich aber
aus sprachlichen Griinden auf den indischen Raum. So bleibt gerade die Dar-
stellung dieser gegenwirtigen bedeutenderen Richtung unvollstindig. Trotzdem
vermittelt das grindlich gearbeitete Buch, das nicht zuletzt durch die Klarheit
seiner Sprache besticht, mehr als nur einen ersten Einblick.

Miinster (19. 3. 64) J. Miiller SVD

Tillich, Paul: Das Christentum und die Begegnung der Weltreligionen.
Evangelisches Verlagswerk/Stuttgart 1964, 57 S. Brosch. DM 3,80.

Die vorliegende Broschiire stellt einen Sonderdruck aus dem 5. Bd. der Ge-
sammelten Werke von P. Tririce dar. Es handelt sich um vier Vortrige, die
1961 an der Columbia University gehalten wurden. Das Bindchen vermittelt
einen ersten Eindruck von den vielfdltigen Fragestellungen und Problemen der
Beziehungen zwischen dem Christentum und den nichtchristlichen Religionen.

Der erste Vortrag gibt einen Uberblick iiber die gegenwirtige Situation und
schildert insbesondere die Rolle der von TiLLicH so genannten ,Quasi-Reli-
gionen®. Mit diesem Terminus, den er dem Ausdruck Pseudo-Religionen vor-
zieht (11), bezeichnet TitricH vor allem Faschismus und Kommunismus. ,Die
gegenwirtige Begegnung der Weltreligionen erhalt ihren dramatischen Charak-
ter durch den Angriff der Quasi-Religionen auf die eigentlichen Religionen, die
theistischen wie die nicht-theistischen“ (14). Bisweilen wirken die Urteile und
Querverbindungen bei TiLricu artifiziell, z. B. wenn er sagt: ,Die Invasion
Rufilands durch den Kommunismus kann mit der Invasion des 6stlichen Christen-
tums durch den Islam verglichen werden® (18). Der Vergleich des Kommunismus
mit dem Islam (18 f) hat im Formalen manches fiir sich, allerdings fragt es sich
hier wie anderswo, was derlei formale Analogien wert sind. Ubrigens geht jener
Vergleich auf Jures Monneror zurilick, was Tiica hitte erwihnen sollen. —
Die Urteile iiber den Katholizismus sind zumeist einseitig und iiberspitzt (,eine
Weltorganisation unter streng zentralisierter, autoritirer Fithrung® S. 18).
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Der zweite Vortrag behandelt das Thema ,Christliche Prinzipien in der Be-
urteilung nicht-christlicher Religionen®; der dritte spricht iiber den christlich-
buddhistischen Dialog; der vierte endlich hat das Thema: ,Das Urteil des Chri-
stentums iber sich selbst im Licht seiner Begegnung mit den Weltreligionen®. Es
kann hier nicht im einzelnen rekapituliert werden, was TiLrice darlegt; jeden-
falls sind seine Ausfithrungen auflerordentlich anregend und wird man ihnen
weitgehend zustimmen (z. B. in bezug auf die Beurteilung des Sikularismus, des
Dialogs, des Humanismus etc.). Im Zusammenhang mit den durch Ropinsons
Schrift Honest to God aufgeworfenen Problemen scheint uns Tiiricas Warnung
beachtlich, ,das Bild des personlichen Gottes vor dem Absinken in eine ,heno-
theistische’ Mythologie zu bewahren® (54). Wie schon gesagt, wird man zahl-
reiche Einzelurteile mit gemischten Gefithlen aufnehmen, etwa: ,Die Bibel
kimpft fiir Gott gegen die Religionen® (53). Kann man wirklich von der
~positiven Bewertung des sakularen Bereichs“ im Protestantismus sprechen? (53).
Hat es Sinn zu sagen, Innozenz III. habe ,das Modell fir Hitlers Niirnberger
Gesetze” aufgestellt? (28). Trotz solcher Fragwiirdigkeiten in den Details kann
die Lektiire des Bandchens nur empfohlen werden, zumal TiLLicH keine Schwarz-
Weifl-Malerei betreiben will und sich wichtigen Problemen der Gegenwart mutig
stellt (vgl. insbesondere auch die wichtigen Bemerkungen iiber Demokratie und
asiatische Geistigkeit, S. 21 und 46). In theologisch-systematischer Hinsicht gibt
das Bandchen freilich nicht sehr viel her.

Bonn (22. 4. 64) H. R. Schlette

VERSCHIEDENES

Bernhart, Josef: Gestalien und Gewalten. Aufsitze, Vortrage. Echter-
Verlag/Wiirzburg 1962, 492 S.

Ein guter Einfall und eine gliikliche Losung ist diese Sammlung von Auf-
sitzen und Vortrdgen, die ,zu verschiedenen Zeiten, aus verschiedenen An-
ldssen, fiir verschiedene Adressaten entstanden® (Vorwort des Herausgebers
Max Réssler), aus Anlafl des 80. Geburtstages von JoseEr BERNHART zustande
kam. Eine Sammlung, die freilich nicht alle, wohl aber mit die wertvollsten
Ausfithrungen Joser BernuArTs enthilt und sie unter dem bezeichnenden Namen
Gestalten und Gewalten ankiindigt. Damit sind sogleich die beiden Hauptteile
angesagt: der historische und der mehr systematische. Im ersten Teil die Ge-
stalten von Augustinus, Albertus Magnus, Hildegard von Bingen, Teresa von
Avila, Pascal, Goethe. Im Zweiten Teil Sachthemen verschiedener Art: Buch
und Leser; Denken und Dichten; Metaphysik der Liebe; Leib und Verleib-
lichung; Zur Metaphysik des Essens; Heiligkeit und Krankheit; Technik und
Menschenseele; Das technische Zeitalter; Problematik der Humanitas; Das Da-
monische in der Geschichte; Der Staatsmann im Christentum; Géottliches und
Menschliches in der Kirche. Wie man sieht, cine Weite und Breite, eine grofi-
artige Verschiedenheit der einzelnen Themen, die aber dadurch nicht an Tiefe
und Schonheit verlieren. Man mag iiber einzelne Ausfithrungen geteilter Mei-
nung sein, eines ist sicher: Hier ist ein Dichter und Denker, ein Historiker, ein
Philosoph und Theologe zugleich, von hohem Rang am Werk. Immer neue
Aspekte, echte Tiefeneinsichten, die bis in den Wesensgrund der gestellten Frage
vorstofien. Dazu die Sprache eines Dichters von einer seltenen Ausdrucksmacht
und Schénheit, bildhaft, plastisch, anschaulich; und wie nebenbei eingestreut,
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Kostbarkeiten philosophischer, historischer und psychologischer Art. Hauptan-
liegen, das immer und immer wiederkehrt, ist der Mensch, das rechte Menschen-
bild. Der Mensch in den groflen Zusammenhingen seines Lebens, in den Bezie-
hungen zur Welt, zum Mitmenschen, zu Gott; aber auch und gerade — die
Totalitat liegt in der Polaritit — in den grofilen Spannungsfeldern seines
Lebens: ,Alles ist beherrscht vom Urphinomen der Polaritit* (161). Beides
wird durch alle méglichen Bereiche — wie in den Themen angedeutet — ver-
folgt und damit die ganze Fragwiirdigkeit und Geheimnishaftigkeit mensch-
licher und christlicher Existenz aufgezeigt, aber auch ihre letzte Sinngebung;
denn ,Nichts hat Sinn oder alles hat Sinn® (399).

Hamm/Westf. (22 11. 63) Dr. E. Poppenberg MSC

Cullmann, Oscar: Petrus, Jiinger — Apostel — Martyrer. Das historische
und das theologische Petrusproblem. Zwingli-Verlag/Ziirich-Stuttgart
1960, 284 S. DM 24,—.

Seit der Studie AporLr HarnNAcks iiber Petrus (Sitzungsberichte der Berliner
Akademie der Wissenschaften 1918) ist Curimanns Buch, besonders in der
zweiten Auflage, das wichtigste und ernsthafteste Buch iber Petrus, das
von evangelischer Seite geschrieben wurde. Es verdient alle Beachtung und
sollte ausgiebig diskutiert werden, zumal hier bereits Einwinde, Stimmen fiir
und wider, sei es im Text, sei es in Fulinoten, beriicksichtigt wurden, die auch
von katholischer Seite zum Petrusproblem laut geworden sind. Die seit 1952
(1. Aufl.) erschienene Literatur ist nahezu vollstindig eingearbeitet worden.

Der Aufriff des Buches und die CurLmannschen Thesen seien hier kurz
wiedergegeben:

Im ersten historischen Teil wird Name, Herkunft, Beruf, des Petrus Stellung
im Jiingerkreis und seine apostolische Tatigkeit in Leitung und Mission der
Urgemeinde herausgestellt. — Im Abschnitt: ,Petrus der Martyrer“, der im
Buch allein hundert Seiten in Anspruch nimmt, behandelt C., sorgfiltig alle
literarischen, liturgischen und archdologischen Quellen iiberdenkend, die Frage
nach dem Mirtyrertod des Apostels in Rom. Den indirekten Beweisen der
literarischen Quellen (der biblischen, I Klem 5, Iewatius, Ad Rom 4,3) ent-
nimmt er: Petrus und Paulus haben aller Wahrscheinlichkeit nach in Rom den
Martyrertod erlitten (102—125). Die Mitte dieses Abschnittes nimmt die These
von der Eifersucht der ,falschen Briider” ein und die Untersuchung von I Klem 5,
die C. gern diskutiert hitte. Aber der zweite Hauptteil des Buches hat bis jetzt
alle Aufmerksamkeit der Leser in Anspruch genommen. In diesem zweiten Teil
behandelt C. nun die ,exegetisch-theologische® Frage, d. h. die Exegese von
Mt 16, 17 ff. (179—255).

C. gibt in seiner zweiten Auflage zu, dal M¢ 16, 17—19 aus verschiedenen
Traditionen zusammengesetzt ist und in dieser Gestalt nicht in den synoptischen
Rahmen des Bekenntnisses zu Caesarea Philippi gehért. Ein anderes ist es, ob
Mt mit dieser Einordnung nicht einen theologischen Zusammenhang herstellen
wollte (208). Dal es dem Evangelisten nicht auf eine chronologische Reihenfolge
ankommt, ist auch sonst deutlich zu sehen. C. untersucht die Beziehung zu
Lk 22,81—34 und Joh 6,66—71 (21,15 ff.) und meint hier verschiedene Aus-
prigungen ein und derselben Szene zu finden, deren Hauptziige sich von ihren
Hinzufiigungen loslosen liefen: Bekenntnis des Petrus zu Jesus als dem Gottes-
sohn, seine Bereitschaft, ihm bis zum Tode zu folgen, die Ankiindigung des
Verrats, die Wiederaufrichtung des Petrus und seine Sendung zur Stirkung der
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Briider. C.s Analyse ist suggestiv und sein Schlufl hat einige Wahrscheinlichkeit
fiir sich. Man kénnte noch Mk 14, 27 (der geschlagene Hirte, die zerstreute Herde)
zum gleichen Gedankenkreis rechnen. Den Ort der Verse M: 16, 17 ff. mochte
C. also in den Abendmahlssaal verlegen, die Nihe zur Eucharistie sei durch
Joh 6,66 ff. und Luk 22,31 ff. erwiesen (212—214).

Aber es bestehen Bedenken gegen diese Uberlegung. Die Stellung von Lk 22,
82—384 im Zusammenhang mit dem Mahl ist nicht sicher historisch zu erweisen,
da Lk offensichtlich die Form eines Symposions gewahlt hat, um verschiedene
Uberlieferungen in ein geschlossenes Ganzes zu bringen (cf. X. pE Metus, Com-
position de Luc XIV et genre symposionique [Louvain 1961]). Behandeln
wirklich die angezogenen Stellen ein gemeinsames Thema, so dafl die Annahme,
sie stammten aus einem einzigen Traditionsstiick, berechtigt wire? Formgeschicht-
lich liefle sich einiges gegen die Argumentation C.s einwenden.

Auf die Frage aber, ob beziiglich der Binde- und Léisegewalt die Stelle Mt 16
oder die in Mt 18,18 ilter ist, geht C. nicht ein. Konnte es nicht sein, dafl
Mi¢ 16, wonach die hoheitliche Gewalt Petrus iibergeben wurde, die dltere
Tradition ist, M¢ 18 aber erst aus einer gewissen kirchenkritischen Einstellung
des Mt hinzugefigt worden ist? Die andere Moglichkeit ist aber auch nicht von
der Hand zu weisen, nimlich daff der Fall umgekehrt liege. Schliefilich miifite
gelragt werden, welche Konsequenzen sich ergiben, wenn beide der gleichen
Traditionsstufe angehdrten.

Auf welchen Felsen aber wird das Gottesvolk auferbaut? C. lehnt die
reformatorische Erklirung, der Fels sei der Glaube des Petrus, ab; Jesus
meine tatsichlich die Person des Petrus (238). Ein Fundament aber werde
nur cinmal gelegt, der Bau allerdings gehe weiter. So kénne man das Wort
vom ,Fels® nie mehr auf einen anderen beziehen (analog etwa: Es kann nie
wieder Apostel geben). Es gebe, heilsgeschichilich gesehen, nur eine einmalige
Felsenmission (240). In einem abschlieRenden Kapitel werden die dogmatischen
Konsequenzen gezogen: Petrus ist der Fels fir die kommende Kirche, er wird
Leiter der ersten Gemeinde Christi. Aber nur einmal, in Jerusalem, hat
Petrus die Gesamtkirche (als sie nur aus einer Gemeinde bestand) geleitet.
Spater hat auch er sich Jakobus untergeordnet. Aber Petrus bleibt Ur- und
Vorbild zukiinftiger Kirchenleitung; die Kirche hat immer zu priifen, ob sie
auf diesem Fundament geblieben ist.

Es mufl betont werden, dafl Mt 16, 17 ff. nichts iiber die zukiinftige Kirchen-
leitung aussagt, die Frage der Sukzession liegt auflerhalb dieser Verse. Nur
uber das Wort der Schrift hat die Kirche mit der Person des Felsenapostels
Kontakt. Wenn Petrus sein Martyrium in Rom erlitten hat, so gibt es nach
Currmany doch noch kein Recht, Mt 16, 17 ff. auf jeden einzelnen Bischof von
Rom zu beziehen, so dafl ihm von Jesus die Leitung der ganzen Kirche an-
vertraut wire.

Diesem zweiten Teil, der viele Probleme aufwirft und zu beantworten sucht,
mufl insofern zugestimmt werden, als hier gesagt wird, daf man von der
Exegese nicht mehr verlangen kann, als was sie leistet. Die Dogmatik kann nicht
verlangen, dafl der Exeget kirchliche Wirklichkeiten der spiteren Zeit auch
schon dort am Werke sieht, wo sie nicht greifbar sind. Der Primat Petri —
jedenfalls in seiner spiteren exklusiven Form — und die Sukzession der ,Nach-
folger® sind eine theologische Konklusion aus M¢ 16,17 ff. Der Text des
Matthius selbst spricht nicht von einer Sukzession. Das heifit nun aber nicht,
die Aussage von Mt 16 richte sich gegen den Sukzessionsgedanken. Der Exeget
kann nur sagen: Von ihm steht in diesen Versen nichts. Er widerspricht damit
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nicht der legitimen Tradition der Kirche, die vom Schrifttext ausgeht und in
Verlidngerung biblischer Ansitze hier etwa zu theologischen Aussagen tber die
Sukzession kommt.

Der Beiname ,Fels¢ ist, wie nicht erst C. nachgewiesen hat, in jiidischer Uber-
lieferung der Beiname Abrahams. Der Gedanke an Nachfolger Abrahams ist
ihr aber unbekannt. Nun konnte man in diesem Zusammenhang darauf hin-
weisen — was bisher kaum getan wurde —, dafl es sich hier um die Vorstellung
einer corporate personality handele, und zwar sowohl bei Abraham wie bei
Petrus. Aber auch das wiirde noch nicht notwendigerweise bedeuten, daff die
Fels-Funktion Petri je und je sukzessiv in einer einzigen geschichtlichen Per-
sonlichkeit neu aktualisiert werden muf.

Die entscheidende Diskussion wird aber bei der Frage des Apostolats ein-
setzen miissen. Wenn es ein Apostolat des Petrus und ein Apostolat des Paulus
gibt und beide auf eine direkte Offenbarung des Herrn zuriickgehen (vgl. hierzu
GERHARDSON: Memory and Manuscript. Oral tradition and written transmission
in rabbinic Judaism and early Christianity [Uppsala 1961] Pass.) und etwa
Mt 16, 18 mit Gal 2 in Zusammenhang gebracht werden konnte, dann mufl doch
gefragt werden, warum sich das Apostolat des Paulus nicht fortgesetzt hat,
wenn schon spéter der Primat des Petrus im kirchlichen Primat eine Fortfithrung
gefunden hat? Nun decken sich die beiden genannten Stellen nicht véllig. Das
Fels-Sein wird ausschlieflich dem Petrus zugestanden. Auf ihn wird die Kirche
aufgebaut, wenn auch das ,Bauen® selbst ebenfalls Aufgabe des Apostels
Paulus ist. Das Fels-Sein Petri wird von Paulus anerkannt, und zwar nennt
Paulus nur in solchem Zusammenhang Petrus mit dem Namen Kephas, wo es
um dessen Primat geht. Man mufl also zwischen Primat und Apostolat unter-
scheiden. Paulus kann sich aber andrerseits auch dem Kollegium der Apostel
und ihrer Weisung unterstellen (Gal 2,6); dieses Synedrion der Zwolf spielt
spater in den Ignatianen eine gewisse Rolle. Aber bisher ist der ganze Bereich
der Fragen, die mit dem Verhiltnis zwischen Einzelapostolat, Apostolat als
Kollegium, zwischen Paulus und Petrus als Wandermissionaren, zwischen
Paulus als dem unmittelbar berufenen Heidenapostel und Petrus als dem
Apostel der Beschnittenen nicht eindeutig geklirt worden. Wie Apostolat,
Kollegium der Apostel, das Verhiltnis des Apostolats Petri und Pauli zum
Primat des Petrus zu sehen und einzuordnen sind, bleibt auch weiterhin fiir
die Exegese cine schwer greifbare und kaum l6sbare Frage.

Miinchen (15. 6. 63) Dr. E. Neuhdusler

Goodall, Norman: The Ecumenical Movement. What it is and what it
does. Oxford University Press/London 1961, VI u. 240 S.

Das vielseitige dkumenische Streben unserer Zeit wird immer mehr als eine
Bewegung des Geistes Gottes erlebt, der den Hunger nach Wiedervereinigung in
der getrennten Christenheit erweckt hat. Das christliche Glaubensbewufitsein
scheint heute einen Entwicklungsabschnitt erreicht zu haben, der das Bekenntnis
des Namens Christi o hne sichtbare Gliedschaft an dem einen Herrenleib als
unertraglich erfahren 1afit. Diese Erfahrung und das daraus geborene Verlangen
nach Wiederherstellung der urspriinglich durch Christus seiner Kirche gegebenen
Einheit hat dem Ukumenismus, d. h. dem Suchen der getrennten Christen, ge-
meinsam Wege zur Verwirklichung des Gebetes Christi uf omnes unum sint zu
finden, die heutige Bedeutung gegeben.
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Diese Schnsucht nach Einheit liegt auch der neuen Geschichte der okume-
nischen Bewegung von NorMan Gooparr, dem Assistenten des Generalsekretirs
des Ukumenischen Rates der Kirchen, zugrunde. Verf. hat diese Studie im
Hinblick auf die 3. Vollversammlung des Weltrates zu New Delhi 1961 gemacht.
Er sucht darin nach den Triebfedern, welche Wesen und Arbeit, Entstehen und
Entwidklung der heutigen 6kumenischen Bewegung bestimmt haben und in der
Zukunft bestimmen werden.

GoopALL zeigt, wie es von innen heraus zu einem Gesprich der verschiedenen
Denominationen untereinander tiber ,das Argernis des Christentums® gekommen
ist und wie man nach der Weltmissionskonferenz von Edinburgh 1910, durch all-
mihliche Vertiefung des eigentlichen Problems der christlichen Einheit, das nicht
so sehr ein praktisches denn ein Glaubensproblem ist, die Aufmerksamkeit mehr
und mehr den Fragen von Glauben und Kirchenverfassung zuwandte. Einen
starken Auftrieb bekam die Okumenische Bewegung nach der Griindung des
Weltrates der Kirchen 1948, als man die kirchliche Glaubensproblematik
(Faith and Order) mit dem praktischen Christentum (Life and Work) verband.

Fiir seine Untersuchungen hat Verf. zahlreiche Dokumente herangezogen, die
seine Ausfithrungen gut fundieren. Zugleich lifit die Art der Darstellung die
personliche Erfahrung erkennen. Die Grundtendenz Gooparis wird deutlich,
wo er iber die Aussichten der okumenischen Bewegung spricht: Gott allein
weifl, welcher Zukunft der Weltrat entgegengeht und wie seine kiinftige Gestalt
sein wird. Obwohl der Weltrat keineswegs eine Uber-Kirche (super-church) sein
kann und will — das wird auch hier ausdriicklich behauptet —, hat New Delhi
beim katholischen Beobachter aufs neue den Eindruck erweckt, dafl sich dort

snolens volens“ ekklesiale Tendenzen zeigten.

Den katholischen Leser wird es befremden, dafl in diesem Zusammenhang
mit keinem Wort iiber das Verhiltnis zur rémisch-katholischen Kirche ge-
sprochen wird. Man kann doch nicht in Abrede stellen, dafl heute die Kirche
Roms, mehr als frither, in das Blickfeld des protestantischen Ukumenismus
getreten ist. Die Bewegung zur Wiedervereinigung hat sich als Auftrag aller
christlichen Kirchen offenbart. Sie ist nicht linger exklusive Sache der nicht-
romischen Kirchen, wo sie zudem noch betrichtliche Hindernisse iberwinden
mufl. Die Einheit im nicht-romischen Okumenismus ist nicht vollkommen, wie
Verf. feststellt. Man zweifelt an seiner theologischen Integritat; seine ,Kirch-
lichkeit® (ecclesiasticism) ist vielen verdachtig. Sie sehen darin eine Hinneigung
nach Rom oder eine Sympathie fiir den Kommunismus. Nichtsdestoweniger
konnten solche Widerstinde sehr fruchtbar sein, wenn man bedenkt, daf der
Geist weht, wo er will, und dafl er seinen Einflul nicht auf den Weltrat be-
schranken wird.

Wenn jetzt das Verhiltnis zur katholischen Kirche zur Sprache kommt,
besonders ihre bisherige Weigerung, an den Beratungen der anderen christlichen
Kirche teilzunehmen (was inzwischen modifiziert ist), so erhebt sich die Frage,
warum Verf. nirgendwo iiber das Streben nach Finheit innerhalb der Kirche
Roms gesprochen hat, das auch schon seine Geschichte hat. Im Anfang des
modernen Ukumenismus hat sie sich distanziert und Verf. sagt, dafl nicht
Unwille sie zu dieser Haltung bewogen hat, sondern Treue zu den Voraussetzun-
gen ihrer Existenz, ohne welche diese Kirche aufhért zu sein, was sie ihrem
Wesen nach ist. Leider hat GoopaLL diese richtige Feststellung nicht weiter-
gefithrt, so dafl er jetzt beim Leser den Eindruck erweckt: Rom war prinzipiell
anti-okumenisch und wird es immer bleiben. Mit etwas mehr Verstindnis fiir
die 6kumenische Bewegung innerhalb der kath. Kirche hitte Verf. ohne Zweifel
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entdeckt, dafl auch da derselbe Geist wirksam war, und dafl es moglich ware,
eine Gesamtgeschichte der 6kumenischen Bewegung zu schreiben. Der Geist
Gottes hat in allen, die Christus als Herrn und Erloser bekennen, den
Hunger nach Wiedervereinigung geweckt. Das hatte hier irgendwie deutlich
werden miissen.

Slangenburg/Holland (80. 7. 63) Robertus Cornelissen OSB

Festugiére, A. J., OP: Urspriinge christlicher Frommigkeit. Bildung oder
Heiligkeit im Monchtum des altchristlichen Orients. Herder/Freiburg-
Basel-Wien 1963. VI u. 152 S., Ln. DM 14,80.

Der Herder-Verlag legt mit diesem Bindchen die Ubersetzung eines vor zwei
Jahren erschienenen Werkes des bekannten franzésischen Dominikaners vor (Les
Moines d'Orient, 1: Culture ou Sainteté; Introduction au monachisme oriental.
Paris, Editions du Cerf 1961).

In vier Kapiteln 1d88t der Verfasser die Welt des frihen Monchtums erstehen.
Er stiitzt sich dabei auf das Antoniusleben des Atnanasius, die Historia Mona-
chorum in Aegypto, die er selbst 1961 in den Subsidia Hagiographica edierte,
die Historia Lausiaca und die wichtigsten Monchsbiographien des 5. Jh. Das
erste Kapitel schildert die Atmosphire des Monchslebens: ein von Diamonen
beherrschter Raum (26-57). Die Damonen sind iiberall; sie sind die standigen,
mehr oder weniger gefihrlichen Gegner der Ménche. FEsTUGIERE sieht in diesem
Zug der Mondhsliteratur einen Durchbruch der primitiven Volksreligion — die
ungebildete Landbevilkerung ,laflt hier zum ersten Mal in der antiken Welt
ihre Stimme laut werden® (80). Die unmittelbaren Vorginger der Ménchsliteratur
dirften in diesem Punkt weniger die kanonischen Evangelien sein, auf die der
Verfasser verweist, sondern mehr die apokryphen Evangelien. Im zweiten
Kapitel (58-90) wird das Anachoretentum als die urspriingliche Form des
orientalischen Monchtums dargestellt. Markante Beispiele moglichst vollkom-
menen Anachoretenlebens werden herausgegriffen. Aber auch die Grenzen
dieses ,Auszugs aus der menschlichen Gemeinschaft® werden aufgewiesen:
Kranke suchen beim Anachoreten Heilung, Ratlose wollen von ihm beraten
werden und junge Monchsschiiler méchten vom Geron (dem erfahrenen Ménch)
ins Monchsleben eingeiibt werden. Die Nahrungsaskese der ersten Monche ist
Gegenstand des dritten Kapitels (91-120). Die Kritik, die FEsTuGIERE an der
Fastenpraxis orientalischer Monche iibt, entnimmt er meist Kassian, der immer
wieder in seinen Collationes vor der Verwechslung des Mittels mit dem Ziel
im asketischen Leben warnte. Der Frage ,der Mdnch und das Studium® gilt
im vierten Kapitel (121-52) das besondere Interesse des Verfassers. Seine Dar-
stellung ist hier viel kritischer als in den mehr deskriptiven ersten Kapiteln.
Die Antinomie Bildung oder Heiligkeit, die das frithe Monchtum meist zu-
gunsten einer Heiligkeit ohne Bildung aufloste, mochte FESTUGIERE beseitigen —
er dehnt dazu seine Quellenbefragung bis ins Mittelalter hinein aus —, denn
Jfiir den gewdhnlichen Lebensweg des Menschen ohne besondere Berufung muf}
es heiflen: Bildung und Heiligkeit® (157).

Wie in seinen iibrigen Veroffentlichungen zum frihen Monchtum teilt der
Verfasser der ,konstantinischen Wende* immer noch eine zu entscheidende
Rolle in der Geschichte des entstehenden Monchtums zu: Die Wiistenwanderung
der Asketen beginnt aber schon im 3. Jh. Die verdnderte Situation des 4. Jh.
bedeutet dann nur Férderung und Entfaltung der schon lebendigen Ménchs-
bewegung. Innerhalb der Darstellung befriedigen einige Textinterpretationen
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nicht ganz, da sie aus dem urspriinglichen Zusammenhang geldst und in neue
Beziehungen gertickt sind. Die Erzdhlung von Makarios in der Historia Lausiaca
kann kaum als historischer Bericht verwertet werden (117 f.). Die Berichte von
Valens oder dem seltsamen Asketen Serapion geben in ihrer urspriinglichen
Aussage kaum Antwort auf die Frage Monch und Studium (129 f.). Die deutsche
Ubersetzung liest sich leicht und gut; ein Ubersetzungsfehler: Man verbannte
das geistliche Leben nicht aus, sondern in die Kloster (110). Nicht einverstanden
darf der Leser mit dem deutschen Titel sein. Denn A. J. FEsTUGIERE wollte eine
Einfithrung in das ostliche Monchtum geben, dessen wichtigste Quellen er z. Zt.
in franzésischen Ubersetzungen verdffentlicht. Und so ist es ein recht gutes Buch.
Was aber der deutsche Titel verspricht, gibt dieses Buch nicht!

Miinster (30. 10. 63) Suso Frank OFM

Fraine, Joseph de: Adam und seine Nachkommen. Der Begriff der ,Kor-
porativen Personlichkeit” in der Heiligen Schrift. Verlag J. P. Bachem/
Kéln 1962, 310 S. DM 19,—.

In deutscher Sprache wird hier das bei Desclée de Brouwer, Paris-Briigge 1959,
unter dem Titel Adam et son Lignage erschienene Buch vorgelegt. Es setzt sich,
wie der bezeichnendere Untertitel sagt, zum Ziel, der Bedeutung und Wirksam-
keit des Begriffs der corporate personality, den H. WHEELER RoBinson (BZAW
66 [1936] 49—62) am AT formulierte, in der Bibel nachzugehen. In dem Wort
»Korporativpersonlichkeit“ soll gesagt sein: ,erstens, daf ein Einzelwesen
wirklich fir die Gemeinschaft steht, d. h. dafl es seiner Tétigkeit nach mit der
Gemeinschaft gleich ist; und zweitens, dafl es ungeachtet dieses ,korporativen’
Charakters eine wirklich individuelle Person bleibt (wenigstens in seinem Ver-
halten)“ (28). Dabei unterstreicht pe Fraine gegeniiber Rosinson den 2. Punkt,
um den Begriff in echt biblischer Sicht zu verbessern (227). Der Begriff meint
nicht blofl ,literarische und idealisierende Personifikation®, sondern fafit als
yseinsmifige Wirklichkeit® (28) alle gleichzeitig lebenden Einzelwesen, sowie
jede vergangene und noch kommende Generation einer Gemeinschaft ,durch
ein wirklich physisches und konkretes Band“ (30) zu einem Ganzen (gleichsam
einer Person) zusammen, das ,in jedem ihrer Glieder Gestalt annimmt“ (23)
und vertreten werden kann. Zwischen dem Individuum und der Gruppe wird —
so komme es im Denken des AT zum Vorschein — keine scharfe Grenze ge-
zogen, weil ,die Einzelperson gleichzeitig eine korporative Ausstrahlung der
Gemeinschaft bildet (42) und ,Einzelwesen und Gemeinschaft keineswegs
gegensatzliche Begriffe sind, sondern sich gegenseitig durchdringen® (43).

Das 2. Kapitel (47—117) geht mit der (fur 1.—8.) reichlich schematischen
Unterteilung in Pentateuch, Geschichtsbucher, prophetische Biicher, Weisheits-
biicher das alttestamentliche Material nach folgenden Leitgedanken durch: 1. der
Familienvater und sein Haus; 2. der Einfluf des einzelnen zum Heil; 3. der
Einfluf des einzelnen zum Unheil; 4. der Stammvater und seine Nachkommen;
5. der Einfluf der ,Viter' zum Heil; 6. der Einfluf der ,Viter’ zum Unheil;
7. die Gleichheit zwischen einem Stammesnamen und einem Einzelnamen; 8. die
konkrete Personifizierung des Volkes; 9. das ,Du‘ im Gesetz. Dadurch wird
der Tatbestand erhoben, eine ideengeschichtliche Linie zu zeichnen, ist nicht
beabsichtigt.

Das 8. Kapitel will in praktischer Anwendung des Begriffes der Korporativ-
personlichkeit einige wesentliche Ideen des AT beleuchten, die in den Stich-
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worten ,Adam, Konig, Propheten, Knecht Jahwes, Menschensohn® eingefangen
sind. Der letzte Abschnitt des Kapitels handelt iiber das ,Ich der Psalmen®.

Die Einbeziehung des NT in die Untersuchung nimmt Kapitel 4 (199—223)
vor, in dem die in Kapitel 1 erarbeiteten Leitgedanken in neutestamentlichen
Texten aufgewiesen werden. AbschlieBend wird der Ertrag der Untersuchung
zusammengefaflt (225—230), bisweilen allerdings nur in Hinweisen auf die
entsprechenden Abschnitte des Buches. Anmerkungen, Literaturverzeichnis und
Stellenregister finden sich (282—3810) am Ende des Werkes.

Naturgemafl ist die Beweiskraft der biblischen Stellen bei den flieBenden
Grenzen innerhalb der zwei Pole des Begriffes, der sich in ihnen ausspricht,
recht verschieden. Aus manchen ist er zu erheben, aus anderen nur zu beleuchten.
So vermégen berichtete Tatbestinde (z. B. Achans Frevel, Jos 7) mehr zu iiber-
zeugen als Gesetzestexte (z. B. 55 f.) oder Stilformen der Rede. Ob Num 35, 33
in der Mordsache Volk und Land identifizieren will (vgl. 76), ist zweifelhaft.
Fiir das Thema besagt die Deutung der Septuaginta Ps 89 (88), 4 auf das Volk
(98) nichts, da sie ihrer besonderen Einstellung zum Messiasproblem entspringt.
Die Bilder ,Erstlinge, Herde, Eigentum“ (106) bezeichnen nicht notwendig das
Volk als Einheit. Bei den Psalmen ist der Wechsel ,ich-wir“ u. a. auch dadurch
zu erkldren, dafl der Betende sein personliches Geschick in die Kultfeier der
Gemeinde mit hineintrigt (vgl. 111; 188—197). Die Aufnahme fremden Volks-
tums in Israel (Dt 28,2—9) spricht eher gegen den Leitgedanken vom Stamm-
vater als fiir ihn (121). — Eine Reihe von Bibeltexten aber werden durch die
Theorie von der Korporativpersonlichkeit einem besseren Verstindnis erschlos-
sen, z. B. Gen 8,15 (80), die Vilkertafel Gen 10 (81). Recht gute Bemerkungen
finden sich iiber , Verheiflung (an die Viter) — Erfillung (in ihren Sohnen)* (92),
iiber die prophetische Personifikation des Volkes (106—111), iiber das Fiirbittamt
der Propheten (157). Aufschlufireich sind die Darlegungen iiber Adam und die
Erbsiinde (184—141) und iber den Begriff ,Sohn“ (128—128). Doch scheint
der Satz, dafl das Wort bén ,Sohn® eher den Erben als den leiblichen Sohn
bedeute (124), tiberspitzt formuliert zu sein. Das gleiche gilt fiir die Ansicht, daf®
das NT ,sich einen Menschen ohne Familie kaum vorstellen® kénne (202). In
der Deutung des Gottesknechtes hilt der V{. die mittlere Linie: er stelle ,sowohl
Israel als auch eine genau bestimmte Einzelpersonlichkeit® dar (170). Sie kommt
dann in Christus zum Tragen, der ,in seiner Person die ganze Kirche, die Erbin
Isracls® umfafit (177). Es mag von der Wortverbindung (corporate — corpus)
her nahegelegen haben, daf§ der Vf. auf den ,mystischen Leib Christi“ (209—223),
einen nicht dem AT entnommenen Begriff paulinischer Theologie, zu sprechen
kam. Man kann diesen Abschnitt vom Thema her als einen Exkurs oder Anhang
betrachten und verstehen. Nach dem Gang der Untersuchung hitte der Leser
wohl eher erwartet, dafl der Begriff ,Volk Gottes* und die Vorstellung von
ciner ,Familie Gottes® (Vater-Sohn-Bruder-Verhiltnis) mit all ihren reichen
Beziigen in ihrer neutestamentlichen Fiille aufgezeigt wiirden. — Manche Formu-
lierungen scheinen in der Ubersetzung nicht recht gegliickt zu sein, z. B. ,der
jahwistische Prophet® (151) statt ,der Prophet Jahwes® oder ,andere jiidische
Kénige® (152) statt ,andere Konige von Juda®

Wenn das bedeutsame Werk in dieser Zeitschrift angezeigt wird, so ge-
schieht es nicht nur deshalb, weil es ihm wirklich gelingt, eine Leitidee der
Bibel anschaulich aufzuzeigen, sondern auch weil es eine Hilfe fiir die Missions-
arbeit zu bieten vermag. Lehrreich ist zwar auch die Kritik an der franzésischen
soziologischen Schule und ihrer Ansicht von der Mentalitit der ,Primitiven®
(32—40). Wenn es aber stimmt (so 41), dafl im Denken und Leben der Natur-
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volker der Begriff der corporate personality eine wichtige Rolle spielt, dann
kann der Missionar aus dem vorliegenden Werk eine Fiille von Anregungen
fir die Durchfithrung seiner Aufgabe schopfen, den ihm anvertrauten Menschen
Gottes Wort und die Lehre der Kirche (Erbsiinde, Erlosung, Gnade) nahezu-
bringen. Mége das bedeutende Buch diesen Dienst vielen leisten diirfen.

Miinster Josef Schreiner

Frings, Joseph Kardinal: Das Konzil und die moderne Gedankenwelt.
Bachem/Kéln 1962, 86 S. DM 1,—.

Ders.: Der Laie in der Kirche. Fastenhirtenbrief 1962. Bachem/Koln 1962,
S5 8o BN =

Das erste Heft ist die deutsche Wiedergabe eines Vortrags, den KARDINAL
Frings am 20. November 1961 in Genua gehalten hat. Der Vortrag hat schon
damals in der kirchlichen Presse weitgehende Beachtung gefunden und ist als
gewichtige Stimme tber das bevorstehende Konzil gewertet worden. Er be-
zwingt durch seine glanzvolle und souverine Gedankenfithrung, durch eine
Fiille kristallklarer Einzelformulierungen und die weitherzige Aufgeschlossenheit
fiir die Probleme der modernen Welt. Der Vortrag geht aus von der Verdnderung
der geistigen Lage seit dem ersten Vatikanischen Konzil, um dann die Aufgaben
zu entfalten, die sich aus der gegenwirtigen geistigen Situation fiir das bevor-
stehende Konzil ergeben. Die Einheit der Menschheit werde heute viel zwingender
erlebt als je. Der Vorrang des europdischen Geistes sei in Frage gestellt. Die
Frage nach der Absolutheit des Christentums sei neu zu begriinden. Die Kirche
erfahre sich als eine Einheit in der Vielheit. Das bedeute, dafl die besondere
Geistesart der Volker und Landschaften bei aller Einordnung in die Gesamt-
kirche nach einer stirkeren Eigenpragung hindringe. Der Pluralismus der
modernen Welt fordere ein neues Verstindnis der Toleranz und eine gréfiere
Weite des Herzens als Briicke zum gegenseitigen Verstehen. Die Kirche miisse
in ihrem Denken und in ihrer Gestalt dem technischen Zeitalter gerecht werden
und sich den ihm innewohnenden Werten erschlieflen. Sie stehe zwar nicht un-
angefochten in dieser Welt; aber drei Dinge bezeugten noch heute ihre unver-
siegbare Kraft: die gewaltige Zahl ihrer Martyrer in unserer Zeit, die litur-
gische Frommigkeit, die zu einer neuen Entdeckung der Heiligen Schrift und
der Viter gefiihrt habe, und die marianische Bewegung, die in Maria das Urbild
der Kirche erkenne.

Das zweite Heft enthilt den Fastenhirtenbrief 1962 fiir die Erzdiozese Koln.
Das Thema Der Laie in der Kirche ist offensichtlich im Hinblick auf das Konzil
gewihlt, auf dem die Stellung des Laien in der Kirche ein gewichtiger Gegen-
stand der Verhandlungen sein wird. Der Hirtenbrief geht aus von der hierarchi-
schen Ordnung der Kirche, in der die Laien das von Christus geheiligte Volk
Gottes bilden. Als Volk Gottes sind die Laien in die Kirche eingegliedert und
haben in ihr ihre besonderen Funktionen und Aufgaben. Viele Laien stehen
als Mitarbeiter im kirchlichen Dienst oder in kirchlichen Verbanden. Alle haben
ihr Christentum innerhalb der Ordnungen der Welt — ein jeder an seiner
Stelle — zu leben und zu bezeugen und so an der consecratio mundi mitzuwirken.
Auch dieser Hirtenbrief ist ein Zeugnis fiir die weitherzige und gewinnende
Weltoffenheit des Kolner Oberhirten.

Minster (24. 7. 62) Friedrich Richter
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Grif, Hermann J., SVD: Palmenweihe und Palmenprozession in der
lateinischen Liturgie (Verdffentlichungen des Missionspriesterseminars St.
Augustin, Siegburg, Nr. 5). Steyler Verlagsbuchhandlung/Kaldenkirchen
o. J. [1959], XXIV u. 174 S.

