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TINDIVANAM
MISSIONSKATECHETISCHES ZENTRUM FUR SUDINDIEN

von D. §. Amalorpavadass™

Tindivanam (Erzdiozese Pondicherry) war urspringlich ein ditze-
sanes katechetisches Zentrum und wurde spater zum regionalen fiir ganz
Tamilnad erweitert. Das Gebiet mit seinen zwolf Diozesen und ein-
einhalb Millionen Katholiken stellt etwa den vierten Teil der katho-
lischen Bevélkerung Indiens®.

Das Zentrum von Tindivanam entfaltet eine vielfache Titigkeit, die
von einem homogenen Team von Priestern und Missionaren getragen
wird.

I. Entstehung des Zentrums

Die vierzigjdhrige Geschichte des Zentrums von Tindivanam ist mit
dem Namen von Pater Gavan Duf fy? verbunden. Er hatte die Bedeu-
tung religiéser Erziehung und das Katechistenproblem voll erfaft und
diesen Aufgaben sein ganzes Leben gewidmet. Als Erzieher wie als
genialer Organisator setzte er alles an eine prizise, vollstindige und oft
revolutiondre Lésung dieser Probleme. Er fithrte neue schulische und
katechetische Lehrplane ein, griindete eine Schule fiir Lehrerkatechisten,
organisierte die Didzesanschulen, forderte den Kontakt zwischen Lehrern
und Katechisten und bemiihte sich um eine stindige Organisation zur
Formung und zum Unterhalt von Katechisten in Dauerstellung. Sein

* Der Beitrag des Verfassers, aus dem Franzosischen iibersetzt von Winfried
Blasig, wurde redaktionell stark iiberarbeitet.
! The Catholic Directory for India, 1962. — Ein Vergleich ergibt folgendes Bild:

Glaubige Priester ~ Briider Schwestern
Tamilnad 1400000 1126 411 5000
Indien 6282 409 6818 1503 22 000

* Pater T. G. Duffy, Irlinder, geboren am 28. Dezember 1888 in Nizza,
trat 1908 in die Société des Missions Etrangéres de Paris ein, wurde am 23. Sep-
tember 1911 zum Priester geweiht und in die Mission von Pondicherry/Indien
gesandt. Er starb am 8. September 1941. Er war ein grofler Missionar, Schrift-
steller und Reisender, vor allem ein auferordentlicher Erzieher und Organisator.
Er arbeitete getrieben von der Dringlichkeit seiner Mission. Er machte eine
Weltreise, um sich zu informieren, die berithmtesten Schulen zu besuchen und um
die Mitarbeit zahlreicher Freunde fiir sein Projekt zu gewinnen.

1 Missions- und Religionswissenschaft 1965, Nr. |



katechetisches Programm verwirklichte im Missionsgebiet bereits die
erste Phase der katechetischen Erneuerung Europas®.

Die Schule fiir Lehrerkatechisten, die er 1921 in Tindivanam griindete,
hat bis heute mehr als zweitausend Ménner fiur den Siiden Indiens aus-
gebildet, von denen z. Z. siebenhundert in der Erzdiézese Pondicherry
arbeiten. Wenn heute eine gut funktionierende Didzesanorganisation von
Schulen und religiéser Unterweisung besteht, eine Organisation von
vollig harmonischer Struktur, dann ist das Pater Duffy und der Tra-
dition zu danken, die er hinterlassen hat.

Das von ihm begonnene Werk wurde durch seine Nachfolger weiter-
gefithrt, vor allem durch Pater Curtin® und Pater M. Kujandai®.
Pater Becker brachte mit seinem Team von sechs Priestern das Zen-
trum schlieflich zu seiner vollen Entfaltung® und Msgr. R. Ambrose,
Erzbischof von Pondicherry, unterstiitzte schon sehr bald die neue kate-
chetische Bewegung. Er zégerte auch nicht, Tindivanam trotz des Priester-
mangels gut zu besetzen. Lebhaftes Interesse zeigten auch die anderen
Bischofe von Tamilnad an der Arbeit des Zentrums. Der Erzbischof von
Madhurai und der Bischof von Kottar entsandten je einen Priester, der
sich dem Team anschliefen und mitarbeiten sollte. Auch die Mitarbeit
von Laien ist erwiahnenswert, namentlich die der Dozenten des Lehrer-
seminars und der Katechistenschule. Einer von ihnen ist nach Europa
gekommen, um seine Studien in Miinchen zu vervollstindigen.

1. Die Einrichiungen und Titigkeiten des Zentrums

Das Zentrum von Tindivanam umfafit mehrere Institutionen: eine
Grundschule, eine Mittelschule mit Internat, ein Lehrerseminar mit
Internat, eine Katechistenschule mit Internat, ein Institut fiir Dokumen-
tation, eine Forschungsabteilung, die sich um liturgische und katechetische
Veroffentlichungen bemiiht, sowie eine Abteilung fiir optische und
akustische Lehrmittel. Die Tatigkeit des Zentrums umfafit insgesamt:
Erziehung der Schiller des Kollegs — Ausbildung von Lehrerkatechisten
— Ausbildung von hauptamtlichen Katechisten — Fortbildung der Kate-

3 Das grofie erzicherische Werk P. Duffys, dessen Elemente er selbst ent-
widkelt hat, sind die Catechism Folders, ein vollstindiger religionspiadagogischer
Kurs, gegriindet auf der Einheit der Evangelien, der Dogmen, der Sakramente.
Er gibt dabei dem Katechisten grofitmogliche Freiheit und Originalitit.

* P. Michael Curtin, Mitarbeiter von P. Duffy, lebte in Tindivanam bis
1949. Er hat sich nun in die USA zuriickgezogen, wo er noch nach Kriften fur
Tindivanam arbeitet.

8 P. Maria Kujandai, Mitarbeiter von P. Duffy wahrend langer Jahre,
war der erste indische Priester, der zum Zentrum stief. Er lebt jetzt zurick-
gezogen in Pondicherry.

§ Der Verfasser dieses Artikels war Mitglied dieses Teams. Er besucht z. Zt. in
Paris die Vorlesungen des Institut Supérieur de Pastorale catéchétique.
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chisten — Dokumentation — Vereinheitlichung des katechetischen Lehr-
planes — Veroffentlichung katechetischer Handbiicher fir die Grund-
und Mittelschule — Leitung der katechetischen und liturgischen Konfe-
renzen oder Tagungen — Herausgabe einer monatlichen katechetischen
Revue — Filmapostolat.

1. Die Erziehung der Schiiler des Kollegs — Tindivanam war eines
der ersten Institute, die die Schiilerselbstverwaltung eingefithrt haben.
In Tindy besteht ein Internat, das der Mittelschule angeschlossen ist und
zweihundert Schiiler beherbergt. Das Zentrum gibt seinen Schiilern eine
personliche und katechetische Bildung. ,Die Personlichkeitsbildung baut*,
so betonte Kardinal Gracias in Eichstatt?, ,auf der Natur auf: sie
soll alle Kraftquellen der menschlichen Natur auswerten, den Boden
auflockern und fiir die iibernatiirliche Saat bereiten; sie baut auf den
personlichen FEigenschaften wie Vertrauenswiirdigkeit, Anstindigkeit,
Einsatzbereitschaft und Grofiziigigkeit auf. Die spezielle katechetische
Ausbildung beschrinkt sich nicht auf wenige Stunden in der Woche;
das Wichtigste ist, mit den Jungen zusammenzuleben und sie dann zu
unterrichten, gemafl der Weisung Pater Duffys: ,Alles hilft, Studium und
Sport, Ermahnung und religiose Ubungen. Dies alles ist Werkzeug, um

€ &%

damit eure Kinder nach Christi Vorbild zu formen’.

Wesentliches Kennzeichen dieser Formung ist die Schiilerselbstver-
waltung. Die Schule wird durch die Schiiler selbst geleitet. Es gibt ge-
wahlte Minister, ein Parlament, einen Gerichtshof, eine Hausverwaltung
usw. Die Priester sind Iihrer und Berater, keinesfalls Aufpasser. Ver-
antwortung und Initiative liegen bei den Schiilern selbst.

Die Bedeutung dieser Schule und des Internates ist grof. Hier wird
mit katechetischen Untersuchungen und mit allen Errungenschaften der
katechetischen Erneuerung experimentiert, bevor man sie anderen Diéze-
sen empfiehlt. Man versucht, ein katechetisches Milieu zu schaffen, eine
katechetische Atmosphire, die die Schiiler den ganzen Tag umgibt. Die
Katechese geschieht ja nicht nur durch einen katechetischen Kurs, durch
eine tigliche Schulstunde, wie bei den profanen Fachern, sondern durch
eine Art Osmose, durch Atmosphire, Umgebung, Milieu. Es geht also
nicht um einige Stunden dann und wann, sondern um den ganzen Tag.
Darum geniigt es auch nicht, eine Unterrichtsstunde zu halten und sich
dann zuriickzuziehen; man muf} vielmehr die Menschen erziehen, indem
man bei ihnen bleibt und unter ihnen, mit ihnen lebt, auf sie Einfluf}
ausiibt, ohne daf} sie dies spiiren. Der Glaube ist auch eine Sache des
Kontaktes, genauso wie die Hoffnung, die Freude, die Offenheit fiir die
Welt und die Sorge um die Mission. Deshalb hat P. Duffy immer
darauf bestanden, dafl die diensttuenden Priester und die verantwort-
lichen Laien soviel wie moglich in stindigem Kontakt mit den Schiilern

T Vgl. Katechetik heute, hrg. von J. Hofinger (Freiburg 1961) 47



leben, und das nicht nur wihrend des Gebetes und der Meffeier, sondern
auch beim Sport, bei der Handarbeit, bei der Mufie.

Die Ausbildung ist vielseitig: biblisch, liturgisch und systematisch-
doktrinr.

Der systematische Unterricht oder die doktrinire katechetische Aus-
bildung wird sechs oder acht Jahre lang nach einem regelmafligen fortschrei-
tenden Lehrplan mit einer tiglichen Unterrichtsstunde gegeben.

Die Elemente der biblischen Unterweisung sind: tégliche personliche
geistliche Lesung der Heiligen Schrift — eine Wochenstunde Bibelunterricht —
vierzehntiglich ein Ubungskreis iiber das NT — einmal waochentlich ein Stehfilm
iiber die Biblische Geschichte — Psalmengesang (etwa vierzig Psalmen in
indischer Musik) — Vorbereitung der Hochfeste und der wichtigsten Zeiten
des Kirchenjahres durch eine biblische Vigilfeier — einmal im Monat Ausgabe
eines Zettels mit einem Satz des NT — feierliche Verkiindigung von Epistel
und Evangelium wahrend der Liturgierfeier mit einer kurzen Homilie — Preis-
aufgaben iiber ein biblisches Thema.

Die Elemente der liturgischen Unterweisung umfassen: die liturgische
Katechese — einmal wochentlich Sonderkurs in Liturgie — Ministrantendienst
und praktische Anwendung des Gesanges zur liturgischen Mitfeier — die Vigil-
feier der Sonn- und Festtage sowie die Vorbereitung der heiligen Messe —
liturgische Feiern zur Verdeutlichung der liturgischen Zeiten und anderer
Ereignisse — aktive und verschiedenartige Teilnahme an der Mefliturgie —
Missa recitata in Latein — Gemeinschaftsmesse mit Liedern und Gebeten in
der Volkssprache, acht verschiedenen Mefigebetsreihen in der Volkssprache und
finf verschiedenen Singreihen in der einheimischen Musik — Mefifeier mit
Kommentar durch einen Priester oder einen Katechistenschiiler — gregorianisches
Hochamt — feierliche Lesung von Epistel und Evangelium — Homilie von zwei
bis drei Minuten tdglich — Betrachtung als Danksagung nach der Mefifeier —
verschiedene Betrachtungen tber die Geheimnisse des Rosenkranzes — einmal
wochentlich gesungene Komplet in Tamil — Heilige Stunde, gestaltet nach
verschiedenen Vorlagen — Sonntag abends liturgischer Kreis — ebenfalls sonn-
tags Anschlagen von Bildern, Zeichnungen usw. fiir den betreffenden Sonntag
am Schwarzen Brett — einmal wdchentlich Beichtvorbereitung von fiinf bis zehn
Minuten durch einen Katechisten fiir verschiedene Schiilergruppen — Zusam-
menfassung der morgendlichen Betrachtung wird als Merkstoff auf die Tafel
geschrieben — der allgemeine Plan dieser liturgischen Formung wird drei
Monate zum voraus bestimmt, jedes Lied und jede Zeremonie wird vor der
Auffithrung wiederholt.

Das sind in Kiirze die verschiedenen Aspekte der Formung, die die
Mittelschiiler in Tindy erhalten; aus ihnen werden dann die Kandidaten
fiir die Katechistenschule und das Lehrerseminar ausgewihlt. Die Aus-
bildung an der Mittelschule dauert sechs Jahre, die in der Katechisten-
schule oder am Lehrerseminar zwei Jahre, im ganzen also acht Jahre®.

8 E. Becker, MEP, Tindivanam Catechist Training Centre, in: Mission Bulletin
(Honkong 1959) 126—131; Teachers-Catechists Training Method followed at
Tindivanam (South Arcot, India 1960), 27; A. Caror MEP, Ecole des Caté-
chistes de Tindivanam, in: Bulletin de la Société des MEP (1955) 223, 234, 293,
304.
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9. Die Ausbildung der Lehrerkatechisten — Das Bediirfnis nach haupt-
amtlichen Katechisten, d. h. nach Katechisten, die wihrend ihrer ganzen
Zeit als solche arbeiten, wurde schon seit langer Zeit empfunden. Gerade
dies war auch das Anliegen von Pater Duffy. Finanzielle Probleme
verhinderten zunichst den Plan. Da es unméglich war, eine grofle Zahl
von hauptamtlichen Katechisten zu bezahlen, bildete man Lehrer-Kate-
chisten aus, die wie die Lehrer von der Regierung bezahlt werden; nur
iiben sie zugleich das Amt eines Katechisten aus, freiwillig, aus missio-
narischem Geist. Auch die Studenten des Lehrerseminars erhielten eine
doppelte Ausbildung: die fir Lehrer und die fiir Katechisten. Fir
gewéhnlich kommen die Kandidaten fiir das Lehrerseminar aus unserer
Mittelschule, die ihnen schon sechs Jahre katechetische Ausbildung unter
unserer Leitung gegeben hat; aber es kommen auch andere Kandidaten
von auswirts und werden zum Lehrerseminar zugelassen.

Aufler der allgemeinen liturgischen und biblischen Unterweisung haben
die Studenten des Lehrerseminars einen Spezialkurs und praktische
Ubungen.

Der Spezialkurs umfafit Katechismus, Bibel, Liturgie, indische Kirchen-
geschichte, Hinduismus, Psychologie, Padagogik, katechetische Methodik. Die
praktischen Ubungen umfassen: schriftliche Vorbereitung von einigen Katechis-
musstunden, katechetischen Unterricht bei Kindern und Jugendlichen unserer
Grund- und Mittelschule, Vorbereitung des Kommentars zur Messe, Praxis der
feierlichen Lesung in der Kirche wihrend der liturgischen Handlung, Aufmun-
terung der Glaubigen zur Teilnahme an der Feier der heiligen Messe, Leitung
des Gesangs, Vorbereitung von Bildern und Zeichnungen fiir den Religions-
unterricht. Diese praktischen Ubungen zeigen daritber hinaus, wieweit die
Schiiler die verschiedenen Kurse assimiliert haben.

Die Katechismuslektionen, Lehrgespriche, Ubungen, Anwendungen usw. wer-
den durch die Professoren korrigiert, bevor die Katechisten-Schiller danach
unterrichten. Nach dem Unterricht findet immer eine Kritik von 15 oder 30
Minuten statt.

Am Ende ihrer Ausbildung werden die Schiiler in unseren katho-
lischen Schulen angestellt, wo sie gleichzeitig als Lehrer und Katechisten
wirken. Sie erteilen den Religionsunterricht in der Schule und bereiten
auflerhalb der Schule die Kinder auf Erstkommunion und Firmung, die
Brautleute auf die Ehe und manchmal auch die Erwachsenen auf die
Taufe vor. Sie haben mit dem Fahrrad oder zu Fufi die benachbarten
Ortschaften aufzusuchen, um den Religionsunterricht zu erteilen. Oft
sind sie in den Pfarreien auch Mesner, Organist, Gesanglehrer, Lektor
und Kommentator. Sie ermuntern die Gldubigen zur Mitfeier der hei-
ligen Messe und sind verantwortlich fir Morgen- und Abendgebet in
der Kirche. Wo keine Sonntagsmesse stattfindet, leiten sie stindig den
sonntiglichen Wort-Gottesdienst, besonders auf entfernteren Dorfern.




Die Lehrerkatechisten sind allerdings zeitlich sehr beschrankt. Eben-
falls bieten die ,Katechisten auf Zeit“ keine Dauerlésung. Man muf also
neue Wege gehen.

3. Die Ausbildung der hauptamtlichen Katechisten — ,Jeder Katechist
soll eine griindliche Ausbildung von mindestens einjahriger Dauer er-
halten. Diese Ausbildung muf} ihm vor allem eine Zusammenschau der
wesentlichen Elemente der christlichen Heilslehre verschaffen sowie eine
geniigende Kenntnis der katechetischen Methoden. Gleichzeitig mufl
grofler Nachdruck auf die geistliche Ausbildung der Katechisten gelegt
werden, auf ihre charakterliche Bildung sowie auf ihr soziales Verhalten
und die Fihigkeit zu lehren, zu fithren und mit den Leuten umzugehen.
Denn die zukiinftigen Katechisten miissen nicht blofl gute Lehrer wer-
den, sondern ,Zeugen Christi’. In der religiésen Ausbildung miissen
Heilige Schrift und Liturgie jene beherrschende Rolle einnehmen, die
sie im kiinftigen katechetischen Apostolat der Katechisten haben werden.®
So lautete die VII. allgemeine EntschlieBung des missionskatechetischen
Kongresses in Eichstatt®.

Im Januar 1961 beschloff darum die Konferenz des Episkopates von
Siidindien (Tamilnad), mehrere Schulen fir hauptamtliche Katechisten
zu eréffnen’, Tindivanam hatte diese Moglichkeit schon vorher gesehen,
sich daher schon darauf vorbereitet und profitierte nun von seiner vierzig-
jahrigen Erfahrung. So konnte sofort eine Schule fir die Kandidaten
verschiedener Diotzesen eroffnet werden, um Katechisten auszubilden,
die sich ausschlieflich diesem Berufe widmen wiirden'. Die Ausbildung
dauert zwei Jahre. Die erste Gruppe von 25 Kandidaten schloff ihre Aus-
bildung im April 1963 ab. Sie erhielten von ihrem Bischof die missio
canonice und wurden in verschiedene Pfarreien entsandt. Fir ihre Aus-
bildung gilt das gleiche, was oben iiber die Mittelschule und das Lehrer-
seminar gesagt wurde, ebenso auch fiur die Katechisten selbst; denn die
Katechistenschule hat am gleichen Zentrum ihren Sitz und alle zusammen
bilden nur eine einzige Kommunitidt. Zudem stellt der Beruf des Kate-
chisten eine besondere Berufung dar, wenn nicht einen Anruf Gottes,
so doch einen Ruf der Kirche durch den Mund des Bischofs. Die litur-
gische Feier bei der Erdffnung dieser Schule wurde darum aus diesen
Ideen entwickelt 2.

Die Kandidaten werden dreifach ausgewihlt: zunichst an ihrem
Wohnort, dann durch eine Aufnahmepriifung am Zentrum und schliefi-

9 Katechetik heute (Freiburg 1961) 357

10 New Leader (5. 2. 1961)

1 New Leader (20. 8. 1961)

12 Die Elemente dieser Feier sind: Lesungen tiber die Berufung der biblischen
Zentralgestalten, gefolgt von Homilien — namentlicher Aufruf der einzelnen
Kandidaten durch den Leiter der Schule — betrachtende Gesinge, die die Be-
rufung bewufit machen sollen.
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lich nach einem dreimonatigen Aufenthalt an der Katechistenschule. Sie
erhalten eine wesentlich tiefere und entschiedenere Ausbildung als die
Studenten des Lehrerseminars; denn sie sollen ja Katechisten auf Lebens-
zeit werden.

Man versucht, durch Abendkreise eine spezielle Spiritualitit zu wek-
ken. Sie haben ein Minimum geistlicher Ubungen: eine Viertelstunde
Betrachtung, Messe, Rosenkranz, Besuch des Altarssakramentes, geistliche
Lesung und Schriftlesung. Nach der Tradition von Tindy ist die Ver-
waltung der Schule den Schiilern selbst anvertraut, allerdings unter
Leitung eines Priesters.

Sport und Handarbeit haben im Stundenplan ihren Platz. Jedes Se-
mester sind die Studenten zwei, drei oder vier Wochen in den verschie-
denen Pfarreien der Dibzese zu Gast, um sich in ihrem Dienst zu iiben
— im Geiste ihrer Aushildung, in Anpassung an die ortlichen Verhalt-
nisse und unter Leitung des Ortspfarrers. Auch am Zentrum selbst ist
genug Gelegenheit gegeben, die theoretischen Studien in der Praxis anzu-
wenden. Ferner bittet die Pfarrei Tindy alljdhrlich um ihre Dienste. So
kommt ein Gleichgewicht von Theorie und Praxis zustande.

Die Kandidaten, die bis zum Ende durchhalten und ihre Bischofe
zufriedenstellen, erhalten wahrend einer eindrucksvollen Feier ein Diplom
und die missio canonica'®.

12 Hier ein Uberblidk iiber die Feier

I. BisriscHE VIGIL ODER LITURGISCHE ZELEBRATION
Das Thema: ,Wie der Vater den Sohn gesandt hat, wie der Sohn die
Apostel und ihre Nachfolger gesandt hat, so beruft der Bischof die Kate-

chisten und sendet sie und gibt ihnen einen Auftrag, damit sie ihm in
seinem Apostolat helfen.”

1. Eingangslied (Psalm 33)
2. Begriifiung der Versammlung durch den Zelebranten
3. Einfiihrung in Ziel und Thema der Vigilfeier
4. Erster Kreis: Die Sendung des Sohnes durch den Vater
— Lesung Jo 5, 19—23, 31—37, 41. Kurze Homilie
— meditativer Gesang iiber die Menschwerdung
5. Zweiter Kreis: Die Sendung, die Christus den Aposteln und Bischofen
gegeben hat.
— Lesung Mt 9, 85 bis 10, 8; 28, 18 ff. Kurze Homilie
— meditativer Gesang: Exsultal orbis gaudiis
6. Dritter Kreis: Die Sendung, die der Bischof den Katechisten gibt.
— Lesung Rm 10,13 ff
— meditativer Gesang: Magnificat
7. Feierliches Gebet (Furbitten) fiir die Katechisten
. Schweigen
9. Schlufigebet (Auszug aus der Votivmesse fir Ausbreitung des Glau-
bens)
10. Schlufisegen
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4. Fortbildung der Lehrer und Katechisten — Wichtiger noch als die
Ausbildung ist die Fortbildung. So muf} das Zentrum mit den Katechisten
in den verschiedenen Pfarreien stindigen Kontakt halten, mufi ihre
religiosen Kenntnisse auffrischen, sie tiber die Fortschritte der Padagogik
und die katechetische Bewegung unterrichten, ihnen ihre Berufung und
Sendung wachhalten und ihnen helfen, ein Leben zu fithren, das diesem
Ideal entspricht.

Darum besuchen die Professoren des Zentrums jahrlich einmal oder
auch ofters jede Schule, in der unsere Katechisten oder Lehrer arbeiten.
Dabei werden Richtlinien zur Verbesserung der Arbeit, des Unterrichts
und des geistlichen Lebens gegeben. Das ermutigt eher als eine Inspek-
tion 14,

Jedes Jahr veroffentlicht das Zentrum ein Ubungsprogramm fir die
Katechisten und Lehrer der Mission, das mit einer Priifung abschliefit.
Im 30. Lebensjahr oder spater legen alle Lehrer und Katechisten der

IT. MesseE uxp Missio
Vor der Messe:
Der Bischof ruft die Katechisten namentlich auf. Diese kommen mit einer
Kerze in der Hand in die Kirche und stellen sich vor dem Altar auf.
Wihrend der Messe (einige Zeremonien des Katechumenats wurden hier-
fiir angepafit):

1. Ubergabe des Evangeliums: Nach dem Evangelium erklirt der Bischof,
dafi die Sendung des Katechisten Verkiindung der Heilshotschaft ist,
dafl er seine Lehre auf die Heilige Schrift griinden mufi, und iibergibt
dann einem jeden eine Bibel.

2. Ubergabe des Symbolums: Danach sagt der Bischof, daf das Ziel
unserer Verkindung ist, die Hérer zum Glauben an Jesus Christus
und zum Leben nach diesem Glauben zu bewegen. Deshalb mufl der
Katechist vom Geiste des Glaubens erfiillt sein und ein leuchtendes
Beispiel geben. Darauf fordert der Bischof alle auf, vor ihm das
Glaubensbekenntnis zu sprechen.

3. Ubergabe des Gebetes des Herrn: Der Katechist mufl in Verbindung
mit Gott bleiben durch Gebet und Liturgie, durch die Katechese und
den Kult.

Alle sprechen das Vater Unser.

4. Ubergabe des Missionsauftrages: Ite missa est — euntes docete. Das
ist der feierlichste und eindrucksvollste Augenblick: Nach dem [Ite
missa est ergreift der Bischof das Wort: ,Wie Christus mich gesandt
hat, so sende ich, euer Bischof, jetzt euch. Dann gibt er ihnen den
bischoflichen Segen. Nachdem die Katechisten Missionsauftrag und
Segen empfangen haben, verlassen sie die Kirche durch die ver-
schiedenen Ausginge, um die Lehrverkiindigung nach allen Richtungen
zu versinnbilden.

14 F. E. Becker MEP, Report on Catechetical Activities in the Archdiocese of
Pondicherry 1959—1960 (Cat. Centre Tindivanam 1960) 1—20
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Erzdi6zese Pondicherry — im ganzen siebenhundert — ein schriftliches
Examen ab. Die Besten werden pramiiert.

Dreitagige Exerzitien werden fiir alle jdhrlich im Zentrum gegeben.
Wihrend dieser Einkehrtage finden ein oder zwei katechetische Bespre-
chungen statt mit Hinweisen fiir den Unterricht.

Jedes Jahr im Mérz findet ein katechetisches Examen aller Mittel-
schiiler statt; zundchst eine Prifung auf der Ebene der Pfarrei, dann ein
Schluflexamen in der Bischofsstadt fiir die Schiiler, die in Pfarrei und
Klasse am besten abschnitten. Diplome und Preise stellen nicht nur fiir
die Schiller, sondern auch fiir ihre Katechisten eine grofie Ermutigung
dar. Sonderkurse oder jahrliche katechetische Treffen sollen das Wissen
auffrischen. Eine eigene Monatszeitschrift wird vom Zentrum heraus-
gegeben. So bleiben Lehrer und Katechisten, auch nachdem sie das Zen-
trum verlassen haben, in Verbindung mit uns.

Bis jetzt hat es schon manche hauptamtliche Katechisten in den ver-
schiedenen Dibzesen gegeben; das ist also nichts Neues. Man muf jedoch
zugeben, dafl die Katechisten in der Vergangenheit trotz der von ihnen
geleisteten guten Arbeit nicht sehr in Ehren gehalten wurden. Drei Fak-
toren erkliren diese Unterbewertung der Katechisten: Bildungs-, vor
allem Ausbildungsmangel, licherliche und ungerechte Bezahlung und
berufsfremde Nebentitigkeit.

In der Mehrzahl waren die Katechisten ungebildete Leute ohne Beruf
und Broterwerb. Sie konnten ein bifichen Lesen und Schreiben und kann-
ten die Gebete und den Katechismus. Solange man einen hohen Grad von
Analphabetismus hatte, wurden sie hinreichend respektiert. Da nun aber
das Analphabetentum auf 56 gesunken ist und es viele ausgebildete
Leute sogar in den Dérfern gibt, stellen die Katechisten ein Zerrbild von
Unwissenheit dar. Besonders neben einem Lehrerkatechisten wird diese
geistige Armut deutlich. Im Gegensatz dazu werden die neuen Kate-
chisten, die unsere Schule verlassen, dank ihrer Spezialausbildung von
zwei Jahren und ihrer Schulbildung, den Dorfschullehrern mindestens
ebenbiirtig sein. Das ist ein erster Faktor.