Die vorzigliche Arbeit, eine bei der Gregoriana unter H. A. P. Schmidt
erstellte Dissertation, hat das grofle Verdienst, unter Heranziechung zahlreicher
handschriftlicher und gedruckter Quellen erstmals ein ziemlich vollstindiges Bild
(die Zahl der Orationen und Gesinge lieffe sich, wie ein Vergleich mit den
Quellen des Bistums Miinster ergibt, noch vermehren) der verzweigten Entwick-
lung der Palmweihe und -prozession von den Anfingen in Jerusalem (5. Jh.)
bis zur Fixierung des Ritus im Missale Pius’ V. zu bieten. Die zum Teil durch
dic Anpassung an értliche Verhiltnisse und wohl auch nationale Besonderheiten
bedingte, erstaunliche Vielfalt ist {iber das historische Interesse hinaus auch fiir
die heutige Frage nach der Anpassung der Liturgie an die verschiedenen Kul-
turen von paradigmatischer Bedeutung.

Soweit das einflufireiche rémisch-deutsche Pontifikale des 10. Jh. in Betracht
kommt, wiren die Ergebnisse der tiichtigen Untersuchung durch die inzwischen
vorliegenden kritischen Ausgaben von M. Anprieu, Les Ordines Romani du
haut moyen-dge, Bd. V (Spic. S. Lovan. 29), Léwen 1961, 162—183; 352—388
und C. VogeL - R. Evze, Le Pontifical Romano-Germanique du dixieme siécle.
Le texte, Bd. II (Studi e Testi, 227), Cittd del Vaticano 1968, 40—54 hier und
da zu modifizieren, zumal acht Handschriften neben den zwei Ordines der Edition
Hittorps (Koln 1568) einen dritten (= Ps-ALcuin) enthalten. Bedauerlich
ist, dal Verf. neben den 12 Tabellen kein Initienverzeichnis beigegeben hat.
Der besseren Ubersicht iiber den Gesamtablauf wire dienlich gewesen, wenn
Gebete, Gesinge und Lesungen, jeweils nach Lindern getrennt, in einer Tabelle
vereinigt worden wiren.

Miinster (14. 5. 63) E. ]J. Lengeling

Hofstitter, Hans H. - Pixa, Hannes: Vergleichende Weltgeschichte. Bd. I:
Von der Urzeit bis um 2500 v. Chr. Holle-Verlag/Baden-Baden 1962.
203 S. DM 9,80.

Diese Vergleichende Weltgeschichte will ,den Ablauf gleichzeitiger Kulturen
nach dem Prinzip der absoluten Chronologie* schildern. Damit ist schon an-
gedeutet, dafl es sich hier an erster Stelle um Kultur geschichte handelt. Die
einzelnen Abschnitte werden sodann als Querschnitt angelegt, die ,dem Leser
den Vergleich geschichtlicher Situationen erméglichen® sollen. Dabei wird weniger
Wert auf ,subjektive Interpretation® gelegt als auf die Vermittlung ,sachkundig
verarbeiteter Fakten“. Der Text wird erginzt durch vergleichende Zeittafeln,
Zeichnungen, Karten und cine Reihe sehr guter Farbtafeln. Ein alphabetisches
Stichwortverzeichnis am Ende des Bandes erleichtert das Auffinden eines ge-
suchten Gegenstandes. Fiir denjenigen, der sich iiber Einzelheiten weiter in-
formieren will, steht ein gutes Literaturverzeichnis zur Verfiigung. Der Preis des
Bandes ist im Hinblick auf die Fiille des gebotenen Materials und die reiche
Ausstattung als niedrig zu bezeichnen. Man kann allerdings gespannt sein, wie
die weiteren Bénde dem Anspruch, ,vergleichende Weltgeschichte® bieten
zu wollen, gerecht werden.

Hiltrup (18. 6. 63) Dr. Joseph Dephoff M.S.C.
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Konstitution des I1. Vatikanischen Konzils ,Uber die heilige Liturgie®.
Hrg. u. erldutert von Bischof Simon Konrad Landersdorfer, Josef
A. Jungmann und Johannes Wagner. Lateinischer Text und deut-
sche Ubersetzung. Verlag Aschendorff/Miinster 1964 [Sonderausgabe des
Liturgischen Jahrbuches, Heft 1/2 (1964)], 100 S., kart. DM 5,—.

Wie sehr der Text der Konzilskonstitution De sacra Liturgia das Interesse
beansprucht, beweist am besten die Tatsache, dafl die hier vorgelegte Ausgabe
mit den Erlduterungen fithrender Liturgiewissenschaftler bereits in der 8. Auf-
lage erscheint. Sie umfafit aufler dem Text der Konstitution einen Auszug aus
der Rede Papst Pauls VI. am Schlufl der zweiten Sitzungsperiode (84) und
das Hirtenschreiben der deutschsprachigen Bischéfe an ihren Klerus (85—90).
Diesen offiziellen Texten ist eine Einleitung aus der Feder des Altmeisters der
deutschen Liturgiewissenschaft J. A. JunemaNN vorangesetzt (2—7; Anmerkun-
gen zum Text der Konstitution von Junemann und Wacener (91 ff.) sowie
Quellenhinweise von WAGNER (94—100) beschlieflen die Ausgabe.

In seiner Einleitung macht P. Junemann sehr deutlich, dafl die Konstitution
den Bann bricht, der die Liturgie ,in einem Zustand der Unveridnderlichkeit
und . . . Starre festgehalten® hat, und ,dafl die strenge Gleichférmigkeit der
Liturgie iiber alle Lander hin aufgegeben wird® (2/8). Damit wird die Konsti-
tution Ausgangspunkt fiir ,eine wahrhaft pastorale Reform“ (5), wenn auch
»dieser pastorale Charakter ... nicht ganz selbstverstindlich® ist und nicht alle
Wiinsche in dieser Hinsicht erfillt worden sind. Immerhin kommt die Reform
»dem christlichen Volke eine weite Strecke entgegen®. Es wire deshalb mehr
als wiinschenswert, dafl gerade auch die missionarische Aussage der Liturgie-
konstitution verstanden wiirde und die regionalen Bischofskonferenzen der sog.
Missionslander von jenen Vollmachten Gebrauch machten, die ihnen zu Nutz

und Frommen ihrer Herde zugesprochen sind.
Glazik

Kuss, Otto: Auslegung und Verkiindigung. Aufsitze zur Exegese des
Neuen Testaments I. Pustet/Regensburg 1968, 400 S., kart. DM 21,—,
Ln. DM 24,—.

Der Miinchener Neutestamentler hat unter diesem Thema 15 Aufsitze zu-
sammengefafit, von denen er in den Jahren 1951—1961 einige als Vortrige vor
einer wissenschaftlichen katholisch-evangelischen Arbeitsgemeinschaft gehalten,
andere in den Hauptgedanken im Paderborner Seminar erarbeitet hat. Unter
diesen Aufsitzen dirften die iiber die vorpaulinische (98), paulinische oder
nachpaulinische Tauflehre (121) und jene Abhandlung iiber ,die Heiden und
die Werke des Gesetzes®, fiir die Leser unserer Zeitschrift von besonderem
Interesse sein. Im letztgenannten Aufsatz versucht Kuss deutlich zu machen,
daf} die Stellen Rm 1,18 ff.; 2, 14 f. iiberdeutet werden, wenn man sie nur als
Belege gebraucht fiir die ,natiirliche Gotteserkenntnis®. Paulus fithrt den Satz
von der natiirlichen Gotteserkenntnis innerhalb einer groflen Klammer an, die
in 1,18 beginnt und in 8,20 aufhért. Der Sinn der Klammer ist: Mégen die
Menschen als Heiden gewisse natiirliche Moglichkeiten haben, Gott zu erkennen
oder als Juden mittels des Gottesgesetzes wissen, was Gott will, — Juden wie
Heiden sind allesamt unter der Stindenmacht. Nur fiir den, der glaubt, fiir
den Menschen mit Christus, ist die Lage nicht hoffnungslos, ist Rettung gegeben
(222—226). Da Christus fiir uns gestorben und die frohe Botschaft uns jetzt
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zuteil geworden ist, gilt fiir dieses eschatologische J etzt nur noch dieser eine
Weg: Alles andere, sowohl die natirliche Gotteserkenntnis wie auch das Gesetz,
hat keinen Heilswert mehr.

Paulus will in dem Zusammenhang des Romerbriefs vor allem deutlich machen,
dafl die Juden mit ihrem Gesetz vor den Heiden ohne Gesetz keinen Vor-
rang haben. Wenn Gott einmal durch Jesus Christus die Welt richten wird,
wird sowohl das Gewissen des Juden wie das des Heiden iiberfithrt werden.
Beide stehen unter Gottes Zorn, beide werden verurteilt. Sowohl die Lehre
des Apostels vom Naturgesetz (Rm 2,14 f.) wie die von der natiirlichen Gottes-
erkenntnis sind nebenbei formuliert worden und damit auch die Behauptung
der beiden Wege, Gott zu erkennen: iber die Schopfung und iiber das Wort
des Gesetzes. Wichtig sind ebenfalls in diesem Zusammenhang die Ausfithrungen
iber das ,Gewissen” als biblischer Begriff (235 ff.).

Zur augenblicklichen Diskussion iber den charismatischen Charakter der
frithen Kirche trigt der Artikel ,Enthusiasmus und Realismus bei Paulus® (260 ff.)
bei. Kuss weist dem Apostel seinen Platz in der Ubergangsperiode zu und
begriindet das durch eine sorgfiltige Untersuchung von I Kor 12—14. Zunichst
betont Paulus, dafl die mannigfachen Geistesgaben aufs gleiche Pneuma zuriick-
gehen, darum haben sie auch nur ein Ziel: den einen Leib, die Gemeinde
als Organismus und daf} sie lebe. — Auch die anderen Aufsitze in diesem Werk
verdienen Beachtung, selbst wenn sie nicht unmittelbar einen Beitrag zur Frage
nach dem neutestamentlichen Missionsdenken liefern.

Miinster (16. 7. 63) Helga Rusche

Montini, Giovanni Battista: Erzichung zur Liturgie. Fastenhirtenbrief
1958. Ubersetzt und im Auftrag des Liturgischen Instituts herausgegeben
von F. Kolbe. Verlag Aschendorff/Minster 1963, 57 S. Kart. DM 4,—.

Der jetzige Heilige Vater, Papst Paul VI, glaubte als Erzbischof von Mai-
land die Friichte der eben geschlossenen Stadtmission nicht besser erhalten und
vertiefen zu konnen als durch eine verstindnisvollere Teilnahme der Glaubigen
an der hl. Liturgie. Darum schrieb er im Jahre 1958 seinen Fastenhirtenbrief
iber die Erziehung zur Liturgie.

Einleitend stellt M. die Liturgie als Zentralanliegen der heutigen Seelsorge
heraus. So will er in seinem Hirtenschreiben einen Aspekt aus dem Gebiet der
Liturgie behandeln, den praktischen: die Mittitigkeit des Volkes bei der hl
Liturgie und seine Erziehung dazu.

Im 1. Teil kommt der bildende Wert der Teilnahme des Volkes an der
Liturgie zur Sprache. Nachdem kurz die Lehre der Enzyklika Mediator Dei dar-
getan ist, wird die Notwendigkeit einer Erneuerung des religiosen Lebens ver-
mittels der Liturgie betont. Diese Erneuerung miisse darin bestehen, dem litur-
gischen Gottesdienst, wie die Kirche ihn biete, Leben zu verleihen, nimlich Ver-
stindnis, Teilnahme, Schénheit,

Im 2. Teil ergehen die praktischen Weisungen fir die Erzichung des Volkes
zur Teilnahme an der Liturgie. Man miisse dem Volke Sinn fir gemeinsames
Tun, also Gemeinschaftssinn, einfloflen, ohne dabei das besondere Empfinden
der einzelnen zu verletzen. Man miisse ihm das rechte Sehen und Héren er-
moglichen, z. B. durch die beherrschende Stellung des Altars, durch Pflege des
liturgischen Gesanges und volkstiimlicher Lieder. Man miisse das christliche Volk
tief ins Verstandnis der liturgischen Handlungen einfiihren durch alle Schwierig-
keiten der lateinischen Sprache und des Symbols hindurch bis in ihren letzten
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dogmatisch-mystischen Gehalt hinein. Man miisse ihm zu einem Miterleben des
Kirchenjahres verhelfen und zur rechten Heiligung der einzelnen Etappen der
irdischen Pilgerschaft durch Taufe, Firmung, Erstkommunion, Eheschliefung,
Begrabnis. Da Teilnahme auch eigenes Handeln bedeutet, wird gezeigt, wie der
Christ in geduldiger, schrittweiser, niichterner und iberlegter Erziehung vor
allem zur aktiven Teilnahme an der Sonntagsmesse gefithrt werden kann und
soll.

In ecinem Schluf’ wird eigens hervorgehoben, dafl die Liturgie voll und ganz
den geistigen Anspriichen auch des modernen Menschen entspricht.

Das Charakteristische und Allgemeingiiltige dieses Fastenhirtenbriefes liegt
nicht eigentlich in den praktischen Vorschligen zur Gestaltung der Liturgie. Da
sind wir in Deutschland vielleicht mehr gewohnt. Freilich auch hier erfiillt es
uns mit Befriedigung, daf} ein italienischer Erzbischof, und zwar noch vor der
Instructio de Musica Sacra et Sacra Liturgia vom 3. Sept. 1958, schon einen
Vorschlag wie diesen niederschreibt: ,Man kann das Offertorium verstindlich
machen, indem man Kinder oder Jugendliche beauftragt, das Brot und den
Wein fir das hl. Opfer zum Altar zu tragen, wobei man allen den Wert des
hochbedeutsamen Aktes erkldart. Damit konnen sich andere symbolische Gaben
fiir den Gottesdienst verbinden, Wachs, Ul und Weihrauch oder besondere Sach-
und Geldspenden fiir die Armen.”

Allgemeine und bleibende Bedeutung kommt vielmehr folgenden Gedanken
des Maildnder Erzbischofs zu: 1. Die liturgische Erneuerung ist das Zentral-
anliegen der heutigen Seelsorge, und die Liturgie ist die Hauptform der Seel-
sorge. Sie ist nicht in unser Belicben gestellt. Man darf sie nicht fiir eine von
vielen Stromungen halten, der man sich nach Gutdiinken anschliefit; fiir
einen ungeduldigen Reformversuch von zweifelhafter Rechtglaubigkeit; fir einen
rein rubrizistischen, festgefahrenen und #ufleren Ritualismus; fiir ein archa-
ologisches, formalistisches und &sthetisierendes Feinschmeckertum; fiir ein den
Menschen unserer Zeit fremdes Klosterprodukt; fir eine Einseitigkeit, die gegen
die personliche Frommigkeit und die volkstiimlichen Andachtsibungen stehe. —
2. Die liturgische Erneuerung bedeutet nicht Flucht aus der Wirklichkeit des
modernen Lebens. ,Die Liturgie mit ihren groflen Gedanken und ihrem ménn-
lichen Ernst unterliegt nicht der Gefahr, als Teil einer kindlichen Vorstellungs-
welt vom reifenden und gereiften Menschen beiseite geschoben zu werden®
(Jungmann). Sie entspricht auch noch voll und ganz den geistigen Anspriichen
des modernen Lebens. — 8. Die liturgische Erneuerung mufl auf dogmatisch-
mystischen Tiefen griinden, soll sie nicht versanden. — 4. Beziiglich der Reform
der Liturgie selbst hat man sich einerseits vor einer rein archaistischen Restau-
ration zu hiiten und anderseits vor einer willkiirlichen Paraliturgie ohne inneren
charismatischen Wert.

Der Autor des vorliegenden Fastenhirtenbriefes hat inzwischen als Papst
Paul VI. den Stuhl Petri bestiegen. So sprechen seine Worte die ganze Welt
nicht blof wegen ihres inneren Wahrheitsgehaltes an, sondern auch wegen der
hohen Stellung dessen, der sie geschrieben hat. Zudem geben sie uns die Ge-
willheit, dafl die liturgische Erneuerung bei unserm gegenwirtigen Heiligen
Vater in guten Hinden ist. Es sei dem Liturgischen Institut Trier, dem Heraus-
geber und dem Verlag gedankt, daf sie dieses bedeutsame Hirtenschreiben in
einem so handlichen Biichlein dem ganzen deutschen Sprachgebiet zuginglich
gemacht haben.

Dueiias, Palencia (28. 8. 64) Dr. Josef Funk SVD
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RELIGIUSES BRAUCHTUM IM UMKREIS DER STERBELITURGIE
IN DEUTSCHLAND

von Placidus Berger OSB

Entgegen der urspriinglichen Absicht, die unter obigem Titel gefertigte Disser-
tation auszugsweise in der ZMR zu veriffentlichen, beschliefien wir hier den
Abdruck, da es méglick geworden ist, die Arbeit ungekirzt in den von
G. ScureBER begrindeten, jetzt von Prof. B. Korring, und Prof. A. ScHROER
herausgegebenen Forschungen zur Volkskunde (Verlag Regensberg/
Miinster) erscheinen zu lassen.

Im Hinweis auf die Veriffentlichung seien nachstehend einige Gesichispunkie
angemerkt, die das in Heft 2 dieses Jahrgangs vorgelegte Material abrunden.

Obwohl die Grundanschauung des Sterbebrauchtums auflerhalb der Liturgie
einen grundsatzlichen Unsterblichkeitsglauben enthilt, tritt uns im Brauchtum
innerhalb der Liturgie, also vor allem in den Sterbegebeten, eine ziemlich ver-
schiedene Welt entgegen.

Es ist in erster Linie die Person Christi, die die Texte beherrscht. Man kann
von einer ausgeprigten Christozentrik sprechen. Vor allem ist es das Leiden
des Herrn, das in immer neuen Wendungen anklingt. Der Gedanke an den
richtenden Christus tritt dagegen verhiltnismifig in den Hintergrund. Christus
erscheint meistens als der Anwalt des sterbenden Siinders vor dem Vater.

Ein zweites Element ist die Angst vor den Damonen. Es ist das Pendant zur
Angst vor dem Lebenden Leichnam. Allerdings besteht gerade in diesem Punkt
ein groferer Unterschied zwischen den élteren und den jingeren Quellen. In
letzteren sind die exorzistischen Texte stark gekiirzt, so dafl sie heute nicht mehr
ins Auge fallen.

Als drittes Element mufl noch das Siindenbewufltsein genannt werden. Es gibt
kaum ein Gebet, das dem Sterbenden in den Mund gelegt wird, in dem dieses
Motiv nicht anklingt. Es sei eigens erwahnt, dafl auch im Ritus selbst dieses
Siindenbewuftsein oft zu Auswiichsen gefiihrt hat. So gibt es mittelalterliche
Ritualien mit einer solchen Menge von verschiedenen Absolutionsformeln fiir
den Sterbenden, dafl sie die eigentlichen Sterbegebete um ein Vielfaches tiber-
treffen.

Aus dem Gesagten ist leicht erkennbar, wie sich in den Sterbegebeten beson-
ders die spatmittelalterliche Volksfrommigkeit um Sterben und Tod wider-
spiegelt. Diese Volksfrémmigkeit hat, wie die Gebetstexte beweisen, im Lauf
der Jahrhunderte zwar Akzentverschiebungen erfahren, ist aber im Wesentlichen
bis hinein in die Sterbegebete des letzten Jahrhunderts die gleiche geblieben.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: P. Dr. Benno Biermann OP,
5801 Walberberg, Dominikanerkloster - Dr. ApeL-Trfopore Kuoury, z. Z.
44 Miinster/Westf., Johannisstr. 8—10 - Prof. Dr. PaurL Hacker, 44 Miinster/
Westf., Coerdestr. 55 - P. Dr. OLar Grar OSB, 54, 1-KA Chang-Tchung Dong
chung-ka, Seoul (Siidkorea) - P. Franz-Joser EiLers SVD, 44 Miinster/Westf.,
Breul 23 (z. Z. Catholic Mission Alexishafen, P. 0. Madang TPNG, via
Australia).
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AFRICA’S WAY TO LIFE
Bemerkungen zu einem Handbuch fiir den Katechumenat in Siidafrika
von Adolf Exeler

Die von der siidafrikanischen Bischofskonferenz eingerichtete Abtei-
lung fiur Erziehung und Katechese verdffentlichte im Jahre 1963 ein
Handbuch fir den Katechumenat: zwei stattliche, gut illustrierte Binde,
eine Anleitung fir jene Katechisten (Priester, Schwestern, Laien), die
Erwachsene auf die Taufe vorbereiten?; 205 Seiten in groflem Format.
Obwohl das Werk noch nicht abgeschlossen ist — ein dritter Band ist
noch zu erwarten —, verdient es doch schon jetzt Beachtung. Die bisher
veroffentlichten 43 Lektionen entstanden in langer Gemeinschaftsarbeit,
bei der mehrere Gruppen von Missionaren beteiligt waren: das Mis-
sionary Adaptation Commitiee der Xhosa sprechenden Didzesen Siid-
afrikas unter Assistenz von Pater Joh. Hofinger SJ, das Missiological
Research and Training Institute, Queenstown, und einige Missionare aus
Rhodesien und Tanganyika. Das Segenswort schrieb der Bischof von
Aliwal North, Johannes Lueck SCJ. Zahlreiche Konferenzen, Vorent-
wiirfe, Tagungen, Erprobungen und Verbesserungen fithrten zu dem
jetzt vorliegenden Text?2

Zu einer intensiven Beschiftigung mit dem Handbuch wird man auch
durch die Tatsache gereizt, dafl im selben Jahre (1963) noch zwei weitere
Anleitungen fiir den Katechumenat vorgelegt wurden: die eine von Pater
H. ten Velde OP, ein ebenfalls noch unvollstindiger hektographierter
Entwurf in drei kleinen Heften, per modum manuscripti®; die andere von
Frangois Coudreau, eine zusammenfassende Darstellung iber die
Bemithungen um die Erneuerung des Taufkatechumenats in Frankreich 4

L Africa’s Way to Life. Lessons for Adult Catechumens. Department of Educa-
tion and Catechetics of the South African Catholic Bishops’ Conference, 1963
(P. O. Box 60, Rivonia/Transvaal, South Africa) Bd. I, Lektion 1—12, 58 S.;
Bd. II, Lektion 18—43 und Appendix (Confirmation) 205 S., 22 X 28 cm,
3: Bde. 35 s.

2 Dies geht hervor aus einer hektographierten ,Introduction to Africa’s Way to
Life“.

3 H. ten VeLpe OP [P. O. Box 26, Motse-Thabong O.F.S., via Welkom, South
Africa].

i Problémes de Catéchuménat. Centre National de I'Enseignement Religieux
[19, rue de Varenne, Paris 7¢], 828 S. Eine kurze Darstellung enthalten die Infor-
mations Catholiques Internaiionales Nr. 189 (1. 4. 1968), 21—30 [163, boulevard
Malesherbes, Paris 17¢].
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Wir konzentrieren uns hier auf das zuerst genannte Werk (im folgen-
den immer in Abkiirzung: AWTL) und ziehen nur zum Vergleich da und
dort die anderen Veréffentlichungen hinzu.

I. Die AUFGABE

Welche Aufgabe haben sich die Verfasser von AWTL gestellt? Diese
Frage ist nicht leicht zu beantworten, da manche Tendenzen nicht aus-
driicklich herausgestellt sind. So fragen wir besser: Welche Anliegen der
Verfasser treten im Handbuch besonders deutlich hervor?

Anlafl zu dem grof angelegten Unternehmen waren die enttduschen-
den Resultate, die sich aus der Arbeit selbst jener Katechisten ergaben,
die zu groflen Hoffnungen berechtigten®. Man sah sich veranlafit, ein
vollstindig neues Programm des Katechumenates zu erarbeiten. Das nun-
mehr vorliegende Handbuch weist eine Reihe bemerkenswerter Charakter-
ziige auf.

1. Versuch, die intellektualistische Verengung des Unterrichtes zu sprengen

Der Katechumenat soll sich nicht nur an den Verstand wenden, sondern
an alle Fihigkeiten des Menschen.

a) Deutlich tritt das Bemiihen hervor, durch die Unterweisung zu einem
lebendigen Glauben zu fithren. Lektion 7 spricht vom Glauben Abrahams
und nennt als ,Anwendung®: ,Gott ruft dich nun, zu ihm zuriickzukom-
men, ihm zu folgen, ihm zu glauben . . . Wir wollen uns Gott schenken,
wie Abraham es tat® 8. Lektion 26, in AWTL die letzte Lektion der prae-
katechumenalen Etappe, die sich eng an Jo 6 anschliefit, ist ganz auf die
Glaubensentscheidung abgestellt: ,Wollt nicht auch ihr gehen?* Kurz
vor der Taufspendung ist noch einmal eine eigene Lektion (41) diesem
Thema gewidmet. Sie trigt die Uberschrift: ,Ich widersage — ich glaube.®

5 Vgl. Introduction to AWTL; eine dhnliche Tatsache war in Frankreich der
Anlaf zu einer umfassenden Bemithung um die Erneuerung des Katechumenates:
Man muflte feststellen, dafl etwa 80 %o der getauften Erwachsenen schon einige
Monate nach der Taufe die kirchliche Praxis wieder aufgaben.

6 Noch deutlicher wird dasselbe Motiv hervorgehoben bei TEn VELDE, Lektion 1.
Gott ruft Abraham: ,,Geh fort aus deinem Land . . .“ und ,komm in das Land,
das ich dir zeigen werde.” Wie Abraham gerufen wurde, wird auch der Kate-
chumene von Gott gerufen. Die Antwort ist der Glaube im biblischen Sinne.
Der Prozeff, in dem man das Vergangene hinter sich 1aft und dem Ruf Gottes
folgt, wird das ganze Leben beanspruchen. Der Katechumene soll sich den Ruf
Gottes an Abraham wértlich einprigen, da dieser Ruf nach der Meinung
TEN VELDEs fiir sein eigenes Selbstverstindnis grundlegend ist. Dieser Anruf
Gottes bildet auch das Thema der ersten paraliturgischen Feier und kennzeichnet
bei Ten VELDE den Ubertritt vom Prae-Katechumenat zum eigentlichen Kate-
chumenat. (Vgl. meinen Bericht in ZMR 1962, 128.) — Es ist angebracht, darauf
hinzuweisen, dafl der Ruf Gottes in AWTL durchweg als Zuriickrufen (des weg-

gelaufenen Kindes zu seinem Vater) erscheint, wihrend TeEn VELDE — wohl
angemessener — vom Hinausgerufenwerden des Mannes in ein neues Leben
spricht,
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Unmittelbar vor der Taufspendung wird in Lektion 43 noch einmal be-
tont, dafl es nicht geniigt, einen duflerlichen Ubertritt zu vollziehen.

b) Gegeniiber einer abstrakten Belehrung im Stile alter Katechismen
wird fiir alle Lektionen die Miinchner Methode zugrunde gelegt. Sie wird
zwar nicht ausdricklich so genannt, ist aber unverkennbar mafigebend.
Jede Lektion ist aufgebaut nach dem Schema: Vorbereitung, Darbietung,
Erklarung, Zusammenfassung, Anwendung. Dieses Schema wird auf
witzige Weise verdeutlicht durch das Bild eines Koches, der ein (geist-
liches) Mahl bereitet, serviert und beim Verdauen hilft. Die Vorbereitung
wirkt wie ein Appetitanreger. Die Darbietung mufl darauf bedacht sein,
daf das Dargebotene leicht verdaulich ist. Darum miissen die Sinne ange-
sprochen werden. Die Katechumenen sollen den Hauptpunkt der Lektion
lebhaft erfassen. Man darf nicht mit einer abstrakien Formulierung
beginnen, sondern mufl von Konkretem ausgehen: von der Bibel, vom
taglichen Leben, vom Leben der Kirche. Die Erkldrung soll den Kate-
chumenen helfen, das Dargebotene zu verdauen: man greift die Haupt-
punkte heraus, gibt Beispiele, stellt Fragen, lddt zur Diskussion ein. Die
Zusammenfassung soll das Wichtigste einpragen. Dafiir soll der Katechist
sich Zeit lassen und lieber einige Lektionen uiberschlagen als fliichtig vor-
gehen. Die Zusammenfassung wird unterstiitzt durch eine stilisierte bild-
liche Darstellung, die nur das Wesentliche hervorhebt. Die Anwendung
ist weitgehend schon in der Lektion selbst enthalten — auf sie wird be-
sonderer Wert gelegt —, aber ihre praktische Seite soll zum Schlufl noch
einmal herausgestellt werden. ,Wie ein gutes Mahl neue Kraft und
Energie fiir unser tdgliches Leben gibt, so sollte unsere Unterrichtsstunde
zum praktischen Leben eines guten Christen hinfithren.® Oft ist jedoch
die Anwendung schon vollstindig erreicht, wenn die Katechumenen nach
Hause gehen mit frohem Herzen und voll Staunen iiber die Grofitaten
Gottes (31.).

ten Velde betont noch starker als AWTL, dafl der Katechumenat
seinem Wesen nach zuerst eine Zeit der Initiation ist, eine Zeit der
Jingerbildung und nicht so sehr der Unterweisung. Er wendet in seinem
Entwurf das gleiche Schema der Formalstufen an, deutet aber die Stufen
in einem tieferen Sinn. Die Einfihrung will bereit machen zum Horen
auf das Wort Gottes. Sie will Aufmerksamkeit erwecken und eine ent-
sprechende Atmosphire schaffen. Das Wort Gottes (= Darbietung) soll
nicht nur erzdhlt, sondern in entsprechender Weise sozusagen ,offiziell“
verlesen werden. Die sogenannte Erkldrung ist nicht so sehr Erkldrung
einer Lehre als Reflexion und Meditation tiber Gottes Wort, darauf
angelegt, im Katechumenen eine entsprechende Antwort wachzurufen. Die
Zusammenfassung soll nach Moglichkeit aus dem Worte Gottes selbst
genommen werden. Statt von Anwendung spricht ten Velde von Antwort.
Er betont, es gehe vor allem darum, den Menschen hinzufiihren zur Hin-
gabe an den Lebendigen Gott.
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¢) Stirker als AWTL hebt ten Velde den liturgischen Charakter
des Katechumenates hervor: ,Er ist nicht eine Vorbereitung auf eine
liturgische Feier am Tag der Taufe, sondern der ganze Katechumenat ist
Liturgie, kulminierend in der Teilnahme der Neugetauften an der heili-
gen Messe.“ Darum legt ten Velde grofien Wert auf die Spendung
der Taufe in Etappen. Der ganze Katechumenat zielt hin auf die Taufe in
der Osternacht. Er erstreckt sich iiber zwei Jahre. An jedem Sonntag-
morgen zwischen den beiden Messen werden in seiner Pfarrei die Kate-
chumenen in zwei Gruppen unterrichtet, nach den beiden Jahrgingen auf-
geteilt. Fiir Katechumenen, die sich erst nach Beginn des neuen Kursus
anmelden, soll der Inhalt des ersten Jahres so behandelt werden, daf
sie jedenfalls im zweiten Jahr an der Unterweisung der ganzen Gruppe
teilnehmen kénnen?”. Erst so, ganz umfafit von liturgischer Wirklichkeit,
wird nach der Meinung ten Veldes der Katechumenat ein einheitliches
Ganzes ®.

Wenn gegeniiber dem Entwurf ten Veldes AWTL sehr viel stirker
als eine Serie von Unterrichtsstunden erscheint, so spielen hier wohl ver-
schiedene Umstinde mit. In den Gebieten, auf die sich AWTL bezieht,
kann man nicht vom priesterlichen Gottesdienst ausgehen. An vielen
Stellen kommt der Priester nur einmal im Monat auf die Aufienstationen.
Er mufl also das meiste den Katechisten iiberlassen. Darum ist eine enge
Verbindung der Unterweisung mit der Liturgie nicht leicht zu verwirk-
lichen. Die Verfasser von AWTL sind der Meinung, dafl die sehr ver-
schiedenartigen Verhiltnisse, unter denen die Katechisten unterrichten
miissen, es unméglich machen, dem liturgischen Jahr zu folgen. Sie be-
fiirworten durchaus fir den Idealfall eine solche Anpassung, méchten
aber nicht fiir jeden Fall den Unterricht darauf festlegen®.

Dennoch ist die Nahe zur Liturgie auch in AWTL nicht zu iibersehen.
Wiederholt wird der Katechist angeleitet, der Zusammenkunft die Ge-
stalt einer paraliturgischen Feier zu geben, so etwa bei der Besprechung
des Letzten Abendmahles (Lektion 27). Zum Thema der Auferstehung
Jesu wird vorgeschlagen, eine Prozession mit der Osterkerze zu halten:
Die kleinen Kerzen werden an der grofien angeziindet, man singt das
Alleluja (,Christus ist auferstanden und wir mit ihm, Alleluja®). So
vermdgen die Katechumenen tiefer die Tatsache zu erfassen, dafl der Auf-
erstandene uns sein neues Leben mitteilen will (Lektion 31; dhnlich Lek-
tion 42; vgl. auch den Anhang zur Firmung, Lektion 5). Auf die Oster-
nacht wird mehrere Male eingehend verwiesen. Dennoch ist die liturgische

7 Vgl. ZMR 1962, 126—131.

8 Hektographierter Begleitbrief, S. 1—3.

® Man darf jedoch vermuten, dafl cine stirkere Bindung des Unterrichtes an
die Liturgie auch unter den genannten Verhéltnissen dringend zu empfehlen ist.
Die zu erwartenden Anderungen in der Liturgie und ein stirkerer Aushau des
priesterlosen Gottesdienstes werden im iibrigen wahrscheinlich von sich aus
darauf dringen, den Katechumenat — wenigstens im zweiten Jahr — moglichst
weitgehend in das liturgische Jahr einzufiigen.
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Einfithrung bewufit auf die FEucharistiefeier hin konzentriert. Man
fiirchtet, es konne eine grofle Verwirrung entstehen, wenn schon die
Katechumenen an viele verschiedene liturgische Funktionen herangefiihrt
werden °,

d) AWTL legt groflen Wert auf die Gebetserziehung. Fast jede Lek-
tion schliefit mit einem passenden Wechselgebet. Dabei beten alle jeweils
eine gleichbleibende Antiphon (Psalmvers oder Gebetssatz, der zu den
Kerngebeten der Kirche gehort); der Vorbeter spricht einen Psalm oder
auch passende Verse aus anderen Abschnitten der Heiligen Schrift (z. B.
aus Jo 6 im Anschlufl an Lektion 26 und 27; aus Jo 20 im Anschluf} an
Lektion 32 iiber die Erscheinung des Auferstandenen; aus Apg 2 und 5
im Anschlufl an die Lektion 36 tiber das Leben der ersten Christen). Das
zuletzt genannte Beispiel sei ausfithrlich zitiert:

Alle: Lafit uns ein Herz und eine Seele sein!

Einer: Sie kamen zusammen, brachen das Brot, lobten und priesen
Gott.

Alle: Lafit uns ein Herz und eine Seele sein!

Einer: Alle Glaubigen hielten zusammen. Sie hatten alles gemeinsam,
halfen den Armen, liebten einander, wie der Herr ihnen be-
fohlen hatte.

Alle: Lafit uns ein Herz und eine Seele sein!

Einer: Sie freuten sich, dafl sie fiir wiirdig befunden waren, zu leiden
und zu sterben um des Namens Jesu willen.

Alle: Lafit uns ein Herz und eine Seele sein!

Im Rahmen der Lektion 25 uber das Vater Unser wird zu den einzelnen

Bitten der entsprechende Gestus vorgeschlagen:

Man erhebt die Hande zu Gott: Vater Unser . . .

Man o6ffnet beide Hande: Unser tagliches Brot . . .

Man schligt an die Brust: Und vergib uns unsere Schuld . . .

Man faltet die Hande: Und fithre uns nicht in Versuchung . . .

e) AWTL versucht schliefilich, die intellektualistische Verengung des
Unterrichtes dadurch zu iiberwinden, dafl die Katechumenen immer wie-
der auf ihre apostolische Verantwortung hingewiesen werden.

Vor allem wird den Eltern ihre Aufgabe an ihren Kindern zum Be-
wufltsein gebracht. Nachdem das Vater unser besprochen ist (Lektion 25),
wird der Vater ermahnt, dafiir zu sorgen, dafl in seiner Familie vor dem
Essen gebetet wird. Er selbst soll vorbeten. Der Mutter wird an mehreren
Beispielen gezeigt, wie sie mit ihren kleinen Kindern iiber den guten
Vater im Himmel sprechen kann (110). Nachdem geschildert ist, wie der
auferstandene Herr seine Apostel mit Vollmacht ausstattet und aussendet,

10 Dazu wire zu sagen, dafl die paraliturgischen Feiern, wenn sie gut gestaltet
werden, in sich selbst immer auf die Eucharistiefeier hingeordnet sind, indem
sie einzelne Elemente dieser Feier entfalten und so die innere Teilnahme er-
leichtern: litaneiartige Rufe, feierliche Verkiindigung des Wortes Gotles, medi-
tierende Psalmodie.
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werden die Eltern angesprochen: ,Habt acht auf eure Kinder. Thr seid die
Hirten eurer Kinder. Fiihrt sie zu Gott, bringt sie zur Kirche, belehrt die
kleinen Kinder iiber Gott, unseren Vater im Himmel“ (135). In der
nichsten Lektion iiber die Himmelfahrt Christi werden die Eltern er-
mahnt: ,Ihr seid von Gott gerufen, eure Kinder zu Gott zu fithren.
Erzieht sie nicht nur fiir diese Welt, zeigt ihnen den Weg zum Himmel*
(140). Im Rahmen der Lehre vom mystischen Leib (Lektion 37) werden
die Aufgaben der Glieder besprochen, zuerst die der Bischofe und der
Priester. Dann heifit es: ,Auch Vater und Mutter haben eine besondere
Aufgabe in der Kirche . . . Sie miissen ihre Kinder gemafi dem Glauben
erziehen, sie die ersten Gebete lehren und sie zur Kirche fithren® (155).
S. 194 wird ausfithrlich itber die Aufgabe des Vaters gegeniiber seiner
Familie gesprochen, S. 195 ebenso ausfithrlich tiber die Aufgabe der
Mutter. Vater und Mutter werden als die ersten Katecheten ihrer Kinder
bezeichnet.

Die apostolische Verantwortung der Laien in der Uffentlichkeit wird
nachdriicklich betont. Bei der Lehre vom Haupt und den Gliedern heifit
es: ,Die missionarische Aktivitit jedes Gliedes ist von grofer Bedeutung*®
(158). Jedes Glied mufl mit dafiir sorgen, daff die Kirche wéchst und
heiliger wird (155). Das gute Beispiel der Christen soll die ungldubigen
Nachbarn und Freunde zu Christus fithren (178). In den Lektionen iiber
die Firmung wird die Heranbildung der Laienapostel sehr ausfithrlich
dargestellt und an konkreten Beispielen illustriert (183—200) *.

2. Die Bibel — Basis der gesamten Unterweisung

Die Bibel wird nicht nur zur Begriindung und Ausschmiickung eines
anderswoher genommenen Lehrsystems verwandt. Vielmehr bildet die
Heilsgeschichte selbst in ihren Hauptetappen den Leitfaden der gesamten
Unterweisung.

AWTL leitet die Katechumenen an, sich mit den biblischen Personen
zu identifizieren (vgl. z. B. S. 81 iiber den Geldhmten und S. 97 f. iiber
Zachius). Die Katechumenen werden ermutigt, es den Menschen gleich zu
tun, die ihre Lebensweise radikal dnderten, nachdem sie mit Jesus in Ver-
bindung gekommen waren (95—98). Der Bericht iiber das Leiden des
Herrn ist durchsetzt von Anwendungen auf das Leben der Katechumenen
(123f.). Die Schilderung der Apostelgeschichte vom Leben der ersten
Christengemeinde zu Jerusalem wird den Katechumenen als Vorbild
hingestellt, wobei man zugleich als Ziel vor Augen hat, Christen heran-
zubilden, die bereit sind, notfalls Verfolgungen auf sich zu nehmen (149).

Die Identifikation wird durch entsprechende Antiphonen unterstiitzt.
So betet man z. B. nach der Lektion iiber die Glaubensentscheidung im
Anschluf an die Frage aus Jo 6: , Wollt nicht auch ihr gehen?“ als mehr-

11 Fg bleibt jedoch zu fragen, ob eine tatkriftige apostolische Einstellung der
Gliubigen bereits durch solche Hinweise zu erreichen ist. Mufl nicht eine Art
Einiibung hinzukommen, zu der die Paten die ihnen Anvertrauten anleiten?
Mit der Frage nach den Paten werden wir uns spiter noch ausfithrlicher befassen.
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fach wiederholte Antiphon das Bekenntnis: ,Du bist Christus, der Sohn
des lebendigen Gottes.“ Im Anschlufl an die Lektion 28 iiber Jesus am
Olberg beten die Katechumenen als Antiphon: ,Vater unser, der du bist
im Himmel. Dein Wille geschehe.”

Uber die Frage, wie weit die Unterweisung das Alte Testament be-
nutzen soll, gehen die Auffassungen sehr auseinander. AWTL behandelt
in Lektion 1 bis 12 relativ kurz das Alte Testament, — ohne dabei von
Christus zu sprechen! Nur da und dort wird darauf hingewiesen — z. B.
beim Osterlamm —, dafl dieses Thema spiter noch einmal aufgegriffen
werden soll. Demgegeniiber legt ten Velde zuerst in 5 Lektionen des
Prae-Katechumenates global den Inhalt des kirchlichen Kerygmas vor, um
dann ausfithrlich in den Lektionen 1 bis 26 des eigentlichen Katechume-
nates alttestamentliche Themen zu behandeln, jedoch immer auf dem
Hintergrund des Christusereignisses. Grundsitzlich diirfte dieses Ver-
fahren richtig sein, wenn auch manche Einzelheiten zu diskutieren blei-
ben 2, Vor allem wird auf diese Weise die Bibel nicht nur erzdhlt, son-
dern verkiindigt. Besonders ausfiihrlich behandelt ten Velde den
Exodus (Lektion 8—15). Er spricht vom Osterlamm, dessen Blut jene
rettete, die mit ihm bezeichnet waren; vom jihrlichen Gedéchtnismahl,
vom Dank fiir Gottes Wohltat an seinem Volk; von Christus als dem
wahren Lamm Gottes, das die Siinden der Welt hinwegnimmt. Das alt-
testamentliche Osterlamm 1Bt uns ahnen, was am Kreuz geschehen ist
und was in der heiligen Messe geschieht (Lektion 8). Die Wasser des
Roten Meeres toteten die Agypter und retteten die Hebrier. Dies Ereignis
1aft uns verstehen, was in der Taufe geschieht: Man lafit das alte Leben
der Sklaverei hinter sich und begibt sich auf den Weg in ein neues Land.
Die Taufe kennzeichnet erst den Beginn des Weges, nicht sein Ende (Lek-
tion 9)! Das Leben in der Wiiste ist schwierig. Manche méchten um-
kehren; aber Gott 1dft sein Volk in der Wiiste nicht allein. Er schenkt
ihm Brot vom Himmel. In dhnlicher Weise nihrt Gott sein neues Volk,
damit es das Land der ewigen Herrlichkeit erreichen kann (Lektion 10).
Gott wollte die Hebrier zu seinem auserwahlten Volk machen. Darum
schlof er mit ihnen einen Bund. Dieser Bund wird durch Christus im
Neuen Bunde unermeflich iiberboten; vollendet wird er im Reiche Gottes.
Der Katechumene bereitet sich vor, in den Bund einzutreten (Lektion 11).
Dies bedeutet, dafl er nun auch tun mufl, was Gott von ihm will. Die
Gebote sollen eine Hilfe sein, um uns Gott néher zu bringen (Lektion 12).
In feierlicher Weise wurde der Bund am Sinai mit Blut ratifiziert. Den

12 In einem privaten Austausch iiber TEN VeLpes Vorschlag gaben Siidafrika-
Missionare zu bedenken, dafl fiir die Katechumenen jeder neue Name — Abra-
ham, Isaak, Jakob, Josef, Moses, David usw. — eine neue Quelle der Verwirrung
bedeuten kann. Abgeschen davon bin ich nicht der Meinung, daff bei TeEN VELDE
die Konigszeit (Lektion 16—19) und die Zeit des Exils (Lektion 20—28) zuviel
Raum einnehmen. Eine gerechte Beurteilung dieser Frage darf nicht aufer acht
lassen, daf} alle diese Themen als erhellender Hintergrund des Christusereignisses
dargestellt werden.
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Neuen Bund wird Christus in seinem eigenen Blute schlieflen (Lektion 13).
— Zwar war nun der Bund geschlossen; aber bald schon kehrte das Volk
sich wiederum von Gott ab. Ahnlich geschieht es oft mit den Neugetauften.
(Die Katechumenen erleben oft, wie unchristlich manche Christen leben.)
Darum miissen wir erkennen: Der Bund mit Gott ist erst der Anfang.
Es gilt, auf dem begonnenen Wege weiterzugehen (Lektion 14). Schlief3-
lich wird der Einzug in das Gelobte Land erzihlt. Der ganze Exodus ist
Bild des christlichen Lebens: Der wahre Josue (Jesus) wird uns in die
himmlische Herrlichkeit hineinfithren (Lektion 15).

Man hat gegen den Vorschlag ten Veldes eingewandt, dafl er zuviel
Zeit in Anspruch nehme, und dafl gegeniiber dem Alten das Neue Testa-
ment zu kurz komme. Demgegeniiber ist zu bemerken, dafl gerade das
Exodus-Thema fiir das volle Verstindnis des Neuen Testamentes grund-
legend ist**. Da die globale Verkiindigung des Christusereignisses bereits
vorausgegangen ist, so vermag die gesamte Behandlung des Exodus dem
Katechumenen den Blick zu dffnen fiir die groflen Horizonte der Christus-
wirklichkeit 4

3. Anpassung an die Mentalitit der Afrikaner

Fast jedesmal folgen in AWTL auf einleitende Vorbemerkungen iiber
das Ziel einer Lektion einige Sdtze iber den African background fir das
betreffende Thema. Es ist nicht mdglich, hier auf alle einzelnen Zige
einzugehen, die dort hervorgehoben werden. Nur einiges sei genannt.

a) Die natiirliche Glaubigkeit wird als positiver Ansatzpunkt fiir die
christliche Verkiindigung betrachtet. Die erste Lektion tragt die Uber-
schrift: ,Dein Herz kennt Gott.“ Sie betont: Gott ist nicht vom weiflen
Mann importiert. Bereits vor dem Auftreten der christlichen Missionare
wufiten die Vorfahren der Afrikaner um Gott und verehrten ihn als den
Schopfer, als den Allmachtigen und Ewigen. Seite 33 wird erkldart: Vor
seiner Berufung war Abraham wie einer der frommen heidnischen Afri-
kaner. Ausfiihrlich wird dariiber gesprochen, daff das Herz des auf-
geschlossenen Menschen bereits vor der christlichen Verkiindigung Gottes
Gebot kannte (48). Bei der Besprechung des Todes Jesu wird der lLimbus
patrum stark hervorgehoben, um auf diese Weise deutlich zu machen, daf§
Christus auch jene guten Menschen heimgefiihrt hat, die von ihm noch
nicht wufiten, d. h. auch die frommen heidnischen Ahnen der Afrikaner
(189). Diese iiberaus positive Beurteilung der natiirlichen Gliubigkeit
wurde inzwischen sehr in Frage gestellt . Wir kénnen darauf nicht niher

13 Auflerdem sei darauf aufmerksam gemacht, dafl die Lektionen bei TEN VELDE
sich jedesmal nur mit einer einzigen kurzen Bibelperikope befassen, wihrend in
AWTL oft drei verschiedene Perikopen in ecine Lektion zusammengezogen
sind. (Ein besonders krasses Beispiel bietet Lektion 16.)

4 Vgl. zum Exodus-Thema z. B. P. Grevor-]. Pierron, Osternacht und Oster-
feier im Alten und Neuen Bund (Disseldorf 1959).

15 Vgl. B. MancEMATIN, , Thou shalt not have strange gods beside me®, in: Afri-
can Ecclesiastical Review VI (Masaka 1964) 17—28; vgl. auch eine hektogra-
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eingehen. Diese Frage mufl von Missionaren und afrikanischen Priestern
entschieden werden.

b) Die Geister der Ahnen spielen in der afrikanischen Mentalitdt eine
beherrschende Rolle. Der Lehrplan nimmt darauf Riicksicht, indem er
bereits in Lektion 2 davon spricht, dafi alle Geister Gottes Geschopfe sind.
Es gibt zwar bose Geister, aber die guten sind méachtiger. Darum brauchen
wir keine Angst zu haben. Immer wieder wird der Gedanke an die
Geister christlich verarbeitet, sogar in der Lektion 34 iiber den Heiligen
Geist.

¢) Als einer der Hauptziige der volkischen Mentalitit der Afrikaner
wird das Gemeinschaftsbewufitsein betrachtet. Ganz entsprechend betont
die christliche Verkiindigung den Gemeinschaftscharakter des Heiles. In
der Kirche sind wir Glieder eines Volkes, eine Familie der Kinder Gottes,
und jedes Mitglied der Familie hat seine besondere Aufgabe fiir das
Ganze. Ausdriicklich wird erklirt: ,Es ist das Ziel des ganzen Katechume-
nates. unsere Leute zur neuen Gemeinschaft der Gotteskinder auf Erden
zu fithren® (141).

d) Sehr schon wird zuweilen an die natiirlichen Erfahrungen der Afri-
kaner angekniipft. Lektion 3, die vom Leben der Stammeltern im Paradies
spricht, beginnt mit der Frage: ,Hast du schon einmal einen Webervogel
gesehen, wie er fiir seine Jungen ein Nest baut? Mit der grofiten Sorgfalt
bereitet er das Heim fiir seine Kinder. Ahnlich bereitete Gott das Heim
fiir seine Kinder auf Erden® 1°.

4. Einfache Sprache und Gedankenfithrung

a) Der unkomplizierten Mentalitdt der Afrikaner kommt besonders die
einfache Ausdrucksweise in AWTL entgegen. Die 43 Lektionen enthalten
105 Merktexte, wobei jedoch sehr oft an die Stelle vollstindiger Merk-
satze Fragen getreten sind, auf die als Antwort ein einziges Wort geniigt.
Die Antworten sind so leicht, dafl man sie nur selten zu lernen braucht.
Einige Beispiele: ,Wo wurde der Erloser geboren? — In Bethlehem.“
»Wer begrufite den Erloser zuerst? — Die Hirten.” ,An welchem kirch-
lichen Fest erinnern wir uns an die Geburt des Erlosers? — An Weih-
nachten® (S. 66, Nr. 38—40). Manchmal werden biblische Sitze erfragt:
» Welche Worte gebrauchte Johannes, um Jesus als den Erloser der Welt

phierte Stellungnahme von J. B. Sauter CMM (Catholic Church, Park Rynie,
Natal) 1968: The African Press and Ancestor Worship.

18 Ohne zu dieser schwierigen Frage Stellung zu nehmen, sei darauf hingewiesen,
dafl TEN VELDE, obwohl auch er sich sorgfiltig um Anpassung der Verkiindigung
bemiiht, doch einer forcierten Adaptation reserviert gegeniibersteht. Er fiirchtet,
dafl man dabei leicht dem Worte Gottes Gewalt antut, indem man es in die
Denkvorstellungen der Afrikaner umbiegt. Auflerdem meint er, man miisse die
menschliche Freiheit achten: ,Ebenso wie es uns nicht erlaubt ist, unseren Bantus
westliche Zivilisation aufzuzwingen, ebensowenig diirfen wir sie zwingen, in
einer statischen Bantu-Zivilisation zu verharren® (Begleitbrief).
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auszurufen? — Seht das Lamm Gottes, das hinwegnimmt die Sinden
der Welt“ (Nr. 41). ,Was waren die drei groflen Ausspriiche Jesu beim
Letzten Abendmahl? — Dies ist mein Leib — dies ist mein Blut — tut
dies zu meinem Gedichtnis* (Nr. 65).

b) Manchmal fiihrt allerdings das Bemithen um leicht verstidndliche
Ausdrucksweise zu bedenklichen Vergriberungen.

(1) Das mehrfach verwandte ,Topfmotiv® weckt m. E. allzu massive
Vorstellungen von Gnade. Z. B. S. 13: ,Einige von euch kénnen Tontopfe
machen . . . Man kann einen solchen Topf fiillen mit Wasser oder dhn-
lichem . . . Gott machte Engel, um sie zu fiillen (unterstrichen!) mit seinem
Leben und seiner Liebe.“ Nach mehrfacher Wiederholung dieses Motivs
lautet der zugehorige Merksatz: ,Warum wollten die bosen Engel Gott
nicht mehr dienen und loben? Sie wollten ohne Gott leben. Sie entleerten
sich selbst von Gottes Liebe und Leben.” Danach heifit es weiter: ,So wie
der Topfer einen zerbrochenen Krug wegwirft, so tat es Gott mit den
bosen Engeln.“ Gerade das tat Gott nicht! Das ist ja das Erstaunliche,
dafl Gott die bosen Geister nicht vernichtet, sondern ihnen eine beachtliche
Macht belafit. — S.17: ,Du gieft Wasser oder Milch in einen Topf, den
du gemacht hast. Gott gofl sein eigenes Leben und seine Liebe in die
Seelen Adams und Evas.“ (Dies wird Seite 25 wiederholt.) Nach dem
Bericht vom Stindenfall: ,Adam und Eva wurden nun gefiillt mit dem
Gift Satans. — S. 143 wird dasselbe Motiv noch einmal aufgegriffen:
»Wenn ein Topf mit Schmutz gefillt ist, kannst du keine Milch ein-
fullen. Du mufit zuerst den Schmutz ausleeren und den Topf reinigen.
Gott will sein Leben, seine Liebe, seinen Heiligen Geist in uns hinein-
gieflen. Darum miissen wir uns zuerst bekehren.“ — Wird nicht in diesem
Bild die Gnade zu sehr verdinglicht und als manipulierbar dargestellt?
Tritt nicht die personliche Beziehung zu Gott bedenklich in den Hinter-
grund?

(2) An mehreren Stellen wird das Verhéltnis des ersten Menschen zu
Gott verglichen mit dem Verhiltnis eines rebellischen Sohnes zu seinem
Vater. S.21: ,Gesetzt den Fall, dein grofler Sohn kommt zu dir nach
Hause und sagt: ,Vater, zieh aus. Ich méchte jetzt Herr sein. Ich mochte
nicht mit dir leben und dir gehorchen. Hinaus!‘ Das wiirde dich bitterlich
beleidigen. In derselben Weise beleidigten Adam und Eva ihren liebenden
Vater im Himmel. Sie wollten Gott von seinem Thron stiirzen und wie
Gotter sein.“ — Dieser Vergleich wird S. 22 fortgesetzt und S. 25 noch
einmal aufgegriffen: ,Was wiirdest du tun, wenn dein Sohn von der
Stadt heimkdme und Herr in deinem Hause sein méchte? Wenn er ver-
suchen wiirde, dich aus deinem Hause zu jagen? Du wirdest sagen:
,Nein, mein Sohn, ich bin noch hier. Wenn du nicht mehr langer mein
Sohn sein willst, kannst du gehen.® Du wiirdest ihn wegjagen. Du wiir-
dest nicht erlauben, dafl er dein Eigentum erbt.“ Dies wird nun auf
Adam und Eva und ihr Verhéltnis zu Gott tibertragen. Konnte nicht auf
Grund eines solchen Vergleiches Gott allzusehr als alter Vater erscheinen
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und die Siinde als zwangsldufige Reifeerscheinung? Im menschlichen
Leben verindert sich das Verhiltnis von Vater und Sohn im Zuge der
Reife. Es gibt Situationen, in denen der Sohn sich gegeniiber dem Vater
durchsetzen mufl (evtl. ist dies sogar unter Katechumenen der Fall!),
wihrend Gott niemals ,abgelost® wird vom ,erwachsenen Menschen.

(3) An einigen Stellen stofit man auf theologisch schiefe Ausdriicke.
S. 39 wird die Kirche mit dem Reiche Gottes gleichgesetzt. — Wiederholt
wird der Auftrag des Herrn zur Eucharistiefeier so dargestellt, als ver-
wandelten die Priester selbst Brot und Wein. S. 117: , Christus gab sei-
nen Aposteln die Macht, Brot und Wein in seinen Leib und sein Blut zu
verwandeln“ (dhnlich S. 149). — S. 150 wird geschrieben: ,Der Apostel
verwandelte Brot und Wein.“ Hier wiire es besser, zu sagen: Jesus Chri-
stus verwandelt durch den Priester . . . 1. — Es ist ein Unrecht gegeniiber
den Orthodoxen, wenn S. 163 behauptet wird: ,Nur die Romisch-katho-
lische Kirche geht zuriick auf die Zeit der Apostel.®

c) Diese wenigen Beispiele sind jedoch keineswegs kennzeichnend fiir
das gesamte Werk, das sich durch eine erfreulich klare Linienfiihrung
auszeichnet. Die wesentlichen Motive werden immer wieder aufgegrif-
fen, so daf sich der wichtigste Inhalt der Glaubensverkindigung miihelos
einpragt.

II. DEr InsaALT DER UNTERWEISUNG

1. Uberblick iiber den Inhalt

Um ein einigermafen zutreffendes Bild des Handbuches AWTL zu
geben, ist es notwendig, die gesamte Gedankenfilhrung des Werkes zu
skizzieren.

Die Unterweisung beginnt mit der Behauptung: Dein Herz kennt Gott
bereits, es kennt ihn als den Schépfer, als den Allmachtigen und
Ewigen (1) &

Gott hat alles erschaffen, auch die Geister. Die guten Geister sind
michtiger als die bosen, die von Gott abfielen. Darum brauchen wir
nicht in Angst zu leben (2). Gott hat sich nicht, wie manche meinen, von
der Welt zuriickgezogen und sie den guten und bésen Geistern iiber-
lassen. Er interessiert sich selbst fiir uns. Er hat die Menschen als seine
Kinder erschaffen. Er ist ihr Vater. Die ersten Menschen waren gliick-
lich, sie waren mit Gott verbunden (3). Aber Gottes Kinder wandten
sich von Gott ab. Sie wollten ohne Gott leben. Sie brachen die Freund-
schaft mit ihm. Das ist Siinde. Sie beleidigt Gottes vaterliche Liebe zu
uns (4). Der Siinde folgt das Elend. (Inzwischen ist das Hauptthema der
ganzen Unterweisung klar geworden: Einheit mit Gott bedeutet Leben.
Trennung von Gott bedeutet Tod [S. 23].) (5)

17 Vgl. Emm. Lencering, Uberwundenes in der Meflerklarung, in: Avrons
KircucissNer, Unser Gottesdienst (Freiburg 1960) 32.

18 Die Zahlen in Klammern bedeuten in diesem Abschnitt die Nummern der
Lektionen.
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Urspriinglich sollte Adam uns allen die Freude des Paradieses ver-
mitteln. Seitdem er sich von Gott getrennt hat, ist in uns allen das Gift
Satans (6). Aber Gott gibt das Interesse an den Menschen nicht auf. Auch
jetzt noch will er sich auf Erden sein Volk heranbilden. Adam wollte
nicht der Stammvater des Gottesvolkes sein; darum macht Gott einen
neuen Anfang. Er beruft einen Mann, der einen neuen Lebensweg gehen
soll: Abraham, der Vater der zwolf Stimme Israels. Wie Gott den
Abraham berufen hat, ruft er auch uns (7).

Die Israeliten gerieten in grofle Bedriangnis. Gott errettete sie aus der
Knechtschaft Agyptens (7a). Nun bildet Gott eine neue Gemeinschaft:
Mit seinem Volke schlieit er einen Bund, er gibt ihm seine Gebote (8).
Die Gebote sind der Wille des Vaters; darum halten wir sie aus Liebe
zu ihm (9). Gott erwartet vor allem, dafl wir alle Menschen lieben; denn
Gott ist der Vater aller Vélker und Rassen (10). Mit besonderem Nach-
druck schiitzt Gott das Familienleben (11).

Das Volk Gottes wartet auf den Erléser (12). Gott erfullt sein
Versprechen. Er macht die Jungfrau Maria zur Mutter des Erlosers (13).
Unser Erloser wird geboren. An ihm erkennen wir die Liebe Gottes.
Wir wollen uns zu dem Retter bekehren, den Gott gesandt hat, und
brauchen nicht nach einem anderen Retter Ausschau zu halten, der uns
aus unserem Elend herausfihrt (14).

Bei der Taufe im Jordan wird Jesus offenbar als Erléser (15). Er for-
dert die Menschen zur Entscheidung auf. Manche entscheiden sich fiir
ihn, manche gegen ihn. Jedem, der an ihn glaubt, der sich fiir ihn ent-
scheidet, bringt er Freude und Leben (16). Jesus verkindet die Botschaft:
Das Reich Gottes ist nahe. Gott ist stirker als die Macht der Sinde, als
Elend und Tod. Wenn wir uns Christus anschlieflen, dem machtvollen
und zugleich duferst giitigen Erloser, der selbst die Armsten liebt, sind
wir gerettet (17). Jesus ist gekommen, um die Macht Satans zu iber-
winden (18). Dennoch scheint es, als ob der Satan und die anderen bosen
Geister immer noch die Welt regieren. In Wirklichkeit ist es so: Der
Satan ist todlich verwundet: aber er ist noch immer gefdhrlich fiir den,
der sich ihm ausliefert. Wir miissen wachsam sein und uns eng an Jesus
anschliefen (19).

Christus folgen bedeutet tun, was er tut. Er lehrt uns, die Gebote
Gottes in einem neuen Geist zu halten. Christus will uns zu einer groflen
Familie der Gotteskinder machen und uns fiir den Jungsten Tag vor-
bereiten (20). Christus versammelt die Familie der Gotteskinder, die
Herde Gottes, in der Kirche. Alle Menschen sollen zur selben Kirche
kommen. Das Gottesvolk kommt besonders am Sonntag zusammen, hort
das Wort Christi und empfangt ,Brot fir die Seele® (21)!. Wer mit
Christus verbunden ist, wer zu seiner Gemeinschaft gehort, mufl ein

19 Der Ausdruck ,Brot fiir die Seele“ kommt auffallend oft vor. Wire es nicht
besser, vom ,Brot fiir das ewige Leben® zu sprechen?
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neues Leben anfangen, dhnlich wie Zachdus es tat, nachdem er Jesus
begegnet war (22).

Jesus bildet Fithrer heran fir sein Volk: die Apostel. Die Kirche
Christi ist nicht eine wilde Herde. Niemand kann sich selbst zum Leiter
der Kirche machen; er mufl von Christus gerufen sein. Von ihm hat er
seine Vollmacht. Wir folgen nicht solchen Leuten, die sich selbst zu
Aposteln gemacht haben. Wir arbeiten vielmehr mit Christus und seinen
Aposteln zusammen (23). Jesus wufite, dafl fiir seine Kirche eine harte
Zeit bevorstehen wiirde, darum machte er den Petrus zum uniiberwind-
lichen Felsen (24).

Jesus lehrt uns beten: , Vater unser®. Gott ist nicht nur Herrscher; wir
durfen ihn Vater nennen. Jesus lehrt uns, immer zuerst an Gottes
Plane zu denken (25).

Nach der wunderbaren Brotvermehrung stellt Jesus auch seine Apostel
vor die Entscheidung: ,Wollt nicht auch ihr gehen?“ So missen auch die
Katechumenen sich entscheiden (26). Beim letzten Abendmahl hat sich
Christus seinen Jingern und allen, die an ihn glauben, als das neue
Osterlamm geschenkt, als jenes Lamm, das aus der Knechtschaft der
Siinde befreit, neues Leben gibt und die Menschen zum neuen Gottesvolk
zusammenschliet (27). Er nahm freiwillig Leiden und Tod auf sich. Die
Torheit des Kreuzes ist der grofe Erweis der unermeflichen Liebe Got-
tes und Jesu Christi zu uns. Jesus will uns helfen, in allem zum Willen
des Vaters ja zu sagen (28) und ihm &dhnlich zu werden (29). Jesus gibt
sein Leben fir uns als Verschnungsopfer. Das Kreuz ist ein Zeichen des
Sieges iiber den Satan und erfiillt unser Herz mit dankbarer Freude (30).

Christus steht von den Toten auf. Er bringt seinem Volk ein neues
Leben (31), sendet seine Apostel in alle Welt und gibt ihnen seine Voll-
macht. Er setzt den Petrus als Oberhirten der Kirche ein (32). Dann
geht Christus zuriidk zum Vater, als Sieger uiber alle Feinde. Er wird
wiederkommen in Herrlichkeit (33).

Der Vater giefit seinen Kindern seinen Heiligen Geist ein, um so
die Kirche mit Leben zu erfillen (34). Nun erfassen wir das Geheimnis:
Der Dreieinige Gott, auf dessen Namen wir getauft sind, will uns Anteil
an seinem eigenen Leben geben. Wir konnen dieses Geheimnis nicht
verstehen; aber wir konnen erkennen, welch ein unermefliches Interesse
Gott an uns hat. Diese Botschaft macht unser Herz glticklich. Unsere Ant-
wort ist Anbetung und Danksagung (35).

Die ersten Christen wuBlten sich unermefllich von Gott geliebt, und sie
liebten einander als eine heilige Gemeinschaft in Christus; eine Ge-
meinschaft um Gottes Tisch, unabhingig von Grenzen der Rassen und
Vélker; eine Gemeinschaft, deren Fiihrer die Apostel sind. Von der Welt
wurden sie gehaflt; sie aber freuten sich, dafl sie fir wiirdig erachtet
wurden, um Christi willen verfolgt zu werden (36). Die eine Kirche aus
allen Rassen und Nationen ist innerlich mit Christus vereinigt. Christus
ist das Haupt; wir sind die Glieder. Der erhohte Herr belebt seine Kirche
und leitet sie durch die Nachfolger der Apostel. Jedes Glied in der
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Kirche hat seine Aufgabe (87). Christus hat die Apostel und ihre Nach-
folger als die Leiter der Kirche mit seiner Autoritit ausgestattet. Prie-
ster und Laien sind ihre Helfer (38). Aus zahlreichen Worten der Hei-
ligen Schrift geht deutlich hervor, dafl Christus nur eine Kirche gewollt
hat. Durch menschliche Schuld ist sie trotzdem gespalten. Wir sollten
nicht gegen unsere getrennten Briider kdmpfen, sondern fiir sie beten,
damit Christus sie zur Einheit mit uns zuriickfihrt (39).

Durch die Taufe werden wir in die Familie Gottes aufgenommen. In
den Zeremonien der Taufe wird ihre Wirkung sichtbar (40). Die Spen-
dung der Taufe mufl ein Wendepunkt in unserem Leben sein. Hier wird
unsere Bekehrung zu Christus und unsere Abkehr vom Satan vervoll-
standigt. Das duflere Wasser geniigt nicht. In einem lebendigen Glauben
miussen wir unser Herz fiir Gott 6ffnen (41). In der Taufe empfangen
wir das Leben des auferstandenen Herrn. Wir werden in ihm wieder-
geboren. Alle unsere Siinden werden getilgt (42). Nun aber miissen wir
wie Christus leben. Wir sind berufen, Salz der Erde und Licht der Welt
zu sein (43).

2. Die Frage nach dem Leitmotiv

S. 23 wird das ,Hauptthema des ganzen Kursus“ herausgestellt: Ein-
heit mit Gott bedeutet Leben. Trennung von ihm bedeutet Tod. Gnade
und Siinde erscheinen somit als Schliisselworte. Die Trennung von Gott
und die Einheit mit i h m werden so sehr betont, dafl dariiber die Gemein-
schaft der begnadeten Geschopfe untereinander wenigstens zunichst nicht
in den Blick kommt. Um so erstaunlicher ist es, daf als African back-
ground zu diesem Thema angegeben wird: ,Die afrikanische Mentalitat
kommt uns wunderbar zu Hilfe: Leben ist nur moglich in der Gemein-
schaft. Auf Erden und nach dem Tode ist das Leben verbunden mit
Familie und Stamm. Von der Familie und dem Vater des Stammes ge-
trennt sein ist ein Ungliick.“ Immer wieder wird als African Background
der Unterweisung das Gemeinschaftsbewufitsein herausgestellt. Man halt
es mit Recht fiir wichtig, die Kirche zu zeichnen als jenes Haus des Vaters,
in dem alle Nationen willkommen sind und vereinigt in Liebe, damit die
Kirche nicht nur angesehen wird als michtige Organisation oder gar als
Uberbleibsel aus der Zeit des Kolonialismus (S. 149; vgl. S. 150. 152. 153).

Ganz entsprechend wird an anderer Stelle der Gedanke entwickelt, dafi
der Plan Gottes von vornherein hingeordnet ist auf jene ,grofle Schar,
die niemand zdhlen konnte, aus allen Vélkern und Stimmen, Lindern
und Sprachen® (Apk 7,9; vgl. z. B. Lektion 25). Besonders ausgeprigt
kommt dieser Gedanke zum Ausdruck in Lektion 17: ,Das Konigreich
Gottes ist nahe.“ Er wird so entwickelt: Jesus brachte dem Volke die
frohe Botschaft, dafl seine Erlésung nahe sei. Am Jiingsten Tage wird
Jesus Christus offenbar werden als Koénig iiber alle Vélker. Dann wird
das in Erfiillung gehen, was schon die Propheten vorher verkiindet haben:
»Alle Stamme, Volker und Zungen werden ihm dienen. Seine Macht ist
immerwahrende Macht“ (Dan 7, 14). Am Jingsten Tage werden sich alle
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Nationen vor Christus versammeln. Jetzt ist seine Macht und Herrlichkeit
noch verborgen; Jesus verlangt Glauben an seine Botschaft. Durch den
Glauben werden wir Glieder des Gottesvolkes.

In hervorragender Weise ist hier die Botschaft Jesu vom Blick auf die
eschatologische Vollendung her entwickelt. Dies kehrt wieder
S. 81: Am Jungsten Tage werden wir den endgiltigen Sieg Christi tber
den Satan sehen. Jetzt ist noch die Zeit des Kampfes; — S. 84: Christus
sat jetzt die Saat Gottes aus; am Jungsten Tage wird er zur Ernte kom-
men; — S. 88: Christus will uns vorbereiten auf den Jlngsten Tag.

Das Motiv des alle Welt umfassenden Gottesvolkes klingt auch
schon an in der Lektion 7 iiber Abraham und wird stirker aufgegriffen
in Lektion 8 iiber den Sinaibund: ,Gott will eine neue Gemeinschaft, eine
Familie, die mit ihm vereint ist. Er will ihr Vater sein. Die Menschen
sollen seine Kinder sein® (S. 39). Angesichts dieses Befundes fragt man
sich, warum nicht von vornherein das universale Thema als das grofle
Leitmotiv des gottlichen Heilsplanes herausgestellt wird. Die ersten
Kapitel der Genesis sind ja nicht eine ,Ontologie von Schopfung und
Mensch, sondern das Bekenntnis Israels, dafl Gottes Handeln an Israel
nur richtig verstanden werden kann in seiner Beziehung zum Handeln
Gottes an allen Vélkern und an der ganzen Schopfung *. Die Zielstellung
der Offenbarung umfafit von vornherein das Ganze: die sichtbare Welt,
die Volker und die Geschichte.

ten Velde ist hier konsequenter. Schon in der Einfithrungslektion
zum Praekatechumenat betont er, dafl Gott die Menschen ruft, Mitglieder
zu sein in seinem Konigtum. Zwar hat Gott den Menschen nicht notig;
aber aus grofier Liebe hat er alle Menschen berufen. Von vornherein
ging sein Plan darauf hin: Alle Menschen sollten eine einzige grofie
Nation der Freunde Gottes bilden, ein heiliges Volk in Frieden und
Gliick, ohne Leid oder Krankheit . . . Gott machte den ersten Menschen
zum Herrn dieser Welt, um aus ihm die groBe heilige Nation zu bilden
(Lektion 2). Adam aber weigerte sich, Stammvater des heiligen Volkes
nach den Plinen Gottes zu sein. In freier Entscheidung stellte er sich gegen
Gottes Plan (Lektion 8); aber Gott gibt seinen Plan nicht auf (Lektion 4).
Er sendet seinen Sohn. Dieser soll ein neues Haupt des heiligen Volkes
sein. Das neue Gottesvolk ist die Kirche. In Christus fithrt Gott seinen
Plan unwiderruflich aus, trotz der Siinde, die in die Welt gekommen ist
(Lektion 5). So durchzieht das Leitmotiv von dem alle Vélker umfassen-
den Gottesvolk bereits alle Lektionen des Praekatechumenates. Im Ver-
laufe der weiteren Lektionen wird es immer mehr entfaltet — ein grofi-
artiges Bild des gottlichen Heilsplanes; eine Verkiindigung, die umfas-
send, missionarisch und eschatologisch zugleich gepragt ist. Es wire nicht
schwer, besonders in den ersten Lektionen von AWTL solche Gedanken
starker zum Ausdruck zu bringen.

20 Zur bibeltheologischen Begrindung vgl. Jou. Brauw, Gottes Werk in dieser
Welt [aus dem Hollindischen iibersetzt] (Miinchen 1961) 16—328.
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3. Zum Gottesbild

Die ersten zwolf Lektionen von AWTL sind in besonderer Weise
darauf angelegt, Gott zu zeigen als den Vater, der personlich an
unserer Rettung interessiert ist (vgl. S. 111). Auf diese Weise wollen die
Verfasser dem Deismus entgegenwirken, von dem die heidnische Men-
talitat gepragt ist (vgl. S. 15).

ten Velde halt dies fiir unzureichend. Er sagt: Bevor man von Gott
dem Vater spricht, muff seine Grofle erfafit sein . . . Dieser grofle, all-
michtige, erhabene, heilige Gott will unser Vater sein. Wenn man mit
der Vateridee beginnt, besteht Gefahr, Gott zu sehr als irdischen Vater
darzubieten, und das wiirde viele Schwierigkeiten zur Folge haben (Lek-
tion 4). Die Uberwindung des Deismus ist nach seiner Ansicht besser
gesichert durch die Betonung dessen, dafl Gott in die menschliche Ge-
schichte eingreift und sich den Menschen offenbart, dafl er die Menschen
ruft und fuhrt. ten Velde macht dies vor allem deutlich an der Ge-
schichte der Patriarchen (Lektion 1—35).

4. Zum Christusbild

AWTL betont auffallend einseitig die Gottheit Christi. Zwar wird in
Lektion 13 zunichst gesagt, es sei noch zu frith, herauszustellen, dafl der
Erléser wahrer Gott und wahrer Mensch ist; aber dann wird einseitig
seine Gottheit herausgestellt: ,Der grofle Sohn Gottes verldfit den Him-
mel, um ein kleines Kind zu werden“ (S. 61). ,Gott macht sich klein®
(S. 63; dhnlich S. 64). Bei der Blindenheilung heifit es: ,Die Hand Gottes
berithrt die Menschen. Ist das nicht wunderbar?“ (S. 72) Spiter wird
erklart: ,Der Sohn Gottes hatte die Apostel nicht wirklich nétig zu seiner
Hilfe'. Er ist allmdchtig. Aber in seiner Liebe gab er ihnen die Chance,
Gott zu dienen und fiir sein Konigtum zu arbeiten® (S. 101). ,Dies war
die grofle Botschaft, welche die Apostel jedem Stamm und Volk zu
bringen hatten. Christus ist unser Gott.“ Sofort anschlieflend werden die
Katechumenen aufgefordert, auf die Frage: ,Was war die grofie Bot-
schaft der Apostel?“ folgende Antwort zu geben: ,Christus ist Gott,
wurde gekreuzigt, erstand vom Tod und sandte uns den Heiligen Geist,
um unter uns zu weilen® (S. 143). — Eine solche Einseitigkeit konnte
leicht vermieden werden, zumal sie die Botschaft nicht erleichtert, sondern
nur erschwert. Sie verstellt den Blick auf Gott den Vater und auf Christus,
unseren Bruder und Mittler.

5. Einige Einzelfragen

a) Die ersten Kapitel der Genesis. — AWTL bemiiht sich in keiner
Weise, die besondere literarische Art der ersten Kapitel der Genesis
deutlich zu machen. Lektion 3—6 behandeln die einzelnen Kapitel, als
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enthielten sie einen buchstiblichen Bericht. Dieser Eindruck wird durch
die begleitenden Bilder nachdriicklich unterstrichen .

Demgegentiber wird bei ten Velde Genesis 1 dargeboten als theo-
logische Reflexion des Volkes Israel tiber Gott den Schopfer, der urspriing-
lich alle Dinge gut gemacht hat. Es gelingt ihm, dies in einer sehr ein-
fachen Sprache nahe zu bringen: ,Wenn .der Mensch um sich schaut und
den Himmel sieht, die Sonne, den Mond und die Sterne, das Wasser und
das trockene Land, die Tiere und die Pflanzen, die uns Nahrung geben,
dann méchte er wissen, woher all dies Gute kommt. — Einst wanderte ein
Stamm mit seinen Herden durch die Wiiste. Am Abend, nach dem Mabhl,
saflen sie um ihre Feuer. Einer von ihnen fragte den Fiihrer: ,Woher
kommen all diese Dinge?* . . . Dann lehrt sie der Fiithrer den alten Hym-
nus, den er von seinen Vitern gelernt hat. Dieser Hymnus preist Gott,
der alle Dinge gut gemacht hat“ (Lektion 1, Praekatechumenat).

Genesis 2 wird in derselben Weise dargeboten. Die Leute in der Wiiste
stellen an ihren Fithrer neue Fragen: ,Gestern hast du uns erzihlt ... Du
hast auch gesagt: ,Gott erschuf den Menschen als sein Bild. Was bedeutet
das? Wie kann der Mensch sein wie Gott?“ . . . ,Ich will euch erzdhlen,
was meine Viter mich lehrten. Sie wufiten, daf Gott die Menschen sehr
gliicklich erschuf und mit vielen Vorziigen. Hort? . . . Die Viter wollten
zeigen, dafl Gott den Menschen auf der Erde den wichtigsten Platz gegeben
hat . . .“ (Lektion 2). — Auch Genesis 3 wird dhnlich dargeboten: Ein
anderer Abend in der Wiiste. Es war ein sehr warmer Tag. Die Menschen
litten unter der Hitze. Eine ganze Zahl von Kindern und alten Leuten
war krank, einige waren gestorben. Nach dem Begribnis safl man um das
Feuer, und einer fragte den Fithrer: ,Du hast uns erzahlt, dafl Gott alles
gut erschaffen hat. Aber wie kann es dann soviele Leiden in der Welt
geben? . . .“ Wiederum legt der Fiihrer das dar, was ithn seine Vaiter
gelehrt haben.

In dieser Darstellungsweise, die sicherlich noch verbessert werden
konnte, ist zumindest der Ansatzpunkt gegeben fiir eine spétere ausfiihr-
liche Beschiftigung mit dem literarischen Charakter der ersten Kapitel
der Genesis. Angesichts der in der ganzen Welt rasch um sich greifenden
JAufklirung® wire es bedenklich, den Glaubigen dadurch unnétige
Schwierigkeiten zu bereiten, dal man bei der ersten Begegnung mit diesen
Texten den Eindruck erweckt, man miisse sie auf jeden Fall wortlich
verstehen.

b) Die Darstellung der Juden ist an einigen Stellen korrekturbediirftig.
S. 69 werden die Pharisder zum ersten Mal so vorgestellt: ,Sie gaben
vor, heilig und gut zu sein. Aber wenn sie allein waren, begingen sie alle
Art von Schlechtigkeit. Sie waren Heuchler.” In Wirklichkeit besteht ihre

*1 Dabei wirkt es — besonders angesichts der starken Stilisierung der Bilder —
seltsam, dafl Eva schon vor dem Sindenfall in einem langen Kleid dargestellt
wird: S. 15 und 19.
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»Heuchelei® darin, dafl sie wegen ihrer Selbstgerechtigkeit nicht zugeben
wollen, Siinder zu sein. S. 143 wird durch Fettdruck hervorgehoben:
» Wessen klagte Petrus die Juden an? ,Ihr habt Christus ermordet, den
Sohn Gottes." “ Eine solche Aussage ist nur zuldssig, wenn gleichzeitig
deutlich gemacht wird, dafl auch die Botschaft von dem in Jesus Christus
verwirklichten Heil sich zuerst an die Juden wendet. Eben dies aber
geschieht hier — im Unterschied zu Apg 2 — nicht. S. 151 heifit es: ,Die
Juden pflegten mit Stephanus zu streiten . . . Dann schrieen die Juden
laut . . .“ Apg 6,9 und 7, 54, denen diese beiden Sitze entsprechen, reden
nicht von den ,Juden®, sondern von den Mitgliedern verschiedener
Synagogen. Stephanus selbst war Jude. S. 171 werden die Katechumenen
gefragt: ,Glaubten die Juden an Jesus?“ Sie werden angeleitet, als Ant-
wort ,Nein“ zu sagen. Dabei wird tibersehen, daf} alle Apostel und der
weitaus grofite Teil der ersten Christen Juden waren.

Alle genannten Ausdriicke sind geeignet, in den Katechumenen Vor-
urteile gegen ,die Juden® zu fixieren, statt deutlich zu machen, dafl dieses
Volk in einer besonderen Weise vor die Entscheidung des Glaubens ge-
stellt war, zeichenhaft fiir alle.