Schliefilich beurteilt man einen Beruf auch nach seiner Bezahlung.
Lehrer werden wohl iiberall schlecht bezahlt. Das Los der hauptamtlichen
Katechisten ist noch schlechter. Bis jetzt hat man ihnen monatlich zwischen
zwanzig und vierzig DM gezahlt. Wenn ein Katechist nicht gut bezahlt
ist, kann er weder mit ganzem Herzen bei der Arbeit sein, noch zeit-
méflig der Pfarrei ausreichend zur Verfiigung stehen. Man darf nicht
vergessen, dafl ein Katechist seine Familie zu unterhalten hat, oft mit
vielen Kindern. Andererseits kann weder die Diézese, noch die Pfarrei
sie_besser bezahlen. Der Priester selbst ist, wirtschaftlich gesehen, in
keiner besseren Lage. Es ist aber auch ganz normal, dafl jemand, der ein
geringes Gehalt hat, nicht respektiert wird. Darum erhalten die quali-
fizierten Katechisten von unserer Schule ein monatliches Anfangsgehalt
von 53 DM.



Der dritte Faktor, der Respekt vor dem Katechisten, ist ebenso wichtig.
Bisher war die Situation nicht gerade glicklich. Die Katechisten hingen
ausschlieflich vom Pfarrer ab, und der Pfarrer hatte fiir seine Pfarrei
unzihlige Bediirfnisse. So brauchte er den Katechisten fiir alles. Er be-
schiftigte ihn nicht nur als Katechisten, sondern auch als Hausdiener und
Knecht, und die Katechisten fanden das — um die Wahrheit zu sagen —
normal und waren damit zufrieden. Das wird jetzt anders. Die An-
weisung des Erzbischofs von Pondicherry vom 1. Mdrz 1963 z. B. ist
sehr klar: ,Die Katechisten diirfen nur zu dem Zwedk verwendet werden,
zu dem sie da sind; man darf sie daher nicht als personliche Diener oder
Hausknechte des Priesters betrachten, sondern nur als seine Helfer . . .
Ihre Ernennung, Abberufung und Versetzung ist ausschlieflich Sache des
Bischofs“ 15, Diese Mafilnahmen betreffen allerdings zunichst nur die
Erzdiozese Pondicherry. Ein Wunsch fir die Zukunft wire, dafl man den
qualifizierten Katechisten die Diakonatsweihe spenden sollte, d. h. denen,
die sich durch eine lange Dienstzeit, durch das Zeugnis eines vorbildlichen
christlichen Lebens, durch apostolischen Eifer und charakterliche Integritat
bewdhrt haben.

5. Katechetische Dokumentation — Seit Pater Duf{fy ist Tindivanam
an allen katechetischen Publikationen interessiert und hat davon eine
wertvolle Sammlung angelegt. Seither haben neue Materialien und Doku-
mente aus verschiedenen Lindern diese Sammlung betrichtlich bereichert.
Man hat sie in einem Documentation Centre untergebracht, wo sie in
einer standigen Ausstellung leicht zuginglich sind.

Die Sammlung hat folgende Abteilungen: Biicher (etwa 3000), Fach-
zeitschriften (etwa 100), Katechismen der verschiedenen Linder, Biicher
fir den Gebrauch des Lehrers, Schiilerhefte, Bilder, Zeichnungen, Karten,
Filme, Stehfilme, Dias usw. Diese Sammlung dient in erster Linie den
Professoren und Schiillern des Zentrums, ferner den Priestern, Ordens-
leuten und Katechisten anderer Ditzesen. Die Sammlung entwickelt sich
stindig und wird jahrlich durch Ankauf neuer Ver6ffentlichungen er-
weitert.

6. Vereinheitlichung des katechetischen Programms — Die Bischofs-
konferenz von Tamilnad ® hat im Januar 1960 die Vereinheitlichung des
Religionsunterrichts in zwolf Diozesen und die Redaktion eines gemein-
samen katechetischen Programms fiir das ganze Gebiet dem Zentrum von
Tindivanam anvertraut. Nach sechs Monaten Forschung und Konsultation

wurde das Programm mit Approbation aller zwolf Bischéfe verdffent-
licht 7.

15 D, S. Amarorpravapass, Catechetical Refresher Courses in India, in: Asia
(Hongkong, Sept. 1960) 699—703

16 24 —96. Januar 1960 in Madras (New Leader 5. 2. 1960)

17 Euntes docete“. A syllabus of Religious Formation for Catholic Schools in
Tamilnad (Tindivanam 1960) 52 S.
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Der Lehrplan sieht fiinf Jahre Grundschule und fiinf Jahre Mittel-
schule vor. Er enthilt fiir jede Klasse Angaben iiber den systematischen
Unterricht, die Bibel, die Liturgie und die Kirchengeschichte. Das Pro-
gramm enthilt ferner ein Kapitel iiber die Vorziige der neuen Kate-
chismen, die Grundziige der katechetischen Erneuerung und ein anderes
Kapitel iiber die wichtigen Punkte der Religionspiddagogik und der kate-
chetischen Methode. Schliefilich findet man auch eine Bibliographie und
eine Liste von Hilfsmitteln fir den Katecheten. Alle Didzesen haben
dieses Programm angenommen, das nun im ganzen Gebiet befolgt wird.

7. Publikation neuer Katechismen — Es geniigt nicht, das Programm
aufzustellen, man mufl auch die Katechismen dazu in die Hand geben.
Ohne Zweifel wire es am besten, man wiirde einen voéllig neuen Kate-
chismus herausgeben, der die religiése und kulturelle Tradition beachtet,
wie auch die Lebensart des Landes, die besondere Mentalitait und die
verschiedenen Erfordernisse des Milieus. Die Notwendigkeit, sofort etwas
herauszugeben, und der Personalmangel zwangen jedoch dazu, auf eine
Ubersetzung und Anpassung ausldndischer Werke zuriickzugreifen. Ein
deutsches*®* und ein englisches Werk sind darum in die Landessprache
(Tamil) iibersetzt worden.

Die Ubersetzungen waren nicht leicht. Eine orientalische Sprache hat
Schwierigkeiten, abendlidndisches Denken wiederzugeben. Ufters muflte
man erst ein theologisches Vokabular schaffen, zudem war man sich in
der Wahl verschiedener Ausdriicke nicht einig; denn die Sprache ist noch
in voller Entwicklung. Sollte man den alten Stil beachten und es so den
Alten recht machen, um den Vorwurf zu vermeiden, man verindere die
Religion? Oder sollte man neue und addquate Ausdriicke suchen, klare,
elegante Begriffe, um die Heilsbotschaft moglichst in Anpassung an den
Stil unserer Zeit und unserer Jugend zu vermitteln®? Mit den neuen
Bildern hatten wir die gleichen Schwierigkeiten: In den Missionen ver-
steht man oft die Bilder der modernen Kunst noch nicht.

Vor Einfilhrung der neuen Katechismen waren Ubersetzungen der
Katechismen von Kardinal Gasparri, Canisius, Bellarmin, Deharbes oder
auch Biicher in Gebrauch, die in unserem Gebiet verfafit worden waren.
Die Gldubigen waren an diese Katechismen gewohnt und wollten sie nicht
gerne wechseln. Dennoch bemiihen sich viele, Geist und Notwendigkeit
der katechetischen Erneuerung zu verstehen und daraus Gewinn zu
ziehen. Mehrere Artikel wurden verdffentlicht, um die Vorziige und den
Geist der neuen Katechismen verstindlich zu machen?. Ferner wurde
eine katechetische Tagung in Tindivanam fir die Didzesandirektoren
der religiosen Unterweisung organisiert®. In der Folgezeit fanden wei-

18 Katholischer Katechismus der Bistiimer Deutschlands (Freiburg 1955)
19 E. Becker, Translating the New Catechism, in: New Leader (1962)
2 New Leader (8. 10. 1960)

1 New Leader (9. 7. 1961; ferner 18. 6., 28. 7., 20. 8., 5. 11. 1961)
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tere katechetische Tagungen und Konferenzen in allen Dibzesen unter
Leitung von Tindivanam fiir alle Lehrkrifte statt. So erreichte man, daf§
das neue katechetische Programm und die neuen Katechismen allent-
halben mit Begeisterung und Anerkennung aufgenommen und auch
schon benutzt wurden.

8. Leitung wvon katechetischen und liturgischen Tagungen oder Kon-
ferenzen — Mehrere Umstinde haben dazu gedringt, katechetische Ta-
gungen oder Auffrischungskurse zu organisieren. Zunichst erwuchs die
Notwendigkeit, dal unser Zentrum mit den Katechisten Kontakt hielt,
um sie uber die Fortschritte der katechetischen Erneuerung zu informieren
und sie auf die Verbesserung der religiosen Unterweisung aufmerksam
zu machen. Dazu kamen gewisse Erfolge in der Erzdi6zese Pondicherry,
an die sich Einladungen auch aus anderen Diozesen kniipften. Als endlich
das neue katechetische Programm von den Bistiimern angenommen war,
mufiten sie mit seinem Geist vertraut gemacht und eine allgemeine
Orientierung sowie praktische Methoden angegeben werden.

So ergab sich die Notwendigkeit, von einer Didzese zur anderen zu
reisen, um zahlreiche katechetische Tagungen und Konferenzen zu leiten.
Zuerst wurden diese Tagungen nur fiir Lehrer und Katechisten veran-
staltet. Spadter merkte man, dafl die Ergebnisse unzureichend bleiben
wiirden, wenn die Priester, die als Katecheten tatig oder fiur die religiose
Unterweisung in der Pfarrei verantwortlich sind, in die katechetische
Erneuerung nicht eingefithrt wirden. Auflerdem brauchten auch die
Ordensleute, die viele Schulen leiten und Religionsunterricht erteilen,
eine katechetische Einfilhrung und Auffrischung, ebenso die Theologie-
studenten. Werden sie nicht wahrend ihrer Ausbildung sorgféltig auf
ihr katechetisches Amt hin orientiert, wird es schwierig sein, ihnen nach
der Weihe eine zusitzliche Ausbildung zu geben. Genauso steht es mit
der katechetischen Ausbildung fiir die Schiiller der Lehrerseminare, die
die Lehrerkatechisten von morgen sind. Es gibt vierundzwanzig katho-
lische Lehrerseminare im Gebiet von Tamilnad mit fast dreizehnhundert
Studenten und Studentinnen in der Ausbildung. Das Zentrum mufl dafirr
sorgen, dafl in jeder dieser Schulen die Schiiler eine ausreichende kate-
chetische Ausbildung erhalten. Diese Griinde gaben den Anstof} fiir zahl-
reiche Kurse im ganzen Gebiet 22

Die Dauer der Kurse schwankt nach den zeitlichen, riumlichen und
finanziellen Moglichkeiten zwischen einem Tag und sechs Tagen. Das
Programm richtet sich nach der Dauer der Tagung. Konstante Elemente
sind: die biblische Vigilfeier oder ein Wortgottesdienst und die tigliche
Gemeinschaftsmesse. Im tbrigen wird das Programm taglich abgewan-

22 In achtzehn Monaten wurden insgesamt 56 Tagungen oder Konferenzen in
vierzehn Diozesen veranstaltet. Die Zahl der Teilnehmer betrug 7064 (700
Priester, 112 Briider, 1757 Schwestern, 320 Seminaristen, 2900 Lehrer[innen]
und Katechisten, 1275 Studenten des Lehrerseminars).
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delt: Konferenzen, Aussprachen oder Ubungskreise, Musterkatechesen,
Praxis in Gesang und Psalmenrezitation, verschiedene Formen der Teil-
nahme an der Liturgie, katechetische Ausstellungen und am Abend ein
kulturelles Programm, oftmals eine Filmvorfithrung.

Die biblische Vigilfeier fithrt die Teilnehmer in eine Atmosphire der
Sammlung, der Reflexion und des Gebetes. Sie macht sie empfénglich fiir
Gottes Wort, zeigt ihnen den Aufriff der Tagung und macht ihnen ihre
Berufung zum Dienst des Wortes bewufit®. Die Konferenzen befassen
sich mit der Geschichte der Katechese, den Phasen der katechetischen
Erneuerung, der biblischen, der liturgischen, der systematischen, der
kirchengeschichtlichen Katechese, der Methodik und Pédagogik, sowie
neu erschienenen Katechismen. Die Musterkatechese wird immer mit gro-
fer Aufmerksamkeit verfolgt, da sie ja die Anwendung der in den Kon-
ferenzen verkiindeten theoretischen Prinzipien darstellt. Auflerdem darf
am Ende dieser Musterkatechesen jeder die Darbietung kritisieren. Am
letzten Tag des Kurses wird ein Teilnehmer eingeladen, selbst eine
Musterkatechese zu geben, woran man ersehen kann, ob er die Konfe-
renzen verstanden und assimiliert hat. Zum Schlufl findet gewGhnlich
eine Befragung tiber die verschiedenen Aspekte der Tagung statt.

Die Antworten der Teilnehmer driicken ihre Anerkennung, ihre Vor-
schlage, Hinweise und Kritiken aus. Bisher zeigte sich stets der Wunsch
nach weiteren Jahreskursen. Man schien die Grifle der Berufung des
Katechisten erfafit zu haben, ebenso die groflartige Rolle des Volkes
Gottes in der Liturgie und die Freude an der Gemeinschaft 2.

9. Herausgabe einer katechetischen Zeitschrift — Das Erscheinen einer
Fachzeitschrift ist zunichst einmal ein Ergebnis der stindigen Sorge um
den regelmafiigen Kontakt mit unseren Katechisten und um die dauernde
Vervollkommnung ihrer Ausbildung. So kam im Advent 1959 die erste
Nummer heraus, zunichst als bescheidender Rundbrief fir die Erzdiozese
Pondicherry. Spiter wurde sie zu einer monatlichen Fachzeitschrift fiir
ganz Tamilnad *.

Die Zeitschrift bietet fiir gewdhnlich einen Artikel iiber die Spiritualitit des
Katechisten — einen Artikel oder eine Betrachtung iiber den Charakter der
jeweiligen Zeit des Kirchenjahres — einen Grundsatzartikel iiber einen Aspekt
der katechetischen Erneuerung — eine biblische Studie zur Einfithrung in die
Lektiire der Schrift — einen Artikel zur liturgischen Einfiihrung und Fortbil-
dung — einen Auszug aus pipstlichen Verlautbarungen, einer Ansprache, einer
Botschaft oder Enzyklika — einen Artikel iiber Pidagogik, Psychologie oder

* Einige Themen fiir die biblische Vigilfeier: Berufung der Propheten;
Johannes der Téufer, Vorbild der Katechisten; Paulus, Vorbild der Katechisten;
Die Rolle Marias in der Heilsgeschichte usw.