1II. Zur GEestaLt DES KATECHUMENATES

AWTL wendet sich ausschlieflich an den Katecheten und lafit den
gesamten Katechumenat als sein Werk erscheinen. Die Verbesserungen
gegeniiber dem fritheren Katechumenat sind Verbesserungen der Unter-
weisung. Das mag weitgehend in den Verhdltnissen begriindet sein,
unter denen die Missionare in Stdafrika arbeiten.

Dennoch erscheint es angebracht, darauf hinzuweisen, dafl etwa die
Erneuerung des Katechumenates in Frankreich ganz anders orientiert ist,
und zwar aus ernsten pastoralen Erwdgungen. Man glaubte, feststellen zu
miissen, dafl auch ein sehr guter Unterricht des Katecheten in vielen Fallen
den Neophyten nicht den nétigen Riickhalt gibt, der Kirche treu zu bleiben.
Man hielt es fiir notwendig, die Gesamtgestalt des Katechumenates deut-
licher hervortreten zu lassen als einen vielschichtigen Vorgang des Hinein-
wachsens in die kirchliche Gemeinschaft. Man legt in Frankreich beson-
deren Wert darauf, daff der Katechumene einer Gemeinschaft von Zeugen
begegnet: mindestens dem Priester, dem Katecheten und dem Paten.

1. Die Rolle des Paten wird besonders ernst genommen. Frangois
Coudreau beschreibt sie ausfiihrlich: Der Pate hilft bei der Um-
formung des konkreten Lebens nach dem Evangelium, bei der Eingew6h-
nung in das Leben der kirchlichen Gemeinschaft und bei der Einiibung in
den apostolischen Einsatz fir das Heil der Brider. Der Katechumene tritt
nur dann richtig in die Kirche ein, wenn er gleichzeitig in der Welt
bleibt und fiir seine Briider Verantwortung tibernimmt 22,

# Frangors CoupreAv, Le parrainage, in: Perspectives de catholicité 12 (1968)
117—125.
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Auch ten Velde unterstreicht die Bedeutung des Paten, der von
Anfang an den Katechumenen zum Unterricht und zur Sonntagsmesse
begleiten soll. Wenn AWTL in Lektion 43 von der betriiblichen Tatsache
ausgeht, dafl manche Neugetauften schon bald nach der Taufe wieder
abfallen, dann fragt es sich um so mehr, ob man allein vom Wirken des
Katechisten (auch wenn es noch so sehr als Mitwirken mit der Gnade
Gottes gesehen wird) die Bestéindigkeit der Neugetauften erwarten darf.
Der Katechumene mufl der wvollen Wirklichkeit der Kirche begegnen,
nicht nur ihrer vertikalen, hierarchischen Linie, vor allem sichtbar im
amtlich beauftragten Katechisten, sondern auch ihrer horizontalen, ge-
meinschaftlichen Linie, vor allem sichtbar im Paten.

Selbstverstandlich ist es schwer, von Europa aus die Situation der
Kirche in den Missionsldndern richtig zu beurteilen. Dennoch spricht sehr
vieles fir die Notwendigkeit, die Katechumenen mit mehreren zuver-
lassigen Christen in engen Kontakt zu bringen und nicht den Katechisten
als einzige Kontaktstelle zur Gemeinschaft der Kirche zu betrachten.

2. Die Erneuerung des Katechumenates hat in Frankreich dazu gefiihrt,
dafl man fir den Weg der Konvertierenden sorgfiltig vier Etappen
unterscheidet: den Praekatechumenat, den eigentlichen Katechumenat, die
Etappe der Taufspendung und die neophytale Etappe.

a) Im Verlaufe des Praekatechumenates muff der Bewerber Einblick in
das erhalten, was die Kirche von ithm erwartet. Er nimmt schon an den
regelmafigen Zusammenkiinften der Katechumenatsgemeinschaft teil,
damit er so Kirche erleben kann. Er soll erfassen, daff Christentum
nicht zuerst eine Lehre ist, sondern Leben. Bevor jemand in den eigent-
lichen Katechumenat eintreten kann, mufl ihm das christliche Kerygma
im wesentlichen bekannt sein. Der Eintritt in den eigentlichen Kate-
chumenat setzt eine anfdngliche Bekehrung voraus. Wenn diese Etappe —
die fiir die einzelnen Bewerber sehr verschieden lang ist — ubersprungen
oder abgekiirzt wird, ist dies oft die Ursache fir den baldigen Abfall
nach der Taufe.

Im Rahmen des Praekatechumenates sind informelle Einzelgespriche
mit dem Katecheten, dem in Aussicht genommenen Paten und dem
zustindigen Priester vorgesehen, durch welche die Motive der Bewerbung
geklart und vertieft werden sollen. Der Leiter der Katechumenatsgemein-
schaft entscheidet schlieflich iiber die Aufnahme des Bewerbers in den
Katechumenat, nachdem er den Katecheten, den Paten und evtl. andere
Mitglieder der Katechumenatsgemeinschaft angehért hat.

b) Der eigentliche Katechumenat ist vor allem gepragt durch die syste-
matische Unterweisung, die der Katechet erteilt, durch die regelmifige
Begegnungen mit den Paten und durch die Teilnahmen am religiosen
Leben der Katechumenatsgemeinschaft, die deshalb fiir besonders wichtig
gehalten wird, weil die Katechumenen eine sorgfiltige Einfithrung in
die Welt der Liturgie brauchen, und diese wird nicht so sehr durch Be-
lehrung vermittelt als durch Erfahrung.
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¢) Die baptismale Etappe umfafit die Zeit, tber die sich die Spendung
der auf die eigentliche Taufe vorbereitenden Riten erstreckt — gewdhn-
lich die Zeit der Quadragesima. Die Taufe selbst wird nach Moglichkeit in
der Osternacht gespendet.

d) Der Neophytat hilft dem vollen Einleben des Neugetauften in die
Pfarrei und nach Moglichkeit in eine Gemeinschaft der Katholischen
Aktion. In diese Zeit fallt auch die Vorbereitung auf den Empfang des
Bufisakramentes und die Vertiefung des liturgischen Lebens.

Es ist auffallend, daff in den franzosischen Bemithungen um die Er-
neuerung des Katechumenates — im Gegensatz zu AWTL — fiir den
Inhalt der Unterweisung bis jetzt noch keine allgemein verbindliche Linie
gefunden werden konnte. Man weist darauf hin, daf} es hier verschiedene
Wege gebe: der eine Katechet geht mehr von der Bibel aus, der andere
mehr von der Liturgie, ein dritter mehr von der systematischen Lehre der
Kirche. Demgegeniiber bedeutet AWTL sicher einen Gewinn; aber man
tate gut daran, die Unterweisung nicht zu einseitig hervorzuheben.

ten Velde nimmt hier eine mittlere Position ein. Er legt einen
vollstindigen Lehrplan fiir die Unterweisung vor, kennt aber zugleich
eine deutliche Aufteilung des Katechumenates in Etappen. Auflerdem
betont er die Funktion der Liturgie und die der Paten. Er bezeichnet den
Praekatechumenat als Mittel, um die Taufbewerber in zwei Gruppen ein-
zuteilen: solche, die ernstlich die Verbindung mit Christus und seiner
Kirche wollen, und solche, die nicht iiber unzureichende Grinde fiir ihre
Bewerbung hinauskommen. Da der Praeckatechumenat eine Reihe von
Zusammenkiinften und Besprechungen umfaflt, kann man, so sagt ten
Velde, sicher sein, dafl nur jene, die wirklich Christen werden wollen,
auch Katechumenen werden. Auf diese Weise wird ,die grofie Gruppe
der ewigen Katechumenen eliminiert, die nie zur Taufe kommen.“ Die
Einfithrungslektion, die womdglich privat von einem Priester gegeben
wird, dient bereits der Kldrung der Motive. Unzuléngliche Motive werden
als Ansatzpunkt aufgegriffen, aber weitergefihrt *.

Nach ten Veldes Plan schliefit der Praekatechumenat mit einer
globalen Verkiindigung iiber Jesus Christus: Gott gibt seinen urspriing-
lichen Plan nicht auf. Er will sich ein heiliges Volk aus allen Nationen
heranbilden. Darum sendet er seinen Sohn. Er soll das Haupt einer neuen
Menschheit sein. Christus wurde von den Menschen abgelehnt, sogar
getotet; aber Gott hat ihn von den Toten auferweckt und den Menschen
die Moglichkeit geboten, im Glauben an ihn die Vergebung der Siinden
zu erlangen und in ein neues Leben einzutreten. Durch Christus werden
wir zu Mitgliedern des heiligen Gottesvolkes, d. h. der Kirche. Jeder
Mensch ist von Gott gerufen, sich Christus und seiner Kirche anzuschlielen
und so zum heiligen Gottesvolk zu gehoren, das sich auf dem Wege zur
ewigen Herrlichkeit im vollendeten Gottesreich befindet. Im Namen

% Ein solches Vorgehen empfiehlt schon der hl. AucustiNus in seiner Schrift
De catechizandis rudibus.
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Christi und seiner Kirche steht der Katechet vor den Menschen und ruft
sie auf zum Anschlufl an Christus und zum Eintritt in seine Kirche.

Dieser Uberblick tiber den Gesamthorizont der christlichen Verkindi-
gung ermoglicht es, alle spateren Einzelheiten von ihm her zu verstehen.
Auch die Darstellung der alttestamentlichen Heilsfithrung wird von
Christus und vom Ziel der gottlichen Heilsfithrung her gesehen.

Auch die Verfasser von AWTL haben sich in ihren vorbereitenden
Besprechungen intensiv mit den Fragen um den Prackatechumenat befaflt.
Einige Missionare hatten vorgeschlagen, zum Abschlufl des Praekate-
chumenates einen globalen Uberblidk iiber das Credo der Kirche zu geben,
wobei die Betonung auf dem Christusereignis liegen sollte. Nach einigen
Versuchen gab man dieses Vorgehen auf. Man meinte, feststellen zu
konnen, dafl es praktisch nicht durchfithrbar sei; fiir den Afrikaner
miisse zuerst ein festes personliches Verhilinis zum Katecheten zustande
kommen. Auflerdem brauche er ein klares Konzept von Gott als dem
Vater. Sonst bestehe Gefahr, dafl Christus als eine Art , Wunderdoktor®
angesehen werde. Zwar ist den Afrikanern Gott als hiochste Macht und
als Schopfer durchaus vertraut; aber sie haben gewdhnlich eine ausgespro-
chen deistische Vorstellung. Nicht Gott bestimmt das tdgliche Leben, son-
dern die Ahnen und die ,magischen“ Krifte. Demgegeniiber miissen die
Taufbewerber erfassen, dafl Gott sich fiir jeden einzelnen interessiert,
daf} er ihr liebender Vater ist, der sie als seine Kinder ruft.

Die endgiiltige Stellungnahme der Verfasser von AWTL zur Frage des
Praekatechumenates scheint nicht klar zu sein. Man sieht nicht, an welcher
Stelle der Praekatechumenat als beendet angesehen wird. Drei Moglich-
keiten scheinen miteinander zu streiten:

1. S. 51. ist eine vorbereitende Lektion skizziert, eine Anleitung zu
informellen Gesprichen, der die Bemerkung hinzugefiigt ist: ,Bevor wir
den wirklichen Katechumenatskursus beginnen, miissen wir die Leute be-
suchen und sie zu informellen Gesprachen einladen.“ Die Skizze tragt die
Uberschrift: Martha und Maria. Sie versucht, das eine Notwendige klar-
zumachen, dafl man namlich bei seinem Tode sagen konnen soll: ,Ich
gehe heim.“ Das eine Notwendige ist, dafl wir den Weg zu Gott im Him-
mel kennen. Um diesen Weg zu gehen, braucht man einen Fiihrer. Der
Katechet erklart: ,Ich bin von der Kirche Gottes gesandt, euch zu lehren,
zu leiten, euch Licht zu bringen.® — Nach dieser Einleitung beginnt die
systematische Unterweisung.

2. Im hektographierten Einfihrungsbrief wird der Inhalt der ersten
Kapitel der Genesis als besonders geeignet fiir den Praekatechumenat
hingestellt. Zwar miisse man auf diese Weise schon gleich zu Beginn der
Unterweisung von Siinde und Strafe sprechen; aber man konne so die
Teilnehmer an ihre eigenen dringenden Probleme heranfithren: Thr
Leben ist ein unaufhorlicher Kampf gegen Hunger, Krankheit und Tod.

8. Schlieflich aber liest man in AWTL erst S. 111 (!) unter der Uber-
schrift ,Wollt nicht auch ihr gehen?® (Jo 6): ,Wir betrachten diese Lek-
tion als Ende des sogenannten Praekatechumenats. In Lektion 1—12
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haben wir Gott als Vater gezeigt, der personlich an unserer Rettung
interessiert ist. Lektion 13—26 sprechen von Christus und verkiindigen
seine Botschaft.“ Lektion 26 soll die Taufbewerber vor die Entscheidung
stellen. Fillt diese positiv aus, so soll nun der erste Teil des Taufritus
oder wenigstens ein entsprechender paraliturgischer Ritus gefeiert wer-
den. Auf Grund dieser Konzeption ist es verstdndlich, dafl man jetzt erst
(S. 111) die unzureichenden Motive mancher Taufbewerber in den Blick
fafit, um so zu einer Klirung zu kommen.

Schlieflen wir uns der letztgenannten Deutungsmoglichkeit an, so zeigt
sich wiederum gegeniiber der franzosischen Konzeption eine extrem
andere Position. Wahrend in Frankreich fiir den Prackatechumenat nur
informelle Gespriche vorgesehen sind, wird in AWTL der Prackate-
chumenat so ausgedehnt, dafl er 26 umfangreiche Lektionen umfafit. Die
Frage, was richtiger ist, mufl hier offen bleiben. Jedenfalls erscheint es

lohnend, sie zu iiberdenken.
*

Am Schluff unserer Uberlegungen ist es notig, noch einmal den groflen
Wert des Handbuches Africa’s Way to Life hervorzuheben. Es wire
bedauerlich, wenn die hier vorgetragene Kritik sich auf die Arbeit der
Initiatoren hemmend auswirken wiirde. Sie mochte vielmehr Mut machen,
auf dem begonnenen Wege weiterzuarbeiten. Darum wurde an mehreren
Stellen versucht, die Kritik mit Hinweisen zu verbinden, wie eine Ver-
besserung denkbar wére. Dafl es sich dabei immer um subjektive Auf-
fassungen des Rezensenten handelt, braucht nicht eigens hervorgehoben zu
werden.

Die Kritik wollte dem entsprechen, was der Bischof von Aliwal North,
Johannes Lueck, in seinem Segenswort wiinscht: ,Alle konstruktive
Kritik ist willkommen.“ ,Diese Lektionen sind der Beginn eines Werkes,
das in der Zukunft fortgesetzt werden mufl. Wir konnen niemals ruhen im
Forschen nach dem besten Weg, um den Menschen die grofle Botschaft
von Gottes Liebe zu bringen® (S. 2).

Die mancherorts verstidrkt einsetzenden Bemithungen um die Erneue-
rung des Katechumenates diirfen fiir die Kirche von morgen als ein ver-
heiflungsvolles Zeichen gewertet werden. Von der Wirksamkeit des Kate-
chumenates hingt zumindest fiir die Kirche in den Missionslindern Ent-
scheidendes ab. Es ist aber zu erwarten, dafl der Katechumenat auch in den
entchristlichten Landern Europas an Bedeutung gewinnen wird.

270



RELIGIONSWISSENSCHAFT

von Anton Antweiler

Noch befinden sich die katholisch-theologischen Fakultéiten in der Ent-
wicklung, die schon vor Jahrzehnten eingesetzt hat, in den letzten Jahren
aber besonders spiirbar wurde, daff nicht nur die klassischen Facher! sich
zunehmend mehr unterteilen 2, sondern daf} sie von neuen Fachern umbaut
werden ®. Zu diesen zahlt auch die Religionswissenschaft, und nicht einmal
als eine der jiingsten.

Weil die Religionswissenschaft zu den seltenen Fachern ge-
hort, wird man, was sie fiir die katholische Theologie bedeuten kann,
dadurch am leichtesten erkennen, dafl man zusieht, wie sie als Fach in den
einzelnen Fakultidten vertreten wird, wie man sie bezeichnet und umreifit
und welches als ihre Aufgabe betrachtet werden kann, woraus sich dann
ergibt, was ihr als mégliche Leistung zugedacht werden kann. Die Unter-
suchung bezieht sich und beschrinkt sich auf die Bundesrepublik Deutsch-
land nach dem Stand vom Februar 1964.

1. Die Lehrstiihle — Bei den sieben staatlichen Fakultiten* gibt es ein
Ordinariat fiir Allgemeine Religionswissenschaften in Minster, eines fur
Fundamentaltheologie und Vergleichende Religionswissenschaft in Wiirz-
burg, eines fiir Apologetik und Religionswissenschaft in Mainz, eines fiir
Religionsgeschichte in Freiburg. Bei den philosophisch-theologischen Hoch-
schulen 3, die teils staatlich, teils kirchlich sind, gibt es in Bamberg einen
Lehrbeauftragten fir Religionsgeschichte und Missionswissenschaft. An

L Exegese, Dogmatik, Moraltheologie, Kirchengeschichte, Kirchenrecht, Pastoral-
theologie

? Exegese: Altes und Neues Testament, Neutestamentliche Zeitgeschichte; Kir-
chengeschichte: Alte, Mittlere, Neuere, Neueste Kirchengeschichte, Patrologie,
Archdologie, Christlicher Orient, Kunstgeschichte; Dogmatik: Allgemeine
Dogmatik, Mariologie, Ekklzsiologie, Dogmengeschichte; Pastoraltheologie:
Pastoraltheologie im engeren Sinn, Homiletik, Hodegetik, Liturgik; Moral-
theologie: allgemeine und spezielle Moraltheologie

3 Gesellschaftslehre, Ukumenische Theologie, scholastische Philosophie, Missions-
wissenschaft, Religionswissenschaft

¢ Bonn, Freiburg, Mainz, Minchen, Minster, Tiibingen, Wiirzburg

5 Bamberg, Dillingen, Eichstitt, Freising, Fulda, Konigstein, Passau, Regens-
burg, St. Georgen, St. Stephan
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der Akademie zu Paderborn besteht ein Ordinariat fiir Fundamental-
theologie, Religionswissenschaft und Konfessionskunde. An der Fakultat
in Trier ist das Fach nicht vertreten. Insgesamt gibt es finf Ordinariate
und einen Lehrauftrag.

Vergleicht man damit die Evangelisch-theologischen Fakultiten, so
findet man dort neun Ordinariate, unter denen zur Zeit drei Emeriti sind,
und zwar fiir Religionswissenschaft in Miunster und Berlin, fiir Religions-
geschichte in Berlin, Gottingen (verbunden mit AT), Heidelberg (ver-
bunden mit Missionswissenschaft), Kiel (verbunden mit Religionsphilo-
sophie); fiir Vergleichende Religionsgeschichte und Religionsphilosophie
in Marburg, fur allgemeine Religionsgeschichte in Géottingen, fur Reli-
gionsgeschichte und Missionswissenschaft in Mainz. Mit Ausnahme eines
Ordinariates an der kirchlichen Hochschule in Berlin handelt es sich um
Lehrstuhle in staatlichen Fakultiten.

An den philosophischen Fakultiten, die alle staatlich sind, gibt es in
Berlin (Freie Universitit) ein Ordinariat fiir Religionswissenschaft und
Islamkunde sowie zwei Lehrbeauftragte fur Religionswissenschaft, in
Minchen einen Honorarprofessor fiir Vergleichende Religionsgeschichte
und Religionswissenschaft, in Bonn ein Ordinariat fiir Vergleichende
Religionswissenschaft; in Erlangen ein Ordinariat fiir Religionsgeschichte
und Geistesgeschichte, in Heidelberg eines fiir Religionsgeschichte, in
Minchen einen Lehrbeauftragten fir Religionsgeschichte; in Miinchen
einen Gastprofessor fiir Vergleichende Religionsgeschichte und Religions-
philosophie, in Berlin (F U, humanistische Fakultdt) einen Honorar-
professor fir Allgemeine Religionsgeschichte und Geistesgeschichte. Ins-
gesamt sind es zwel Ordinarien, zwei Honorarprofessoren, ein Gastpro-
fessor, drei Lehrbeauftragte.

Man erkennt, dafl Religionswissenschaft — jetzt aufgefafit als Sammel-
wort fur diejenigen Facher, die sich mit der Religion befassen — vorzugs-
weise den theologischen Fakultiten beider Konfessionen zugeordnet ist,
aber auch in den philosophischen Fakultiten gepflegt wird. Dafl bei den
theologischen Fakultiten die evangelischen die groflere Anzahl von Lehr-
stihlen haben, 1afit auch heute noch erkennen, dafl sie fiir dieses Fach
bahnbrechend gewesen sind.

2. Die Terminologiec — Schon daraus, dafl man von Religionswissen-
schaft, Vergleichender Religionswissenschaft, Allgemeinen Religions-
wissenschaften, von Religionsgeschichte, Vergleichender Religionsge-
schichte, Allgemeiner Religionsgeschichte spricht; dafl man sie, je verschie-
den, mit Missionswissenschaft, dem AT, Religionsphilosophie, Islam-
kunde und Geistesgeschichte verbindet, erkennt man, daf} die Bezeichnun-
gen nicht festgelegt sind. Es ist also mindestens niitzlich, wenn nicht not-
wendig, zu iberblicken, was mit Religionswissenschaft gemeint werden
kann, um imstande zu sein, sich fiir eine Bedeutung zu entscheiden, die
sowohl der Sache als auch der heutigen Arbeitsteilung entspricht und ge-
recht wird.

272



Dem Wort nach bezeichnet Religionswissenschaft die Wissenschaft von
der Religion. Nimmt man beides, Wissenschaft und Religion, in dem
schlichten Sinn, den sie zunichst darbieten, dann befafit sich diese Wissen-
schaft mit allem, was als zur Religion zugehorig betrachtet wird: das Er-
leben und Erkennen, das Erfahren und Gestalten, das Hinnehmen und
Befehlen, das Tiefgriindige und Hochgreifende, den einzelnen und die
Vielen, ja auch das Wahre und Verlogene, das Echte und das Falsche. Sie
umfaft das Unmittelbare, das Religiose, und das Mittelbare, das Ratio-
nale, das Theologische. Religionswissenschaft so zu verstehen, wider-
spricht aber dem heutigen Gebrauch, wonach Religionswissenschaft keines-
wegs der Oberbegriff zu Theologie, sondern umgekehrt, wenn iiberhaupt,
ein Teil der Theologie ist, aber auch auflerhalb der Theologie abgehan-
delt werden kann.

Demgemif ist zu priifen, ob Religionswissenschaft unabhingig von
Theologie bestehen kann. Theologie ist als Wissenschaft oder vielfach
auch als Wissenschaftskomplex konstituiert im Katholizismus, im Prote-
stantismus und in ihm wieder in vielfiltigen Richtungen, im Judentum,
im Islam, im Buddhismus und Hinduismus, wobei nicht erwogen werden
soll, inwieweit auch bei ,Primitiv“-religionen von Theologie gesprochen
werden kann. Weil aber alle diese Gemeinschaften Sonderformen der
Religion darstellen, ist danach zu fragen, ob es nicht eine Wissenschaft
von der Religion gibt oder geben kann, welche diesen Besonderungen zu-
vorliegt und womoglich die Gesetze aufspiiren kann, nach denen sich
diese Sonderformen bilden. Das wird von vielen bejaht und durch die
heutige Religionswissenschaft als moglich mindestens versucht, wenn nicht
bestatigt.

Auch dabei ist wieder zu unterscheiden zwischen einer Religionswissen-
schaft mit Anteilnahme und ohne Anteilnahme. Dieser Unterschied beruht
darauf, dafl und ob, wer sie betreibt, sich als mit eingeschlossen betrachtet
oder nicht: anders denkt Nathan Séderblom iiber die Religion als Josef
Stalin. Wer religios ist, wird bestreiten, dafl eine Religionswissenschaft
ohne Anteilnahme moglich ist, so wenig, wie ein Blinder iiber Malerei
urteilen kann. Ob freilich einer beteiligt ist oder nicht, hingt davon ab,
als was er selbst Religion betrachtet oder derjenige, der iber sein Ver-
hiiltnis zur Religion urteilen will. Weil aber Religion vorerst und wesent-
lich vom Erleben abhiingt, also innerlich ist, wird man darauf bestehen
miissen, dafl, wer iiber sie schreibt, imstande sein muf, zu wissen, wortiber
er schreibt, und das ist nur moglich, wenn ihm Religion unentbehrlich,
mindestens ein Teil, wenn nicht der Kern seines Lebens ist.

In diesem Sinn will Religionswissenschaft beschreiben, was Religion
ist, oder genauer, will derjenige, der Religionswissenschaft betreibt, dar-
zustellen versuchen, als was er Religion betrachtet, wo und wie er sie
vorfindet, auffalt und deutet. Als nicht ausgeschlossen darf man es be-
trachten, fiir Religionswissenschaft mit Anteilnahme und Religionswissen-

273



schaft ohne Anteilnahme einen gemeinsamen Grund zu finden, von dem
her beide wieder als Sonderformen verstandlich werden.

Man findet auch die Bezeichnung ,Allgemeine Religionswissenschaft®.
Das kann besagen wollen, dafl man sie als allgemein gegen eine besondere
Religionswissenschaft abheben will. Diese besondere Form konnte als
Theologie gegeben sein und die allgemeine Religionswissenschaft will sich
damit als nicht-theologisch in diesem Sinne bezeichnen. Sie konnte auch
als die Beziehung auf eine besondere Form der Religion gemeint sein, wie
sie sich im Christentum, Judentum, Islam und anderen darbietet. Die
»Allgemeine Religionswissenschaft“ soll dann hervorheben, dafi man sich
auf die gemeinsame Grundlage aller dieser Formen beziehen will, die als
moglich vorausgesetzt und als beschreibbar angestrebt wird.

Die Bezeichnung ,Allgemeine Religionswissenschaften kann man auch
finden. Sie ist als Gegensatz zu den Einzelwissenschaften gemeint, die
sich auch innerhalb der Religionswissenschaften wieder herausgebildet
haben, als Religionspsychologie, Religionssoziologie, Religionsgeschichte,
Religionsphilosophie. Sie will betonen, dafl Religionswissenschaft keines
nur der Teilficher, sondern mehr als ithre Summe ist. Sie will also hervor-
heben, daff das ganze Gebiet der ,Religion® als Gegenstand gemeint ist
und besonders erstrebt, die Religion als ein Grundphdnomen des Menschen
zu beschreiben, um erkennen zu lassen, inwiefern er durch sie bestimmt ist.

In diesem allgemeinen Sinn soll nunmehr Religionswissenschaft ge-
meint sein.

Weil, mit einer Ausnahme, an den katholisch-theologischen Fakultdten
die Religionswissenschaft entweder nur mit einem Teilgebiet gelehrt wird
oder aber mit speziell theologischen Féchern verbunden ist, kann man
daraus weniger gut erheben, welche Bedeutung die Religionswissenschaft
fiir die katholische Theologie haben kann. Deswegen soll versucht werden,
sich auf die Aufgabe der Religionswissenschaft zu besinnen, um daraus zu
erkennen, welchen Platz die Religionswissenschaft innerhalb der Theo-
logie einnehmen kann.

3. Die Aufgabe der Religionswissenschaft — Wissenschaft will wissen,
was ist und geschieht, mdglichst auch, warum etwas ist und wie es ge-
schieht. Jeder Teil der Wissenschaft hat seinen besonderen Bereich, an
dem er das versucht, seinen Gegenstand.

Der Gegenstand der Religionswissenschaft ist die Religion.

Die Aufgabe der Religionswissenschaft ist weder, die Religion zu be-
weisen, noch, sie zu verteidigen. Die Religionswissenschaft kann die Reli-
gion nicht beweisen, weil alles, was ist, sofern es als seiend aufgefafit
wird, nicht bewiesen, sondern nur hingenommen werden kann. Ob es an-
genommen wird, hingt davon ab, ob ein Organ der Aufnahme vorhanden
und arbeitsfihig ist: einem Blinden kann man nicht beweisen, dafl es
Farben gibt, einem Unreligiosen nicht, dafl es Religion gibt, es sei denn,
daf man imstande ist, ihm ersichtlich zu machen, daf}, was er als unreli-
gids aufgefafit hat, doch religios ist, freilich in anderem Sinn, als er
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bislang gemeint hat. Ebenso auch darf und kann die Religionswissenschaft
die Religion nicht ,verteidigen®. Man braucht nicht die Sonne, die Milch-
strafle, das Weltall zu verteidigen, dafiir, daf} sie sind; man muf} nur
fihig und willens sein, wahrzunehmen und wahrzuhaben, dafl es sie gibt.
Wer das bestreitet, mit dem ist nicht zu reden. Keinesfalls darf mit Ver-
teidigen dieses erstrebt werden, eine bestimmte Form der Religion als die
beste oder hichste oder einzige darzutun; das ist nicht mehr Wissenschaft,
sondern Mission, und solche obliegt nicht der Wissenschaft.

Aufgabe der Religionswissenschaft ist es vielmehr, die Religion phano-
menologisch und systematisch zu beschreiben.

Das Phinomenologische an ihr umfafit sowohl Sichtbares als auch Un-
sichtbares.

Will man das Sichtbare an der Religion beschreiben, mufl man wenig-
stens ungefdhr wissen, was man unter Religion verstehen will. Man
rechnet ihr zu, dafl der Mensch es erlebt, manchmal auch darum weif),
dafl er nicht in sich selbst gegriindet ist; dafl er keinen seiner Zustidnde
als endgiiltig erlebt; dafl er nicht begreift, weshalb er selbst und die
Menschen und die Welt dasind; dafl er sich nach einer Norm zu richten
hat, die er weder aufgestellt hat noch beseitigen kann; dafl er sich vor
einem Geheimnisvollen nicht nur zu beugen, sondern auch zu verant-
worten hat.

Das alles findet man, wenn man sich danach umsieht, als was sich der
Mensch erlebt und wie er sich betitigt. Die altesten, grofiten, schonsten,
kithnsten, fortschrittlichsten Bauten gehdren den Géttern. Die dauerhaf-
testen, hartesten, unangefochtensten Gesetze sind die religiosen. Die prach-
tigsten, aufwendigsten, seltensten Kleider und Schmuckstiicke und Gerdte
eignen den Gottern. Die rauschendsten, ersehntesten, befreiendsten Feste
sind die fiir die Gotter und mit den Géottern. Die grausamsten Kriege.
die undurchdringlichsten Grenzen sind die um Gotter und Glauben. In
Busch und Steppe, auf dem Land und in der Stadt, in der Wiiste und im
Fruchtland, im Tal und auf der Bergspitze — tberall findet man-die
Statten, die den Menschen heilig, im Alltagsgewand und in der Alltags-
gesinnung nicht betretbar sind und dennoch den Mittelpunkt der Gemein-
schaft und den Gegenstand des Stolzes ausmachen. Die Religionsgeschichte
wird nicht miide, zu schildern, was alles die Menschen tun, um auszu-
driicken, daf} sie sich nicht selbst gehoren, daf} sie sich als dienend erleben,
dafl sie diesen Dienst bekunden und betatigen wollen.

So vielseitig und bewundernswert, so anzichend wie abstofiend es im
einzelnen wie im Ganzen sein mag, es ist dennoch nicht das Eigentliche
der Religion. Das ist erst der Phianomenologie im eigentlichen Sinn zu-
gianglich, der Wesensschau dessen, was ist und geschieht. Das ist erst am
religiosen Akt ablesbar, was Max Scheler in seinen ,Problemen der Reli-
gion“ ¢ ein fiir allemal klargestellt hat.

8 Vom Ewigen im Menschen, 1. (und einziger) Band, Religiose Erneuerung
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Die Religion, im einzelnen der religiose Akt, ist urspriinglich und un-
ableitbar. Der Mensch erlebt sich als gehalten und durchdrungen, als ab-
gesondert und verflochten, als ochnmachtig und kraftgeladen, als zeitver-
fallen und ewigkeitsdurchtrankt, als Flamme und Asche, als Ich in einem
Es vor einem Du. In vielerlei Gedanken versucht er das zu fassen, in
immer anderen Worten auszusprechen, und doch kommt er nicht dariiber
hinaus, zu erfahren, daf seine Gedanken nicht erfassen, dafl seine Worte
nur stammeln; dafl er immer vom Wege abirrt und er dennoch immer den
Weg wieder sucht, weil er es nicht unterlassen kann, des Weges bediirftig
und bewuflt zu bleiben. Er erlebt sich vor einem Geheimnisvollen, das
iibergeordnet ist in jederlei Hinsicht, auch im moglichen Bosen, und
mafigebend fiir alles, was der Mensch an Gutem erstreben und an Bésem
sich versagen soll. Dieses Geheimnisvolle kann er durch alle Schichten
des Wirklichen hindurch erleben, als Nirwana der Entgrenzung und Ent-
werdung, auch und besonders der Person, als Atmen des Lebens, Wirkens
und Michtigseins, als Sein der Fiille, der Unerschopflichkeit und berau-
schenden Sattigung, als Person, der man sich hingibt, in der und von der
her man lebt, fiir die man sich verzehrt, in der man ruht, von der man
liecbend und geliebt angeblickt wird”?. Dem allem unterliegt die Uber-
zeugung, die des Beweises weder fahig und noch viel weniger bedirftig
ist, dafl Gott Geist ist: alles durchdringend, alles wissend, alles umsorgend,
alles ordnend und lenkend, immer wirkend und zeitlos derselbe.

Genau das aber ist nicht immer und in allem feststellbar, und das er-
schwert es, den religiosen Akt zutreffend zu beschreiben. Es mag sein,
dafl man den Gott als geistig und gegenwirtig dumpf erfithlt oder dafl
man sich zwingt, ihn so zu glauben, oder dafl man ihn als solchen inbriin-
stig ersehnt. Aber damit ist nicht ausgeschlossen, dafl es das andere gibt:
die Leere des Herzens, das Versagen des Verstandes, das Widersprechen
jeglicher Erfahrung dagegen, dafl es iiberhaupt einen Gott gibt, dafl das
Wirkliche geistdurchtrankt ist, dafl es sinnvoll ist, an einen Sinn zu
glauben, daf} es lohnt, sich auf einen Wert auszurichten, weil es nicht be-
merkbar ist, dafl es Werte, und schon gar nicht, dafl es einen héchsten
gibt. Gott kann verschwiegen?® sein, so sehr, dafl man sich als verhohnt
vorkommen mufl, wenn man iberhaupt den Gedanken an ihn und die
Sehnsucht nach ihm in sich erfdhrt und erfafit. Gott kann der Ferne sein,
der nichts anderes tut, als sich zu entziehen und zu verbergen, im Wider-
spruch dessen, was geschieht, im Leid dessen, der verzweifelt, in der
Tragik dessen, der zerbricht, im Verstummen dessen, den das Bose zer-
setzt, im Hohn dessen, der das Gute verlacht. Dann zu glauben, daff Gott
nicht hier ist, weil er tiberall ist, macht den Aufschwung des Glaubenden

(Leipzig 1921) 279—728, bes. 521—564 [= Gesammelte Werke, Band V (Bern
1954) 101—854, bes. 240—264]

7 Vgl. 1 Kor 18, 12

8 Vgl. Baden, Hans Jirgen, Der verschwiegene Gott (Miinchen 1963)
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und die Paradoxie des Glaubens aus. Mit alledem aber ist nicht ausge-
schlossen und wird nicht bestritten, dall Gott der Nahe, der Liebende, der
unmittelbar Gewisse sein kann und ist, selbstverstindlicher als das
eigene Dasein, Denken und Leben. Die Vater- und Mutterdarstellungen
belegen dieses wie die grifilichen Gestalten der Azteken und Inder jenes
veranschaulichen.

Noch ein zweites erschwert es, dem religiosen Akt phdnomenologisch
gerecht zu werden: daf ,der Inhalt des lebendigen Glaubensaktes vom
Glaubensurteil weit abweichen kann®®?. Das ist ebenso schrecklich wie
dieses, dafl der Mensch denken kann, dafl er nicht nur sich selbst von dem
Es, dem anderen, unterscheiden, sondern dafl er auch fir sich selbst zum
Gegenstand des Nachdenkens werden kann, was wiederum dazu fihrt —
aber nicht notwendig zu sein brauchte —, dafl er sich iiber sich selbst tau-
schen kann. Hinzu kommt noch, dafl er sich der Tduschung gern bedient,
vor sich, vor den anderen, vor Gott, aus Griinden, iiber die er sich selten
klar wird, und wenn, denen sich zu ergeben, er sich in aller Regel weigert.
Aus dem, was der Mensch zu erkennen gibt, mag er es als einzelner tun
oder als eine Gruppe oder eine Gemeinschaft, darf man nicht immer und
unvermittelt auf das schlieffen, was er erlebt und denkt, und aus dem, was
er denkt, darf man nicht immer auf das schlieflen, was ihn steuert, bewegt
und festhilt. Vieles gibt sich als altruistisch, was handfest egoistisch ist;
vieles als idealistisch, was materialistisch ist; vieles als jenseitig, was
plump diesseitig ist; vieles als géttlich, was menschlich ist im Sinne von
schwach, erbarmenswiirdig, verlogen und verloren.

Dennoch zweifelt der Religitse nicht daran, dafl der religiose Akt nicht
nur sinnvoll, sondern das eigentlich Sinnvolle des Menschen ist, weil er
den Weg des Geistes ausmacht und ,den“ Geist erschlieft und mit ihm,
als Gott, verbindet; dafl also eine Phidnomenologie des religiosen Aktes
und damit der Religion moglich ist. —

Dieser Phinomenologie wird frither oder spater ein Begriff der Reli-
gion zugeordnet, weil der Erlebende auch ein Wissender werden will.

In jedem Fall wird Religion nicht als ein Zustand, sondern als ein Vor-
gang beschrieben: als Hinwendung oder Unterordnung oder Anbetung.
Von daher verstehen sich die Definitionen, die Religion als Abhingigkeit
von einer iiberlegenen Macht bestimmen, womit in der Tat ein wesent-
licher Zug der Religion ausgesprochen wird. Der Streit zwischen den ver-
schiedenen Formen der Religion beruht darauf, dafl man dieses iiberle-
gene Wesen verschieden bestimmt, als Person oder Nichtperson, als mehr
oder weniger grofl und einzig, als einpersonlich und dreipersonlich, und
auch verschieden verehrt, ortlich und zeitlich, mit Gaben von Menschen
oder Tieren oder Pflanzen oder Sachen, mit Diensten von allen oder ein-
zelnen, mit allen Hohen und Tiefen des Erlebbaren oder nur mit auser-

9 Scheler, Vom Ewigen im Menschen, 411.412 [= Gesammelte Werke V 178]
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wihlten Gedanken, Worten, Handlungen, im Diesseits oder im schon
herabgeholten Jenseits.

Damit kommen wir zu dem Punkt, von dem aus ersichtlich wird, wieso
Religion sich selbst zunichte machen kann. Das geschieht dadurch, dal man
nicht mehr willens und imstande ist, in der Religion das Ganze zu erleben
und zu erfassen und darzustellen, sondern dafl man die Handlungen oder
Gegenstinde, in denen das besonders augenféllig wird, zum Entscheiden-
den und damit bald schon Einzigen macht, derart, dafl in diesem Ganzen
das Ganze ergriffen und in diesen Handlungen das einzig Mogliche getan
wird. Anders: die Religion spezialisiert sich. Sie wird etwas anderes neben
der Kultur, neben der Politik, neben der Wirtschaft, ja etwas anderes
neben dem normalen Erleben und neben dem verniinftigen Denken. Dieser
Prozefl des Abgleitens, des Verarmens, des Ausscherens wird besonders
von denen gefordert, denen es obliegen sollte, dem entgegenzuwirken, von
den Priestern. Je weniger sie das Ganze darstellen und einprigen, je
weniger sie den Alltag bestimmen, um so mehr neigen sie dazu, das, was
sie aufgeben und verlieren, wieder auszugleichen, indem sie sich an solchen
Stellen, wo es belanglos ist, herausheben, um dadurch, dafl sie ihre Sache
als einzigartig betonen, sich selbst als einzigartig aufzudringen versuchen.
Das aber ist der Tod der Religion, sofern mit ihr dasjenige gemeint ist,
was den Menschen zum Menschen macht, indem sie ithn lehrt und erleben
macht, dafl er etwas Unverstehbares in einem Unverstehbaren ist.

Will man, schon vom Begriff her, diesen Fehler und Selbstmord ver-
meiden, mufl auch im Begriff der Religion deutlich werden, daf} sie den
Menschen nicht beschranken, sondern ausweiten, nicht verarmen, sondern
bereichern, nicht verstofien, sondern erheben, nicht verachtlich, sondern
liebenswert machen, nicht als Ausgeburt eines Satans, sondern als Werk
und Ausdruck eines Gottes verstindlich und wirksam machen will. Reli-
gion will den Menschen darauf hinweisen, daf} es nicht nur ihn als ein Ich,
sondern auch ein Es gibt; nicht nur ihn als dieses Ich, sondern auch andere,
die gleichfalls Ich sind; nicht nur dieses Leben, das vom Kalender und von
den Statistikern gezdhlt wird, sondern auch das jenseitige, dafl es nicht
nur zeitlich, sonderen auch sachlich ist, schon jetzt gegenwirtig; dafl Gott
nicht ein Einzelwesen ist wie der Haus- und Weggenosse oder der beruf-
liche Feind, sondern das einzige Wesen, von dem man dieses Wort , Wesen*
aussprechen darf; daf der Weg zu diesem Gott durch alles Wirkliche und
Wirksame hindurchfiihrt, weil Er der einzig Wirkliche und Wirksame ist,
ohne damit allem anderen das zu nehmen, was Er ihm gab: wirklich und
wirksam zu sein.

Im Begriff der Religion mufl auch deutlich werden, daf, als was man
sie auffafit, abhdngt von dem, was man erlebt, was wieder davon abhingt,
was einem zugénglich ist. Anders glaubt seinen Gott, wem die Erde eine
Scheibe, der Himmel ein Gewélbe und Sonne und Mond die Augen
Gottes sind; anders, wer neben weiflen Menschen auch schwarze und rote
und braune und gelbe kennt; anders, wer die Erde als vor 6000 Jahren
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entstanden glaubt, als wer davon iberzeugt ist, daf} sie schon seit Hun-
derten von Millionen Jahren ihre Bahn um die Sonne zieht; anders, wer
die Menschen als Krone des Weltalls betrachtet, als wer es fiir moglich
hilt, dafl anderswo andersgestaltete Wesen hoherer geistiger Krifte
méchtig sind; anders, wer sich Gott als Handwerker vorstellt, als wer den
komplizierten ,Mechanismus“ des Weltalls zu ahnen beginnt, von dem
der menschliche Korper ein ebenso nahes wie grofiartiges Beispiel ist. Wie
die Formen der Religion wandelbar sind — nicht diese selbst —, so auch
mufl der Begriff der Religion diese Wandelbarkeit einschliefen und er-
kennbar machen.

Was Papst Paul VI. von der Kirche aussagt: ,Ein Geheimnis ist die
Kirche, ndmlich eine von gottlicher Gegenwart durchtrankte Wirklichkeit
und deshalb immer fihig neuer und tieferer Erforschung”'®, das kann
man als eine Definition der Religion auffassen: sie ist die Begegnung von
Gott und Mensch innerhalb des Wirklichen. Weil aber das, was der Mensch
als wirklich erlebt und anerkennt, sich nicht nur von Mensch zu Mensch,
sondern auch von Zeitalter zu Zeitalter dndert; weil der Mensch auf
dieses Wirkliche angewiesen ist, um Gott begegnen zu kénnen und weil
dieses Wirkliche sich in einer bestimmten Ordnung darbietet, die letztlich
weder aufhebbar noch dnderbar ist, deswegen kann man versuchen, die
Religion zu bestimmen als die vorbehaltlose Einfiigung in das letzt-
erreichbare Ordnungsgefiige der Wirklichkeit . Erkennbar soll werden,
dafl der Mensch sich als wirklich nur in bezug auf anderes Wirkliche er-
leben kann; daf} er sich diesem Wirklichen einzuordnen hat, um bestehen
zu konnen, und dafl er es vorbehaltlos tun mufl, nicht nur, um nicht zu
zerbrechen, sondern auch und noch mehr, um sich als vor dem Geheimnis,
vor dem Wunder, vor dem Unantastbaren als ehrfiirchtig zu erweisen.

Man kann es auch anders formulieren: Religion ist die Auffassung und
Betitigung des Gesamtlebens im Hinblick auf die Gesamtwirklichkeit.
Was man als Wirklichkeit auffafit, entscheidet iiber Art und Umfang,
tiber Wert und Rang der Religion und des Menschen: ob nur sich selbst
und seine Heimat, oder die Gleichrangigen und Gleichfarbigen, oder die
Erde und das Gehduse um sie, oder die Gestirne und das All, oder das
Sein und dessen Abgrund, oder das Meflbare, oder das Werthafte und
Fordernde, oder die Person, oder das Unnennbare und Unendliche, oder
das Giitige oder den Giitigen, oder das Willkirliche und Allméchtige —
als Es oder als Du —, oder das Heilige und Heilende — wieder als Es
oder als Du. Immer hingt Religion davon ab, was man erlebt und erfafit,

10 Am 29. 9. 1963: AAS 55 (1963) 848

1 Dazu mein Aufsatz: The Concept of Religion, in Proceedings of the IXth
International Gongress for the History of Religions (Tokyo 1960) 481—486;
Kishimoto Hideo, An Operational Definition of Religion, in X. Inter-
nationaler Kongref fir Religionsgeschichte (Marburg 1961) 193
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und wirkt sie sich darin aus, wie man das Aufgefafite betatigt, als Leben
insgesamt, nicht nur tropfenweise und bruchstiicdchaft.

Damit entfallt es, Religion als Leistungssport zu betreiben oder sie zu
Eitelkeit, Macht, Besitz, Betrug zu miflbrauchen. Wer das tut, verleugnet
sie. Will man Religion schlichter beschrieben sehen, kann man sagen: sie
ist die Fahigkeit zu glauben, das heifit: iber sich hinaus zu leben und das
eigene Leben am jenseitigen zu messen. —

Gerade, weil diese Fihigkeit so unbegreifbar ist, wird man immer
wieder versuchen, ihrem Ursprung nachzuspiiren. Das aber steht fest:
Wann der erste Mensch religiés wurde, oder anders, wann der Mensch
sich zuerst dessen bewufdt wurde, Mensch zu sein, indem er tiber sich hinaus
blickte, nach aullen und nach oben und nach unten und sich dadurch als
abgesetzt gegen andere und anderes erkannte, das ist nicht feststellbar,
weil unsere Erfahrung der hinter uns liegenden Geschichte zu kurz, zu
luckenhaft, zu fehlerhaft ist. Wir kénnen nur nach dem immer gegen-
wartigen Ursprung fragen, weil der Mensch sich immer gegenwartig ist,
immer innerhalb eines Wirklichen sich vorfindet und immer danach fragt,
was er ist und was er soll.

Der Ursprung der Religion ist ontologisch und funktional erlebbar und
beschreibbar. Zwar sind die Erlebnisformen des Religiosen verdnderlich,
unsicher, mannigfach deutbar und von verwirrender Vielfalt. Aber der
religiose Akt ist jedem zugénglich, auch, wenn er ihn nicht als solchen be-
zeichnet: das Erlebnis, nicht selbstgentigsam zu sein, weder fir das Dasein
noch fir die Ordnung, weder fiir das Wesen noch fiir die Forderung,
weder fir sich noch fiir die anderen, sondern immer darauf angewiesen,
daf} es etwas geben mufl, ehe man erleben kann, dafl dieses Etwas aufler-
dem unser und grofler als wir ist, dal es unmittelbar erlebbar und den-
noch nicht faflbar ist, dafl wir Person sind und Personhaftes auch aufler-
halb unser fordern und es dennoch nicht begreifen konnen.

In diesem Zwiespalt und dennoch dieser Einheit von Hilflosigkeit und
Werthaftigkeit, von Erschrecken und Erstaunen, von Flichen und Hingabe,
von Fluchen und Segnen hebt sich auch der Unterschied auf, von dem
eingangs gesprochen wurde, dafl es eine Religionswissenschaft mit Anteil-
nahme und eine ohne Anteilnahme gibe. Wer sich als Mensch erlebt, in
der geschilderten Art, ist religids, ob er nun auf Gott flucht und Atheist
sein will oder ob er entwerden méchte, um gottlich zu werden: er erlebt
Wirkliches als so und so geartet und er ordnet sich ein, je nach Art, Inhalt
und Tiefe des Erlebten und bemifit von da aus das Glaubenswerte und
letztlich Verbindliche.

Wenn freilich Religion nicht bis auf diesen ontologischen und funktio-
nalen Ursprung zuriickverfolgt wird — was zu unvertretbaren Wesensein-
sichten 2 fithrt —, sondern in einer schon gepragten Form an den Men-
schen herangetragen und in gleicher aus ihm herausgehoben wird, dann

12 Scheler, Vom Ewigen im Menschen, 453 [= Gesammelte Werke V 202]
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gibt es Mittler zwischen Gott und den Menschen: die Natur in einzelnen
ihrer Wesen und Geschehnisse, als Sonne, Mond, Meer, Sturm, Donner,
Erdbeben, oder die Propheten, die erlebnis- und wortméchtigen Kiinder
des Geheimnisvollen, Michtigen, Liebenden, und auf der hochsten Stufe
die Menschwerdung dieses Gottes selbst, die erahnt ist in den vielerlei
Gestalten der Avatare und Heilsbringer. Jesus Christus wird als der
zweite und endgiltige Adam (1 Kor 15 45) gepriesen, als derjenige, der
erst und eigentlich erweist, was der Mensch ist und sein soll. —

Wenn Religion den Menschen in bezug auf die Wirklichkeit erfafit,
oder umgekehrt, wenn dies, dafl die Wirklichkeit den Menschen erfafit
und ihn verpflichtet, sich auf beides zu besinnen, als Religion bezeichnet
wird, kann man von einem beliebigen Bereich des Menschen oder des
Wirklichen ausgehen, um das Ganze zu erfahren, oder wird sich das Ganze
in jedem beliebigen Teil bemerkbar machen. Eben dieses, dafl ein Teil
als ein solcher erfahren und erkannt wird, macht kund, daf} in ihn etwas
hineingreift, was ihn nicht als dies oder das, wohl aber als Teil konstitu-
iert. Von den vielen moglichen Gesichtspunkten gibt es einige, die geldufig
sind: die Psychologie, die Soziologie, die Geschichte, die Philosophie und
die Theologie. |

Die Psychologie beschreibt, wie sich diejenigen inneren Vorginge im
Menschen vollziehen, die jenseits der Physiologie liegen, ihrer aber be-
diirfen. Wenn sich diese Vorginge auf das Gottliche beziehen, sofern es
erlebbar wird, wenn ihr Inhalt oder Gegenstand also ,religios® ist, spricht
man von Religionspsychologie. Rudolf Otto hat das Heilige als das tre-
mendum und das fascinosum beschrieben, womit er zwar Eigenschaften
des Gottlichen bezeichnen wollte, aber doch mehr geschildert hat, wie sich
das Gottliche bemerkbar macht, wenn es im Menschen erlebt wird. Immer
setzt die Religionspsychologie den Bezug auf das Goéttliche voraus, so wie
jeder psychische Akt sein Objekt voraussetzt. Immer auch ist die Religi-
onspsychologie durch die Eigenschaften oder das Wesen des Géttlichen
vorbestimmt, dem der Mensch sich zuwendet, und so wird das ,Heilige®
in jeweils anderer Form erlebt. Versucht man, den gemeinsamen Kern
aller dieser Religionspsychologien zu erfassen, so bleibt nur etwas Un-
anschauliches, beschreibbar als das unbedingt Verbindliche, das zuinnerst
Ergreifende, das fraglos Seiende, was alles auch fiir den gilt, der zweifelt,
weil auch am Zweifel das Verbindliche, das Ergreifende, das ,Seiende®
den Zweifelnden packt und verpflichtet.

Die Soziologie beschreibt, wie sich die Menschen in der Gemeinschaft
verhalten. Die Religionssoziologie hat ein weites Feld, um zu schildern,
wie sich der Glaube an das Uberlegene, Verbindende und Verpflichtende
auswirkt im Zusammenhalt der Familie, der Biinde, der Altersklassen,
des Dorfes, des Stammes, des Staates, der ,,Gemeinde“ Gottes, der Mensch-
heit; in der Gliederung der Kinder, die leicht zu Befehlshabern werden,
der Beter und Opferer, die oft sich zu Sondergruppen zusammenschlieflen,
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der Fihrer, die sich bald erheben und iiberheben; in der Verteilung der
anfallenden Aufgaben auf die Berufe und Stinde, wofir Indien das
augenfalligste Beispiel, bis hin zu den ,Unchrlichen®, den Verfemten, die
es dennoch gibt und auf die man immer angewiesen bleibt; in der Ver-
bindung von Glaubensmacht und politischer Macht, als Theokratie oder
als Biindnis zwischen Thron und Altar; in der Verpflichtung zu Dienst
und Leistung, zu Verzicht — als tabu besonders kenntlich — und Abgabe;
als Abschrecken von oder Hinfiihren zu Familie und Ehe.

Die Religionsgeschichte beschreibt, wie sich das Bild vom Ganzen ent-
wickelt hat; wie sich die Erlebnisse zu Gedanken ldutern und wie Erleb-
nisse und Gedanken sich in Handlungen und Taten auswirken. Sie schil-
dert, wie sich religiose Gemeinschaften geformt und ausgewirkt haben. Sie
versucht, so weit wie méglich den Weg der Entwicklung zu beschreiben
und so umfassend wie moglich zu schildern, wie vielfaltig und reich, wie
anziehend und abstofiend, wie feinsinnig und grobschlichtig, wie gepflegt
und verwildert, wie einfallsreich und stumpfsinnig, wie erdgebunden und
ewigkeitsglaubig der Mensch sein kann. Sie kdmpft darum, den anderen
zu ,verstehen®, und sie leidet darunter — oder auch nicht —, wahrnehmen
zu miissen, wie schwer, wie fast unmoglich das ist. Sie verfallt leicht dem
Relativismus, weil das Veranderliche sich als tibermichtig aufdrangt. Sie
vermag aber auch das Unverstehbare am Menschen in der Fiille seiner
Bekundung besonders deutlich zu machen.

Die Religionsphilosophie bemiiht sich darum, die Religion gedanklich
zu bewiltigen und das heifit einzuordnen. Sie fragt danach, was es denn
heifit, dafl der Mensch religios, dafl er glaubig ist. Sie kann, so wenig wie
die Philosophie, normativ auftreten. Aber sie soll und will kritisch sein
und prifen, inwieweit Behauptetes sich zueinander fiigt und Gedachtes
in das Wirkliche, besonders das Gemessene pafit. Nun darf keineswegs
die Meflbarkeit das letzte Kriterium fiir Wahrheit und Wirklichkeit, fir
Wert und Rang, fiir Verbindlichkeit und Endgiiltigkeit sein. Aber immer
wird sie den Menschen versuchen, sich vorzeitig festzulegen, und auch
dagegen mufl die Philosophie wachsam sein und wachsam machen. Die
Religionsphilosophie darf sich nicht an eine bestimmte Form der Religion
binden, aber sie mufl immer ,religiés“ in dem Sinne sein, daf} sie das
Letzte und Endgultige sucht. Sie wird sich von der Theologie dadurch
unterscheiden, daff dieser, durch den Glauben, Bereiche zuganglich sind,
welche jener, als ,natiirlicher Wissenschaft verschlossen sind.

Wohl aber konnnte man von einer Religionstheologie sprechen. Unter
ihr ware eine Religionsphilosophie zu verstehen, die sich an eine bestimmte
Religion bindet und von deren Standpunkt aus bemiiht ist, die vielen
,Religionen® zu ordnen, zu werten und als Stufen aufzufassen, die von
unbeholfener Erfahrung iiber immer mehr gelauterte Stufen zu immer
groflerer Nihe zu Gott fithren. Die Gefahr eines solchen Unterfangens
darf allerdings nicht iibersehen werden: dafl man den eigenen Stand-
punkt fiir endgiiltiger hilt, als er ist und sein kann, indem man iibersieht,
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dafl auch er der Entwicklung untersteht, wie alles, was unserer Erfahrung
zuginglich ist. Und dafl man dennoch an das Ewige, an das Uberzeitliche
glaubt, macht eben das Unverstehbare der Religion aus.

Religionswissenschaft und katholische Theologie. Ein weites Feld breitet
sich vor der Religionswissenschaft aus: die Religion in all ihren Formen,
Tiefen und Hohen, Widerspriichen und Argernissen, Angsten und Hoff-
nungen, Fesseln und Freiheiten. Was hat katholische Theologie mit ihr,
der Religionswissenschaft zu tun, oder wenigstens, was kann sie mit ihr
zu tun haben? Dreifaches kann die Religionswissenschaft der katholischen
Theologie leisten: sie bietet den Umkreis, die Beschreibungsmittel und die
Wirkméglichkeiten.

Katholische Theologie hat als wichtigste Aufgabe, diejenige Form der
Religion zu beschreiben, die von Jesus Christus gestiftet worden ist. Weil
es sich um Religion handelt, miifite an dieser Form ablesbar sein, als was
Religion aufgefafit werden muf,, und insofern kénnte katholische Theo-
logie von der Religionswissenschaft unabhingig sein. Weil es aber nicht
sicher ist, daf, wer die katholische Form der Religion beschreibt, auch den
notwendigen Tief- und Scharfblick hat, um das eigentumlich Religiose
herauszuheben, und weil es unwahrscheinlich ist, dafl sich im Katholizis-
mus alle diejenigen Formen schon verwirklicht haben, die von der Reli-
gion und von Jesus Christus her moglich oder wiinschenswert sind, des-
wegen ist es angemessen, dafl auch der katholische Theologe sich in dem
Bereich umblickt, den man als den religiosen bezeichnet. In ihm findet er
vorlaufige, dhnliche, widerstreitende Formen; erkennt er unbeholfene,
reifende, ausgewachsene und absterbende Formen; in ihm bewundert er
das Beharrliche und Unbeirrbare des religiésen Instinktes; von ihm her
vermag er das Eigentiimliche und den Abstand des christlichen, besonders
des katholischen, Glaubens abzuschdtzen und einzuordnen, ja, vermag er
auch sich dartiber belehren zu lassen, welche Aufgaben vielleicht noch nicht
geniigend erkannt, angefafit und bewiltigt worden sind. Erst dadurch, daff
er sich in dem weiten Umkreis zu orientieren versucht, vermag er dem
geschichtlichen und sachlichen Ort seines Glaubens den rechten Platz und
dem Gewicht seines Glaubens den rechten Wert zu geben.

Die Religionswissenschaft bietet ferner die Beschreibungsmittel, die dazu
notwendig sind, um das Besondere einer bestimmten Form der Religion
beschreiben zu kénnen. Was Natur- oder Kulturreligion, was Gefiihl oder
Einsicht, was Dienstbereitschaft oder Herrscherwillen, was Notdurft oder
Uberflufi, was Befangenheit oder Ausweitung, was Blendung oder Er-
hellung, was Habgier oder Hingabe, was Magie oder Sakrament, was
Gebet oder Opfer, was Kult und Ritus, was Priestertum oder Gefolgschaft,
einfaches oder vollkommenes Leben, was Gebot oder Rat, was Tugend
oder Sunde, was Schuld oder Vergebung, was Gnade oder Anspruch, was
Miflbrauch oder Lauterkeit, was Amt oder Charisma, was Ausrede oder
Uberzeugung, was Wissen oder Glauben, was Denken oder Ahnen, was
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Einsamkeit oder Gemeinschaft, Verwerfung oder Berufung, was Ver-
senkung oder Aufschwung ist, als was Zeit oder Ewigkeit erlebt wird —
alles das vermag er aus der Religionswissenschaft zu erheben, teils, um es
iberhaupt kennenzulernen, teils, um das Besondere dessen herauszuheben,
worauf es ihm ankommt.

Die Religionswissenschaft 1}t auch die Wirkmoglichkeiten erkennen,
die dem Religigsen gegeben sind, wobei ,dem Religiosen“ ebensosehr das
Religiose wie der Religiose zugeordnet ist. So sehr es als ein Ideal ange-
sehen wird und angesehen werden darf, dafl zur Religion Beschaulichkeit
gehort, so wenig darf behauptet werden, dafl in ihr sich die Religion er-
schopfe. Die Formen und Stufen des Beschaulichen kennenzulernen, ist
ebenso eindrucksvoll, wie zu sehen, was Religion zur Betiatigung freigibt
oder verbietet, in Freiheit und Bindung. Stinde und Berufe ebenso wie
Gesetze werden von ihr her geformt oder verboten, und wenn nicht ur-
springlich und eigentlich, so doch unter dem Vorwand der Religion,
was ihr zwar nicht forderlich ist, aber doch zeigt, welchen Wert man
ithr beimifit. Insbesondere: bedenkt man die Forderung, dafi der
Mensch dem Menschen Bruder sei, so sieht man, wie weit das Feld
ist, das noch unbearbeitet vor der Menschheit liegt, und erkennt
man, wie mithsam es bisher gewesen ist, sich auszudenken, was Mensch-
heit ist und sich daran zu halten, was das im einzelnen fordert.
Geht man, mehr noch, dazu iber, den Zwang zur Spezialisierung
zu erkennen und zu bejahen, so sieht man um so mehr, wie vieles
noch getan werden mufl, um anzustreben, dafl der Mensch sich
selbst als ein Ganzes erlebt und betitigt, in dem und als das allein er
leben kann, und dafl die Menschen sich als ein relatives Ganzes erleben
in bezug auf das Ganze des Weltalls und das endgiiltige Ganze, wie es
durch Gott bewirkt und erfiillt ist, in Maflen, die dem Menschen unaus-
meflbar sind.

Ob man den Umkreis oder die Beschreibungsmittel oder die Wirkmdég-
lichkeiten betrachtet, immer wird es notwendig sein, das ganze Gebiet der
Religion, den einen Teil mehr, den anderen weniger, zu betrachten, ob
von der Psychologie oder Soziologie oder Geschichte oder Philosophie her.
Ob das die besten und geschicktesten Gesichtspunkte sind, braucht nicht
ausgemacht zu sein. Denkt man daran, welches Gewicht zunehmend mehr
der Anthropologie zukommt, wird es nicht zu vermeiden sein, auch eine
Religionsanthropologie zu entwidkeln.

Doch das ist eine Zukunftsaufgabe. Worauf es ankam, ist, dafl weder
die Religionswissenschaft noch die Theologie je eine endgiiltige Form ge-
winnen konnen, daff auch fiir diese Wissenschaften gilt, was vom Men-
schen zu sagen ist: Wanderer zu sein von Geheimnis zu Geheimnis, be-
rufen zu der Lust des Schauens und beladen mit der Last des Denkens.
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KLEINE BEITRAGE

MISSIONSKLERUS

Gedanken und Vorschlige
von Amand Reuter OMI

Der franzosische Titel der hier zu besprechenden Broschiire in der vom Centre
»Eglise Vivante® in Lowen herausgegebenen Reihe ,Documents et Recherches®
heifit: .Propos sur le clergé missionnaire®. Darin sind mehrere Aufsitze zusam-
mengefafit, die der Verfasser, Abbé Jean Brurs von der belgischen Société des
Auxiliaires des Missions (SAM), einer Weltpriestergesellschaft diozesanen Rechtes,
1961—62 in der von ihm geleiteten Zeitschrift Eglise Vivante veréffentlicht
hatte. Die mehr als Diskussionsbeitrige denn als fertige Losungen dargebotenen
Ausfithrungen und Anregungen befassen sich der Reihe nach mit der Priester-
ausbildung in den jungen Kirchen, der Aussendung von Weltpriestern in die
Missionen und der ,Riickverwandlung® (reconversion) der im Missionswerk
tatigen Ordensleute.

I. AusBILDUNG DES MissIONSKLERUS (5—19)

Zur Frage der Aushildung des Missionsklerus verweist Verfasser zunichst
auf die Wichtigkeit dieses Berufsstandes, von dem es letztlich abhdngen wird,
ob und wie weit die vom allgemeinen Konzil erwarteten Reformen und Anpas-
sungen verwirklicht werden, was am Beispiel der bereits beschlossenen liturgi-
schen Erneuerung am chesten ersichtlich ist. Wenn das Konzil von Trient einen
so tiefgreifenden und anhaltenden Einflufl ausgeibt hat, dann war dieser
Erfolg zu einem guten Teil seinen Verordnungen tber die Seminarien zu
verdanken, die der Kirche einen fiir seine Aufgaben besser geschulten Klerus
geschenkt haben.

Unter den verschiedenen Gruppen von Geistlichen in den Missionen gilt das
Augenmerk des Verfassers an erster Stelle den einheimischen Weltpriestern
und ihrer orts- und zeitgerechten Ausbildung; denn diesem bodenstandigen
Klerus der jungen Kirchen fallen immer mehr und immer schneller die Ver-
antwortung und die Fithrung des kirchlichen Missionswerkes zu, und von ihm
wird auch die notwendige Verschmelzung zwischen Kirche und einheimischen
Volkstums- und Kulturwerten entscheidend abhdngen. So darf man ihn mit
Recht fiir die wichtigste Gruppe des Missionsklerus halten.

1. — Als erstes Erfordernis, das zugleich auf eine Licke, wenn nicht gar
auf eine Fehlleistung in der bisherigen Ausbildung der einheimischen Semi-
naristen und zukiinftigen Ditzesanpriester in den Missionen hinweise, wird
eine eigene, dem Weltklerus angepafite Spiritualitat genannt. Der vom Verfasser
geriigte Mangel betrifft nicht weniger als die Berufung des Weltklerus zur Heilig-
keit, nicht in dem Sinne, dafl die tatsdchliche Beschaffenheit des geistlichen Le-
bens der einheimischen Priester Anlafl zu Bedenken gébe; fraglich sei vielmehr die
tiefe Uberzeugung, zur priesterlichen Heiligkeit berufen zu sein und die dafiir
erforderlichen Mittel auch wirklich zur Verfigung zu haben. So wenig in Zweifel
gezogen werden kann, daf die eigentlich geistliche Bildung (formation spirituelle)
jederzeit die Hauptsorge der Missionsobern und vor allem der verantwortlichen
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Leiter der Seminarien war, so kénne und misse man doch fragen, ob diese
Bildung immer die richtige war. Das geistliche Leben des Weltpriesters nur als
ein nicht bis zu Ende durchdachtes und durchgefiihrtes Ordensleben zu betrachten
und darzustellen, mufl Unterschiede und Unzuldnglichkeiten in der priesterlichen
Lebensfithrung zur Folge haben. Wenn auch nicht so leicht zu definieren wie
die Spiritualitit einer Ordensgemeinschaft, hat die Spiritualitit des Diézesan-
klerus doch ihr cigenes Mafi und Gesicht nebst den entsprechenden Erforder-
nissen zur Heiligkeit.

Die Ursache fiir das Fehlen ciner eigentlichen Weltpriester-Spiritualitit in
den Missionen wird darin gesehen, dafl die Ausbildung der Seminaristen meist
noch in den Hinden von Ordensleuten oder dhnlichen Missionsgesellschaften
liegt, die das nicht vermitteln konnten, was sie selbst nicht — oder allenfalls
in einer anderen Form — haben. Der Gemeinschaftscharakter des geistlichen
Lebens seiner Erzicher gebe dem nicht daran gebundenen Weltpriester den
Eindruck, dafl sein eigener Weg zur Heiligkeit doch nur eine Halbheit und er
selbst infolgedessen nur ein Priester zweiter Klasse sei. Wenn diese irrige
Auffassung dank den pépstlichen Missionsschreiben nun auch endgiiltig iiberholt
sei, so wirke der vom Ordensgeist gepriagte Erziehungsstil der Seminarzeit doch
weit und tief in das Leben und Wirken der einheimischen Weltpriester hinein,
die zuweilen sogar um Aufnahme in den Ordensverband biten, um ihr Priester-
ideal voll zu verwirklichen und an der allseitigen Sicherheit ihrer Lehrer und
Vorbilder Anteil zu erhalten. Demgegeniiber wird die Entwicklung einer eigenen,
im weitesten Sinne zu verstehenden Spiritualitdt des einheimischen Weltklerus
gefordert, die eine der vorziiglichsten Aufgaben der als Missionshelfer erwiinsch-
ten und mit der entsprechenden Tradition verwachsenen europdischen Welt-
priester sei — zugleich ein ausgesuchtes Bewihrungsfeld fir den von Papst
Pius XII. empfohlenen ,Austausch von Leben und Kraft® zwischen den ortlichen
Kirchen und zwischen alteren und jingeren Bistiimern, der ein Kennzeichen der
weltumspannenden Kirche sein muf.

2. — Welt- und Lebensnihe, oder auch Volksverbundenheit: so kénnte man
das zweite, vom Verfasser unter dem Stichwort présence au monde behandelte
Erfordernis fiir eine angemessene Priesterbildung in den Missionen nennen.
Wie steht es in Wirklichkeit mit der Aufgabe des Priesters, als Sauerteig in
der Welt und fiir die Welt zu wirken, wihrend er seine iiberweltliche Berufs-
aufgabe erfiillt? Erfahrungen scheinen zu bestitigen, dafl einheimische Priester
die Denk- und Sprechweise ihres eigenen Volkes nicht recht verstehen und die
christliche Botschaft deshalb nicht welt- und lebensnah verkiinden kénnen, weil
sie im Seminar nicht nur eine ,klerikale“, sondern zugleich auch eine ,westliche®
Aushbildung erhalten haben. Die Entfremdung vom eigenen Volkstum erstreckt
sich nicht nur auf die Kulturwerte der Vergangenheit, einschliefilich der alten
Religionen, sondern auch auf die in der Gegenwart wirksamen geistigen Krifte
und Stromungen, die das neue soziale und politische Leben der Missionslander
bestimmen. Die bedauernswerte Unkenntnis der einheimischen Priester auf
diesen Gebieten fithre zu Minderwertigkeitsgefithlen und zu schddlichen Ab-
kapselungen, einschlieflich des Mangels an missionarischem Schwung. Dabei will
die Kirche bewufit in allen Kulturen gegenwartig sein, wie sie alle echten Volks-
tumswerte gelten lafit!

3. — Zur Volksverbundenheit mufl als weiteres Merkmal priesterlicher Ein-
stellung und demgemafl als Erfordernis fiir die richtige Aushildung Aufgeschlos-
senheit fiir die Kirche und die sie belebenden Geistesstromungen hinzukommen.
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Ein guter Theologieunterricht verbindet den Seminaristen schon mit dem reichen
und vielfdltigen Schatz der christlichen Uberlieferung. Aber der Priester weifl
auch, dafl sein Leben ein neuer Zweig an einem lebendigen Baum ist, dafl die
Ausdrucksformen fir den einen unwandelbaren Glauben Fortschritte zulassen
und dafl in dem einen Hause des Vaters jeder den ihm angemessenen Platz
finden kann, neben den anderen und in lebendigem Austausch mit ihnen, wie
ihn die Erfahrung des allgemeinen Konzils fiur die Bischofe aus aller Welt mit
sich bringt. Wenn die liturgische, biblische und katechetische Erneuerung so viel
spiter bis in die Missionen durchgedrungen sind — die okumenische Einstellung
wagt sich dort ohnehin erst ganz schiichtern hervor —, dann scheint das daran
zu liegen, dafl Missionen und Missionare lange Zeit weder ein Interesse noch
ein Bedurfnis verspurt haben, sich um die Entwicklung in den tbrigen Teilen
der Kirche zu kiimmern. Bei den heutigen Verbindungsmoglichkeiten sei ein
solcher Mifistand jedenfalls nicht linger tragbar. Entsprechende Belehrung und
Aufnahmefahigkeit dafir sind heute ein Gebot der Erziechung und geistigen
Einstellung des einheimischen Klerus, wie sich umgekehrt auch die brige Kirche
fir die jungen Kirchen und ihre Strémungen offen halten mufl.

Verbesserungsvorschlige — Unter diesem Stichwort steht an erster Stelle die
in der Missionsenzyklika Jomannes’ XXIII. empfohlene Erweiterung des Lehr-
plans der Missionsseminarien in Richtung auf die jeweiligen Kulturwerte, vor
allem im Hinblick auf etwaige philosophische und theologische Uberlieferungen
und deren Verhiltnis zur christlichen Religion. Auch Missionswissenschaft und
neuzeitliche Seelsorgsmethoden gehoren hierher. Angesichts eines starren iiber-
kommenen Ausbildungssystems schienen sogar Bischofe zuweilen nicht zu ahnen,
was fir sie da moglich und zuldssig sei.

Die Notwendigkeit, derartige Studien schon wihrend der Seminarzeit durch-
zufithren, stoft jedoch auf zwei groflere Schwierigkeiten: die Uberlastung der
Lehrpline und die zahlenmifige Beschrianktheit gut ausgebildeter Professoren.

Dem ersten Ubelstand kann nach Meinung des Verfassers dadurch begegnet
werden, dafl man aus dem Lehrstoff all das ausscheidet, was sich bei einem
Riickblick auf die Aushildungszeit nach einigen Jahren praktischer Tétigkeit
als wertlos und entbehrlich erwiesen hat. Damit lieBe sich nach der Schitzung
von Kennern nicht weniger als eins der iblichen sechs Seminarjahre einsparen.
So konnten ohne Verlingerung der Studienzeit die vermifiten Pastoralfédcher
in den Lehrplan eingebaut werden, wodurch die priesterliche Ausbildung von
selbst auf eine erleuchtete missionarische Tatigkeit ausgerichtet wiirde. An Stelle
des zu diesem Zweck vorgeschlagenen zusitzlichen Pastoraljahres wiirde der
Verfasser einer pastoralen Ausrichtung des gesamten Studienplanes den Vorzug
geben.

Demgegentiber sei zundchst auf eine diesbeziigliche Rundfrage der Kongre-
gation fir die Glaubensverbreitung an die Leiter von Missionsseminarien
verwiesen, uber deren Ergebnisse in dieser Zeitschrift berichtet wurde (ZMR
1968, 25—82; 97—110). Dort wird einerseits die Moglichkeit von Einsparungen
an ortsfremdem Lehrstoff zugegeben, andererseits aber die nicht nur von den
einheimischen Priestern und Seminaristen gewiinschte, sondern auch von den
Missionsbischofen befohlene gleichmiflige und gleich vollkommene Berufs-
ausbildung betont, die wesentliche Kiirzungen nicht zuldfit, Auflerdem konnte
man die Frage stellen, ob selbst gut begabte Seminaristen bei der ithrem Alter,
oder richtiger ihrer Jugend, entsprechenden Geisteshaltung den vollen Nutzen
aus der empfohlenen pastoralen Gesamtausrichtung des um herkémmliche Be-
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standteile verkiirzten Studienplans ziehen konnen, und ob Pastoralficher auf
dieser Bildungsstufe, wo sie freilich einen notwendigen Platz haben, nicht doch
noch so ,theoretisch“ bleiben, dafl eine pastorale Weiterbildung nach der
Seminarzeit, vor allem auch wegen der praktischen Erfahrungen, nicht unniitz
ware.

Der Mangel an Fachausbildung betrifft nicht nur den Lehrbetrieb in den
Missionsseminarien, sondern auch die Seelsorge und Verwaltung in den DiGzesen.
Die notwendigen hoheren Studien, einschlieBlich der anscheinend zu leicht ge-
machten Doktorate, sollten deshalb nicht auf Kirchenrecht beschrdnkt bleiben,
sondern auch auf so ,praktische* und unentbehrliche Ficher wie Katechetik,
Liturgik, Soziologie ausgedehnt werden. der augenblidliche, und ohnehin chro-
nische, Priestermangel sollte eine derartige Vorsorge fiir die Zukunft nicht
verhindern.

Die von den Pipsten gewinschte aufgeschlossene und anregende Seminar-
bildung soll naturgemif an Ort und Stelle, also in den Missionen selbst,
vermittelt werden. Demgegeniiber hat die Erfahrung bewiesen, dafl ein zeit-
weiliges Verlassen der heimatlichen Umwelt sehr anregend ist fiir die geistige
Entwicklung und deshalb auch den Weltpriesterkandidaten in den Missionen
zugute kommen sollte, um so eher als auch die dort tatigen Ordensgesellschaften
und Missionsinstitute ihren Nachwuchs zum Teil im Ausland ausbilden. Im
Hinblick auf dic mit dem Propagandakolleg in Rom gemachten Erfahrungen
spricht der Verfasser nicht nur ven den Vorteilen einer Auslandsbildung der
Seminaristen, sondern auch von Nédhteilen und Bedenken, deren ernstestes die
drohende Entfremdung von Volk und heimatlicher Kultur ist.

Weniger grof fiir Priesterstudenten, die schon die vorgeschricbene Seminar-
ausbildung in ihrer Missionsheimat abgeschlossen haben, wire diese Gefahr
jedoch auch zu beachten bei dem Versuch, jiingere Weltpriester aus den Missionen
fiir lingere Zeit in europiische Plarreien zu schicken, wo sie mit der Lebensform
der Weltpriester und den neuzeitlichen Seelsorgsmethoden praktisch vertraut
gemacht werden sollten und gleichzeitig als Zeugen und Mahner fiir katholische
Weite wirken konnten. In solchen Fillen miifite sogar auf beiden Sciten sorgsam
gepriift werden, ob die Bedingungen fiir das Gelingen des Versuches vorhanden
sind. Einfache und ,wahllose® Ferienaushilfen von Priesterstudenten aus den
Missionen konnten die erhofften Vorteile eines solchen Versuches jedenfalls nicht
erbringen.

Zum SchluB kommt der Verfasser auf sein wichtigstes Anliegen zu sprechen,
nimlich die enge Verbindung eines echten Diézesanklerus mit seinem Bischof.
Das groffe Hindernis dafiir in der so wichtigen Ausbildungszeit sind die meist
von Missionsgesellschaften geleiteten ,Regionalseminare®, die dem einzelnen
Bischof nur wenig EinfluR auf die Entwidkdlung seiner zukiinftigen Priester
gestatten, statt dessen aber einen besseren Lehrkorper fiir moglichst viele
Seminaristen gewihrleisten sollen. Doch sollte die anscheinend von viclen
Bischéfen bevorzugte ,Dezentralisation® auf diesem Gebiete neben den geldlichen
Mehraufwendungen nicht nur auf die Nachteile schauen, die ein verminderter
Lehrkérper mit sich bringt, sondern auch auf die Vorteile, die den Seminaristen
aus der grofleren Gemeinschaft und ,Schiilerzahl® in den Regionalseminarien
erwachsen. Auflerdem lassen sich nicht wenige der beklagten Nachteile oder
Mifistinde bei einer ungeteilten Beobachtung der piépstlichen Richtlinien fiir
diese Anstalten vermeiden. Der als wiinschenswert bezeichnete ,inter-diézesane®
Charakter dieser Seminarien, unter der unmittelbaren und kollegialen Verant-
wortung und Zustindigkeit der beteiligten Bischéfe des Landes, wiirde sich wohl
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nur insoweit als ein Fortschritt und Segen erweisen, als der Lehrkdrper auch
unter dem verdnderten System das leisten konnte, wozu er unter dem geltenden
~papstlichen“ Regime verpflichtet ist. Das schlieft Zugestindnisse an berechtigte
Wiinsche der Bischéfe nicht aus, aber ehrlich gefithrte Aussprachen und ent-
sprechende Versuche haben ergeben, daff die Ausfihrung so viel schwieriger ist,
als ein Grunderfordernis erfolgreicher Seminarleitung nicht verletzt werden
soll und darf, nimlich die Ubereinstimmung und Einheit aller Verantwortlichen.

II. AussEnpunG vON WELTPRIESTERN IN DIE MissioNEN (20—32)

Die Missionsherufung von aeuslindischen Weltpriestern, begreiflicherweise ein
Hauptanliegen des zu dieser Klasse gehdrenden Verfassers, wird in Verbindung
gesetzt zu der durch das Allgemeine Konzil neu zum Bewufitsein gebrachten und
um eine einmalige Erfahrung bereicherten Weltverantwortung des Episkopats
in seiner Gesamtheit. Einzelne Bischife hatten aber schon vorher Wege gesucht
und gefunden fiir eine unmittelbare Erfiillung ihrer Missionspflicht und auch
besonders ausgebildete Priester fiir die Mission freigegeben — eine Hilfe, die
durch die Missionsenzyklika Fidei donum Pius’ XII. ausdriicklich gebilligt und
gefordert wurde. Die Erwagungen und Anregungen des Verfassers gelten den
derzeitigen Formen dieser Missionshilfe und den unentbehrlichen Voraussetzun-
gen fir ihr Gelingen.

1. — Eine von der Kongregation fiir die Verbreitung des Glaubens letztlich
abgelehnte Form von Missionshilfe durch Weltpriester wire die Ubernahme
ganzer Missionsgebiete durch europdische Didzesen gewesen. Dieser viel dis-
kutierte Vorschlag scheint heute durch die seitdem allgemein gewordene Uber-
tragung von Missionsdizesen an den einheimischen Weltklerus ohnehin {iberholt
beziehungsweise durch das damit erméglichte System der ,Verbriiderung® von
Missions- und Heimatdiozesen oder der ,Patenschaften® (jumelages = Zwillings-
verbindungen) ersetzt, in dessen Rahmen sich auch die verschiedenen Formen
der Aussendung von Weltpriestern in die Missionen vollzichen kénnen.