# Weitere Berichte ilber die Tagungen von D. S. AMaLORPAVADASS, in New
Leader (28. 11. 1960) und in Asia (Hongkong/Sept. 1960)

2 New Leader (6. 11. 1960)
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Methodik — eine Einfithrung in neue Katechismen — Antworten auf An-
fragen der Leserschaft — Materialien fir den Katechismusunterricht in Form
von Musterkatechesen, Liedern, Gesingen, Zeichnungen und Erzihlungen —
cinen monatlichen Wettbewerb zwischen den Katechisten in Form von Abhand-
Jungen iiber ein biblisches oder ein anderes Thema — Austausch katechetischer
Erfahrungen — Nachrichten, Auskiinfte und Berichte. Der Anhang enthalt
je nachdem eine liturgische Meditation fiir jeden Sonntag, einen Meflkommen-
tar fir Sonn- und Feiertage, eine biblische Vigilfeier, eine Zeichnung, einen
Psalm in indischer Musik oder ein Blatt mit einem Bibelwort. Von Zeit zu
Zeit erscheinen Sondernummern: Vorbereitung auf die erste heilige Kommunion
oder die Firmung, das Konzil in der Katechese usw. Obwohl sich die Zeitschrift
direkt an die Katechisten wendet, lesen sie auch Priester und Ordensleute mit
Gewinn. Qualitidt und Verbreitung nehmen zu.

10. Das Apostolat durch den Film — Das Zentrum befafit sich seit
zehn Jahren mit der Filmarbeit. Von 1951 bis 1954 wurden anlidfilich
der Reise Unserer Lieben Frau von Fatima und des Marianischen Jahres
Filme tber die Erscheinungen und die Pilgerfahrt nach Fatima, tiber den
Rosenkranz und iber das Leben Unserer Lieben Frau vorgefithrt. Seit
1959 ist eine neue Einrichtung im Einsatz: ein Jeep, ein Generator, ein
16-mm-Film-Projektor, ein zweiter Projektor fir Dias und Stehfilme,
ein Tonbandgerit, eine kleine Sammlung von Filmen, eine komplette
Sammlung von Stehbildern mit dazugehorigem Kommentar in der Volks-
sprache und eine schéne Sammlung von Diapositiven zu Psalmen aus
»50n et Lumiére®, dem originellen Werk von Pater Becker, das tiberall
grofien Erfolg hat, sogar in Europa?. Der Psalm auf Tonband erklingt
in einheimischer Musik und gleichzeitig werden die Gedanken des Psalms
durch Farbdias aus dem Lande illustriert®.

So ausgeriistet, bereisen wir die ganze Diozese von Pfarrei zu Pfarrei
und geben Filmvorstellungen in den Dérfern. Auch in anderen Didzesen
haben wir diese Filme bei katechetischen Kursen vorgefuhrt. Fur gewohn-
lich findet die Vorstellung unter freiem Himmel statt, und Tausende
von Menschen kommen selbst aus den entferntesten Dorfern, um die
Filme zu sehen. Im Durchschnitt hat jede Vorstellung tausend Besucher.

Das normale Programm bietet einen oder zwei Komik-Filme als Auf-
hinger — einen sozialen oder wirtschaftlichen Film (Landschaft, Hand-
werk, Hygiene, Ackerbau usw.) — einen religidsen, meist katechetischen
Film — einen Stehfilm mit (katechetischem) Kommentar® — am Schluf}
einen oder zwei Psalmen aus ,Son et Lumiére®.

2t Tn Frankreich fanden 1962 etwa 200 Vorstellungen statt.

27 Solche Serien wurden geschaffen fiir das Canticum der drei Jiinglinge, fiir
die Psalmen 8; 28 (22); 24 (28); 92; 103; 148; ferner fiir das Vater Unser; Das
Kreuz; Licht in der Bibel; Lourdes. In Vorbereitung sind Dies Irae; Credo.

28 Kommentar mit Musik fiir Stehfilme: Die Martyrer von Uganda, Passion nach
Matthdus; zwanzig Binder Altes Testament; zwanzig Neues Testament. Aufer-
dem Isaac Jogues, Théophane Venard.
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So hat das Team von Tindy in drei Jahren siebenhundert Vorstellun-
gen gegeben, und der Jeep hat in drei Jahren achtzigtausend Kilometer
hinter sich gebracht.

I11. Ein Blick in die Vergangenheit

Eigentlich sind wir tiber die Moglichkeiten eines guten Teams iiber-
rascht. Wenn Tindy einiges leisten durfte, dann ohne Zweifel dank der
ausgezeichneten Zusammenarbeit der Mitglieder untereinander und mit
den zwolf Diozesen von Tamilnad. Voraussetzung fir das jetzige Er-
gebnis war die Entscheidung der Bischofe zu gemeinsamen Aktionen im
ganzen Gebiet. Die religiose Unterweisung wurde durch neue Katechis-
men, durch die Anleitung der Katechisten zur katechetischen Arbeit, durch
Kurse und durch unsere Zeitschrift verbessert. Inzwischen sind die Kate-
chisten sich ihrer Wiirde bewuf}t geworden. Wenn man von Katechese
spricht, weckt man Begeisterung. Die katechetische Unterweisung, die
sonst ein wenig mit Geringschitzung betrachtet wurde, ist aufgewertet
worden. Jeder will jetzt tiber die Katechese Bescheid wissen. Man kann
also optimistisch sein.

Das zeigen auch Ausziige aus Briefen verschiedener Fachleute und
Bischofe. So schrieb Msgr. J. Mark Gopu, der Erzbischof von Hydera-
bad (Leiter der Kommission fiir Katechetik und liturgisches Apostolat bei
der katholischen Bischofskonferenz Indiens): ,Ich freue mich, Thnen mit-
teilen zu konnen, dafl ich ihr Euntes Docete (das katechetische Programm
fir das Gebiet) aufmerksam studiert und es ausgezeichnet gefunden habe.
Ich habe auch das Programm des katechetischen Kurses gepriift. Es ist
wirklich praktisch.® — Msgr. R. Ambrose, der Erzbischof von Pon-
dicherry (Leiter der Kommission fiir das Laienapostolat), schrieb am
13. August 1960: ,Ich bin gliicklich, daff ich die Bischdfe Indiens an der
katechetischen Arbeit interessiert sehe, die Sie in unseren Didzesen
organisiert haben. Im Einverstindnis mit Threm Anliegen bitte ich um
einen Bericht. Berichten Sie mir auch iiber das System der Ausbildung
fir Lehrerkatechisten, wie es in Tindivanam befolgt wird. Ich werde
beide Berichte bei den Kardinilen und Bischéfen der Konferenz in Um-
lauf geben.®

Johannes Hofinger schrieb am 7. November 1960: ,Wahrend der
letzten sieben Jahre habe ich mehrere Reisen gemacht, aber in keinem
Missionsgebiet habe ich ein so hervorragendes, ein so grofles und so
gut entwickeltes katechetisches Institut gesehen wie in Tindivanam®®.

Trotz alledem bleibt natiirlich noch viel zu tun, z. B.: Redaktion der
Katechismen fiir die Kinder der ersten, zweiten und dritten Klasse im
Alter von sechs bis neun Jahren — Redaktion von Handbichern fir die

2 E. Becker, in: Clergy Monthly Supplement (Ranchi/Mirz 1962) und New
Leader (30. 11. 1960)
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Lebrer der Grund- und Mittelschule — Vorbereitung der Textbiicher
fur das Lehrerseminar und die Katechistenschule — Veranstaltung einer
neuen Tagungsreihe, diesmal tiefergehend und stirker spezialisiert fir
die einzelnen Gruppen — Verbesserung der vorhandenen Katechismen —
Verbesserung der katechetischen Formung in allen staatlichen Lehrer-
seminaren. Schlieflich mufl allen Priestern, Schwestern und Laienkate-
chisten verstandlich gemacht werden, dafl die katechetische Erneuerung
mehr geben will als methodische Tricks. Wir miissen gut und schnell
arbeiten, aber es braucht Geduld. Man muf} die Zeit reifen lassen — und
nicht nur sie, auch das Verstindnis des wahren Geistes katechetischer
Bewegung.
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MECHANISTISCHE UND THEISTISCHE KOSMOGONIE
IM HINDUISMUS

von Paul Hacker

Der nachstechende Aufsatz ist der unverinderte Text eines Vortrages, den ich
1961 und 1962 in Bonn bzw. Hamburg gehalten habe. Darum sind auch keine
Literaturangaben in Fufinoten gegeben. Fiir das Stoffliche und Begriindungen
im einzelnen verweise ich vorweg und generell auf Hermany OLpENBERG: Vor-
wissenschaftliche Wissenschaft, Die Weltanschauung der Brahmanatexte, Got-
tingen 1919; Paur Deussen: Allgemeine Geschichte der Philosophie, Bd. 1 Abt. 1,
Leipzig 1894; ferner auf meine Aufsitze: Two Accounts of Cosmogony, in
Jnanamuktavali, Commemoration Volume in honour of Joh. Nobel, New Delhi
1959 und The Sankhyization of the Emanation Doctrine, in: Wiener Zeitschrift
fir die Kunde Sid- und Ostasiens 5 (1961) S. 75 ff.

Kosmogonische Gedanken — man mochte fast sagen: Entwiirfe —
stehen in verwirrender Fiille in jlingeren Texten des Veda: in jungeren
Hymnen, in den Brahmanas und dlteren Upanisaden, alles Texte, tiber
deren Zeit nur soviel gesagt werden kann, dafl sie vorbudhistisch sind,
also dlter als 500 v. Chr. Diese Zeit rechnet man meist nicht zum Hin-
duismus, obwohl es chwierig ist, die Grenzen dessen, was man mit diesem
Wort bezeichnen will, genau zu bestimmen. Ich muf} auf diese alte Zeit
etwas eingehen, weil hier die Wurzeln der hinduistischen Kosmogonien
liegen. Die Grenze zwischen der Religion des Veda und dem Hinduismus
mochte ich dabei rein schematisch nach einem literaturkundlichen Kriterium
ansetzen: Als hinduistisch bezeichne ich alle religidsen Erscheinungen, in
denen zwar Veda und Kastensystem anerkannt sind, die also ,brahma-
nistisch“ sind, von denen wir aber aus anderen Quellen als dem Komplex
des Veda Kenntnis haben, d. h. aus anderen Texten als den Hymnen,
Brahmanas, Aranyakas, den dlteren und mittleren Upanisaden — wobei
die Abfassung oder wenigstens Redaktion der hinduistischen Literatur
im allgemeinen spater ist als die Entstehung der vedischen Schriften.
Inhaltlich gibt es dabei natiirlich mannigfache Uberschneidungen, aber
eine genaue Abgrenzung ist ohnehin nicht moglich. Eine ganze Literatur-
gattung, die sich an den Veda anschliefit, die Grhyastitras und Dharma-
sutras, steht derart auf der Grenze zwischen Veda-Religion und Hinduis-
mus, daf sie keinem von beiden ganz zugewiesen werden kann. Noch
problematischer aber ist es, zwischen Veda-Religion und Hinduismus
eine Zeit des ,Brahmanismus® anzusetzen, wie es in dlteren Handbiichern
iiblich war.

Hinduistische Literaturwerke teilweise mythologischen Inhalts sind vor
allem die Puranen und das Mahabharata, daneben das Ramayana und
das Recht-und-Sitte-Lehrbuch des Manu. Von unserem Standort aus sieht
es so aus, als seien die dlteren Hindu-Mythen fast ganz aus Materialien
konstruiert, die schon in spitvedischen Schriften vorliegen. Von diesen
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Materialien, den Grundideen der spatvedischen Kosmogonien, die dann
aber im Hinduismus lebendiger Inhalt des mythologischen Bewufitseins
bleiben, will ich nun das Wichtigste in inhaltlicher Ordnung vorbringen.
Eine zeitliche Ordnung auch nur im Sinne einer relativen Chronologie
ist hier allerdings nicht mdglich.

Es gibt in den vedischen Texten zwei Haupttypen von Kosmogonien:
solche, die den Ursprung der Welt von einem personlichen Wesen her-
leiten, und solche, die etwas Unpersonliches, eine Sache oder eine Macht,
an den Anfang der Dinge setzen.

Das personliche Wesen ist in den allermeisten Fillen Prajapati, iiber-
setzbar mit ,der Herr der Nachkommenschaft® oder ,der Herr der Ge-
schopfe®. In der dlteren vedischen Zeit war er noch unbekannt. Das Wort
taucht in Hymnen zuerst vereinzelt als ein Appellativum auf, zugeordnet
den Namen von Gottern, dann als Bezeichnung eines Gottes der Fort-
pilanzung, und das ist er auch spater noch. In den Brahmana-Texten aber

ist Prajapati vorwiegend der oberste der Gotter und derjenige, der die
Welt geschaffen hat.

Dies Schaffen stellt man sich fast immer so vor, daf} der Schopfer das,
was er schafft, aus sich entlifit. Die Reihenfolge der geschaffenen Wesen
und Dinge wird sehr wechselnd angegeben; ich brauche hier nicht darauf
einzugehen. Das Entlassen, Hervorstromenlassen ist ein Zeugen oder
Gebaren. Oft wird es geradezu mit einem Wort, das zeugen oder gebiren
bedeutet, bezeichnet, und gewdhnlich wird eine Kosmogonie eingeleitet mit
den Worten: ,Prajapati begehrte: Ich mdchte mich vermehren, ich méchte
mich fortpflanzen.“ Der Schépfergott bleibt immer auch der Gott der
Fortpflanzung. Es kommt aber auch vor, wenn auch seltener, dafl am
Anfang ein Paar existiert: Prajapati und Vac, die Rede, mit der er
die Geschopfe zeugt. Die geschaffenen Wesen bzw. Dinge setzen manch-
mal die Schopfung fort, indem sie aus sich weitere Wesen und Dinge
werden lassen.