Eine andere Form, die nach vielfacher Bewihrung in der Vergangenheit
giiltig und wertvoll bleibt, ist die Griindung eines Seminars oder Kollegs fiir
die Ausbildung von Missionaren durch den Episkopat eines christlichen Landes
nach dem Vorbild des 1658 in Paris gegriindeten ,Seminars fiir die Auswartigen
Missionen“. Beachtenswert ist bei dieser Form allerdings auch die in mehr als
einem Falle erfolgte Umwandlung in eine Ordensgesellschaft oder die Weiter-
entwicklung zu Instituten fir besondere Aufgaben mit einer gréfieren Unab-
hingigkeit von der bischiflichen Autoritit, aber auch einer stindig wachsenden
Absonderung vom Weltklerus der Didzesen. Die Griinde fiir diese Entwidklung
seien auch bei den jiingsten Griindungen solcher Seminare noch wirksam.

Als dritte Form — die sich allerdings durchgehend nicht von der zweiten
zu unterscheiden scheint — werden die Weltpriester-Missionsinstitute angefiihrt,
deren Mitglieder in den meisten Fillen ihre geistliche Berufung von vornherein,
ohne die Zwischenstufe des heimatlichen Didzesandienstes, auf die Mission
ausrichten; hierher gehdren etwa 15, meist unter dem Namen der Griindungsorte
bekannte Missionsgesellschaften, von denen einige aus den vorerwihnten ,Mis-
sionsseminaren® hervorgegangen sind (Paris, Mailand, Immensee, Mill Hill). Dazu
bestimmt, die Missionstitigkeit des Weltklerus zu ordnen, haben diese Institute
im Gefolge der neuzeitlichen Organistaion des kirchlichen Missionswerkes die
Verantwortung fiir bestimmte Gebiete tbernommen und sich weitgehend der
Spiritualitit sowie der Lebens- und Wirkweise der klosterlichen Missions-
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gesellschaften angepaflt — zum mindesten bei oberflichlicher Betrachtungsweise.
Der Verfasser hilt dafiir, dafl die Entwicklung der jungen Kirchen diese noch
nicht tberholten Missionsinstitute zu einer Neubesinnung und -angleichung
veranlassen mifite.

Ein Wendepunkt fir das Verstindnis des Missionsauftrags des Weltklerus
war die 1926 erfolgte Ubergabe von Missionsditzesen an den einheimischen
Weltklerus unter der Leitung von Bischofen aus den eigenen Reihen. Zur Ver-
starkung ihres volkischen Klerus nahmen diese Bischofe auch auslindische Welt-
priester auf, die, einmal im Missionsland, ebenso ginzlich vom Bischof abhingen
wie die einheimischen Geistlichen, deren Leben sie teilen. Es sind die Welt-
priester-Missionshelfer (Auxiliaires Missionnaires), die nur im Heimatland
und im Stadium der Vorbereitung und Ausreise als ein Missions-Institut
erkennbar sind, wihrend sie sich im Bestimmungsland in keiner Weise vom
ortlichen Klerus unterscheiden — was in den Heimatdiozesen leider noch nicht
erreicht sei.

Die Enwicklung der Kirche und bestimmte dringende Missionsaufgaben, vor
allem in Afrika, haben so eine neue Art von Berufung hervorgebracht: die
des Weltpriesters, der seine schon erprobte Zustindigkeit, meistens nur auf Zeit,
in den Dienst einer jungen Christengemeinde stellt. Es ist die in der erwihnten
Enzyklika von 1957 empfohlene Formel, deren Auswirkung noch nicht als
ausreichend bezeichnet werden kann, obwohl sie beachtliche Fille von Erfolg
und Gelingen, aber auch von Enttiuschung und Versagen aufzuweisen hat,
iiber die es sich nachzudenken lohne. Dariiber hinaus haben ausldndische Semi-
naristen und einzelne junge Priester um dauernde Aufnahme in Missions-
didzesen und fiir einen unbegrenzten Missionsdienst nachgesucht. Diese heutigen
Formen des Missionseinsatzes von Weltpriestern haben jeweils ihre eigenen
Vorziige und Nachteile, und keine schlieft die andere aus, aber alle stellen
unerldfiliche Erfolgsbedingungen, die es kurz zu erdrtern gilt.

2. — Warum Weltpriester? Auf diese Kernfrage gibt es zunichst eine
Antwort vom Ausgangspunkt dieser Missionshelfer her: Die Kirche, die von
Natur aus Missionskirche ist, mufl folgerichtig Verireter von allen Gruppen
ihrer Glieder in die Mission schicken, an erster Stelle unmittelbare Mitarbeiter
fir die Bischofe, nimlich Weltpriester; ein Gesichtspunkt und eine Aussicht, die
sich auch belebend auf die heimatlichen Priesterseminare auswirken. Zu lange
habe die Mission als eine ,Besonderheit® in der Kirche gegolten, zum Schaden
ihrer eigenen Wirksamkeit und der wirklichen Ausmafle des christlichen Lebens.

Die zweite Antwort kommt vom Arbeitsfeld der auslindischen Weltpriester-
Missionare in den jungen Kirchen. Prus XII., der mit Fidei donum diese Helfer
angefordert hat, gibt freilich nur zwei unmittelbar dringende Griinde an: die
Notwendigkeit einer zahlenmifiigen Verstirkung des Missionsklerus und den
Bedarf an entsprechend ausgebildeten Priestern fiir Sonderaufgaben. Dem Buch-
staben des papstlichen Schreibens nach weisen diese Griinde dem Weltpriester
nur eine Aushilfsaufgabe zu, und das zunichst nur fiir Afrika, zur Entlastung
und Ergidnzung der alten und eigentlichen, aber zahlenmiBig zu schwachen
Missionstrdger, die gréftenteils als Ordensleute und Mitglieder von Missions-
instituten besser fiir den Missionsdienst vorbereitet sind. So hat die Enzyklika
zwar mit der Aufzeigung neuer Moglichkeiten das BewuBtsein einer eigenen
Missionsverantwortung des Weltklerus gestirkt, aber nicht die eigentliche
Antwort auf die Frage nach der Notwendigkeit von Helfern aus dem Welt-
priesterstand gegeben. Der Verfasser findet diese Antwort in dem frither schon
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erwihnten Zeugnis fiir die besondere Weltpriester-Spiritualitat in der Gemein-
schaft und zugunsten des einheimischen Didzesanklerus, gleichsam auf dem Wege
der Osmose.

Bestandteile und Kennzeichen dieser besonderen Spiritualitit sind beispiels-
weise der kirchliche Gemeinschaftssinn, der das ganze christliche Volk ohne
Unterschiede um seinen Bischof schart, dem sein Presbyterium zur Seite steht;
der durch keine einheimischen Standesunterschiede gezeichnete oder belastete
auslandische Weltpriester wird fur diese Aufgabe als besonders geeignet erklart.
Dazu kommt die standeseigene Weltaufgeschlossenheit des Weltpriesters, die
einem Bediirfnis der jungen Christengemeinden entgegenkomme. Seine Erfah-
rungen mit den bestimmenden und verwirrenden Geistesstromungen der Jetzt-
zeit in anderen Teilen der Kirche und der Welt befdhigen ihn zu den ent-
sprechenden Fihrungsaufgaben in der Mission. Zugleich ist dieser Weltpriester
ein lebendiges Bindeglied der Mission zu den geistigen Erneucrungsbewegungen
in der Kirche, in deren Strom er seine ersten Seelsorgsjahre verbracht haben
mag — ohne dafl er deshalb den Lehrmeister fiir seine einheimischen Mitbruder
im Missionsklerus spielen sollte.

Darin also sicht der Verfasser den Hauptgewinn der Aussendung von Welt-
priestern fir die jungen Missionskirchen. Trotzdem werden nicht alle das pépst-
liche Rundschreiben Fidei donum mit denselben Augen lesen, sondern iiberzeugt
bleiben, dafl die Kirche auch weiterhin, unbeschadet der in vielfacher Hinsicht
neuen Lage auf dem Missionsfeld, jene Art von Glaubensboten bendtigen wird,
die sich ganz und uneingeschrinkt der weltweiten Mission der Kirche zur
Verfugung gestellt haben.

8. — Die Vorbedingungen fir eine, zeitlich begrenzte, Verwendung von aus-
ldndischen DiGzesanpriestern in der Mission werden vom Verfasser in einer
Weise dargestellt, die auch von denen gebilligt werden mufi, die seine vorher
angefihrten Beweise fir leicht gezwungen halten mogen; denn diese Erforder-
nisse gelten ebenso — und der Verfasser sagt es ausdriidklich — fiir Priester,
die einem eigentlichen Missionsinstitut eingegliedert sind. An erster Stelle mufl
eine kluge Auswahl der Kandidaten stehen, zumal es sich um viel mehr handelt
als nur um Fachlehrer fiirr eine héhere Schule. Die Aussendung in die Mission
wirkt keine Wunder in und an dem betroffenen Mann, und die Verhaltnisse
sind von Ort zu Ort so verschieden, dafl die rechte Auswahl dadurch erschwert
wird. Unerlafllich erscheint in jedem Falle die Bezeichnung einer Stelle, die
fir die passende Auswahl und Zuweisung zustdndig ist. Dasselbe gilt fiir die
rechte und zwedkentsprechende Verteilung der verfiigbaren Krifte, die bei den
weltweiten Bediirfnissen und Anforderungen nicht ohne Plan auskommen kann,
in der hinwiederum die Kollegialitit der Bischéfe iiber die Kontinente hin
eine Bewdhrungsmoglichkeit hat. Trotz aller damit verbundenen Vorteile halt
der Verfasser heute eine Verteilung nach nationalen Gesichtspunkten nicht mehr
fiir ratsam, auch wenn Ordensgesellschaften von ,weltweiter® Ausdehnung ihre
jeweiligen Missionsgebiete tatsichlich bestimmten ,Provinzen® anvertrauen. Die
fur die Aussendung von Weltpriester-Missionaren geltend gemachten Griinde
sind auflerdem auch Mafistibe und Erfordernisse fiir eine angemessene Aus-
bildung, zu der nach der Meinung des Verfassers auch eine besondere missio-
narische Vorbereitung gehort. Diese bestehe weniger in Kenntnissen als im
rechten Geist, den er mit der ,Gesinnung des Helfers® (sens de I'auxiliaire)
umschreiben méochte, deren Kern und Kennzeichen die Demué sei. Dazu mufd
naturgemafl auch eine angemessene Belehrung kommen, die vorteilhaft an Ort
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und Stelle vermittelt wird, aber um so erfolgreicher, als man sich schon vor der
Ausreise Rechenschaft zu geben versucht hat iiber die verschiedenartigen mensch-
lichen, religidsen und sachlichen Gegebenheiten des Missionsfeldes.

4. — Die Bindung an den Episkopat, die gerade der Weltpriester-Missionar
betonen und verwirklichen muf}, ist ein weiteres Element, aus dem sich wichtige
Folgerungen ergeben. Was zunichst das Arbeitsfeld angeht, so wird die
Mithilfe des auslandischen Weltpriesters um so willkommener und wirksamer
sein, je ruckhaltloser er sich in den ortlichen Klerus eingliedert. Die Gruppen-
bildung von auswirtigen Weltpriestern kann fiir seelsorgliche Sonderaufgaben
ebenso einen Vorteil bedeuten wie im Falle von Ordensmannschaften; sie kann
sogar in gewissen Fillen unvermeidlich sein. Der Idealfall jedoch erfordert,
dafl der Weltpriester-Missionar auf Zeit ohne irgendwelche Sonderrechte zum
Diozesanklerus gehore und nur vom Ortsbischof abhéinge (unbeschadet der recht-
lichen Eingliederung in seine Heimatdiozese).

Vom Ausgangspunkt her sei festzustellen, dafl Missionsseminarien und Welt-
priester-Missionsinstitute sich aus verschiedenen Griinden von der anfinglich
engeren Bindung an den Episkopat der Heimat zu grofierer Unabhéngigkeit
entwidkelt haben, was vor allem einer besseren Auswahl und Verteilung der
Missionsberufe zugute kam. Dagegen verdunkle der Mangel an Didzesanver-
bundenheit die Verantwortlichkeit der ortlichen Kirche und deren Schwung fiir
die Mission und erschwere die Riickgliederung des Weltpriester-Missionars auf
Zeit in seine Heimatdidzese. Eine Abhilfe fiir Nachteile und Schwierigkeiten
dieser Art sicht der Verfasser in der Erneuerung der Ausdrucks- und Wirk-
weisen der bischoflichen Kollegialitit im Gefolge des Konzils, die auch eine be-
dauerliche Zersplitterung der Krifte und Unternchmungen durch eine grofi-
ziigige Zusammenarbeit und gemeinsame Nutzung bestehender Hilfseinrichtungen
iiberwinden miisse. Anstatt die verschiedenen Formen der Weltpriester-Missions-
hilfe gegeneinander zu vergleichen, sollte man sie alle zusammen als eintrichtige
Mittel und Werkzeuge einer ungeteilten Missionsverantwortung des Episkopats
betrachten. Aber — das sei als Schlufwort gestattet — so lobenswert diese
Betrachtungsweise ist, sie kann die Grenzen nicht verriicken, die dem auslin-
dischen Weltpriester-Missionar gesetzt sind, erst recht, wenn er nur auf Zeit
in den Dienst einer ,jungen Kirche® eintritt.

ZUR THEOLOGISCHEN INTERPRETATION DER RELIGIONEN *

von Ludwig Riitti

Bisher wurde beziiglich der Nichtchristen meistens nur nach deren individueller
Heilsmoglichkeit gefragt. Eine solche Fragestellung ist jedoch verengt und kann
weder dem Selbstverstindnis des Christentums noch den Religionen theologisch
gerecht werden, ScHLETTE legt nun als ,Quaestio Disputata® oder, wie er selber

* zu ScHLETTE, HEinz Rosert: Die Religionen als Thema der Theologie. Uber-
legungen zu einer ,Theologie der Religionen® (Quaestiones Disputatae 22). Verlag
Herder, Freiburg 1963. 127 S. DM 10,50.
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sagt als ,quaestio disputanda® (66) den Entwurf zu einer Religionstheologie vor,
in der vom christlichen Standpunkt aus nach dem Sinn der Religionen als solcher,
nach ihrer heilsgeschichtlichen Stellung und Legitimitat gefragt wird. Er nimmt
dabei den Gedanken eigener fritherer Veroffentlichungen wieder auf (vgl
ZMR 43 [1959] 275—289; 44 [1960] 296—300; Vergleichen und Verstehen? in:
Religion und christlicher Glaube. Festgabe zum 70. Geburtstag von Erzbischof
Dr.L. Jaeger, hrsg. von P. Benkart: Lebendiges Zeugnis 1962, 124—141).

Unter der Bezeichnung ,Theologie der Religionen® oder ,theologische Inter-
pretation der Religionen® behandelt das vorliegende Werk drei verschiedene,
allerdings sachlich und terminologisch nicht klar genug voneinander abgehobene
Fragenkomplexe: erstens die christliche Beurteilung der Religionen als heilsge-
schichtliche Stinde und als Heilswege tberhaupt; zweitens die sich daraus er-
gebenden hermeneutischen Prinzipien zum Verstdndnis konkreter Religionen;
drittens werden einzelne bestimmte Religionen (unter Verwendung der gleichen
Terminologie) interpretiert (vgl. 114). Die eigentlichen Ausfithrungen gelten der
ersten und zweiten Frage.

Ein eigener Abschnitt enthilt ,methodisch-hermeneutische Uberlegungen zur
allgemeinen Religionswissenschaft im Vorblick auf eine ,Theologie der Reli-
gionen‘“ (48—65). Darin behandelt Verf. einerseits Moglichkeiten und Grenzen
der Religionswissenschaft in der Interpretation der Religionen, andererseits die
Berechtigung einer Interpretation von christlichen Glaubensaussagen her. Im
iibrigen findet sich neben allgemeinen Hinweisen auf Notwendigkeit und
Schwierigkeit der Einzelinterpretation und der Mahnung zur Vorsicht, besonders
hinsichtlich der Erkenntnis einer gottlichen Piadagogie (vgl. 30f, 82f, 104ff),
nur die Feststellung, dafl solche Einzelinterpretation ,eine Vielzahl methodischer
Probleme® mit sich bringe, ,deren Erérterung iiber die Intention dieses Buches
hinausgefithrt hatte* (114f).

Zur Hauptsache befafit sich also das Buch mit der grundsitzlichen theologischen
Beurteilung der Religionen als solcher, Nun zeigen die bisherigen Versuche
theologischer Aussagen iiber die Religionen (21—42), wie schwierig es ist, den
richtigen Fragehorizont und die gecigneten Kategorien zu finden. Vor allem
daran liegt es, daf weder die ,Erfiillungstheologie® noch die ,dialektische Theo-
logie* noch ein einfacher Kompromifl zwischen beiden geniigen kénnen, da ja
die Religionen nicht so etwas wie ein Konglomerat aus ,Richtigem® und ,Fal-
schem® darstellen (vgl. 108). ,Die theologische Sinnbestimmung der nichtchrist-
lichen Religionen® ist nur moglich ,aus dem einheitlichen Gesamtentwurf einer
Dogmatik® (83), und zwar mit den heutigen theologischen Methoden und
Moglichkeiten (vgl. 28, 32). Als ,heuristisches Prinzip fiir die Interpretation
der Religionen® wird ,eine Theologie der Heilsgeschichte, die die Einheit des
Handelns Gottes mit den Menschen und die Verschiedenheit der Wege Gottes
sichtbar macht®, vorgeschlagen (31). Es geht also um eine Bestimmung des
heilsgeschichtlichen Verhiltnisses, ndherhin um die theologischen Aussagen,
welche die Kirche von ihrem Glaubens- und damit Selbstverstindnis her {iber
die allgemeine Heilsgeschichte machen kann. Vf. legt eine Fiille von Aspekten
und Perspektiven vor, wobei es nicht leicht ist, deren inneren Zusammenhang
zu erkennen. Bisweilen hat man den Eindrudk, daf er sie ziemlich unvermittelt
nebeneinanderstellt, und man vermifit jene einheitliche Konzeption, die er doch
offenbar von der Theologie der Heilsgeschichte als einer ,transzentralen Theo-
logie® (73) her als moglich und wiinschenswert betrachtet.
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Entscheidend fir das theologische Verstindnis der Religionen ist nach VI.
die Unterscheidung von allgemeiner und spezieller Heilsgeschichte. Das Heil,
um das es in der Heilsgeschichte {iberhaupt geht, ist ,der Inbegriff der im
Sinne Gottes geordneten Existenz der Menschheit schlechthin (worin also das
Heil des einzelnen, das niemals nur das Seelenheil nach dem Tod ist, wenigstens
grundsatzlich impliziert ist)“ (79). Diese Heilsgeschichte ist koextensiv mit der
Welt- oder Profangeschichte (72). Es erhebt sich die Frage nach dem Sinn der
speziellen Heilsgeschichte. Zunichst stellt sich die spezielle Heils-
geschichte als die geschichtliche Vermittlung eines reflexen Bewufitseins von der
Heilsgeschichte dar, indem sie die in der Weltgeschichte sich ereignende all-
gemeine Heilsgeschichte als solche deutet und damit zugleich die an sich mehr-
deutige Profangeschichte entmythologisiert und entnuminisiert (vgl. 73f). Als
Sinn der Heilsgeschichte iiberhaupt enthiillt sich so die Offenbarung der géttlichen
Herrlichkeit, weshalb man statt von Heilsgeschichte von ,Epiphanie-Geschichte®
reden sollte (91f). Allerdings stellt V. an anderen Stellen die Offenbarung der
Herrlichkeit eher als das Besondere und Unterscheidende der speziellen Heils-
geschichte dar. Die innere Zusammengehorigkeit zeigt er aber noch deutlicher
von einem anderen Aspekt her, wenn er ndmlich als Sinn der speziellen Heils-
geschichte die Stellvertretung nennt, die ,Verwiesenheit auf die ,anderen’, die
JVolker!, ja auf ,alle’* (77). Die Stellvertretung ist ,das die Heilsgeschichte
zusammenbindende Prinzip“ (112).

Nicht mehr an der Heilsgeschichte als Herrlichkeitsoffenbarung Gottes, sondern
vorwiegend an der Frage nach dem ,Heilsweg® im Sinne der Rettung des Men-
schen sind die Ausfiihrungen iiber die Legitimitat der Religionen ausge-
richtet. Aus der wesenhaften Geschichtlichkeit und Sozialitit des Menschen ergibt
sich, da8 ,eine auf der Ebene der allgemeinen Heilsgeschichte liegende religiose
Verwirklichung nie blofl innerlich subjektives und individualistisches Tun ist,
daf sich die Gotteserfahrung und Gottesbegegnung und damit die reale Heils-
chance im Status der allgemeinen Heilsgeschichte in einer sozialen Verfafitheit
kundgibt und vollzieht, d. h. aber in der Form von ,Religionen'® (81). Diese
stellen darum die ,geschichtlich sichthare Geste des allgemeinen Heilswillens
Gottes* dar (83). Sie sind von Gott positiv gewollt und legitimiert und miissen
als die ordentlichen Heilswege betrachtet werden, denen gegeniiber der Weg
der speziellen Heilsgeschichte, der Kirche, als auferordentlicher zu gelten hat
(vgl. 85f).

Die zentrale Frage — und nicht nur, wie es im Buch scheinen kdnnte, eine
beliebige unter anderen — ist die ,nach der verschiedenen Gestalt der Christus-
bezogenheit in den verschiedenen Religionen sowie nach dem Verhiltnis der
Religionen als solcher und auch einer bestimmten Religion zu der einen wahren
Kirche, welche die uns von Gott durch Jesus Christus im Heiligen Geist gewihrte
eschatologische Fiille in der Welt sichtbar manifestiert und anbietet® (18). Es
ist die Frage nach der universalen Geltung des Christusereig-
nisses. Wenn Nichtchristen gerettet werden, ,dann mufl man an ihrem
Existenzvollzug eine dem christlichen Glauben in der Struktur gleichartige Selbst-
tiberschreitung sehen kénnen“, einen ,unthematischen Glauben®, der fiir den
nicht méglichen explizit-christlichen Glauben einsteht und insofern gerade nicht
eine Weise der Selbsterlosung bedeutet, sondern ,eine von Gott heilsgeschichtlich
gewdhrte Form der Partizipation am Heilswerk Christi® (97). Die Heilsnot-
wendigkeit der Kirche bedeutet dann ,nicht absolut die faktisch-juridische Zu-
gehorigkeit zur sichtbaren katholischen Kirche, sondern vielmehr die heilsge-
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schichtliche Sendung und Faktizitit eben dieser Kirche, durch die Gott in der
faktischen Heilsordnung allen das Heil vermitteln will, so dafl niemand ohne
und auferhalb der einen Kirche Jesu Christi gerettet wird...“ (110 Anm. 70).
— Es iiberrascht dann aber, neben diesen deutlichen Aussagen noch folgende,
zum mindesten ungenaue und irrefithrende, zu finden: Die Religionen sind
Heilswege ,unabhingig von dem speziellen Heilsweg Israels und der Kirche,
unabhéngig auch davon, dafl vom Selbstverstindnis der Kirche her gesagt werden
muf, dafl das auf dem Weg iiber die Religionen zu erlangende Heil im Grunde
das Heil Christi als das durch die Kirche vermittelte Heil ist* (85). Die Uber-
legenheit der speziellen Heilsgeschichte gegeniiber den Religionen liegt ,in der
(die Kirche erwihlenden) Freiheit Gottes, seine Herrlichkeit vor der Welt zu
offenbaren auf dem Wege der speziellen Heilsgeschichte. Dafi und warum Gott
dieses will und weshalb er keinen anderen Weg zur SelbsterschlieBung seiner
Doxa und zur Erlésung des Menschengeschlechts wihlt, kann schwerlich noch
Gegenstand der theologischen Spekulation sein® (98). Die spezielle Heilsge-
schichte ist allein aus Gottes Freiheit zu ,rechtfertigen® (110). — Hier dringen
sich nun verschiedene Fragen auf: Ist das in den Religionen vermittelte Heil
wirklich das Heil Christi oder letztlich doch wieder nur eine extrinsezistische An-
rechnung? Entspringt das ,Heil® in der allgemeinen Heilsgeschichte nicht der-
selben Freiheit Gottes wie sein Entschlufl zur speziellen Heilsgeschichte, ist es
nicht die eine und gleiche Selbstmitteilung Gottes an die Menschheit? Ist der
Hinweis auf die positive Verfiigung Gottes wirklich das Letzte, was hier theo-
logisch gesagt werden kann, oder kommt nicht erst hier die eigentliche Aufgabe
einer Theologie der Religionen in Sicht, nimlich ontologisch-theologisch naher
zu bestimmen — und nicht nur zu behaupten — wie das zu allen Zeiten und
iiberall geschenkte Heil real das in Jesus von Nazareth an dem bestimmten Ort
und in der bestimmten Zeit gestiftete Heil sein kann?

Wie Vf. betont, ist auch die Frage nach dem Verhiltnis von Natur und
Gnade fiir eine Religionstheologie bedeutsam (vgl. 15ff). Von ,natiirlicher
Religion“ konne man nur insofern reden, als man damit den ,heilsgeschichtlichen
status naturae“, d. h. ,das concretum aus Natur und Gnade, das es auf der
Ebene der universellen Heilsgeschichte immer schon gibt und das sich hier stets
ereignet*, meint (16). Vf. hilt dann aber diesen heilsgeschichtlichen Naturbegriff
doch nicht durch, wo er als Korrektur zur ,Erfillungstheologie® sagt: ,Die
Gnade vollendet (perficit) die Natur; zu diesem scholastischen Grundsatz ist
mit Recht erklirt worden, dafl die Vollendung der Natur nicht ohne das
Mysterium des Kreuzes zu glauben ist, so dafl alle Gnade Kreuzesgnade und
die vollendete Natur immer auch die gekreuzigte Natur ist* (40). Abgesehen
von dem angefiihrten scholastischen Axiom, weist auf ein Verstindnis von Natur
als natura pura in diesem Zusammenhang auch hin, daf Vf. das Problem des
Bésen aus der heilsgeschichtlichen Betrachtung methodisch ausklammern zu
kénnen meint (80) (obwohl ebendort gesagt wird, dafl Heils geschichte
die Abwesenheit, das Fehlen von Heil voraussetzt, nidmlich die Erbschuld).
Angesichts dieser Unklarheiten fillt es schwer, folgenden Sitzen einen klaren
Sinn abzugewinnen: ,Die Kreuzigung der Natur ist als deren Begnadung der
Weg zu der Vollendung; die Vollendung der Natur ist theologisch undenkbar
ohne die Umkehr, aber die Umkehr ist die Befreiung des Menschen zu seiner
eigentlichen Bestimmung. Das Mysterium des Kreuzes ist die Interpretation des
heilsgeschichtlichen Verhaltnisses von Natur und Gnade® (97). Mifliten nicht
hier Begriffe wie Natur und Gnade, Freiheit, Siinde, Erbschuld von der Ge-
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schichtlichkeit des Menschen und von der Heilsgeschichte her tiefer in ihrem
Zusammenhang durchdacht werden?

Mit Recht betont Vf., dafl die Theologie und Praxis der Mission ein
richtiges theologisches Verstindnis der Religionen voraussetzt, und zwar nicht
nur in der Frage nach der individuellen Heilsmdoglichkeit, sondern auch in der
Beurteilung der Religionen als solcher (25f). Nun sind die Religionen, wie er
sagt, solange legitime Heilswege, als Menschen bona fide in ihnen leben. Die
Kirche bzw. die Mission hat mit den Religionen als solchen nichts zu tun; denn
diese konnen als geschichtlich-soziale Institutionen niemals mit der Mission als
dem ,Anspruch der eschatologischen Botschaft* konfrontiert werden, sondern
jeweils nur einzelne Menschen, die ,als einzelne aus dem Gehiuse ihrer Religion
herausgebrochen werden® (103). — Dagegen aber ist zu fragen, ob das theologische
Problem der ,Auseinandersetzung® mit den Religionen mit einer solchen kate-
gorischen Aussage abgetan werden kann. Es besteht nicht nur die Alternative
zwischen dem Individuum und einer sozusagen hypostasierten Institution. Die
Religionen sind jeweils Lebenselement mehr oder weniger einheitlicher und
organisierter Gemeinschaften, und es ist durchaus denkbar, dafl sie durch
einzelne, die als ihre Vertreter und in Verantwortung fir sie handeln, das
Gespriich suchen, analog zum okumenischen Gesprach zwischen christlichen Kon-
fessionen. Wie V. selbst andeutet (115 ff.), bestehen Ansitze zu solchen Begeg-
nungen der Religionen untereinander seit dem ,Weltparlament der Religionen®
1893 in Chicago. Eine christliche Theologie der Religionen kann jedenfalls der
ernsthaften Frage nach der Moglichkeit und dem Sinn einer Begegnung auf
dieser Ebene nicht ausweichen; auch eine negative Stellungnahme dazu miifite
theologisch wohldurchdacht sein.

Wie das vorliegende Werk zeigt, hat eine Theologie der Religionen sehr
viele Aspekte zu beruicksichtigen. Gewifl sind — wenigstens nach dem heutigen
Stand — die dogmatischen Fragen hinsichtlich der Religionen ,untereinander
sehr heterogen® (17), und es ist nicht leicht, die verschiedenen Ansitze zusam-
menzubringen. Dazu miifite wohl das Programm des Buches, ,das Prinzip Heils-
geschichte® (70), noch grindlicher und konsequenter durchgefithrt werden.

»-DIE ANONYMEN CHRISTEN*® *

von Helga Rusche

Es scheint, als ob man an weite Kreise gebildeter Christen unserer Tage am
besten in komplizierter Sprache einen Appell richtet, um sie aufmerken zu lassen
und sie aus ihrer Selbstsicherheit aufzuriitteln. A. Réper leidet offenbar wie
viele andere daran, dafl kirchliche Menschen so wenig iiber ,die anderen® nach-
denken, seien sie Nichtchristen, seien sie moderne ,Heiden“. So greift sie einen
Gedanken Raunner's auf und fihrt in philosophisch befrachteter Sprache und
mit Formeln neuester Dialektik den Leser in die Hoffnung, dafl, weil fast
allen Menschen der Glaube subjektiv impliziert gegeben ist, ihnen auch das
Heil von Gott zuteil wird — ungeachtet der Glaubensinhalte. Hieriiber finden

* zu AnitA Roper: Die anonymen Christen. Matthias-Griinewald-Verlag/
Mainz 1963, 134 S., DM 11,50
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sich nur wenig Auflerungen, etwa die der ,spezifisch christliche® Glaubensinhalt
sei Trinitat, Inkarnation und iibernatiirliche Gnade“ (121f). Der Glaube an
Christus, der fir uns gestorben ist, wird nicht einmal erwihnt. Dabei entscheidet
dieser Glaube doch, ob einer ,Christ“ ist oder nicht.

Es ist heute iiblich, das Dogma von der Menschwerdung Christi zu
einer Bestdtigung des Menschen heranzuziehen. So scheint auch bei Réper iiber
die Wiirde des Menschen, der implizit schon als Daseiender Christ ist, der
ganze Hintergrund der Erl6sung in Vergessenheit geraten zu sein. Dafl die
Menschwerdung um der Sinde willen geschah — das ist ebenfalls das
Zeugnis der Bibell — wird mit keinem Wort berithrt. Natiirlich ist auch von
Mission keine Rede. Es kommt einem in den Sinn, was P. HoriNnGER ein-
mal im Hinblick auf die Nichtchristen anderer Kontinente gefordert hat: die
europaische Philosophie hintanzustellen und dafir mehr die Botschaft der Bibel
zu verkiinden; sie wire es, deren Sprache die Heiden verstinden. Man mufite
Verf. einmal fragen konnen, wie sie die Tatsache der Mission in der Kirche
begrinden will. Ist dem Missionar nur auferlegt, dem schon implizit Christ-
seienden explizit zu erkliren, was er ist? Gewifl soll es nicht beim satzhaften
Annehmen der Botschaft bleiben; die Person in ihrem Kern zu treffen, mufl das
Ziel der Zeugen bleiben.

Wohin tendiert Verf. theologisch? Menschlich ist ihr Anliegen begreiflich und
der Eifer, es deutlich zu machen, nicht zu iiberschen. Unausgesprochen liegen die
theologischen Tendenzen jedoch im Gnostischen. Niemals sind die Apostel auf
die Menschen zugegangen und haben gesagt: ,Ihr wifit es ja schon.“ Die
Apostelgeschichte betont in den Reden héchstens: ,Die Zeit eures Unwissens®
ist von Gott iibersechen worden; jetzt aber glaubt! Die bezeichnenderweise
herangezogene captatio benevolentiae des Paulus in Athen (Apg 17) soll An-
kniipfung, nicht theologischer Grundsatz sein. Zudem haben die Athener dann
ja eindeutig die eigentliche Botschaft vom Kreuz und von der Auferstehung
mit einem Lécheln abgelehnt. Bliecbe noch Rm 1, 18ff. Wenn Christus nicht
gestorben und auferstanden wire, niitzten weder dem natiirlichen Menschen
(dem ,Heiden®) sein implizit subjektiver Glaube an den Schopfer noch dem
Juden das Gesetz. Ganz deutlich wird gesagt warum: Sie wenden sich ja trotz
ihres moglichen Erkennens von Gott als Gott ab und danken ihm nicht. Aber
Paulus scheint mit seiner Parole von der ,Torheit des Kreuzes“, die er der
»Weisheit der Welt“ gegeniiberstellt, unmodern geworden zu sein. Immer nur
spricht Verf. vom Menschen und von seinen Kriften, niemals aber von der
Dynamis des Wortes Gottes, das von Anfang an nicht blofle Annahme, sondern
ein Tun fordert (Pfingstgeschichte!) namlich: wesenhafte Umkehr. Wenn
aber dies alles nicht mehr nétig ist, um Christ zu sein, brauchte es der Verkiindi-
gung von der Bibel her nicht mehr.

Vielleicht wiirde Verf. jetzt mit S. 136 antworten und solche Gedanken ,amt-
lich“, ,offiziell“, ,kirchlich® nennen. Wenn das Letzte im Menschen Gott ist
(127) — wohlverstanden: des Menschen, der nicht getauft ist und nicht
den Heiligen Geist empfangen hat; der nicht zur Kirche als dem Leib
Christi gehort —, brauchte man ihm hinfort nie mehr zu sagen, dafl Gott ihm
in Christus Gemeinschaft anbietet und sein Heil will. Das, was Verf. logisch
nach und nach erhebt, frappiert der Logik und Gewandtheit wegen; dennoch
erschrickt man, dafl bei der Definierung des ,Christen“ die Bibel einfach beiseite-
gelegt wird, als ob sie ein veraltetes Dokument sei, das heute nicht mehr befragt
zu werden brauchte.
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Fassen wir zusammen: Das Buch mochte im Grunde die Augen &ffnen fiir
die Brider auflerhalb der Kirche, die vom Atheismus bedringt werden. Es
mochte mit gutem Recht fragen: Lehnen diese Briider nicht einen Gott ab, den
wir ihnen vorsetzen, der aber im Grunde nicht wirklich Gott ist? Lehnen sie
nicht ab, weil sie uns fiir riickstindig erachten? Impliziert wissen sie vom
wahren Gott. Zu fragen aber ist: Ist das, was sie wissen und glauben, der
Gott Jesu und der Apostel? Darf man ,die anderen® Christen nennen, anonyme
Christen? Dann bediirfte es ja noch der Interpreten dieser Anonymitit, aber
nicht mehr der ,Zeugen des Wortes“, und die ganze Welt ware im genannten
Sinne christlich. Wire den anonymen Christen auflerdem nicht besser gedient,
wenn man die Christen zu einem lebendigeren Christsein fuhrte, damit es nicht
zu einer Karikatur Gottes und des Christentums oder zu verhirteten Fronten
kime? Das verlangt aber wohl, neu das Evangelium Jesu und von Jesus als
Offenbarung Gottes zu erfassen und damit auch als Ausdruck der Liebe
zu den Menschen. Mit anderen Worten: Miiite man nicht in einem Appell an
die Christen eher sagen, wie Gott in Jesus Christus uns den Weg zu ,den
anderen® zeigt, als aufzuweisen, dafl ,die anderen“ den Weg zu Gott von sich
aus bereits subjektiv impliziert wissen? Es ist doch merkwiirdig, dafl die Frage
nach den menschlichen Moglichkeiten in der biblischen Verkiindigung ganzlich
zuricktritt hinter den unermeflichen Moglichkeiten Gottes selber, sobald es
um den Glauben geht.

AUS DER PRAXIS—FUR DIE PRAXIS

EHE-GERICHT IN DEN MISSIONEN
von Johannes Gehberger SVD

Die Collectanea S. C. de Prop. Fide (Romae 1907) n. 1587 enthalten eine
,Instructio S. C. de Prop. Fide, 1883“ (ohne naheres Datum) tiber das Ehe-
Gericht. Der Ordinarius oder ein von ihm beauftragter Priester soll Moderator
sein. Auflerdem mufl ein Priester als Defensor Vinculi und ein anderer als
Actuarius (Notarius) ernannt werden. Der Moderator soll zwei oder drei
erfahrene Priester um Rat fragen, wenn das mdoglich ist (,si haberi possint®).
Wenn das also nicht moglich ist, kann das Urteil auch ohne sie gefallt werden.
Wenn dieser Rat von erfahrenen Priestern eingeholt wird, féllt doch blofi der
Richter das Urteil. Der Schiedsspruch wird unterschrieben vom Richter (,sub-
scriptione iudicis“: Singular!) und vom Notarius. Das Gericht der zweiten In-
stanz geht auf die gleiche Weise vor wie das Gericht der ersten Instanz. Bei zwei
ungleichen Urteilen mufl der Fall nach Rom gehen.

Gleich darauf folgt in diesen Collectanea, n. 1588, eine ,Instructio S.C.S. Off.
1883 (ohne naheres Datum) AD EPISCOPOS RITUUM ORIENT.%, die eine
genaue Wiederholung der vorhergehenden Instructio der Propaganda ist, aber
mit einigen Erweiterungen.

Das Primum Concilium Sinense (Shanghai ®1941) bringt die ,Instructio Pro
Causis Matrimonialibus, Ex Indulto, In Sinis Servanda®, unterschrieben von
Kardinal van Rossum am 28. Februar 1929. Diese Instructio fiir China ist
im wesentlichen die gleiche wie die Instructio der Propaganda von 1883.
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Fiir die Handhabung von Ehe-Gerichten erschien die Instructio Provida der
Sakramenten-Kongregation vom 15. August 1936 (AAS 1986, 8183—372). In dem
Werke von Leca-BarroccerTi, Commentarius in Judicia Ecclesiastica (*1950)
ist der zweite Teil des dritten Bandes ein Kommentar zu dieser Instructio
Provida. Die Instructio Provida sagt in Art. 13, § 2: ,In locis tamen missionum
causae matrimoniales cognosci possunt iuxta speciales instructiones a competenti
S. C. prolatas.®

Dazu schreibt BArToCCETT! in seiner Erklarung (p. 50* s.): ,Instructio agnoscit
tamen in locis missionum posse competentes S. Congregationes permittere trac-
tationem causarum matrimonialium cum unico iudice. Hac facultate in singulis
casibus utitur aliquando S. Congregatio de Propaganda Fide (quac tamen post
»Sapienti Consilio® [c. 252, § 4], non amplius ac antea, causas cuiusque generis
tractat) vel etiam S. Congregatio pro Ecclesia Orientali, quae causas tum de
nullitate matrimonii tum de matr. rato et non consummato tractare pergit. —
Facultates generales adhibendi unicum iudicem in causis nullitatis vigebat
usque ad annum 1939 in missionibus Sinensibus, ubi applicabatur Instructio pro
Sinis quae ad calcem voluminis Primi Concilii Sinensis recensetur, quaeque
maxima ex parte est Imstructio S. Congregationis de Propagande Fide ad
Episcopos Orientales a. 1888, cum quibusdam adaptationibus post Codicem
introductis. Anno 1939 S. Congregatio de Propagande Fide postulavit a S. Con-
gregatione de Sacramentis votum an expediret dictas facultates conservare in
posterum, haec autem negative respondif, cum exceptione ut votum pro causae
definitione a iudicibus non voce sed scripto et sine communi conventu daretur,
quando eisdem nimis difficile sit congregari. Concludendum proinde videtur
quod de facto hodie ubique tribunalia et missionum (ubi ceterum inveniuntur
quondam doctissimi sacerdotes uti Pajen, Vromant etc.) adhibent et in exe-
cutionem mittunt praesentem Instructionem: ceterum processus formales nulli-
tatis matr. in locis missionum necessario rari extant.”

Aber trotz der negativen Antwort der Sakramenten-Kongregation ist in der
zweiten Auflage der Akten des Plenar-Konzils von China (1941) die Instructio
doch noch angefithrt. Vielleicht war es ein Versehen.

Es entspricht nicht den Tatsachen, wenn Bartoccertr schliefit, dafl in den
Missionen kein Ehe-Gericht mehr sein konnte mit nur einem Richter. Die S.V.D.-
Missionen in Indonesien haben das Tribunal der ersten Instanz mit einem
Richter, dem Defensor Vinculi und dem Notarius (Facultates necnon Nonnulla
Praecepta pro Territoriis Societati Verbi Divini in Indonesia concreditis [s. a.]
n. 46 F. sp. [facultas specialis] 5426/55). Vom Tribunal der zweiten Instanz wird
allerdings gesagt, daf es ,ad normam sacrorum canonum constitutum® sei, folg-
lich mit drei Richtern.

Ebenso ist es in Madagaskar. Dazu schreibt Josepa Creco S] (Vingt-cing ans
de Pastorale missionaire [1931—57] [Issy-les-Moulineaux 1958] 108): ,Ils (les
tribunaux de premitre instance) comprendront trois membres: un juge unique,
un défenseur du lien et un notaire.” Uber die Zusammensetzung des Tribunals
der zweiten Instanz wird nichts gesagt.

Die Ordinarien von Papua, Neu-Guinea und den Salomon-Inseln haben 1960
gemeinsam um das Indult gebeten: ,Facultatem constituendi ad causas matri-
moniales tractandas tribunal ecclesiasticum, adhibitis tribus tantum sacerdotibus,
juxta normas in epistola S. C. de de Sacramentis diei 5 maii 1933 (Sylloge
documentorum . . . n. 178) datas.® Die Antwort lautete: ,Pro gratia benigne
conceditur, usque ad diem 31 mensis decembris a. D. 1970° (S. C. de Prop. Fide,
Prot. N. 281/60, vom 22. 12. 1960).
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Der erwihnte Brief vom 5. 5. 1938 mit den Normen war an den damaligen
Apostolischen Delegaten von Afrika (Arthur Hinsley) gerichtet und in den
Sylloge Praecipiorum Documentorum . . . Ad Usum Missionariorum (Typis
Polyglottis Vaticanis 1939) verdffentlicht. In diesen Normen wird klar gesagt,
dafl der Offizial und zwei von den Auditoren ,tribunal efformant trium iudi-
cum.“ Aber einer von den Beirichtern ist zugleich Defensor Vinculi und der
andere zugleich Actuarius. Das ist nun aber eine Ausnahme von den Regeln des
Codex Juris und der Provida, nach denen der Defensor Vinculi und der Actuarius
von den Richtern verschiedene Personen sein miissen.

Man mdchte meinen, dafl ein und derselbe Priester nicht zugleich Defensor
Vinculi und Richter sein kann. Aber der Text sagt das klar. Das geht auch
deutlich aus dem Text eines Urteils der S. Romana Rota vom 28. 12. 1941 iiber
einen Fall von Peramiho, Tanganyika hervor (Sacrae Romanae Rotae Decisiones
seu Sententiae, a. 1941 [vol. XXXIII, p. 957]): ,2. Frustra vinculi Defensor
Substitutus H. S. T. impugnat valorem sententiae eo quod ,duo Judices Auditores
qui cum Revmo Officiali Tribunal collegiale constituere, munere quoque functi
iam erant et eodem tempore fungebantur respective Defensoris Vinculi vel
Notarii actuarii in causa’. Exstat hac de re indultum S. C. de Propaganda Fide,
quod semper ad triennium renovatur, atque referre praestat: ,Exmo Dno Arthuro
Hinsley, Delegato Apostolico pro missionibus in Africa, 5 Maii 1938".“ Es folgt
dann der vollstindige Text dieses speziellen Indults.

So kann also kein Zweifel dartber sein, dafl es rechtlich in Ordnung ist, wenn
gemif diesem Indult der Defensor Vinculi und der Actuarius zugleich auch Richter
sind. Diese Ansicht wird ferner bekraftigt in dem Urteil der Sacra Romana Rota
vom 20. 12. 1962 iiber einen Fall aus dem Vikariat Wewak. Die entsprechende
Stelle aus dem Urteil lautet: ,In facto... 4) Profecto in Missionum locis patet
nonnumquam tantam facultatem non esse ministros inveniendi aptos ad eccle-
siasticam iustitiam elargiendam, ideoque intelligitur quare idem constitui poterit
iudex aut vinculi defensor aut advocatus.“ In einem Brief der Sacra Romana
Rota vom 8. 10. 1963 wurde die Erlaubnis gegeben, diesen Passus aus dem Urteil
zu veroffentlichen.

Das Ehe-Gericht in den Missionen mufl also in erster Instanz aus drei Priestern
bestehen. Je nach den verschiedenen Vollmachten sind dann zwei Moglichkeiten:
der Offizial fungiert allein als Richter, oder der Defensor Vinculi und der
Actuarius sind auch Richter zusammen mit dem Offizial. Der Defensor Vinculi
mul} gentigend mit dem Fall vertraut sein; ebenfalls der Actuarius, der ja den
ganzen Prozef schreiben muff. Man wird also beiden geniigend Urteilskraft zu-
trauen konnen.

Da nun doch drei Priester beim Tribunal sein miissen und es rechtlich einwand-
frei ist, daf} alle drei als Richter fungieren, méchte man wegen der Wichtigkeit
der Sache zu der Ansicht neigen, dafl es besser wire, das Indult fiir Afrika
vom 5. 5. 1938 auf alle Missionen auszudehnen.
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BERICHTE

DAS ,SEKRETARIAT FUR DIE NICHTCHRISTEN®

In einem Artikel des Osservatore Romano vom 28. 6. 1964 schrieb Kardinal
Marella iiber Papst Paul VI., daf eine seiner grofiten Sorgen darin bestehe, den
Menschen die Katholizitit der Kirche zum besseren Verstdndnis zu bringen und
die Mittel ausfindig zu machen, diese in der ganzen Welt immer mehr zu ver-
wirklichen. Aus dieser seiner Sorge heraus ist die Pfingstansprache zu verstehen,
in der der Papst die aufsehnerregende Ankiindigung machte, schon in den kom-
menden Tagen in Rom ein Sekretariat fiir die Nichichristen, dhnlich dem fir
die getrennten Christen, zu begriinden: ,Lafit euch sagen, daf} die Dringlichkeit
der Verpflichtung, diese Katholizitit zu verwirklichen, mit Ungestiim in die
Segel der Kirche blist. Seht das Apostolat des Klerus und der Kirche heute. Seht
die Missionen. Seht das Ukumenische Konzil. Seht das rastlose Bemiithen der
Kirche, auf redliche und von Ehrfurcht getragene Weise in Dialog zu kommen
mit allen Menschen, mit allen Formen des modernen Lebens, mit all den Stro-
mungen auf dem sozialen und politischen Sektor, denen sie auf der Ebene abso-
luter Aufrichtigkeit und wahrer Menschlichkeit begegnen mdchte. Seht den Eifer,
mit dem die Kirche den noch getrennten christlichen Briidern wieder nahe zu
kommen sucht. Seht die Miihe, die sie sich macht, um auch zu den Angehdrigen
anderer Religionen engere, wenn auch nur rein menschliche, Beziehungen zu
finden® (AAS 56 [1964] 482). Der Papst machte diese Ankiindigung am Pfingst-
fest, um ihr ,Stimme und Gewicht von Pfingsten® zu geben, in Gegenwart hoher
kirchlicher Vertreter und vieler tausender von Seminaristen, die er zur Feier
der hl. Geheimnisse in St. Peter zusammengerufen hatte.

Inzwischen ist das Sekretariat fiir die Nichichrisien aus der Taufe gehoben. Am
8. April 1964 fand eine erste Besprechung im Palast der Propagandakongrega-
tion statt, um die Planungen des neuen Sekretariates gegen den Arbeitsbereich
und die Zustindigkeit der obersten Missionsbehérde, der Sacra Congregatio de
Propaganda Fide, abzugrenzen. Das Sekretariat ziele nicht direkt auf eine Kon-
versionsbewegung und sei darum keine neue Propagandakongregation, erklirte
Kardinal Marella in einem Interview fiir die katholische Tageszeitung La Croix
(81. 5./1. 6. 1964); seine erste Aufgabe bestehe darin, die gegenseitige Kenntnis
und das bessere Verstindnis zwischen Christen und Nichtchristen auf der Basis
des Naturrechtes zu fordern. ,Es gilt, die verschiedenen Spiritualititen in ihrem
Wert anzuerkennen. Es gilt, die geistigen und sittlichen Werte anzuerkennen, die
in anderen nichtchristlichen Religionen, besonders in Asien, bestehen. Es geht
darum, die vielfachen Bezichungen zwischen den verschiedenen Zivilisationen
und Kulturen, die das Erbgut der ganzen Menschheit bilden, ... zu beleuchten
und auf diese Weise auch zu einer ‘effektiven Zusammenarbeit auf bestimmten
Gebieten und in bestimmten Bereichen® zu kommen® (Ubersetzung nach Herder-
Korrespondenz [1963—64] 467). , Wir leben®, so schrieb der Osservatore Romano
vom 21. Mai, ,in einer Epoche des gegenseitigen Verstindnisses und der Begeg-
nungen auf Weltebene. Kunst und Literatur sind nahe daran, eins zu werden,
dank gegenseitiger Befruchtung und gegenseitiger Hilfe; die religiose Welt darf
in dieser Beziehung nicht nachstehen®.

Wenn die Zielsetzung des Sekretariates auch vormissionarischen Charakters
ist, so bedeutet das nicht, daff die Missionsobern und Missionare seinen Bemtithun-
gen abseits stehen sollen. Auch darauf antwortet Kardinal Marella in dem oben
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erwihnten Artikel des Osservatore Romano (28. 6. 1964): ,Auf die Frage, welche
Mittel uns zur Verfiigung stehen, antworten wir mit dem Heiligen Vater: ‘Seht
den Klerus, seht die Laien® seht sie in der ganzen Welt. Auch iiber ihnen weht
der Hauch des Pfingstgeistes, die Atmosphire des Ukumenismus und der Katho-
lizitdt, die der Heilige Vater und das Konzil in die ganze Welt ausgestrahlt
haben. Mit der nicht zu entbehrenden Hilfe der Ordinarien, der Missionsleiter,
mit der grofmiitigen Zusammenarbeit der Missionare und den von ihnen aus-
gewihlten und geformten Laien wird die Kirche tatsachlich eindringen kénnen
in jene Welt, die bis heute ihrer segensvollen Tétigkeit verschlossen oder noch
lcaum geoffnet war®.

Im Juni dieses Jahres erschien im Rizzoli-Verlag in Mailand ein Vortrag von
Kardinal Marella: 1l Concilio sulla via dei popoli non cristiani (62 Seiten), der
charakteristisch ist fiir die Gesinnung des ersten Leiters des Sekretariates und der
programmatisch sein mag fiir den Geist, den auch die Arbeit des neu gegriinde-
ten Sckretariates beseelen wird. Der Vortrag wurde bereits am 17. Oktober 1961
gehalten in einer vom Columbianum veranstalteten Vortragsreihe iiber das
zweite Vatikanische Konzil. Kardinal Marella, ein ungemein scharfer Beobachter,
bekannt als Mann des Verstandnisses fiir die nichtchristlich-nichteuropdische Welt,
kiindet mit uniiberhérbarer Eindringlichkeit Verstandnis und Einfuhlung in die
Menschen, denen der Missionar als Mensch, als Christ, als Herold des Glaubens
begegnet.

Der Autor verurteilt die Tabula Rasa-Methode der Missionare, die mit der
Ubernabme des Christentums auch die Aufgabe der eigenen Kultur, der Sprache,
des eigenen Vaterlandes fordern; das sei nicht der Geist Christi, der Geist des
Christentums, der Geist der Kirche. Der wahre Missionar werde vielmehr wie
St. Paulus allen alles werden: ,Er wird sich von dem Volk, zu dem er gesandt
ist, geistig adoptieren lassen, indem er dessen Sprache, die Denkweise, die Ge-
briuche, die Uberlieferungen, mit einem Wort, dessen Kultur in sich aufnimmt®
(20). Die Adaptation des Missionars bestehe nicht so sehr darin, dafl er fir das,
was nicht in Gegensatz zu Glauben und Sitte steht, nur Hochachtung hege,
sondern vielmehr darin, dafl er sich all das assimiliere (21). Die Adaptation stelle
an den Missionar die doppelte Forderung, daf er sich selber angleiche und dafl
er die Botschaft des Evangeliums in der Art der Darbietung den Katechume-
nen anpasse (23).

In der Forderung der Eigenadaptation des Missionars geht der Autor sehr
weit: ,Im Anruf Gottes an seinen Auserwahlten: ‘Verlaf dein Land‘, fordert
Gott von ihm nicht einen bloflen Wechsel des Wohnraumes, sondern dafl er sich
vollkommen all dessen entledige, was fiir das eigene Land typisch ist, um all das
anzunehmen, was dem Volk, in dem er Missionar sein will, eigen ist: Ein Prozef}
kluger und hochherziger Assimiliation® (24). Das bedeutet Erlernen der Landes-
sprache (25 f.), Aneignung der Sitten und Gewohnheiten (27—30), Kenntnis und
Verstindnis der Landesreligionen: ,Es ist eine ausgezeichnete Sache, dafl heute
in den Seminarien und missiologischen Instituten Religionswissenschaft doziert
wird, zusammen mit den Mythen als deren Substrat. Das ist aber fiir den Missi-
onar nur eine entfernte Vorbereitung. Das Studium mufl an Ort und Stelle fort-
gesetzt werden, und zwar nicht so sehr als Studium der Geschichte der Religion
und ihrer Lehrentwicklung, sondern in besonderer Weise der volkstiimlichen
Seite der Religion und ihrer Frommigkeitsformen, der Gefiithlsreaktionen, die
sie den verschiedenen sozialen Schichten hervorrufen, der Zeremonien, der
Predigt und des Kultes in seinen kiinstlerischen und ikonographischen Formen (31).
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Nicht weniger konkret und bestimmt ist, was der Autor iiber die Adaptation
in der Darbietung sagt. Der vielfach auch fiir die Erwachsenen gebrauchte Kinder-
katechismus sei fiir die Gebildeten eine grofle Zumutung (83). Der Katechismus
der Katechumenen miisse inhaltlich ein ganz anderer sein als der getaufter Kinder
(38 ff.). Aller Eifer miisse aus der Liebe hervorgehen und von der Liebe getragen
sein (86 ff.): ,Dieser Pater hat cin europdisches Ansehen, aber ein japanisches
Herz* (87). Von grofler Bedeutung sei es, die rechten Ansatzpunkte in den reli-
gidsen und moralischen Auffassungen der Hérer zu finden (39 ff.). Die Prigung
eines dogmatisch einwandfreien, aber sprachlich adaptierten Vokabulars sei eine
bisher kaum geloste Aufgabe (43 ff.). Fast das gleiche gelte von der Kunst, der
Musik, der Liturgie usw. (46 ff.). Um all das zustande zu bringen, brauche es
Demut, Bescheidenheit, Uneigenniitzigkeit (50f.), stindiges Studium, stindiges
Aggiornamento: ,Chi dice adattazione dice aggiornamento perenne” (60). Ferner
Grofimut und hochherziges Wollen, vor allem aber Vertrauen auf die Gnade:
~Ist es schlieBlich nicht Er, der das Versprechen gegeben hat, das von uns ausge-
sate Korn hundertfaltige Frucht bringen zu lassen, der mit fiunf Broten und zwei
Fischen eine ganze Masse gespeist hat?“ (61)

.Die kirchliche Errichtung des Sekretariates fiir die Nichtchristen®, so schrieb
Clemente Riva am 25. 6. 64 im Osservatore Romano, ,ist eine der bedeutendsten
und bezeichnendsten Taten des ersten Jahres des Pontifikates des gegenwirtigen
regierenden Heiligen Vaters.“ Ohne die Bemithungen fritherer Jahrhunderte ab-
zuwerten, mochte man doch hoffen, dafl der Geist der Demut, der Aufgeschlossen-
heit, des echt menschlichen, genuinchristlichen Wohlwollens, der gegenwartig die
Kirche durchzieht, zu Begegnungen fithrt, die zu Marksteinen in der Geschichte
der Missionen werden kénnen.

Rom P. Dr. Karl Miiller SVD

CHRONIK

1963

8.5. Der Flaggenzwischenfall in Hue (Siidvietnam) verscharft die Span-
nungen zwischen den Buddhisten und der Regierung Diem.
25.5. In Addis Abeba billigen die Vertreter von 30 afrikanischen
Staaten die ,Charta der afrikanischen Einheit®.
3.6. In Rom stirbt Papst JOHANNES XX1I1.
6. Kardinal Montini wird zum Papst gewihlt und nimmt den Namen
PauL vi. an.
28.6. Das Apostolische Vikariat Hollandia in Irian (Indonesien) wird
in Kota Baru umbenannt.
6.7. In Honduras (Lateinamerika) wird das Apostolische Vikariat San
Pedro Sula zum Bistum erhoben.
Die Apostolischen Prafekturen Kenge (Kongo-Léo), Kayes und
Sikasso (Mali) werden zu Bistimern erhoben.
5.8. In Tanganjika wird das Bistum Nachingwea errichtet und den
Salvatorianern anvertraut.
18.9. Errichtung der Kirchenprovinz Bhopal im Staat Madhya Pradesh
(Indien) mit dem Erzbistum Bhopal und den Suffraganbistimern
Indore, Jabalpur und Raigarh-Ambikapur.
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In Elfenbeinkiiste (Westafrika) wird das Bistum Abengourou
errichtet und dem einheimischen Weltklerus anvertraut.

Die Apostolische Priafektur Shikoku in Japan wird zum Bistum
Takamatsu erhoben.

In Neuguinea wird die Apostolische Priafektur Vanimo errichtet
und den Passionisten anvertraut.

Malaya, Singapore, Sarawak und Nordborneo schlieflen sich zu dem
Staat Malaysia zusammen.

Beginn der zweiten Sitzung des Zweiten Vatikanischen
Konzils.

In Korea wird das Bistum Su-wan neu errichtet und dem ein-
heimischen Weltklerus anvertraut.

Paul VI. weiht in Rom 14 Bischofe, darunter 10 Missionsbischofe.
In Saigon wird der katholische Prasident Diem durch eine Militar-
revolte gestiirzt und mit seinem Bruder Nhu ermordet.

Das Bistum Astrida in Rwanda wird in Butara umbenannt.
In Indien wird das Bistum Chikmagalur neu errichtet und dem
einheimischen Weltklerus anvertraut.

Die Apostolische Prafektur Kitui in Kenia wird Bistum.

Das Apostolische Vikariat Thakhet in Laos wird in Savan-
nakhet umbenannt.

Sansibar wird unabhingig.

In Tanganjika wird die Apostolische Prafektur Sam e neu errichtet
und den Spiritanern anvertraut.

Dreijahrhundertfeier der Grindung der Gesellschaft fiir Auswir-
tige Missionen in Paris.

Kenia wird unabhingig.

Msgr. Antonio del Guidice wird zum ersten Apostolischen Internun-
tius fiir Siidkorea ernannt.

1964

In einem gemeinsamen Hirtenbrief rufen die Bischife von Rwanda
die Hutu und Tutsi zu Frieden und Ordnung auf.

Auflosung der Zentralafrikanischen Forderation
in ihre Gliedstaaten Stid-, Nordrhodesien und Njassaland.

PauL vi. pilgert ins Heilige Land.

In Indien wird das Bistum Tezpur neu errichtet und den Salesi-
anern anvertraut.

Die Apostolische Prifektur Raipur in Indien wird neu errichtet
und den Pallottinern anvertraut.

In Kolumbien wird die Apostolische Prifektur Ariari neu er-
richtet und Salesianern anvertraut.

Die Apostolische Prifektur Bossangou in der Zentralafrika-
nischen Republik und die Apostolische Prifektur Pala in Tschad
werden Bistiimer.

Vor dem Terror der Moslems beginnen auch Christen in Massen aus
Ostpakistan nach dem indischen Assam zu fliichten.

Die Missionen in L aos werden der Apostolischen Delegatur Thai-
land-Malakka zugewiesen.



10::2.

10::8:

21. 4.

25. 4.

12.5

Fl:5.

27.5.

16. 6.

27. 6.

Bonn

Von der Apostolischen Prifektur Parakon in Dahomey wird das
Bistum Natitigou abgetrennt und der Rest auch zum Bistum
erhoben.
Aus dem Sudan treffen die letzten vertriebenen Missionare in
Rom ein.
In Nigeria wird das Bistum Warri neu errichtet und dem einhei-
mischen Weltklerus anvertraut.
In Tanganjika wird das Bistum Mahenge neu errichtet und dem
einheimischen Weltklerus anvertraut.
Das Parlament in Daressalam billigt die Griindung der , Vereinigten
Republik von Tanganjika und Sansibar®.
Das Bistum Simla in Indien wird in ,Simla und Chandi-
garh® umbenannt.
Am Pfingstfest gab Paul VI. die Griindung des ,Sekretariats
fiir die Nicht-Christen“ unter Leitung von Kardinal
Paul Marella bekannt.
In Neu Delhi stirbt Jawaharlal Nearu.
Das Apostolische Vikariat Kota Baru in Irian (Indonesien)
wird in Sukarnaputra umbenannt.
Die Apostolischen Prifekturen Sokolo in Nigeria und Fada
N‘Gourma in Obervolta werden zu Bistiimern erhoben.
In einem ,Modus vivendi® zwischen dem Heiligen Stuhl und Tunis
werden die Beziehungen zwischen Staat und Kirche neu geregelt. Das
Erzbistum Karthago wird ,Freie Prilatur Tunis®.
Prasident Johnson unterzeichnet das neue Birgerrechtsgesetz, das den
Angehorigen der schwarzen Rasse in den U.S.A. die Gleichstellung
mit ihren weiflen Landsleuten gibt.
Die Apostolische Prafektur Kabba in Nigeria wird zum Bistum
erhoben.
Njassaland wird unter dem Namen Malawi unabhangiger Staat.
Paul VI. erklirt in seiner ersten Enzyklika ,Ecclesiam suam® er-
neut die Bereitschaft der Kirche zum Gesprach mit den nicht-christ-
lichen Religionen.

Jos. A. Otto S].

MITTEILUNGEN

VON DER UNIVERSITAT MUNSTER

Vorlesungsplan fiir das Wintersemester 1964—65 — Aus dem Personal- und
Vorlesungsverzeichnis der Westfilischen Wilhelms-Universitit Minster bieten
sich fiir diejenigen Studierenden, die an einer fachlichen Ausbildung in der
Missionswissenschaft interessiert sind, folgende Vorlesungen und Ubungen an
(die Nummern verweisen auf das Vorlesungsverzeichnis):

88  Einleitung in die Missionswissenschaft Glazik
Mi 12—13

39  Bibeltheologische Missionslehre Glazik
Di Do 12—13
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51  Missionswissenschaftliches Seminar: Glazik
Augustinus ‘De catechizandis rudibus’

Di 16.30—18
2  Religionsgeschichte Antweiler
Do Fr 11—12
4  Einfiihrung in die Ethnosoziologie Mohr
Mo 10—11
5  Juristische Vorstellungen und Rechtsgebrdauche in Mohr
frihen Kulturen
Mo 11—12
8 Ubungen zu volkerkundlichen Fragen Mohr
Mo 14.30—16
14  Gott und sein Volk im Alten Bund (Fortsetzung): Kassel

Die Sendung der Propheten
Mi 17—18, Fr 18—19

281  Bildungssoziologie der Entwicklungslinder Piecffer
Fr 15—16

288 Ubungen zum Bildungswesen der Entwicklungslander Steger
(fiir Anfanger und mittlere Semester)
Fr 18—20

297  Ubungen zur Religionssoziologie der Entwidkdungs- Pieffer
linder
Fr 16—18

359  Epidemiologie und Prophylaxe tropischer Infektions- Denecke
krankheiten
Fr 16—17

360 Tropenhygiene Denecke
Fr 17—18

861 Internationale Zusammenarbeit im Gesundheitswesen Denecke
(Weltgesundheitsorganisation, Rotes Kreuz, Missionen usw.)
Do 16—17

972  Kritische Lektiire von Radhakrishnan: Hacker
Hindu View of Life
Do 20—22, 14tgl.

Auflerdem werden Anfingerkurse und Konversationsiibungen fir Fortgeschrit-
tene veranstaltet fiir Chinesisch und Japanisch (cf 978—986).

Assistenten — Der wissenschaftliche Assistent des Institutes fir Missions-
wissenschaft der Universitit Dr. theol. P. Georg Lautenschlager CMM
ist mit Wirkung vom 1. 9. 1964 fiir eine einjdhrige Studienreise nach Afrika
beurlaubt worden. Mit seiner Vertretung wurde P. Josef Miuller SVD be-
traut.

Mit der Verwaltung der zweiten Stelle eines wissenschaftlichen Assistenten
wurde Abbé Werner Promper (Didzese Liittich) beauftragt.

Diplomarbeit — Die wissenschaftliche Arbeit zur Erlangung des Diploms fiir
Missionswissenschaft von Sr. Dr. Helenis Held SSpS: Christendorfer ist
als Nr. 4 der Rethe Studia Instituti Missiologici Societatis Verbi Divini im
Steyler Verlag (Kaldenkirchen 1964) erschienen (XII u. 96 Seiten, 7,80 DM).
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Dissertation — Die Dissertation vonP. Kurt Piskaty SVD, Die katholische
Missionsschule in Nusa Tenggara (Siidost-Indonesien) — ihre geschichtliche Ent-
faltung und ihre Bedeutung fiir die Missionsarbeit erschien als Nr. 5 der Studia
Instituti Missiologici Societatis Verbi Divini (Kaldenkirchen 1964, XXIV und
277 Seiten, 17,80 DM). Damit hat der Verfasser die Voraussetzungen erfillt, um
den Titel eines Dr. theol. fuhren zu kénnen. Die Urkunde wurde ihm am
8. Juli 1964 ausgehandigt.

Veriffentlichungen — Die in der ZMR dieses Jahrgangs (11—26, 94—107)
publizierte Diplomarbeit (vgl. ZMR 46, 1962, 309) von K. Schmeing: Die
Ausbildung der deutschen Missionsschwestern erschien als Sonderdruck in den
Veroffentlichungen des Instituts fiir Missionswissenschaft der Westfilischen
Wilhelms-Universitit, Heft 11 (Aschendorff/Miinster 1964, 82 Seiten, 2,80 DM)

In der Reihe der Missionswissenschaftlichen Abhandlungen und Texte erschien
als Bd. 29: De potestate ordinaria et delegata superioris religiosi in missione.
Studium iuris comparati religiosi, auctore Alphonso M. J. Kloosterman
SS.CC. (Aschendorff/Miinster 1964, XX und 98 Seiten, kartoniert DM 22,50).

BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Loth, Heinrich: Die christliche Mission in Siidwestafrika. Zur destruk-
tiven Rolle der Rheinischen Missionsgesellschaft beim Prozefl der Staats-
bildung in Stdwestafrika (1842— 1893). [Studien zur Kolonialgeschichte
und Geschichte der nationalen und kolonialen Befreiungshewegung, hrg.
v. W.Markov, Bd 9] Akademie-Verlag/Berlin 1963, 180 S., DM 26,50.

VI ist 1960 mit einem Schriftchen an die Uffentlichkeit getreten, das schon in
seinem Titel: Kolonialismus unter der Kutte verriet, wes Geistes Kind er ist.
Vorliegende Abhandlung beschaftigt sich mit Siidwestafrika und der Rolle, die
die Rheinische Missionsgesellschaft vor und bei der Ubernahme des Gebiets in
deutsche Schutz- und Kolonialherrschaft gespielt hat. Die Darstellung fufit ganz
und gar auf den Prinzipien des historischen Materialismus und geht davon aus,
»dafl die Staatsbildung in Sudwestafrika ein dringendes Erfordernis (!) der
durch den Prozefl der Entstehung von Klassen geprigten gesellschaftlichen Ver-
hiltnisse war® (8). Der Staat ,entsteht (Vf zitiert Lenin) dort, dann und in-
sofern, wo, wann und inwiefern die Klassengegensitze objektiv nicht verséhnt
werden kénnen® (133). Die erste Frage erhebt sich bei der Darlegung dessen, was
Vf Staatsbildung nennt, wenn er die Stammeskdmpfe der Orlam, Nama und
Herero beschreibt. Aber hier mit der Kritik ansetzen wollen, wiirde soviel be-
deuten wie sich dem Vorwurf ,kolonialer und christlicher Mentalitit der biirger-
lichen Forschung® (184) aussetzen. Kein Missionshistoriker wird heute zu leugnen
versuchen, dafl im Zeitalter der Kolonisation auch die Missionare weithin im
kolonialen Denken befangen gewesen sind. Ebensowenig wird er iibersehen, dafl
gerade das Sektenwesen in Afrika und anderswo eine beachtliche Rolle im natio-
nalen (oder nicht doch richtiger: im antikolonialistischen?) Kampf nach Unab-
héngigkeit und Selbstindigkeit spielt. Aber gerade das wird ihn vorsichtig
machen, Quellen so einseitig und so tendenzids zu selektieren, wie es hier ge-
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schieht. Die Tendenz wird allzu deutlich, wenn Vf in der Zusammenfassung (124)
die gegenwartige Situation so umreifit, dafl er sagt: ,Die Oppositionshewegung
der Christen in Afrika kann unter entsprechenden Bedingungen durchaus in die
allgemeine Freiheitsbewegung einmiinden. Heute entspricht jedoch die christ-
liche Weltanschauung wie jede religose Weltanschauung nicht mehr den gereiften
Formen des afrikanischen Unabhingigkeitskampfes. Der Kampf gegen den
Kolonialismus, der sich nicht zuletzt auch gegen die auslidndischen Missionare
richtet, wird in Afrika erfolgreich von der jungen nationalen Bourgeoisie (!)
gefiihrt, die sich auf die breiten Volksmassen stiitzt. Die wachsende Reife der
afrikanischen Unabhéngigkeitshewegung ist vor allem der Ausdruck der zuneh-
menden Rolle der afrikanischen Arbeiterklasse und ihrer Organisationen.” Das
Waunschdenken, das hier seinen Ausdruck findet, stand auch bei der Darstellung
der Vergangenheit Pate und projiziert sich in die Deutung der Ereignisse. Das
Resultat ist nicht Historie, sondern Polemik, wenn nicht Hetze.

Glazik

Lutherisches Missionsjahrbuch fiir das Jahr 1963, hrg. im Auftrag der
Bayerischen Missionskonferenz von Walther Ruf. G. F. Vicepom zum
60. GesurTtsTac. Selbstverlag der Bayrischen Missionskonferenz/Niirnberg
1963, 288 S.

Auch der katholische Missionar gewinnt wichtige Anregungen aus folgenden
Aufsitzen: M. Porksen, Begegnung mit Muslim (51—65); H. W. GensicrEN, Die
theologische Ausbildung im Bildungsumbruch Afrikas (87—102). Nachdenkens-
wert ist auch der Artikel von A. Leamany, Die Mission und ihr Geld (119—130)
wie auch der grundlegende Artikel von W.Anpersen, Missionstheologische
Uberlegungen zum biblischen Gottesbegriff (42—50).

Auffallend sind die beiden kritischen Artikel, die Neubesinnung tiiber die
Grundlagen der lutherischen Missionsarbeit fordern: W.Maurer, Reformation
und Mission (20—41); A. Kmmume, Ein tragfihiger Konsensus? (Kritische Wiirdi-
gung des Doctrinal Statement der CSI-Lutheran Inter-Church Commission vom
Juni 1962) (76—86).

Wertvoll ist eine Bibliographie der Werke G. F. Vicepoms (139—148) und der
zweite Teil des Buches: die gesammelten Missionsaufsitze aus den Jahren
1960—61, die sich in verschiedenen Festschriften und Sammelbdnden finden
(207—273).

Miinster Helga Rusche

Novella Ecclesiae Germina. Aspekte der jungen Kirchen und die ge-
genwirtige Missionsaufgabe. Edited by G.A.C. van Winsen, G.]J.F.
Bouritius and J. Bruls. Dekker u. Van de Vegt N.V./Nijmegen-
Utrecht 1963, IX u. 271 8., fl. 24,50

Finfzehn Jahre sind vergangen, dafl zu Beginn des akademischen Jahres
1948/49 an der Katholischen Universitit in Nijmegen (Holland) das ,Institut
fiir missionswissenschaftliche Studien® errichtet wurde. Ehemalige Schiiler haben
zur Erinnerung an diesen Tag eine Festschrift herausgegeben. Sie ist ein
Querschnitt durch die Problematik, vor der heute die Mission der Kirche steht.
Eindringlich wird deutlich, wie sehr diese Mission heute in einem entscheidenden
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Ubergang steht. Noch sind die Linien nicht tiberall sichtbar, nach denen sich die
Mission entwickeln mufl, wenn sie die Herausforderung der Stunde nicht ver-
passen will. Kirchlich 148t sich die neue Zeit mit dem Wort ,junge Kirchen®,
weltlich mit ,junge Volker“ kennzeichnen.

Die 25 Beitrage sind Frucht internationaler Zusammenarbeit. In einem ersten
Teil befassen sich vier Beitridge mit theologischen Grundfragen (Fundamental
points) aus Bibel, Patristik, Dogmatik und Kirchenrecht (1—42). — Der zweite
umfassendste Teil mit 17 Beitrigen hat wichtigste Aspekte der jungen Kirchen
(New seeds of the Church) [43—230] zum Thema: als missionsgeschichtliches
Beispiel ,Die Erzichung der Christen zum kirchlichen Denken in der jungen
Kirche Mexikos, 16. Jahrhundert® und ein Uberblick iiber die heutige Missions-
lage, ferner Studien zu den Themen ,Volk Gottes und seine Aufgaben in einer
jungen Kirche®, ,Verkindigung und Integration der christlichen Botschaft®,
»Nichtchristliche Umwelt®. — Ein letzter, dritter Teil (231—269) behandelt in
vier Beitrigen die ,Wechselbeziehungen unter den Gliedern des Mystischen
Leibes Christi“. Selbstverstindlich kann eine solche Festschrift keine Systematik
der heutigen Missionsproblematik bieten, erst recht keine Vollstindigkeit oder
{ertige Losungen, aber die Beitrige vermitteln doch einen guten Uberblick und
Einblick in Fragen, um deren Beantwortung heute die Mission der Kirche ringt,
und zwingen Missionswissenschaft und Missionspraxis zu neuem Uberdenken
heutiger Positionen.

Bonn (24. 5. 1964) J. A. Otto S]

Vitoria, Francisco de: Relectiones Morales . ..

Las Relecciones De Indis y De Iure belli de Fray Francisco de Vitoria,
O.P., fundador del Derecho International. Edicién y nota preliminar de
Javier Malagén Barceld. Unién Panamericana (Premier Building,
Room 811. Washington)/Washington 1963, XXXVIII, 275 S.

Es gehort zu den verdienstvollsten Bemihungen unserer Zeit, dafl man Werke,
die von besonderer Bedeutung fir die geistige Geschichte des christlichen Abend-
landes sind, durch Neudrucke oder auf fotomechanische Weise den Beflissenen
zugéinglich macht. Fiir die Missionswissenschaft hat die Ausgabe, die J. Mala-
gén Barceld besorgt hat, grofe Bedeutung. Denn die Relectiones des
Francisco pE Vitoria O.P. De Indis verraten das Bestreben auch fritherer
Jahrhunderte, sich iiber die theoretischen Grundlagen der Missionstatigkeit Siche-
rung zu verschaffen. Es wire zu wiinschen, dafl vor allem diejenigen, die sich fiir
das Fach Missionswissenschaft spezialisieren, die sich hier bietende Gelegenheit
wahrndhmen. Der Unién Panamericana gebithrt dankbare Anerkennung, dafl sie
diesen wichtigen Text zuganglich gemacht hat.

Glazik

Warren, Fintan B. OFM: Vasco de Quiroga and his Pueblo-Hospitals of
Santa Fe. Academy of Franciscan History/Washington D. C. 1963, IX u.
133 pp.

Vasco de Quiroga (1470 [1477?]—1566) war geboren in Madrigal de
las Altas Torres in Alt-Kastilien. Nach wenig aufgekldrter Arbeit als Jurist in
Spanien — WarreN hat sich um ihre Aufklirung viel Mithe gegeben — kam er
als Oidor der 2. Audienz 1530 nach Mexiko. Er war Kleriker und hatte offenbar
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auch Theologie studiert, aber nur die Tonsur empfangen. Ihn trieb apostolischer
Eifer, der ihn zur Grindung der beiden Pueblo-Hospitale de Santa Fe bei
Mexiko und am See von Patzcuaro in Michoacan veranlafite. Es waren das keine
reinen Krankenanstalten, sondern groflartige soziale Betriebe, die ihn berihmt
gemacht haben. Es ist dariiber schon viel geschrieben worden, aber nicht auf
Grund exakter Quellenforschung. Diese Forschung hat W. deshalb im Jahre 1961
unternommen und eine Reihe spanischer Archive durchsucht. Er legt bei seiner
Darstellung besonderes Gewicht auf die Abhdngigkeit Quirogas bei der
Organisation von Tuomas Morus® Ulopia (diese Abhdngigkeit wurde nach den
Published Materials p. 123 s wohl erst von Sitvio Zavara und Justino Fer-
nNaNDEZ mit Epm. O'Gorman im Jahre 1937 festgestellt). Im Jahre 1936 wurde
Quiroga zum ersten Bischof von Michoacin ernannt und 1538 konsekriert, indem
er dabei alle Weihen empfangen mufite (Das Gleiche geschah 1571 mit dem
Oidor Francisco de Mendiola, als er zum Bischof von Neu-Galizien ernannt
wurde).

Es wire wohl angebracht gewesen, wenn W. die Quellen, die vorn bei den
Abkiirzungen und p. 122s angegeben werden, insbesondere die Schriften Quirocas
in einem Uberblick zusammengestellt hitte mit dem Fundort. Bei der Literatur
(128s) vermisse ich Mariano Cuevas S.]., Historia de la Iglesia en México
5 Bde. (Tlalpam 1921). Im 1. Band dieses Werkes werden auch einige W. un-
bekannte Quellen angegeben und zum Teil abgedrudkt, so nach dem Indiasarchiv
die Zeugnisse bei der Residenz, die Quiroga als Oidor 1536 iber sich ergehen
lassen mufite; besonders das schone Zeugnis des Bischofs Zumarraga, der
den Oidor als beneidenswertes Beispiel fiir die Bischéfe hinstellt, wurde im
vollen Wortlaut aufgenommen (419s). So weiter der Brief Quirocas vom
17. 2. 1561, nach dem die bekehrten Chichimeken seit 20 Jahren mit grofier
Feierlichkeit in der Kathedrale getauft wurden (314), und der Brief, den er kurz
vor seinem Tode an ,seine lieben S6hne Peter und Paul® in Santa Fe von Mexiko
gesandt hat unter Einschlufl eines Briefes an seinen dortigen Stellvertreter Padre
Saldafia (815s). Ich erwidhne bei Cuevas auch das lange Zitat nach D. Vicente
Riva Palacio (415—417) iiber Santa Fe von Mexiko, insbesondere iiber die
praktischen Bauanlagen, die W. nicht geschildert hat.

Natiirlich geht W. iiber die Darstellung bei Cuevas weit hinaus, zumal im
2. und 8. Kapitel tiber die Vorzeit des Oidors in Spanien sowie die Idee der
Pueblos de Santa Fe und in den folgenden Kapiteln uber die unglaublichen
Schwierigkeiten, die gegeniiber den Unternehmungen Quirogas in Neu-Spanien
erhoben wurden. Sie werden von W. nach den aufgefundenen Prozeflakten ge-
schildert. Bei Gelegenheit der Grindung des Hospitals von Michoacin bietet
W. einen Auszug aus seiner unverdffentlichten Master-Thesis von der University
of New Mexiko (1960). So erhalten wir ein abgerundetes Bild der Pueblo-Hospi-
tale Quirogas, eines der schonsten religios-sozialen Versuche zur Gewinnung und
Forderung der bedringten Eingeborenen Amerikas, wofiir wir dem Verfasser
herzlichen Dank sagen.