Die Vorbereitung der Schopfung besteht regelmafiig darin, daf} Praja-
pati Askese, Kasteiung iibt. Das indische Wort dafiir, tapas, heifit eigent-
lich Erhitzung. Der Begriff Hitze, Glut, ist in Indien zu allen Zeiten mit
der Vorstellung der Energie assoziiert, oder besser umgekehrt: Energie
ist Glut, feurig-hell und heil. Wenn man sie seiner Natur nach hat,
heifit sie tejas. Wenn sie durch Askese erworben ist, heifit sie tapas;
dasselbe Wort bezeichnet die Askese selbst. Der Zweck der Askese ist
im Hinduismus immer der, daff man Energie, Macht ansammeln will
(in Ubersetzungen wird tapas oft vollig irrefithrend mit Bufle wieder-
gegeben). Durch fepas, durch Askese sammelt sogar der Schopfer die
Macht, die er zum Schaffen braucht. Er hat sie also nicht seiner Natur
nach in sich. Er ist gewissermaflen abhédngig von der impersonalen Macht
des tapas, die er erst in sich bringen mufl. Das ist natiirlich eine Ein-
schrankung der personalen Auffassung.

18



Ein ganz anderer urweltlicher Mythus ist der vom Purusa. Purusa heifit
Mann, und der hier gemeinte Mann diirfte der historische Ursprung des
kosmischen Anthropos sein, den es, wie ich hore, im gnostischen Mythus
des Mittelmeerraumes gegeben hat. Von ihm ist in einem der einflufi-
reichsten Hymnen des Rigveda die Rede. Er hat tausend Héupter, tausend
Augen, tausend Fiifle. Er ist die ganze Welt. Ein Viertel von ihm sind
alle Wesen in dieser Welt, drei Viertel ragen in ein Jenseits hinein. Mit
einem auf den ersten Blick hiermit schwer vereinbaren Bild heifit es
dann weiter, dafl die Gotter den Purusa als Opfer dargebracht haben,
und aus ithm als einem zerstiidkelten und ganz dargebrachten Opfertier
ist dann die Welt entstanden. Wie es moglich war, dafl die Welt aus
einer Opferung des urweltlichen Giganten entstand und daBl er dann
doch, offenbar unversehrt, das Weltall und alles Uberweltliche ist: ferner,
woher in der Urzeit, wo noch nichts entstanden war, die Gotter kommen
— solche Fragen darf man nicht stellen. Spater hat man das Opfer des
Purusa als einen geistigen Akt aufgefait. Aber es geht in den Mythen
nicht immer logisch zu. Vielleicht diirfen wir mit einigen Hilfsgedanken
erliutern: das was in nichtweltlicher Weise schon war und immer ist,
wird in der Kosmogonie diesseitig-wirklich.

Zwei Gedanken sind also in diesem Mythus vereint. Die Welt ist die
organische Einheit eines Riesenmenschen, und: Die Welt ist aus einem
Opfer dieses Ur-Purusa entstanden. Der letztere Gedanke lag der da-
maligen Zeit sehr nahe. Das Opfer war ein universales Zaubermittel
geworden. Es war in sich wirksam. Wem es dargebracht wurde, war fast
gleichgiiltig. Im Mythus gibt es Opfer, die niemandem dargebracht
werden. Die Gotter selber opfern ja. Der Schlufivers des Purusa-
Hymnus ist fir diese Auffassung aufschlufireich: ,Die Gétter opferten
das Opfer dem Opfer, und dies waren die ersten Ritualordnungen.“ Es
gibt auch andere Mythen, auflerhalb des Purusa-Hymnus, in denen die
Welt aus einem Opfer hervorgeht.

Man kann nicht sagen, dafl der Purusa bei der Weltschopfung als
Person fungiere. Er ist eigentlich nur Material. Und doch ist der Mythus
vom Urmenschen spiter gerade in theistische Systeme iibergegangen.
Wenige Hymnen des Veda haben so lebendig weitergewirkt wie der vom
Ur-Purusa.

Daneben gibt es dann zahlreiche alte Mythen, in denen das kosmogo-
nische Urprinzip etwas Dingliches, Stoffliches oder eine Abstraktion ist.
Sehr verbreitet war und uralt ist der Mythus, dafl im Anfang das Wasser
war. Es gibt sogar seit dltester Zeit ein besonderes Wort fiir die Urwasser:
salila. Und in den Wassern entsteht gewohnlich ein Ei, aus dem dann
weiteres hervorgeht: manchmal Prajapati, manchmal das Weltall, manch-
mal auch anderes.

Andere unpersonliche Urprinzipien, die in spatvedischen Schriften
auftauchen und eine Zeitlang oder fur immer im religiosen Bewufitsein
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lebendig bleiben, sind: die Zeit, der Atem (gedacht als kosmischer Atem
= Wind), das Brahman, der Atman (= das Selbst), das Nichtseiende,
das Seiende. Ich kann nicht zu ihnen allen Erlduterungen geben. Brahman
und Atman sind, identifiziert, in die eigentlich philosophische, monistische
Spekulation eingegangen. Die Zeit wurde im Visnuismus zu einer der
Krifte des Allgottes Visnu.

Aber auf das Seiende als Urprinzip muf ich kurz eingehen. Es kommt
in einem sehr berithmten kosmogonischen und kosmologischen Stiick der
Chandogya-Upanisad vor. Da geht aus dem Seienden die Glut (fejas)
hervor, aus der Glut das Wasser, aus dem Wasser die Nahrung, und aus
der Mischung dieser drei Urelemente — Glut, Wasser, Nahrung — setzt
sich die Welt zusammen. Hier sind also schon Bestandteile alter Kosmo-
gonien kombiniert. Die Idee von der schopferischen Kraft der Hitze,
anderswo in dem tapas des Schopfers ausgedriickt, fiihrt hier zur An-
setzung eines feurig-heiflen Urelements. Die Wasser, seit alters oft als
eine Urwesenheit vorgestellt, sind hier abgeleitet aus einem hoheren
Prinzip, der Glut, die ihrerseits aus dem sehr abstrakten und ganz all-
gemeinen Seienden flieft. Auch die Nahrung, die hier das dritte Ur-
element darstellt, hat schon frither das Denken beschiftigt. Da kein
Lebewesen ohne Nahrung leben kann, kam man darauf, sic als einen
Grundbestandteil der Welt anzusetzen.

Ich habe nun einiges Material vorgelegt — es ist lingst nicht alles;
aber es ist genug, um nun zu dem Problem der mechanistischen und
theistischen Tendenz in der Hindu-Kosmogonie iiberzugehen.

In der alten Zeit ist, so scheint es, der Unterschied zwischen einem
personlichen Schopfer und einem dinglichen Urprinzip noch gar nicht
klar oder durchgangig bewufit gewesen. Prajapati ist zwar eine Person,
und am Anfang seines Schaffens steht immer ein EntschluR. Aber er ist
zugleich auch das Material des Geschaffenen, das er aus sich entldfit:
manchmal heifit es sogar, dafl er sich dadurch ausleert und erschopft.
Nur Material, ohne eigenen Entschlufl, ist der Purusa, der Ur-Gigant.
Umgekehrt aber, was bei Prajapati an Personhaftem hervortritt, der
Entschlufl zum Schaffen, wird auch bei unpersonlichen Urprinzipien
erwiahnt. Auch die Wasser fassen den Entschluff, sich fortzupflanzen, ja
sie itben sogar Tapas. Auch das Seiende beschlieRt: ,Ich will mich ver-
mehren . . .“ Und in einer Kosmogonie kommt es sogar vor, dafl das
Nichtseiende — wie Oldenberg launig bemerkt, dem cogito ergo sum
zum Trotz — zu denken anfingt, und zwar hat es den Gedanken: ,Ich
mochte sein!“

Aber ist es wirklich so, dafl im Denken der alten Inder Persdnliches
und Dingliches einfach zusammenfielen?

In der hinduistischen Literatur finden sich deutliche Anzeichen dafiir,
dafl es Auseinandersetzungen zwischen verschiedenen religiésen Grund-
positionen gegeben hat, und auch in der vedischen Zeit fehlen solche
Hinweise nicht ganz. Solche Auseinandersetzung geschah oft nicht in der
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Form, dafl man eine fremde Position ablehnte oder zu widerlegen ver-
suchte, sondern so, daff man sie in die eigene einordnete oder sie mit der
eigenen in solcher Weise identifizierte, dafl sie ihr deutlich untergeordnet
wurde. Dies Verfahren blieb auch spiter eine dem indischen Geiste
besonders gemifle Weise, zu versuchen, eine vorherrschende Lehre durch
eine neue zu iiberbieten und zu verdringen. Wenn z. B. in einem vedischen
Hymnus an die Zeit diese zum Schluff mit Prajapati identifiziert wird,
so darf man das so auffassen, daf hier der Zeit-Glaube sich an die Stelle
des herrschenden Prajapati-Glaubens setzen will und dafl die Anhdnger
des letzteren durch die Identifizierung fir den Zeit-Glauben in Anspruch
genommen werden. Ahnliches kann angenommen werden, wenn der
Mythus von den Urwassern mit dem Prajapati-Mythus derart kombiniert
wird, dafl entweder das Wasser oder Prajapati das erste war: beides
kommt vor, und es kann so verstanden werden, daff der eine Mythus fiir
das eine, der andere fiir das andere Urprinzip sich entscheidet. So werden
die verschiedenen Urprinzipien in mannigfacher Weise in Entstehungs-
reihen zusammengeordnet. Z. B.: Urwasser — Prajapati — Schildkrote
— der Purusa mit tausend Hauptern; aber dann stellt sich heraus, daf}
der Purusa doch vor allem schon dagewesen war. Oder: Wasser — darin
ein goldenes Ei — aus demselben der Purusa, der aber eigentlich Praja-
pati ist. Oder: die Lebenshauche — dann Purusa, auch hier dem Praja-
pati gleichgesetzt, jedoch diesmal so, daf} die die Purusa-Prajapati-Einheit
bestimmenden Merkmale die des Purusa sind — danach erst entsteht
das Wasser — in diesem das kosmogonische Ei.

Solche Versuche gibt es viele. Man kann daran sehen, dafl die Mytho-
logen sich bemiihten, die von verschiedenen Kreisen vertretenen kosmogo-
nischen Ansitze in eine Rangordnung zu bringen, wobei sie sich jeweils
fiir ein Urprinzip als das wirklich erste entschieden.

In solchen Auseinandersetzungen mufl dann allmihlich auch die Unter-
scheidung des Personlichen und des Dinglichen, die man in unreflektierter
Weise und im praktischen Leben ja schlieflich schon immer vollzogen
hatte, aus dem Schweifen des mythischen Triumens sich klarer und
scharfer herausgelost haben. In den Typen Prajapati und Urwasser
waren seit alter Zeit die spiteren Typen der theistischen und mechani-
stischen Kosmogonie vorgebildet. Dafl man dem Wasser und anderem
Dinglichen Entschliisse . zuschrieb, diirfte wohl besser nicht so erklirt
werden, dafl man hier keinen Unterschied gesehen hitte, sondern so,
dafl die herrschenden Denkmittel der Zeit das Verhalten von Dingen
nur nach Analogie des Verhaltens von Personen zu beschreiben gestat-
teten. Wenn man will, kann man das mythisches Denken nennen. Das
eigentlich Unterscheidende ist, dafl die unpersonlichen Urprinzipien
daseingebundene Entitaten sind. Man empfand sie als Michte und be-
zeichnete sie dementsprechend als Gottheit, devata. Darum konnte man
sie denken, wollen, handeln, reden lassen. Aber ihre Macht ist doch an
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das diesseitige, kontingente Dasein gebunden. Das gilt auch von dem
,Seienden®. Es ist sozusagen eine Zusammenfassung des Daseienden,
das Daseiende an sich, das Urprinzip und die Urmacht des Daseienden
selbst, ziemlich vitalistisch aufgefafit. Sobald man weniger mythisch und
weniger anthropomorphisch dachte, wurde aus dem Seienden cine Ur-
materie und aus dem Spiel der Daseinsfaktoren und Daseinsméchte ein
Mechanismus von Stoffen und denselben immanenten Kraften der Natur.
Die aus Polytheismus und Magie gespeiste Anschauung der spitvedischen
Zeit, die in allen Daseinsfaktoren Daseinsmiéchte sah und aus diesen
selbst die Welt erklaren wollte, fiihrt in gerader Linie zur mechanistisch-
pluralistischen Weltsicht.

Ihr gegeniiber steht in Indien nicht nur der Glaube an einen person-
lichen Gott, sondern auch und vor allem der Geistmonismus, das Advaita.
Wir kennen diesen Monismus in seinen Anfingen in einigen Texten
der Upanisaden aus vorchristlicher Zeit und dann seit etwa dem 6. bis
7. Jahrhundert n. Chr., wo er zu einem Akosmismus fortgebildet ist.
Aus der Zeit dazwischen dagegen fehlen direkte Zeugnisse, und wir
wissen noch wenig tber seine Entwicklung und genaue Gestalt in dem
Jahrtausend etwa von 400 v. Chr. bis 600 n. Chr. Hochstwahrscheinlich
war in diesem Jahrtausend der Monismus bei weitem nicht so stark, wie
er uns nach dieser Zeit aus den mittelalterlichen Quellen entgegentritt.
Dieses Jahrtausend aber ist gerade die Zeit, in der sich die kosmogonischen
Lehren des Hinduismus ausbildeten. Ich kann daher im Zusammenhang
meines Themas wenig iiber den Geistmonismus sagen. Ich muff nur an-
merken, dafl auch der radikalste, akosmistische Geistmonismus, wie er
seit dem 6.—7. Jahrhundert auftritt, dem Theismus eine Existenz-
berechtigung einrdumt und dafl es andererseits keinen Hindu-Theismus
gibt, der nicht irgendwie monistisch beecinflufit wire.

Der personliche Schépfergott, nach dem der Hinduismus suchte, steht
iiber dem Dasein. Er ist ,ein anderer®, indisch para. Er steht jenseits
des Spiels der Stoffe und Krafte, wenigstens im Ursprung, vor der
Schopfung. Freilich ist die Vorstellung von ihm nie rein personlich ge-
worden. Wie die stofflichen Substanzen in ihrem Verhalten nach der
Analogie von Personen beschrieben wurden, so konnte man bei der
Vorstellung des persénlichen Gottes nicht auf die Analogie des Stofflichen
und des unpersonlich-Dynamischen verzichten.