Walberberg P. Benno M. Biermann O. P.
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RELIGIONSWISSENSCHAFT UND VOLKERKUNDE

Anwander, Anton: Zum Problem des Mythos. Echter-Verlag Wiirzburg
1964. 185 S. engl. brosch. DM 14,80

“Es ist dariiber unendlich viel geschrieben worden® (112). So urteilt der Autor
selbst fiir einen bestimmten Teilaspekt. Um wieviel mehr gilt das fir das
gesamte Problem des Mythos! Jahr fiir Jahr steigert sich die absolute wie die
Verhiltniszahl der Publikationen, die in Biichern und Zeitschriften zum Mythos-
problem auf den Markt kommen. Ein einzelner kann darum kaum noch ¢inen
alles umfassenden Uberblidk behalten. Vom Standpunkt der scholastischen Philo-
sophie und Theologic aus brachte z.B. das eine Jahr 1968 zwei wesentliche
Biicher in deutscher Sprache zum genannten Thema: Stepman Wisse, Das reli-
givse Symbol (Essen 1963) bekam am 7. 8. 1963 das bischofliche ,Imprimatur®,
das vorliegende Biichlein von ANwANDER am 17. 10. 1963.

Wisse's Symbolstudie, von der hier ganz abgeschen sein soll, ist eine Doktor-
Dissertation (Gregoriana, Rom), ANwaNDER's Mythos-Buch die spite Frucht
cines langen Forscherlebens (9). Wer des Verfassers religionswissenschaftliche
Publikationen fritherer Jahre und Jahrzehnte kennt, erwartet erst recht in diesem
ausgereiften Buche vom Lebensabend wesentliche Aussagen. Die Erwartung wird
nicht enttiuscht. ANWANDER's Sorge ist, man konnte das ganze ,Mythosproblem
bagatellisieren® (14) oder gar ,das moderne Mythosinteresse als Zeitmode
abtun® (118). Beides wire grundfalsch. Man mufl sich dem Problem stellen
und ernsthaft mit ihm ringen, sei man nun — um die wichtigsten Interessenten-
gruppen zu nennen — Philosoph oder Theologe, Philologe oder Ethnologe,
Psychologe oder Historiker oder Forscher der speziellen oder allgemeinen
Religionswissenschaft.

Wir wollen den Inhalt des Buches kurz skizzieren, um dem Leser eine vor-
liufige Orientierung zu geben. Fiir das personliche Studium mufl man die
Abhandlung selbst ,nicht nur lesen, sondern durchlesen® (9), wie Verf. es
wiinscht.

Im ,Vorblick®, in einer ,Vorschau auf das Mythosproblem® (cf. S. 13, Anm.
10), wird auf eine Definition des Mythos verzichtet, denn scine schreibende
Begriffsstimmung sei ein ,unmogliches Beginnen® (11). — An den ,Vorblid*
schliefit sich ein Umblick® (15—61) mit zwei Kapiteln an: 1. Mythologien der
Vélker und 2. deren Deutung. Im Umbkreis der zitierten Mythen steht natiirlich
die reiche griechische Mythologie ganz vorn, weil wir sie am besten kennen.
Uniibersehbar grofl ist aber auch schon die nicht-griechische geworden, obwohl
sie langst noch nicht zur Ginze dem Forscher greifbar ist. Bei der ,Inter-
pretation® miissen die einzelnen Denker und Deuter von der Patristik bis in
die Gegenwart dem Autor Rede und Antwort stehen. Es sind mehr als ein
halbes Hundert bestbekannter Namen, die in dieser Prisenzliste aufscheinen. —
Dem ,Umblick® folgt dann der ,Einblick® (62—109), der als zweiter Hauptteil
in das Problem und die Problematik des Mythos tiefer einzudringen versucht.
1) In den Querverbindungen zwischen Bild, Symbol und Mythos bilden die
Symbole feste Ausgangspunkte fiir den Mythos, d.h. der Mythos ist eine
Zusammenschau von ,verstandenen Bildern®, also von Symbolen (64). 2) ,Zwi-
schen Religion und Mythos besteht eine Korrelation® (69). Wo aber dem Mythos
die Gottesidee fehlt, kann es zwar wohl noch echter Mythos sein, aber keine
echte Religion (70). 8) ,Mythos und Kultus sind zwei Seiten derselben Sache®
(70). 4) Auch beim Mythos forschen wir ,nach den Transzendentalien und
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glauben, dafl er der Metaphysik zugewandt ist wie der Religion und der
Kunst® (74. 5) ,Die Verbindung der Logos mit dem Mythos ist ... der wichtigste
Punkt des Mythosproblems* (74). ,Der Logos bestimmt den Sinn und die
Grenze des Mythos* (77). 6) Wie steht der Mythos zur Geschichte? Hier
erscheint wieder einmal die alte Streitfrage: Elementargedanke, Ubertragung
oder Konvergenz? Der Verfasser denkt an ,eine homogene mythenbildende
Anlage in den Grundschichten der menschlichen Natur® (81), jedoch habe der
Mythos immer die Neigung, mit der Geschichte zu verschmelzen (81). 7) ,Logos
und Mythos suchen dasselbe Ziel (ndmlich Wahrheit und Wirklichkeit) in
verschiedener Weise“ (85). — Diesen sicben ersten Kapiteln folgen nochmals
sichen mit weiteren Problemfragen: 8) Mythos und Totalitit; 9) Echter und
unechter Mythos; und Analogie; 11) Mystik und Mythos; 18) Mythos und
Sprache; 14) Mythos und Offenbarung und Schicksal, Mythos und Pathologie
usw., aber der Verf. sagt ,hier weiterzuarbeiten sei andern tiberlassen® (104)

Der Abschlufl des Buches nennt sich ,Ausblick® (110—119). Die aus den
vohergehenden Untersuchungen gesicherten Kristallisationspunkte der um das
Mythosproblem kreisenden Gedanken sind diese vier: Unaufhebbarkeit, Erlé-
sungsbediirfnis, Abwertung und Aufwertung des Mythos (110). ,Die Welt, in
der wir leben, behilt ihre Ritsel. Sie laflt sich vom Logos nicht beherrschen,
vom Mythos nicht ergriinden. (Aber) so wenig sich unser Geschlecht die Klarheit
und Strenge des Logos verkiimmern lassen darf, so wenig kann ihm die Fille
und Tiefe des Mythos durch etwas anderes ersetzt werden® (118).

Sogar in dieser langen ,Inhaltsangabe® 1afit sich nur eine ausgewihlte Anzahl
der Gedankenginge des Verfassers nachzeichnen. Seine Darstellung strebt so
sehr nach einer zusammenraffenden Kiirze und inhaltlichen Prignanz, dafl es
dem Biichlein nicht unbedingt zum Vorteil gereichen mufl. Die Uberfiille der
kritisch besprochenen Autoren kénnte wohl einen Leser verwirren, der dabei
die individuellen Zusammenhdnge nicht gleich prasent hat. Weniger ware hier
mehr gewesen. Zudem erschwert die eigenwillige Sprache des Verfassers unnétig
das Verstandnis. Zum Inhaltlichen wiére anzumerken: zumal aus den exotischen
Mythologien lieflen sich da und dort noch wohl, erginzend zum Text, neue
Grundformen herausmeifieln und in das dann etwas anders konstruierte Ge-
dankengebdude einfiigen. Das Fehlen einer klaren Definition wirkt stérend.
Ufters mochte man auch die Akzente etwas anders verteilen und an einigen
Stellen ein Fragezeichen einfiigen. Wen wundert das? Jedenfalls stellt Verf.
mit dieser Studie seinen Fachkollegen und anderen Interessenten einen gut
durchdachten und in jahrzehntelangem Forschen erarbeiteten Diskussionsstoff
zu einem ebenso wichtigen wie schwierigen Thema zur Verfigung, ohne damit
das letzte Wort gesagt haben zu wollen. ,Eine allseitige und allumfassende
Untersuchung iiber den Mythos liegt noch nicht vor, und ich®, sagt Verf. (67),
ymache mich dessen nicht anheischig®.

St. Augustin (23. 5. 1964) Georg Holtker SVD

Beck, Heinrich: Der, Goit der Weisen und Denker. Die philosophische
Gottesfrage. (Der x_.hrlst in der Welt, eine Enzyklopidie, hrsg. von
J. Hirschmann SJ, IV. Reihe: Grundbegriffe des Glaubens, 2. Bd.).
Paul Pattloch-Verlag/Aschaffenburg 1961, 128 S.

Das vorliegende Bindchen setzt sich zum Ziel, die uralte Menschheitsfrage
nach Gott, nach seiner Existenz, nach seinem Wesen, nach seinem Verhiltnis
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zur Welt und zum Menschen zu beantworten. Damit wird die existentiellste
Frage beriithrt, die in jedem Menschen eines Tages irgendwie erwacht und eine
(religiose) Entscheidung verlangt, um welche die grofiten und edelsten Geister
der Menschheit, ,Weisen und Denker®, in heifler Leidenschaft des Geistes und
des Herzens gerungen haben, die Frage nach dem Sinn und Inhalt des Lebens
tiberhaupt.

Die Antwort wird hier nur im Hinblick auf die philosophische Komponente
der Frage gegeben. Allein schon durch menschliches Nachdenken, durch Anstren-
gung der natirlichen Erkenntniskréfte soll aus dem Bercich der mit der kon-
kreten Menschennatur gegebenen Erkenntnisquellen (philosophisches Denken,
geschichtliche Erfahrung, historischer Glaube des unvoreingenommenen Menschen
slauteren Geistes und einfaltigen Herzens“) eine zum mindesten anfingliche,
unvollkommene Antwort gewonnen werden. Dabei wird jedoch nachdriicklich
betont und ersichtlich gemacht, dafi diese ,echte, wenn auch noch so unvoll-
kommene Wahrheitserkenntnis ihrer Natur nach schon Ankniipfungspunkt und
Gefaf} fiir eine noch tiefere Teilnahme an der Wahrheit ist“ (28) und empfing-
lich und offen macht fiir die Beschdftigung mit der tieferen theologischen
Komponente der Gottesfrage und damit fiir die Annahme der vollkommeneren
geoffenbarten Wahrheits- und Wirklichkeitsfiille im christlichen Glauben. Ein
echter Widerspruch zwischen philosophischer Gotteserkenntnis und christlichem
Glauben ist nicht moglich. Ja. ,durch die philosophisch durchgeklirte natiirliche
Religidsitit wird der Mensch offen und empfinglich fiir den christlichen Glauben
und seine theologische Entfaltung; hierin finden natiirliche Religion und Philo-
sophie erst ihre urspriingliche Sinnerfiilllung und Vollendung® (28).

Die Antwort auf diese philosophische Gottesfrage wird in fiinf Kapiteln er-
arbeitet und entfaltet. Die beiden ersten Kapitel sind vorbereitenden Charakters.
Nach dem Aufweis von Sinn und Berechtigung der philosophischen Gottesfrage
von der existentiellen Seite des Menschen her (1. Kapitel werden die wichtigsten
im Lauf der Geistesgeschichte hervorgetretenen philosophischen Standpunkte
zum Gottesproblem kurz dargestellt (Skeptizismus Kants, Jaspers, Heideggers;
Atheismus eines N. Hartmann, Sartre, Nietzsche, Hegel, Marx; Theismus des
Plato, Aristoteles, Thomas v. Aquin und der Neuzeit) und — soweit hier er-
forderlich — kritisch diskutiert (2. Kapitel); hierbei fithrt die Diskussion des
Skeptizismus schon zu einem ,negativen® Aufweis der erkenntnistheoretischen
Maoglichkeit philosophischer Gotteserkenntnis. Die drei anschliefenden Kapitel
bieten dann eine systematische Entfaltung der philosophischen Gotteslehre. Der
Gedankengang besitzt dabei die Gestalt eines Kreislaufs: im Gottesheweis steigt
er zundchst von der Existenz der Welt zur Existenz Gottes auf (3. Kapitel),
verweilt dann beim Wesen Gottes (4. Kapitel), um von da aus in einer Betrach-
tung des Hervorgangs der Welt aus Geott wieder zur Welt zuriickzukehren, die
nun aus ihrem gottlichen Grund her in einem Sein und Sinn tiefer zu begreifen
ist (5. Kapitel) (8f.).

In der vorliegenden Form ist das Bichlein eine sorgfiltige Verarbeitung
von Akademieveranstaltungen fir Primaner, die der Verfasser (Dozent fir
Philosophie an der Padagogischen Hocluchule Bamberg) ber das Thema ge-
halten hat. Das religiose Bewufitsein des modernen Menschen ist durch die
zwiespiltige Haltung der Ehrfurcht vor dem irrationalen Erlebnis einerseits
und der vielfach schroffen Ablehnung der Bindung, des ,Engagement®, an eine
dem Menschen iibergeordnete, nicht frei zugingliche, ihm im Wort eines person-
lichen Gottes zukommende Welt andererseits gekennzeichnet. Um diesen Zwie-
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spalt in einer personlichen Gewissensentscheidung lésend zu bewaltigen, ist fiir
eben diese Entscheidung eine niichterne rationale Begrindung des religiosen
Standpunkts erforderlich. Becks Biichlein gibt sie. Es zeichnet sich aus durch
klare Logik und Verzicht auf alles ,erbauliche® Rankenwerk. Schwierige philo-
sophische Fachausdriicke werden vermieden oder moglichst verstindlich um-
schrieben. Dennoch erfordert die Lektire und Verarbeitung dieses umfangmaflig
zwar geringen, aber inhaltlich reichen Biichleins gespannte Aufmerksamkeit und
geistige Mitarbeit. Wer ,aus einer Verkehrung und Verdumpfung seines Herzens
heraus bei den verginglichen irdischen Gitern und Werten schon sein Ver-
gniigen finden will und deshalb an der Erkenntnis eines der Welt gegeniiber
souveranen Gottes kein Interesse hat®, wird diese Arbeit nicht leisten. Dennoch
bleibt ihm die natiirliche Fahigkeit, Gott aus der Welt, und zwar aus der
konkreten Existenzwelt des Menschen zu erkennen; und wer diese Fihigkeit
durch Nichtgebrauch verkiimmern oder in verkehrte Richtung bringen lafit, ist
fiir seine Unkenntnis iiber Gott und sich selbst selber mitverantwortlich. Da
der Mensch der Gegenwart in zunchmendem Grad der Gefahr ausgesetzt ist,
Religion und religiése Glaubensbereitschaft ganz und ausschliefilich vom irratio-
nalen Erlebnis her zu bemessen und zu bewerten, ist Becks Buch in hohem Sinn
zeitgemaf und akut. Es bietet dem aufgeschlossenen ,Christ in der Welt® eine
wiirdige und wirksame Hilfe und Wegweisung.

Miinster P. Dr. Petrus Canis. Grofibolting OFMCap

Eder, Matthias: Die Kulturgeschichte des japanischen Bauernhauses.
Tokyo 1963. 175 S. Abb. brosch 8° (Folklore Studies-Monograph 2).

Matthias Eder gehort zu der kleinen Gruppe von Volkskundlern, die das
weite Feld Japan der westlichen Wissenschaft erschlieflen. Seine Studien iber
Ahnenverehrung, Volksreligion und Schamanismus in Japan sind bekannt und
sehr instruktiv. In der vorliegenden Arbeit wendet er sich einem Gebiet zu,
das zwar von japanischer Seite mit grofler Intensitit durchforscht wurde
(Ishihara Kenji, Fujita Motoharu, Ogura Tsuyoshi u.a.), auferhalb des Landes
aber bisher wenig Beachtung fand: dem japanischen Bauernhaus in seiner Ge-
schichte und seinem Brauchtum, seiner Technik und Anlage. Die Arbeit schliefit
eine Liicke.

Das japanische Wohnhaus hat in seiner Architektur manche Darstellung ge-
funden, angefangen von E. S. Morse (Japanese Homes and Their Surroundings,
1889) iiber F. Baltzer, T. Yoshida, B. Taut u. a. Auch iiber japanische Bausitten
hat sich bereits ein deutscher Architekt gedufiert (M. Hinder, 1931 in Mittlg. d.
0OAG XXII E), und neuerdings haben amerikanische Soziologen das Gebiet
bei der Beschreibung japanischer Dorfgemeinschaften gestreift (J. F. Embree:
Suye Mura, 1956. R. K. Beardsley, J. W. Hall & R. E. Ward: Village Japan,
1959). Dem Verf. blieb es jedoch vorbehalten, den Komplex in ganzer Breite
zu behandeln.

Das Werk gliedert sich an einen historischen und einen deskriptiven Teil.
Im ersteren wird die Entwicklung des Wohnhauses von der Urzeit bis zum
ausgehenden Mittelalter betrachtet. Die urgeschichtlichen Hausbauten der japa-
nischen Steinzeit und frithen Metallzeit (Jémon und Yayoi) in Form von Gruben-
wohnungen, flacherdigen Giebeldachbauten und Pfahlbauten finden ebenso Er-
orterung wie die Tonfiguren Haniwa aus der Hiigelgraberzeit in ihrer Bedeutung
fiir die Rekonstruktion dieser Bauepoche. Sodann wird die Bauweise der grofien
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Shinto-Tempel frihgeschichtlicher Zeit behandelt, die hochstwahrscheinlich dem
Wohnhaus der Adligen der Hiigelgriberzeit (3.—6. Jh.) nachgebildet ist. Doch
auch die mit Hochboden errichteten Getreidespeicher der vorangegangenen
Yayoi-Epoche diirften zum Baustil der Kulturbauten beigetragen haben., Weiter
schildert Eder die im wesentlichen gleichbleibende Entwicklung der Haustypen
des 7. und 8. Jh. (Asuka- und Nara-Zeit), wie sie uns aus mehreren Fundstatten
uberliefert sind.

Es folgt die Betrachtung der mittelalterlichen Hausbauten von der Heian-
bis zur Ashikaga-Zeit (9.—16. Jh.), die unter dem Einflufl chinesischer Vorbilder
standen, der sich zuerst auf die Residenzbauten, die Anwesen des Hofadels
und des Schwertadels auswirkte, auf diesem Wege aber auch zur endgiltigen
Ausformung der Bauernhaustypen beigetragen hat. Hier erfihrt der sog. Schlaf-
hallenbau (shindenzukuri) mit seiner Weiterentwicklung zum ,Kriegerbau' buke-
zukuri), dem Adelshaus zur Ritterzeit, die erforderliche Behandlung.

Der erste Teil, der etwa ein Drittel des Gesamtwerkes umfafit, bildet die
notwendige Voraussetzung fiir das im zweiten Teil gebotene Material. Hier
nun wird das japanische Bauernhaus ausfiihrlich und in dreierlei Hinsicht be-
schrieben: Vorbereitung und Vorgang des Hausbaus; Bestandteile, Riume und
Nebengebdude des Bauernhauses; Glaubensvorstellungen und Gebrauche, die
den Hausbau und das Bauernhaus betreffen. Uber Zimmerleute und Hausgott-
heiten, iiber Bad und Feuerplatz, Latrine und Speicher, Raumaufteilung, Be-
leuchtung, Wasserversorgung u. v. a. wird hier ein umfangreicher Stoff aus-
gebreitet.

Der Verf. bringt deutlich den Traditionalismus in der japanischen Haus-
bauweise zum Ausdruck. Das japanische Bauernhaus geht auf wenige Grund-
typen zuriidk, mit regionalen Differenzierungen und der Erstarrung bestimmter
Entwicklungsstufen. Gute Unterscheidungsmerkmale bieten nur Dachformen und
Raumaufteilung. Im dbrigen ist man trotz vieler Neuerungen in technischen
Einzelheiten konservativ in der Gesamtlage: z.B. wiirde man wohl nie auf
Schiebewinde und Strohmatten verzichten. So fafit denn auch der Verf. seinen
Zukunftsausblick mit den Worten zusammen: ,Es wird in der dufleren Erschei-
nung des japanischen Bauernhauses auf lange Zeit hinaus keine wesentliche
Anderung zu merken sein.“ Die Stirke der Arbeit liegt in den Passagen, wo
Aberglaube, Kult und Brauchtum ihre Darstellung finden. Die Ausfithrungen
iber Geomantik beim Hausbau, iiber Hausbausitten, die Bedeutung des Feuer-
platzes und das synkretische Nebeneinander der Hausgottheiten sind besonders
lehrreich. Sie liegen dem Forschungsgebiet des Verf. am nichsten. Fir die mehr
architekturkundlichen Teile konnte sich Eder weitgehend auf japanische Mono-
graphien, Sammelwerke und Enzyklopadien stiitzen. Diesem Ruckgriff verdanken
wir wohl auch das reiche Inventar an japanischen Fachtermini, die den deutschen
Erklarungen in den beschreibenden Abschnitten beigegeben sind und fir den
japanologischen Benutzer ein unschidtzbares Auskunftsmittel bilden.

Dem Gegenstand gemidfl hatte man sich reichlichere Illustrationen gewiinscht;
leider beschrinken sie sich auf 19 Fotos und 16 Strichzeichnungen. Manche
Beschreibung von Gebiude- und Dachformen sowie architektonischer Details
hétte sich durch Abbildungen kirzen lassen und die Anschaulichkeit gesteigert.
Auch hitten ein Literaturverzeichnis sowie ein Schlagwort- und Fachwortindex
an den Schlufl gestellt werden sollen, was in Anbetracht des Umfangs der
Arbeit ebenso wie ein genaues Inhaltsverzeichnis der leichteren Benutzbarkeit
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gedient hitte; denn bei der Fille der Information mdchte man die Arbeit gern
als Nachschlagewerk heranziehen.

Diese kritischen Bemerkungen, dazu auch der mitunter etwas fremdartig
wirkende Stil der Darstellung — der Verf. lebt schon sehr lange in der japa-
nischen Sprachgemeinschaft — sind jedoch rein formaler Natur und beriihren
weder den Gehalt noch iiberhaupt den Wert der Studie. Ihr erschlieft sich
erstmals sachgerecht und zuverlissig ein lange vernachldssigter Sektor japanischer
Kulturgeschichte dem Blick der Wissenschaft. Volkskundler und Japanologen,
Theologen und Soziologen werden dem Verfasser Dank wissen.

Bochum Bruno Lewin

Lopez Gay, Jesus, S.J.: £l matrimonio de los Japoneses. Problema y
soluciones segn un ms. inédito de Gir DE LA MaTa, S, J. «1547—1599».
(Studia Missionalia — Documenta et opera, 1.) Roma: Libreria (Editrice
Pontificia) dell’ Universita Gregoriana, 1964. 185 pp. L.it. 2 000,—.

Eine ,historia apasionada“ nennt der Verfasser der vorliegenden Studie (die
eine neue Reihe missionswissenschaftlicher Verdffentlichungen der Pipstlichen
Universitat ,Gregoriana® er6ffnet) das lange und widerspruchsvolle Ringen
um die Antwort auf die Frage nach der Guiltigkeit oder Ungiiltigkei der in
Japan nach Sitte und Herkommen geschlossenen Ehen — eine Frage, die gerade
fir die Anfangszeit der dortigen Mission von grofiter praktischer Bedeutung
war. Der Grund fir die Ungewiflheit und die zundchst entgegengesetzten
Losungsversuche lag in der irrigen Anschauung des heidnischen Missionsvolkes
itber das Wesen und die Eigenschaften der Ehe, die sich in schweren und all-
gemeinen Verfehlungen gegen das Naturgesetz kundgaben. Die Formlosigkeit
zahlreicher Eheschliefungen und die Leichtigkeit und Haufigkeit der Scheidung
und Wiederverheiratung legten den Schlufl auf Probe-Ehen nahe, die auf der
Seite der Frauen nicht selten erzwungen zu sein schienen; Geschwisterehen und
die weitverbreitete Vielweiberei, wenigstens in der Form von anerkannten
Nebenfrauen oder ,Konkubinen®, waren zusatzliche Unsitten.

Angesichts solcher Verirrungen stellte man sich die Frage, ob und wieweit
dieselben schon im Zeitpunkt der Eheschliefung ihre Wirkung ausiibten, als
»stillschweigende Bedingungen® gegen die Unaufléslichkeit der Verbindung,
und damit gegen die Giiltigkeit der Ehe. Eine allgemein bejahende Antwort
wire gleichbedeutend gewesen mit der Verneinung wahrer und giiltiger Ehen
in Japan — sofern nicht die mit ,stillschweigend® gekennzeichnete Schwache
der ,Bedingungen® einen letzten und rettenden Ausweg ercffnet hitte.

Der Verfasser hat es sich zur Aufgabe gesetzt, diese ,aufregende Geschichte
nachzuerzihlen, oder richtiger, sie aus den zeitgendssischen Dokumenten und
seinen eigenen verbindenden Erkldrungen wiedererstehen zu lassen, allerdings
nur bis zum Ende des sechzehnten Jahrhunderts, das die erhoffte kldrende
Antwort des Heiligen Stuhles auf die umstrittene Frage noch nicht gesehen hatte.
Im ersten der vier Kapitel werden die Zeugnisse aufgefiihrt, die den Jesuiten-
missionaren erste Kenntnisse iiber die Ehesitten der Japaner vermittelten; dazu
erklirende Ausschnitte aus der ins siebte Jahrhundert zuriickreichenden Ehe-
und Familiengesetzgebung des Landes. Das zweite Kapitel macht mit den ersten
Lésungsversuchen des missionarischen Dilemmas bekannt, die auf der Seite der
Verneinung die Auflerungen des Bischofs Carneiro S] aus dem Jahre 1567
ausweisen sowie die Stellungnahmen der Patres Valignano und Vasquez,
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die im Anhang abgedruckt sind. Als Hauptvertreter der die Giiltigkeit der Ehe
der Japaner bejahenden Meinung wird Pater Arcipius pE ra Mara S] auf-
gefiihrt, der als Missionar in Japan und als Prokurator in Rom um die Lésung
der Pastoralfragen bemiiht war, die sich aus der Berithrung mit den Vélkern
des Fernen Ostens ergaben. Der Persénlichkeit und der Titigkeit dieses Mannes
ist das dritte Kapitel des Buches gewidmet, wihrend das vierte nach den not-
wendigen einleitenden Erlduterungen den Wortlaut seiner Abhandlung De
Japornensium matrimonio wiedergibt. Eine nach den Fundorten geordnete Uber-
sicht iber die ungedruckten Quellen sowie eine Liste bereits verdoffentlichter
Quellen nebst einer ausgewihlten, nach Bilichern und Zeitschriftenartikeln ge-
trennten Bibliographie sind dem Text vorausgeschickt; Ein Namensregister
beschlieffit die interessante Studie, die hoffentlich zahlreiche und ebenso auf-
schlulreiche Nachahmungen finden wird, um aus der wechselvollen Geschichte
der Missionspastoral Ermutigung und Erleuchtung zu gewinnen fiur die nach
Losung rufenden Fragen von heute und morgen.

z. Z. Minster (Juli 1964) P. A. Reuter OM1

VERSCHIEDENES

Haywood, J. A. u. Nahmad, H. M.: Key to a New Arabic Grammar of
the Written Language. Perca Lund, Humphries and Co. Ltd./London
and Bradford 1964. 152 S.

Es handelt sich um den Schliissel zu dem von denselben Verfassern heraus-
gegebenen Werk A New Arabic Grammar, einer arabischen Grammatik der
Schriftsprache, die in den englisch sprechenden Lindern des britischen Common-
wealth und in den USA verbreitet ist. Das Bindchen entspricht etwa dem
Schliissel zur Kleinen Arabischen Sprachlehre von HARDER-PARET, die in Deutsch-
land zur Einfihrung in das klassische Arabisch benutzt wird.

Wiihrend die Grammatik als Lehrbuch gedacht ist, wird der Schliissel besonders
denjenigen niitzen, die sich ohne Hilfe eines Lehrers in die arabische Schrift-
sprache einarbeiten wollen. Dabei wird der deutsche Autodidakt zur Be-
wiltigung des Stoffes nicht nur Grundkenntnisse der englischen Sprache mit-
bringen miissen, sondern sich auch mit der in den angelsichsischen Lindern
iiblichen Umschreibung der arabischen Laute vertraut zu machen haben, die
von der deutschen Umschreibungsart abweicht (vgl. z.B. S. 11 englisch shaikh
— deutsch 3aih; S. 64 englisch Hadith — deutsch Hadit; S. 66 englisch Bulghar
— deutsch Bulgar).

Der Schliissel enthilt Ubersetzungsiibungen vom Arabischen ins Englische und
umgekehrt, deren Schwierigkeitsgrad sich fortlaufend steigert, wobei sich jede
Lektion auf ein bestimmtes grammatisches Problem konzentriert. Das arabische
Schriftbild ist angenehm klar; die Texte sind samtlich vokalisiert und setzen
daher nicht die Anforderungen voraus, die ein forgeschrittener Arabist erwarten
mag. Das Bindchen ist daher in erster Linie zur Einfilhrung in die Technik
des Ubersetzens geeignet. Fir den Anfinger wird die Durcharbeitung der
99 Lektionen sicherlich erspriefilich sein; der Fortgeschrittene mag sich an den
im Anhang zusammengestellten Suren aus dem Qur‘an, den Fabeln, den aus-
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gewahlten Stiicken aus den Werken klassischer arabischer Autoren und an
modernen Zeitungsartikeln versuchen.
Miinster H. Reiners

Schubert, Kurt: Der historische Jesus und der Christus unseres Glaubens.
Eine katholische Auseinandersetzung mit den Folgen der Entmythologisie-
rungstheorie. Herder/Wien-Freiburg-Basel 1962, 287 S.

Dieses Sammelwerk umfafit sieben Aufsitze — offenbar Referate, die vor dem
Katholischen Akademikerverband der Erzdiozese Wien gehalten wurden, denn
in dessen Auftrag erfolgte ihre Verdffentlichung —, von denen je einer von
K. Scuusert, F. Mussner, R. HaarpT, und je zwei von A. StOGER und W.
BeiLnNER stammen. Thre Hinordnung auf ein nichtfachliches Publikum rechtfertigt
ihre z. T. popularwissenschaftliche Anlage, aber gerade so erfiilllen sie eine
wichtige Aufgabe, nimlich eine breitere Uffentlichkeit tiber den neuen Stand
der Evangelienforschung zu informieren. Der Titel des Buches trifft wohl nicht
ganz seinen Inhalt, denn mit dem Entmythologisierungsproblem befassen sich
eigentlich nur das Vorwort des Herausgebers und die Beitrige von MussNer
und BriLNER, widhrend die anderen Referate Themen aus der biblischen Zeit-
geschichte (Scuusert, HaarDT) und der ntl. Einleitungswissenschaft behandeln
(STOGER).

ScHUBERT bietet eine gedringte, aber umfassende, gute Ubersicht iiber die
judischen Religionsparteien im Zeitalter Jesu, wobei er eine Skizzierung der
Zeit des Exils und der nachexilischen Gemeinde vorausschickt. Die verschiedenen
Gruppen und ihr Werden werden sorgféltig charakterisiert, wobei den Phari-
sdern am meisten Raum gewidmet wird. Die Ausfilhrungen verraten den guten
Kenner des biblischen Judentums. Der Beitrag Mussners stellt eine iiber-
arbeitete Zusammenfassung zweier Aufsétze dar, die in der Biblischen Zeitschrift
1957 bzw. in der Trierer Theologischen Zeitschrift 1960 erschienen sind.

Stocer liefert in seinem Aufsatz iber ,das Christusbild im johanneischen
Schrifttum“ eine kompendiése Ubersicht iiber die Theologie und Christologie
des vierten Evangeliums, geht auch auf die Frage des religionsgeschichtlichen
Hintergrundes ein und scheint geneigt zu sein, neben atl. und jiudischen auch
gnostische Einflisse zuzugestehen. Sein Aufsatz uiber das Corpus Paulinum be-
handelt der Reihe nach die édlteren Paulusbriefe, die Gefangenschafts- und
Pastoralbriefe und den Hebrierbrief, wobei neben ihrer Theologic auch auf
thren Stil, ihre Echtheit usw. eingegangen wird. Von besonderm Interesse sind
die Ausfiihrungen BEeiLNERs iiber ,Jesus als der Christus im Gemeinde-Kerygma
und die Bedeutung dieses Kerygmas fiir unseren eigenen Glauben® und ,Mythos
und Offenbarung unter besonderer Beriicksichtigung der ntl. Gegebenheiten®.
Im ersten Referat geht B. auf das Kerygma und seine Beziehung zu Jesus ein,
besteht darauf, dafl eine gerade Linie vom historischen Jesus zum Christus des
Glaubens besteht und ,die auf den Auferstandenen zuriickfithrende Glaubens-
interpretation durchaus legitim die Selbstaussagen des ,historischen’ Jesus von
Nazareth entfaltet und deutet* (204). Anhand der Acta-Reden wird das ilteste
Kerygma zu eruieren versucht und die Frage nach den wesentlichen Inhalten
der ntl. Christusverkiindigung gestellt. Das zweite Referat bietet die eigentliche
Auseinandersetzung mit Burtmann, skizziert ihn als ,Exegeten®, ,Religions-
wissenschaftler®, ,Protestanten, ,Denker in existentialphilosophischen Begriffen®
und ,Seelsorger®, beschreibt seine Glaubensirgernisse und trdgt die verschie-
denen Grinde fiir die Ablehnung seiner Entmythologisierungstheorie zusammen.
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Allerdings ist es nicht iiberzeugend, wenn auf Grund von 1 Kor 1,22f und
Apg 17 (Areopag-Rede) versucht wird, nachzuweisen, ,daf sich der édrgernis-
hafte Charakter der Christusbotschaft in unserer Zeit nicht wesentlich von dem
der Zeit der Erstverkiinder unterscheidet® (251). Haarpr untersucht das kop-
tische Thomasevangelium auf auferbiblische Herrenworte, geht freilich auch
auf die gnostischen Funde in Oberigypten ein und kommt zu der richtigen Fest-
stellung, daf das Thomasevangelium seinen Wert vor allem fiir die Erforschung
der Gnosis und des frithen Christentums und als Beispiel fiir eine Logiensamm-
lung hat.

Dem Herausgeber und den Bearbeitern gebiihrt Dank, weil sie nicht die Miihe
scheuten, brennende exegetische Probleme in eine weitere Uffentlichkeit zu tragen.

Miinster (30. 8. 63) Joachim Gnilke

Studies in Japanese Culture. Edited by Joseph Roggendorf. Sophia
University/Tokyo 1963. 276 S.

Das moderne Japan. Einfilhrende Aufsitze, herausgegeben von Joseph
Roggendorf. Sophia Universitit/Tokyo 1963. 206 S.

Die katholische Sophia Universitit der Jesuiten in Tokyo konnte 1963 auf
50 Jahre wertvoller Bildungs- und Forschungsarbeit und auf eine erstaunliche
Entwidklung zuriickschauen. Als Zeichen ihrer geistigen Vitalitit verdffentlichte
sie gleich drei Festschriften, je eine in japanischer, englischer und deutscher
Sprache, abgesehen von Jubiliumsnummern ihrer zahlreichen Universititszeit-
schriften. Obwohl die japanische Festschrift Tradition und Neuschopfung hier
nicht hesprochen werden soll, kann man kaum sein Erstaunen zuriickhalten iiber
die Vielfalt der Themen, die hier in japanischer Sprache von Professoren und
Dozenten der Universitit behandelt werden. Hier kommen Fragen aus fast allen
Wissensgebieten, von theologischen Problemen einer japanischen Bibeliber-
setzung angefangen, iiber Arbeitsrecht, Quantenmechanik und Nicolai Hart-
mann’s Schichtentheorie bis zu Kontroversen iiber den japanischen Angriff auf
Pearl Harbour, zur Sprache.

Der Band in englischer Sprache bietet ebenfalls eine eindrucksvolle Samm-
lung ausgesprochen wissenschaftlicher Arbeiten aus den verschiedensten Gebieten
der japanischen Kultur: Politische Geschichte, Religionsgeschichte, Anthropologie,
Soziologie und Literatur. Es ist unméglich, auf alle einzeln einzugehen; hervor-
gehoben sei lediglich der religionsgeschichtlich wichtige Beitrag von H. DumouLin:
Technique and Personal Devotion in the Zen Exercise, wo gezeigt werden soll,
dafl die Zenilbung so wesentlich an den buddhistischen Glauben gebunden ist,
dafl sie im letzten von einem Christen nicht vollzogen werden kann.

Der Band Das moderne Japan ist fiir eine breitere Uffentlichkeit gedacht. Auf
wissenschaftliche Belege wird verzichtet, ebenso auf Detailforschung. Dafiir ist
er stark in guten Zusammenfassungen. Er enthilt vier grofere Abhandlungen
von Jon. Siemes, Jos. Roceenporr, H. Dumourin, NikoLaus LunaMer und ein
Symposium iiber japanische Kultur der Gegenwart, zu dem Paur PristEr,
Roserr Barrou, Hueerr Ciestig, Taomas Immoos, H. Dumourin, ALFONS
Decken, ]J. RocGEnDOrRF und J. Siemes beigetragen haben. Vor allem die
groflen Abhandlungen iiber den Einflufl des deutschen Juristen Hermann Roesler
auf die Verfassung der Meijizeit, iiber die politische Entwicklung Japans von
1914 bis 1964, tiber asiatische Tradition im heutigen Japan und tber das heutige
Schulsystem in Japan sind unbestreitbar mit grofler Kompetenz und Klarheit
geschrieben. Aber auch im Symposium findet sich viel Bedeutsames, z. B. iiber
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den EinfluB der deutschen Philosophie und Literatur im heutigen Japan. Mit
diesen Jubiliumsbinden haben der Herausgeber P. Jos. Roggendorf und
seine Mitarbeiter sich nicht nur das Verdienst erworben, uns die ferndstliche
Kultur nihergebracht zu haben, sondern auch den Beweis erbracht, welch grofie
Bedeutung ihre Universitit im japanischen Raum hat. Auch den Missionaren
haben sie einen guten Dienst erwiesen. Der deutsche Band sei vor allem den
Neumissionaren als gute Einfithrung empfohlen.

Wiirzburg (3. 4. 1964) Bernward H. Willeke

Tournier, Paul: Sich durchsetzen oder nachgeben. Rascher Verlag/Ziirich-
Stuttgart 196, 85 S. DM 7,50.

Sich durchsetzen oder nachgeben sind Grundhaltungen, die unser Handeln und
unsere Beziehungen von Mensch zu Mensch bestimmen. Tournier ist Psycho-
therapeut evangelischen Bekenntnisses und iiberzeugter Christ. Er kennt aus
seiner psychotherapeutischen Praxis die Not, die sich aus Fehlentscheidungen
crgibt, und will durch seine Schrift zeigen, wie Fehlentscheidungen vermieden
werden kénnen. Er sicht diesen Weg in dem Horchen auf den Willen Gottes.
Wo Gott die konkrete Anweisung versage, wolle er den Menschen zur Reifung
der Personlichkeit fithren, die fihig mache, in jedem Falle das richtige Ver-
halten zu finden und zu einer Klarheit im Handeln zu kommen, die die richtige
Entscheidung ermégliche. Die Schrift uberzeugt durch ihre klare christliche Grund-
haltung. Sie ist ganz und gar in der Gedankenwelt der evangelischen Kirche ver-
wurzelt.

Miinster (20. 3. 63) Fr. Richter

Wolff, Paul: Denken im Glauben. Reden und Aufsitze. Paulinus-Verlag/
Trier 1963. 142 S., DM 7,80.

Der bekannte Vf., geistlicher Beirat des Katholischen Akademikerverbandes,
veroffentlicht in dem anzuzeigenden Band einige seiner Vortrige und Aufsitze
aus den letzten Jahren. Besonders hervorgehoben seien die folgenden Abhand-
lungen: ,John Henry Newmans Idee der Universitit* (20—34), ,Gréfle und
Tragik Max Schelers* (51—71), ,Die Botschaft der Kirche an die Intelligenz*
(72—84) sowie die Studie ,Die christliche Friedensidee® (97—121), in welcher
der Vf. recht interessante und instruktive geistesgeschichtliche Durchblicke bietet.
Es handelt sich also im formalen Sinne nicht um wissenschaftliche Untersuchungen,
vielmehr haben wir ein Buch vor uns, das zur Besinnung angesichts der Be-
drohungen des Glaubens in der Gegenwart anregen will.

Bonn (August 1963) H. R. Schleite

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Dr. AporLr EXELER, 44 Miinster/Westf.,
Erphokirchplatz 8 * Univ.-Prof. Dr. Anton ANTWEILER, 44 Minster/Westf.,
Frauenstrafle 1 . P. Dr. AManp Reuter OMI, Via Aurelia 290, Rom . Lupwic
RorTi, 44 Minster/Westf., Franziskus-Hospital + Dr. HeLca Ruscue, 44 Miinster/
Westf., Nordstrale 45 + P, Jonannes Geneercer SVD, Catholic Mission We-
wak, New Guinea - P. Dr. Kar. Mirier SVD, Rom, Via dei Verbiti 1 -
P. Joser Aisert Orro SJ, 53 Bonn, Lennéstrafie 5.
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