Schon in der alten Zeit war die Personalitiat des Schopfers dadurch
beeintrachtigt, dafl er der unpersonlichen Macht des Tapas bedarf, um
schaffen zu kénnen, und nach dem Schaffen ist er dann erschipft. weil
er das Geschaffene aus sich entlassen hat. Solche Ziige kommen auch in
Hindu-Kosmogonien noch vor. Hinzu kommen die nie fehlenden moni-
stischen Gedanken. Besonders der Purusa-Mythus hat dazu beigetragen,
dafl immer eine gewisse Gleichsetzung des Gottes mit der Welt bestehen
blieb. Aus den Mythen, auf die ich vorhin anspielte, ergibt sich, daf} es
eine Zeitlang noch eine Frage war, ob Prajapati oder der Purusa der
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Urgott sei. Aber in der hinduistischen Zeit scheint die Identifizierung
von beiden endgiiltig vollzogen zu sein, zwar niemals so, dafl die Vor-
stellung vom kosmischen Anthropos die beherrschende gewesen wire,
aber immer so, dafl der Schopfergott auch die Ziige des welterfillenden
Purusa an sich tragt. Man kann nicht sagen, daf} diese Vorstellung zur
Ausbildung eines personalen Gottesbegriffes beigetragen hitte.

In der zweiten Hailfte des letzten vorchristlichen Jahrtausends lernte
man es, Stoff, erkennenden Geist und beherrschenden Gott schirfer zu
unterscheiden. Da bildeten sich anscheinend zwei Parteien: die einen
suchten die Welt von der Idee eines mehr oder weniger personlichen
Gottes her zu erkldren, die andern vom Stoff und seinen immanenten
Kraften her. Die letztere, mechanistische Weltsicht hat sich auflerhalb
der Kreise, aus denen die vedischen Schriften stammen, entwickelt, ob-
wohl sie sich an vedische Ansitze anknupfen 1aft, z. B. an die Lehre vom
Seienden, das aus sich die drei Urelemente heraussetzt. Wenn ich sie
mechanistisch nenne, so bedeutet das nicht Materialismus. Gleichzeitig hat
man namlich sehr intensiv iiber das Wesen des Geistigen nachgedacht,
hat es einseitig als Erkennen bestimmt, radikal vom Stoff unterschieden
und in seiner endgtiltigen Isolierung vom Stoff die Erlésung gesehen.

Soviel heute zu erkennen ist, gibt es aus der Friihzeit des Hinduismus
zwei kurze kosmogonische Texte. Der eine ist theistisch, der andere
mechanistisch. Beide konnten erst durch philosophiegeschichtliche, text-
geschichtliche und textkritische Forschung freigelegt, in ihrer Bedeutung
erkannt und in ihrer urspriinglichen Form aufgezeigt werden. Denn beide
sind in anonyme Sammelwerke, das Mahabharata bzw. einige Puranen,
eingebaut und stehen dort sozusagen versteckt. Beide sind auch nur in
spaterer Uberarbeitung erhalten, jedoch so, dafl diese mit Sicherheit
abhebbar ist. Beide stammen in ihrer Urfassung sicher aus vorchrist-
licher Zeit; sie dirften nahe an die Zeit der Brahmanas und alteren
Upanisaden heranreichen. Denn ein Einflufi des Sankhyasystems, dessen
Kosmogonie einen fortgeschrittenen Zustand des Mechanismus darstellt,
ist in ihnen noch nicht wahrnehmbar, und das Sankhya reicht sicher auch
in vorchristliche Jahrhunderte zurtick.

In der theistischen Kosmogonie heifit der Schépfergott Svayambhi,
.der aus sich selbst Werdende®, ,der Selbstgewordene®, ,der Selbst-
entstandene®. (Im Bereich der Gnosis taucht dieser Begriff, wie ich horte,
griechisch als adroyéwwyrog auf — unzweifelhaft indischer Einfluff, ebenso
wie die Vorstellung vom kosmischen #vismmoc und einiges andere.) Auch
Prajapati kommt in dem Text als Name des Selbstgewordenen vor.
Er schafft im Anfang die Urwasser. In sie lilt er seinen Samen flieflen.
Daraus wird das kosmogonische Ei, und in diesem wird der Selbst-
gewordene als Brahma geboren, goldfarbig, wie es mit Anspielung auf
einen kosmogonischen Hymnus des Rigveda heifit. Eben darum hat er
den Namen ,der Selbstentstandene“, weil er aus sich selbst geboren
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wird: aus dem Ei, das aus seinem eigenen Samen in den von ihm selbst
geschaffenen Urwassern hervorging. Durch dieses Geborenwerden hat
er — so konnte man erkldrend hinzufiigen — sich in den Bereich des
Daseins, des Werdens begeben, und in diesem Bereich schafft bzw. ent-
laft er aus sich die ersten Geschopfe, als erstes die Zeit. Die Schalen
des kosmischen Eies werden zu Himmel und Erde. Die personlichen
Wesen, die Brahma geschaffen hat, setzen ihrerseits die Schopfung fort.
Immer heifit es hier: ,Er schuf. Nichts geht rein mechanisch zu, abge-
sehen von dem Reifen des Eies bis zur Geburt Brahmas. Das ist ur-
springlich theistische Kosmogonie. Fast alle ihre Elemente sind uralt,
schon in vedischen Texten nachweisbar. Auch Anspielungen auf den
Purusa-Mythus kommen vor.

Nur Brahma als Name des Schopfergottes ist gegeniiber den vedi-
schen Texten eine Neuerung. Brahma hat hier und anderswo die Rolle
des vedischen Prajapati iibernommen. Die Upanisadspekulation hatte
sich mit dem zwar neutralen, aber betont geistigen Brahman beschaftigt,
wobei die Frage der Personalitit sozusagen in der Schwebe blieb. In der
Religion wurde daraus der maskuline, personliche Brahma. Er tritt zwar
schon in élteren Upanisaden auf, aber noch nicht im Zusammenhang mit
der Weltschopfung. Er ist dann aber fiir viele Hindus der hochste Gott
geworden und ist es jahrhundertelang gebliecben. Er war ihnen der
Weltschopfer, der Prajapati und der welterfiillende Purusa.

Es gibt von der theistischen Welteikosmogonie einige Varianten aus
etwas spiterer, jedoch unbestimmbarer Zeit; es gibt die Spaltung des
Urgottes in ein minnliches und ein weibliches Urwesen; es gibt die Ver-
wandlung des Schopfergottes in einen Eber, der nach einer kosmischen
Katastrophe die gesunkene Erde aus den Urwassern herausholt. Aber
auf diese Einzelheiten will ich nicht eingehen. Es kommt mir lediglich
darauf an, auf das Bestehen einer rein theistischen Weltentstehungs-
spekulation hinzuweisen.

Nun die althinduistische mechanistische Kosmogonie. Sie lehrt eine
Emanationsreihe. Wahrend in der theistischen Kosmogonie der Schopfer
Brahma heifit, bezeichnet die mechanistische Kosmogonie das Urwesen
mit dem Neutrum Brahman. Damit ist hier aber offenbar eine Urmaterie
gemeint. Als Eigenschaften werden ihr nur Unverginglichkeit und Un-
erkennbarkeit zugeschrieben. Im Vedanta ist das Brahman ein geistiges
Wesen, ja das Urprinzip des Geistigen iiberhaupt. Unsere Kosmogonie
aber deutet seine Geistigkeit mit keinem Worte an. Dieses Brahman ent-
lalt aus sich zuerst das Denkorgan (manas = engl. mind). Man mufl
dabei beriicksichtigen, dafl das Denkorgan als subtile Materie aufgefafit
wird. Aus dem Denkorgan geht der Ather hervor, aus diesem der Wind,
aus diesem das Licht, aus diesem das Wasser, aus diesem die Erde —
also die funf Elemente als Grundbestandteile der Welt.
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Nach dem Muster dieser alten Kosmogonie ist spiter, spitestens im
5. Jahrhundert n. Chr., eine erweiterte Fassung geschaffen worden. Sie
ist in sieben wenig verschiedenen Versionen in den Puranen iberliefert.
Ihre Neuerung besteht darin, dafl sie die Emanation nach den Begriffen
des inzwischen entwickelten Sankhyasystems darstellt. Sie nennt das
Urprinzip ,das Unentfaltete“, ein Wort, das den materiellen Charakter
deutlicher macht. Im Emanationsprozefl gehen auch hier zuerst eine Sub-
stanz der kosmischen Intelligenz (hier ,der Grofle“ genannt) und dann
die finf Elemente hervor. Der Vorgang ist komplizierter als in der
alteren Kosmogonie; ich kann auf die Einzelheiten nicht eingehen.

Zugrunde liegt diesem Mechanismus die Auffassung, daff in der Ur-
materie, in dem ,Unentfalteten® Krifte liegen, die von sich aus das
Werden der Welt steuern, ohne dafl es dazu der Intelligenz oder Macht
eines Gottes bediirfte. Es tiberrascht dabei nicht, daf} die entstehenden
Stoffe teilweise noch mit vermenschlichenden Ausdriicken eingefiihrt wer-
den. Denn diese Materien mit ihren immanenten Entwicklungskriften
sind ja, historisch gesehen, direkte Nachkommen jener Daseinsfaktoren,
die in spatvedischen Texten denkend, sich entschlieflend, redend auf-
treten, die man als Méchte empfunden und deshalb als Gottheiten,
devata, bezeichnet hatte.

Die beiden mechanistischen Kosmogonien, die iltere ebenso wie die
jingere, nach dem Sankhyasystem gestaltet, sind nun aber nicht in ihrer
urspriinglichen Form tberliefert. Diese kann vielmehr erst durch text-
geschichtliche und textkritische Methoden freigelegt werden. In ihrer
vorliegenden Form sind beide Kosmogonien theistisch iiberarbeitet. Die
Umgestaltung betrifft jedoch nur den Rahmen, nicht den Inhalt; eben
deshalb ist es moglich, das Urspriingliche wiederherzustellen.

Der Gott, dem in der theistischen Uberarbeitung die Initiative der
Schopfung zugeschrieben wird, ist wieder Brahma. Zu Anfang der Welt,
am Ende der kosmischen Nacht, erwacht er vom Schlaf. Er entfaltet die
Urmaterie. Den weiteren Prozefl iiberwacht er, aber alles verliduft
mechanisch. So ist der urspriinglich mechanistische Emanationsbericht mit
einer theistischen Einleitung versehen worden. Dadurch entsteht der Ein-
druck eines Deismus: der Schopfergott gibt nur den Anstofl; das weitere
entwickelt sich nach immanenten Gesetzen. Aber der Eindruck tauscht.
Die Zeit war nicht deistisch. Man wollte den Mechanismus durch einen
Theismus verdringen oder iiberbieten, aber man konnte sich den mecha-
nistischen Gedanken, von denmen die Zeit anscheinend beherrscht war,
nicht entziehen. So baute man sie in den Theismus ein, ordnete sie ihm
unter. Das Ergebnis sieht aus wie ein Deismus.

Mechanistische Weltsicht bediente sich iibrigens nicht nur des Sankhya-
systems, um das Werden der Welt zu erklaren, sondern auch der Natur-
philosophie des Vai$esika. Hier sind die Atome der Elemente das letzte
Seiende. In dem Grundtext dieses Systems ist diese Kosmogonie blof}
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angedeutet. Um 500 n. Chr. hat Pra§astapada eine vollstindige Dar-
stellung von ihr gegeben, aber auch schon in theistischer Umrahmung.
Der hichste Gott ist hier Siva. Er gibt den Anstoff zur Entwicklung der
Atome zur Welt, aber der Prozel verlauft dann mechanisch.

Konnte man nun aber die theistischen Uberarbeitungen nicht so er-
kliren, daf eine Periode, in der eine mechanistische Welterklarung vor-
herrschte, abgelost wurde durch eine theistische? Nun, dagegen spricht,
daB es auch einen sehr alten rein theistischen Schopfungsbericht gibt,
eben den, von dem ich sprach, und daf dieser auch weiteriiberliefert wor-
den ist. Das unzweifelhaft hohe Alter dieses Berichtes beweist, dafl
Mechanismus und Theismus sich nicht einfach in historischer Folge abge-
lost haben, sondern dafl sie nebeneinander existierten und dafl es eine
Zeitlang dauernde Auseinandersetzungen zwischen beiden Weltanschau-
ungen gegeben hat, wobei immer wieder die eine Richtung versuchte,
die andere sich unterzuordnen. Die urspriinglich mechanistischen Texte
sind theistisch tiberarbeitet worden, aber auch von dem urspriinglich rein
theistischen Schopfungsbericht gibt es eine mechanistisch tiberarbeitete
Version. Sie steht im 1. Kapitel des Recht-und-Sitte-Lehrbuches des
Manu. Dort sind die Bestandteile der mechanistischen Weltsicht in den
theistischen Text eingebaut worden, ohne Riicksicht darauf, dafl das zv
‘Wi derspriichen fithrte. Es kommt dabei dann heraus, daff Urwasser und
Weltei schon da waren, und dann erst entstehen die Elemente. Es ist
vorgekommen, daf in einem und demselben Textzusammenhang theistisch-
personalistische und mechanistisch-impersonale Attribute und Begriffe im
Laufe der Zeit mehrmals gegeneinander ausgetauscht wurden: die ver-
schiedenen Uberlieferungen der Texte gestatten uns, dies zu verfolgen.

So gibt es z. B. einen spitvedischen Vers, in welchem davon die Rede
ist, daB sich ,zu Anfang ein goldener Keim regte®. Dieser goldene Keim
(hiranyagarbha) wird spiter regelmifig als der maskuline Brahma ver-
standen. Es kommt auch eine Umgestaltung des Verses vor, wo statt des
Goldkeimes Brahma erscheint. Aber die gleiche Umgestaltung kann auch
so verstanden werden und ist in anderem Zusammenhang so verstanden
worden, dafl das neutrale Brahman gemeint ist, das dann als Urmaterie
aufgefaflt wurde. — Andere Beispiele: das Attribut prasupta ,eingeschla-
fen, schlafend®, das sich urspriinglich natiirlich nur auf den personlichen
Schopfer beziehen kann, der vor der Schopfung in der Weltnacht schlift,
wird in einem Text zur Kennzeichnung des materiellen, urweltlichen
Chaos verwendet. Umgekehrt begegnet das Wort avyakta (,unentfaltet),
welches eigentlich der Terminus fir die Urmaterie ist, auch als Charak-
terisierung des Schopfers vor der Schopfung. — Ferner hat die mecha-
nistische Kosmogonie sogar versucht, sich den Theismus ganz einzuordnen,
indem das erste Produkt der Emanation, der kosmische Intellekt, mit
dem Schopfergott Brahma gleichgesetzt wurde. Damit war der Gott zwar
anerkannt, aber er war ein Produkt der Urmaterie geworden. Alle diese
Austauschungen von Gedanken der einen gegen solche der anderen Welt-
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anschauung sind in der indischen geistigen Atmosphare als Zeichen von
Auseinandersetzungen zu werten. Sie sind Versuche, die andere Welt-
anschuung dadurch zu Uberbieten oder zu verdrdngen, dafl man einen
oder mehrere ihrer Hauptgedanken in die eigene aufnahm, ohne deren
Grundcharakter zu verdndern.

Ein frither, eindrucksvoller Protest gegen den Mechanismus ist die
ganze Svetasvatara-Upanisad. Sie scheint etwas abseits der allgemeinen
Entwicklung zu stehen, denn der Gott, der hier als der Héchste, auch
als der Weltschopfer gefeiert wird, ist nicht Brahma, sondern Siva. Wir
erfahren aus der Upanisad, dafl es nicht nur die mechanistischen Welt-
anschauungen gegeben hat, die wir aus den kimmerlichen Resten, von
denen ich gesprochen habe, erkennen kénnen. Die Upanisad spricht von
Schulen, in denen die Zeit, die Natur der Dinge, die Notwendigkeit, der
Zufall, die Elemente als Urprinzipien gelehrt wurden. All das waren
mechanistische Schulen. Dagegen stellt die Upanisad das emphatische
Bekenntnis zu Siva oder Rudra, dem personlichen Gott, der sowohl den
Stoff als auch die Seelen beherrscht. Dieser Gott ist nicht frei von
monistischen Ziigen — ohne solche gibt es ja keine Hindu-Theologie,
und darin zeigt sich der Finflufl der 4lteren Upanisaden — und die Lehre
hat auch viel vom Mechanismus des Sankhya iibernommen; auch hier
wurde also die Auseinandersetzung mit dem Gegner nach der echt
indischen inklusivistischen Methode gefithrt. Aber im ganzen ist die
Upanisad entschieden theistisch; sie ist eines der frithesten Zeugnisse
einer quasimonotheistischen Religion in Indien.

Wenn man das bis heute aufgearbeitete Material {iberblickt, so scheint
es, dafl ungefihr ein Jahrtausend lang — ich méchte vermuten, min-
destens von etwa 400 v. Chr. bis etwa 400 oder 500 n. Chr. — die
Auseinandersetzung zwischen mechanistischer und theistischer Weltsicht
angedauert hat. Die Philosophiegeschichte spricht vom Vorherrschen
der Systeme des Sankhya und Vaisesika in diesen Jahrhunderten; Erich
Frauwallner, Wien, hat hier entscheidende neue FErkenntnisse gehabt
und z. T. schon in den beiden erschienenen Binden seiner Gesdhichte der
indischen Philosophie dargelegt. Dieses Ergebnis ist richtig insofern, als
der Theismus in jenen Jahrhunderten kein als philosophisch ansprech-
bares System entwickelt hat. Man wird auch annehmen miissen, daf}
der Mechanismus zeitweilig stirker war, v. a. die Intelligenz der Zeit
mehr beschéftigte, als der Theismus. Aber vom religionsgeschichtlichen
Standpunkt mufl man doch von cinem andauernden Kampf zwischen
Theismus und mechanistischer, naturalistischer Weltsicht sprechen. Es
gibt geniigend Zeugnisse und Anzeichen, aus denen dies sicher erschlos-
sen werden kann. Religionsgeschichtlich gesehen, muf} die Zeit also etwas
anders beurteilt werden als vom Standpunkt der Philosophiegeschichte.

Schlieflich aber wurde der Mechanismus vom Theismus génzlich tiber-
wunden. Philosophiegeschichtlich ausgedriickt, heifit das, dafl seit etwa
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500 n. Chr. das Sankhya und das Vaiéesika als lebendige und selbstindige
Systeme ausstarben. Die Gedanken beider Systeme lebten weiter, aber
nur als Bestandteile von Weltanschauungen, die im ganzen theistisch
waren.

Zugleich oder schon etwas friher wandelte sich der Theismus. Auch
diese Wandlung ist wieder allein durch kritische Textgeschichte auf-
deckbar. Sie besteht darin, dafl der Schopfergott Brahma in einigen
Kreisen durch Visnu, in anderen durch Siva ersetzt wurde — natiirlich
auf indische Weise ersetzt, d. h. nicht vollig verdréngt, sondern mit
Visnu oder Siva in solcher Weise identifiziert, dafl er Visnu oder Siva
untergeordnet wurde. Sicher hatte es Anhidnger Visnus und Sivas schon
seit Jabrhunderten gegeben, aber jetzt erst scheinen diese Religionen
vollig brahmanisiert zu werden. Und vielleicht — das ist eine reine
Vermutung — waren diese Goéttergestalten fiir das religiose Gefihl
ansprechender als Brahma es gewesen war, so dafl die Visnuitisierung
bzw. Sivaitisierung der Kosmogonie zur Erstarkung des Theismus und
endgiiltigen Uberwindung des Mechanismus beigetragen haben konnte.
Zur gleichen Zeit 1}t sich ein Einflufl des buddhistischen Idealismus im
Visnuismus nachweisen, etwas spater der Einfluf des jetzt erstarkenden
brahmanischen Geistmonismus. Auch das zeigt, dafi die Macht des
Sankhya-Vaiéesika-Mechanismus gebrochen war.

Von da an bestimmten neue Gegensitze die religiésen Auseinander-
setzungen im Hinduismus. An die Stelle des alten Antagonismus zwischen
mechanistischer und theistischer Weltanschauung trat einerseits der Ge-
gensatz zwischen Visnuismus und Sivaismus, andererseits der zwischen
einem radikalen Monismus und einem gemifligt monistischen Theismus,
und diese Auseinandersetzungen beherrschten die anderthalb Jahrtau-
sende von etwa 500 n. Chr. bis zur Gegenwart. Die einzelnen Vorginge
dieser Auseinandersetzungen sind noch lingst nicht alle bekannt, und
manche Texte warten noch auf kritische Analyse. Es ist durchaus moglich,
dafl bei der weiteren Aufarbeitung des Materials auch auf die élteren
Perioden noch neues Licht fallen wird. Doch glaube ich kaum, dafl dabei
das Bild von der Auseinandersetzung zwischen theistischer und mecha-
nistischer Weltsicht, das ich in seinen Grundziigen zu zeigen mich bemiiht
habe, und das viele Jahrhunderte der Hindu-Geistesentwidklung be-
herrscht hat, sich wesentlich dndern wird.
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Die Signaturen verweisen auf den Standort in der Bibliothek, die Angaben
in Klammern auf die Bibliotheca Missionum, hrg. von R. Streit u. a. Die
Zusammenstellung der Liste besorgte cand. theol. Maria Hagedorn.

1544
Nr. 1

Erasmus, DEs(1pERIUS) vON ROTTERDAM
Ecclesiastae sive de ratione concionandi libri 4.

Basiliae: Froben 1544, 800 pp. M 123

1565
Nr. 2
Diversi avisi particolari dall’Indie di Portogallo, riceuuti dall’anno 1551 sino al
1558 dalli Revuerindi padri della compagnia di Giesu . . .
Venetia: Tramezziano 1565, 294 pp. (BM IV 912)
G 1316
Nr. 3 1574
Da Costa, MANOEL
Rerum a societate Iesu in Oriente gestarum volumen . . .
Nunc pluribus ultra omnes editiones priores locupletatum, ut sequens pagella
demonstrat (Historia das Missoens da Oriente, lat. Ubers. u. Bearb.: Giovanni
Pietro Maffei, 4. Ausg.)
Coloniae: Calenium & Quentel 1574, 472 pp. (BM IV 959)
G 409
1592
Nr. 4
Lettere del Giapone et della Cina de gl'anni 1589 & 1590.
Scritte al R. P. Generale della Compagnia di Giesu.
Venetia: Gio. Battista Ciotti Senese 1592, 214 pp. (BM IV 1738)
G 344
Nr. 5 1593
ANDREAS EBORENSIS
Sententiarum memorabilium, cum ethnicarum, tum christianarum ex probatis-
simis quibusq. scriptoribus collectarum, et in locos communes digestarum, Ed. 4.
Colonia Agrippinae. In Officina Birdkmannica 1593, 812 pp.
V 92
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Nr. 6 1598

Frois, Arors, S. J.

Nova Relatio Historica de statu rei Christianae in Iaponica et de quabacundoni,

hoc est, monarchae Iaponici trucidatione, binis epistolis 1595 datis, compre-

hensa, nunc ex Italico idiomate in latinum traducta

Moguntiae: Albini 1598, 93 pp. (BM IV 1882)
G 365

Nr. 7 1599

Frois, Avors, S. J.
De rebus laponicis Historica Relatio, eaque triplex

Moguntiae: Albini 1599, 314 pp. (BM IV 1897)
[beigebunden zu Nr. 6] G 365
Nr. 8 1601

Frors, Avors, S. J. s
Recentissima de amplissimo regno Chinae. Item de statu rei Christianae apud
magnum regem Mogor. Et de morte Taicosamae Iaponiorum monarchae.

Moguntiae: Albini 1601, 132 pp. (BM V 26)
[beigebunden zu Nr. 6] G 365
Nr. 9 1602

Frois, Avrors, S. J.

Exemplum epistolac P. Nicolai . . ., de statu rei Christianae in India Orientali
calendis decembris anno 1600 datae.

Romae: Zannetti 1602 — Moguntiae: Albini 1602, 123 pp. (BM V 26)
[beigebunden zu Nr. 6] G 365
Nr. 10 1605

Hayus, JoHANNES

De rebus laponicis, Indicis et Pervanis epistolae recentiores.

Antverpiae: M. Nutij 1605, 968 pp. (BM V 58)
G 420

Nr. 11 1610

Frois, Avors, S. J.

Relatio Historica rerum in laponiae regno gestarum anno Domini 1603, 1604,

1605, & parte 1606, ternis annuis litteris comprehensa, et P. Francisco Pasio

illarum partium V. . . .

Moguntiae: Lippius 1610, 300 pp. (BM V 1075)
[beigebunden zu Nr. 6] G 365
Nr. 12 1612

Frois, Avois, S. J.

Relationes de gloriosa morte novem Christianorum Iaponensiwm, qui pro Fide
Catholica in regno Figensi, Sassumano, & Firandensi occubuerunt,

Moguntiae: Albini 1612, 117 pp. (BM V 1088)
[beigebunden zu Nr. 6] G 365
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1615

Nz 713
Du Jarric, Pierre (Jarricus, PETrUS S. J.)
Thesaurus rerum Indicarwm . . . Opus nunc primum a M. Matthia Martinez

e gallico in latinum sermonem translatum. Vol. I—III
Coloniae Agrippinae: Henning 1615(—1616), 794 u. 808 u. 653 pp.

(BM V 186)
G 317
Nr. 14
Tricavrt, NicoLas
Litterae Societatis Jesu regno Sinarum annorum 1610 & 11 . . .
Augustae Vindelicorum: Mangius 1615, 294 pp. (BM V 2092)
G 301

Nr. 15
TricavrT, NicoLas

Rei Christianae apud Iaponios commentarius, ex litteris Soc. Tesu annorum
1609, 1610, 1611, 1612 collectus.

Augustae Vindelicorum: Mangius 1615, 296 pp. (BM V 1132)
[beigebunden zu Nr. 14] G 301
Nr. 16 1617

BERETARIO, SEBASTIAN

Vita R. P. Josephi Anchietae Soc. Jesu Sacerdotis in Brasilia defuncii. Ex iis
quae de eo Petrus Roterigus Soc. Jesu Praeses Prouincialis in Brasilia
quatuor libris Lusitanico idiomate collegit alijsq. monumenta fide dignis a . . .

descripta.

Prodit nunc primum in Germania.

Coloniae Agrippinae: Kinchius 1617, 427 pp. (BM IT 2381)
G 1504

Nr. 17 1625

Tricavrt, Nicoras
Rerum Memorabilium in regno Sinae gestarum litterae annuae Soc. lesu (Ent-
hilt: Litterae annuae Soc. Iesu e regno Sinarum anni 1620)

Antverpiae: Verdussius 1625, 148 pp. (BM V 2126)
G 380

Nr. 18

Rerum Memorabilium in rvegno laponiae gestarum litterae annuae 1619/20/21/22

Antverpiae: Verdussius 1625, 136 u. 288 pp. (BM V 1351)

[beigebunden zu Nr. 17] G 380

Nr. 19 1626

Las Casas, BARTOLOME DE

Istoria o breuissima relatione della distruttione dell’ Indie Occidentali. Conforme

al suo vero originale Spagnuolo, gia stampato in Siuiglia. Con la traduttione in

Italiano di Francesco Bersabita

Venetia: Ginnani 1626, 154 pp. (BM I 431)
G 399
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Nr. 20 1630

Seinora, FaBio AMBROSIO
Vita P. Caroli Spinolae Soc. Iesu, pro Christiana religione in Iaponia mortui.

Italice scripta a . . ., latine reddita a P. Hermano Hugone, ...
Antverpiae: Moretus 1630, 186 pp. (BM V 1449)
G 338
1632
Nr. 21

Lettere annue del Giappone de gl'anni 1625, 1626, 1627 al molto reu. in Christo

P. Mutio Vitelleschi

Roma: Corbelletti 1632, 328 pp. (BM V 1473)
G 386

Nz 29 1635

FerrerA, CHRISTOVAO

Relatione delle persecutioni mosse contro la fede di Christo in varii regni del

Giappone ne gl’anni 1628, 1629 e 1630 . . .

Roma: Corbelletti 1635, 187 pp. (BM V 1508)
G 387

Nr. 28 1636

KiRCHER, ATHANASIUS

Produmus coptus sive Aegyptiacus.

Romae: S. Congr. de Prop. Fide 1636, 340 pp. (BM XVI 5086)
G 417

1639

Nr. 24

Regni Chinensis descriptio ex variis authoribus

(Verf.: NicoLas Tricaurt. Auszug aus: De Christiana expeditione apud Sinas)

Lugd. Batav.: Elzevier 1639, 365 pp. (cf. 1684)
G 486

Nr. 25 1641

GinNARO, BERNARDINO

Saverio Orientale 0 vero Istorie de’ Cristiani illustri dell’ Oriente . . . dall’ anno

1542. . . . sino all’ anno 1600.
T. 1: Del Giappone, IV

Napoli: Francesco Sauio 1641, 320 u. 882 u. 300 u. 40 pp. (BM V 1541)
G 250

Nr. 26 1642

Beroa (Boroa), Dieco DE
Litterae annuae Provinciae Paraquariae Soc. Iesu ad admodum Mutium Vitel -

lescum .. . missae. Ex Hispano autographo Latine redditae a P. Francisco

de Hamal .. .

Insulis: Tossani Le Clerq 1642, 347 pp. (BM II 1700)
G 1505

Nr. 27 1646

CarpiM, Antonius Franciscus
Catalogus regularium et secularium, qui in lapponiae regnis usque a fundata
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ibi a S. Francisco Xaverio gentis apostolo ecclesia ab Ethnicis in odium Chris-
tianae fidei sub quatuor tyrannis violenta morte sublati sunt.

Romae: Corbelletti 1646, 79 pp. (BM V 1562)
G 222

Nr. 28

CarpiM, Antonius Franciscus
Mors felicissima quatuor legatorum lusitanorum et sociorum quos lapponiae
imperator occidit . . .

Romae: Corbelletti 1646, 40 pp. (BM V 1568)
[beigebunden zu Nr. 27] G 222
Nr. 29 1649

VarenIus, BERNARDUS
Descriptio regni Iaponiae. Cum quibusdam affinis materiae, ex variis auctoribus
collecta et in ordinem redacta

Amstelodami: Lud. Elzevirium 1649, 287 pp. (BM V 1568)
G 411

Nr. 30

VARENIO, BERNHARDINO

Tractatus in quo agitur de Japoniorum religione. De Christianae religionis
introductione in ea loca. De ejusdem extirpatione. Adjuncta est de diversa
diversarum gentium totius telluris religione brevis informatio.

Amstelodami: Lud. Elzevirium 1649, 320 pp. (BM V 1568)
[beigedruckt zu Nr. 29] G411
Nr. 381 1650

RuODES, ALEXANDER DE, S. J.

Relatione de’felici successi della Fede predicata da’ Padri della Compagnia de

Giesu nel Regno di Tunchino.

Roma: Luna 1650, 326 pp. (BM V 1646)
G 1123

Nr. 32

Marrer, Giovannt PieTro

Selectarum Epistolarum ex India libri quatuor (Titelblatt fehlt)

[um 1627 oder 1650], p. 3—258

De quinguaginta duobus e Soc. Iesu, dum in Brasiliam navigant, pro catholica

fide interfectis, epistolae duae.

p. 259271 (Unter: BM V 59)
Ignatii Loiolae vita postremo recognita libri 8 (+ Index)
p. 272—461

G114
Nr. 88 1653

Barrori, DaNieLLO
Dell’ Historia della Compagnia di Giesu I’ Asia descritta
Parte Prima

Roma: Lazzeri 1653, 904 pp.
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Seconda Parte dell’ Asia Il Giappone

Roma: Lazzeri 1660, 839 u. 508 pp. (BM V 403)
G 62

Nr. 34

Marint, Gio (vanni) FiLipro DE

Delle Missioni de Padri della Compagnia di Giesu nella Provincia del Giap-

pone, e particolarmente di quelle di Tumkino, libri cinque.

Roma: Tinassi 1663, 548 pp. (BM V 1694)
G 475

Nr. 35 1664

VERjUYS, JoHANNES BaPTISTA

Pastorale Missionariwm cum resolutione casuum in missionibus apud haereticos
et alibi occurrentium.

Bruxellis: Vivien 1664, 541 pp. M 106

Nr. 36 1666

BarTtorr, DANIELLO

De Vita, et gestis S. Francisci Xaverii e Soc. Jesu Indianorum Apostoli libri
quatuor. Ex Danielis Bartoli (Dell’ historia della Compagnia di Giest. L’Asia,
Ausz., lat.) Lat. redd. & Ludovico Janino.

Lugduni: Demen 1666, 352 pp. (Unter: BM V 403)
G 1522

Nr. 87 1667

KIRCHER, ATHANASIUS

China monwmentis, qua sacris qua profanis, . . . illustrata

Amstelodami: Jacobus & Meurs 1667, 287 pp. (BM V 2335)
G 1031

Nr. 38 1669

MonTaNUS, ARNOLD
Gedenkwaerdige Gesantschappen der Oost-Indische Maatschappy in't Vereenigde
Nederland aan de Kaisaren van Japan . . .

Amsterdam: Meurs 1669, 456 pp. H (D)8

Nr. 39 1670

BarTori, DANIELLO

Asiaticae Historiae Soc. Jesu (Dell’ Historia della Compagnia di Giest. L'A4sia,

Ausz. lat.) Pars 3. Libris quatuor comprehensa. Latiné reddita a Ludovico

Janino. (Titelblatt fehlt)

Lugduni: Demen 1670, 707 pp. (Unter: BM V 403)
G 1523

1677
Nr. 40
Relatione delle missioni de’Vescovi Vicarii Apostolici, mandati dalla S. Sede
Apostolica alli regni di Siam, Cocincina; Camboia, e Tonkino.
Roma: Sac. Congr. de Prop. Fide 1677, 254 pp. (BM V 1819)
G 445
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1680
Nr. 41
Relation des Missions et des Voyages des Evesques, Vicaires Apostoliques, et de
leurs ecclésiastiques &s années 1676 & 1677.
Paris: Angot 1680, 242 pp. (BM V 1861)
G 302

1683
Nr. 42
La morale pratique des Jésuites, second volume divisé en sept parties. Ou I'on
représente leur conduite dans la Chine, dans le Japon, dans I’Amérique & dans
I’Ethiopie.
1683, 412 pp. (BM II 2192)
G 419

Nr. 43 1684

TricauLT, NicoLAs

De christiana expeditione apud Sinas suscepta. 5. Ed.
Coloniae Agrippinae: Wiedenfelt & De Berges 1684, 712 pp.

(cf. 1639) (BM V 2506)
G 369
1689
Nr. 44
Morale des Jésuites. Troisiéme volume . . .
1689, 829 pp. : (BM II 2258)
G 419
1692
Nr. 45

Histoire des différens entre les Missionaires Jésuites . . .
Touchant les cultes que les Chinois rendent a leur maftre Confucius, & leurs
ancestres et a l'idole Chin-hoan.

1692, 469 pp. (BM II 2287)
G 419

Nr. 46 1698

Las Casas, B. pE

Relation des voyages et des découvertes que les Espagnols ont fait dans les In-

des Occidentales. Avec la Relation curieuse des voyages du Sieur de Montau-

ban, Capitaine des Filbustiers, en Guinée I'an 1695.

Amsterdam: j. Louis de Lorme 1698, 354 pp. (BM I 7385)

G 71
Nr. 47
L’Art de voyager utilement. Suivant la copie de Paris.

Amsterdam: Lorme 1698, 51 pp.
[beigedruckt zu Nr. 46] G 71

Nr. 48
Le Comre, Lours
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Memoirs and observations topographical, physical etc.
(Made in a late journey through the empire of China)

London: B. Tooke 1698, 517 pp. (BM V 2759)
G 3834

Nr. 49

Douciw, Louss 8. J.
Histoire du Nestorianisme

Rotterdam: Leers 1698, 558 pp. G 1068

Nr. 50 1698

Le Gosien, CHARrLES, S. J.

Histoire de Uédit de I'Empereur de la Chine, en faveur de la Religion Chres-

tienne: avec un éclaircissement sur les honneurs que les Chinois rendent & Con-

fucius et aux Morts.

Paris: Anisson 1698, 322 pp. (BM V 2761)
G 567

Nr. 51

Sicarpo, JoserH

Christiandad del Japén y dilatada persecucién que padecio.

Madrid: Sanz 1698, 448 pp. (BM V 1616)
G 437

Nr. 52 1701

Le Gosien, CHARLES

Histoires des Isles Marianes, nouvellement converties & la Religion Chrétienne;

et de la mort glorieuse des premiers Missionnaires qui y ont préché la Foy. Se-

conde Edition.

Paris: Pepie 1701, 433 pp. (BM XXI 348)
G 407

Nr. 53 1705

CHARLEVOIX, DE S. J.

Histoire de I'établissement, des progrés et de la décadence du Christianisme dans
UEmpire du Japon ou I'on voit les Différentes révolutions qui ont agité cette
monarchie pendant plus d'un siecle

Rouen: Le Boucher 1715, 398 pp. (BM VI 1416)
G 42

Nr. 54

Crasser, S. J.

Histoire de Uéglise du Japon. Seconde Edition. Tome I—II

Paris: Montalant 1715, 659 u. 678 pp. (BM VI 1418)
G 817

Nr. 55

Nouveaux Mémoires des missions de la Compagnie de Jésus dans le Levant.
I—II
Paris: Le Clerc 1715/17, 185 + 173 u. 288 + 125 pp.

G 243
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Nr. 56 1715

ZUCCHELLI, ANTONIO

Merckwiirdige Miflions- und Reise-Beschreibung nach Congo in Ethiopien . . .

{Aus der italidnischen Sprache in die hoch-deutsche iibersetzt.)

Franckfurt am Mayn: Gleditsch und Weidmann 1715, 623 pp. (BM XVII 5738)
G 432

Nr. 57 - 1722
Jouannes A Sancro Ferice
Ad Flores Sanctorum R. P. Ribadenerae, S. ]J. Tomus 3 sive Supplementum, . ..
Collegit, illustravit et recensuit Johannes a Sancto Felice.
Coloniae Agrippinae: Metternich 1722, 701 pp.
G 1527

Nr. 58 1728

StHcKLEIN, JosepH S. J. Der Neue Welt-Bott
Allerhand so lehr- als geistreiche Brief/Schriften und Reis-Beschreibungen,
welche von denen Missionariis der Gesellschaft Jesu aus beyden Indien und
andern iiber Meer gelegenen Lindern seit An. 1642 biff auf das Jahr 1726 in
Europa angelangt seynd. Erster Bund oder die 8 erste Theil.

(2. Ausgabe; die erste erschien 1726)

Augspurg und Gratz: Veith 1728

Text: 116 u. 116 u. 116 u. 116 u. 120 u. 110 u. 124 u. 64 pp. (BM I 849)
G 517

Nr. 59 1729

StocrLEIN, JosepH S. J. Der Neue Welt-Bott

Tomus secundus oder zweyter Bund, begreifft in sich abermal acht Theil, von
dem neunten anzufahen biff zum Ende des sechszehenden.
Augspurg und Gratz: Veith 1729
Text: 96 u. 106 u. 100 u. 100 u. 97 u. 92 u. 99 u. 86 pp.  (Vgl. auch BM I 845,
vgl. zum ganzen Werk BM I 838)
G 517

Nr. 60 1732

StOockLEIN, JosErH S. J. Der Neue Welt-Bott

Tomus III oder dritter Bund, vom Anfang des XVIL bi zum End des

XXIV. Theils.

Augspurg und Gritz: Veith 1732

Text: 126 u. 159 u. 151 u. 152 u. 176 u. 243 pp. (BM I 872)
G517

1734
Nr. 61
Sechs und dreyfigste Continuation des Berichts der kiniglichen danischen Mifiio-
narien in Ost-Indien, . . .
Herausgegeben von Gotthilf August Francken
Halle: Verlegung des Wiysen-Hauses 1734, 1218 u. 1302 pp.
G 92
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Nr. 62 1786

Saimon, THOMAS

Hedendaagsche Histoire, of tegenwoordige staat van alle volkeren. Eerst in't
Engelsch beschreven door Th. Salmon, nu vertaald en merkelyk vermeerderd
door M. van Goch, M. D.

I. Deel

Behelzende de Tegenwoordige Staat der Keiserryken China en Japan, als mede
van de Ladrones, Filippynsche en Molukkische Eilanden, en van Makassar

Amsterdam: Tirion 1736, 645 p. H (V) 198

Nr. 63 1738

CrasseT, JOANNES

Auffiihrliche Geschicht der in dem duflersten Welt-Theil gelegenen Japone-

sischen Kirch, . . .

Anjetzo aber auf viler Verlangen in die teutsche Sprach ubersetzt worden. I—II

[Das franz. Original erschien 1689]

Augspurg: Ilger 1738, 534 u. 559 pp. (BM VI 1441)
G 462

1740
Nr. 64
LAIMBECRHOVEN, GOTTFRIED XAVER VON
Neue umstindliche Reifi-Beschreibung, R. P. Godefridi Laimbeckhoven, der Ge-
sellschaft Jesu. Von Wienn nach China abgeschickten Missionarii . . .
Wienn: Kurzbéck 1740, 430 pp. (BM VII 3260)
G 1524

1741
Nr. 65
Acht und vierzigste Continuation des Berichts der koniglichen ddnischen Mifiio-
narien in Ost-Indien, . . .
Herausgegeben von G. A. Francken
Halle: Verlegung des Wiysenhauses 1741, Vorrede und pp. 1432—1660
G 92

Nr. 66 1744

NorserT DE Lorraine OFMCap

Mémoires Historiques presentés au souverain Pontife Benoit XIV. sur les Mis-

sions des Indes Orientales . . .

Tome II, Partie II & III

Luques: Ciuffetti & Benedini 1744, 323 u. 224 p.. (BM VI 447)
G 265

Nr. 67

NorserTo CAPPUCCINO LORENESE

Memorie Istoriche presentate al Sommo Pontefice Benedetto XIV.

Tradotta dal Francese, Tomo secondo

[Italienische Ubersetzung von Nr. 66]

Lucca: Ciuffetti & Benedini 1744, 321 u. 224 pp. (BM VI 448)
G 265
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1747
Nr. 68

Fiinfter Theil, von der 49. bis 60. Continuation der konigl. dinischen Missiona-
rien aus Ost-Indien eingesandter ausfithrlichen Berichten

Halle: Verlegung des Wiysenhauses 1747, Vorreden u. Text 1912 pp. u. Register

G 92
Nr. 69 1748
Prosst, PETER S. J. Der Neue Weli-Bott
Vierter Band. Erste Halbscheid von dem XXV. bis XXVIII. Theil.
Wien: Kaliwoda 1748
Text: 121 u. 116 u. 127 u. 134 pp. (BM I 942)
G 517

Nr. 70 1751

MebINA, BALTHASAR DE

Vida, Martyrio, y Beatificacidn del invicto Proto-Martyr de el Japén San

Felipe de Jesis, Patrén de México, su patria, imperial Corte de Nueva Espaiia,

en el Nuevo Mundo . . .

Segunda impressién

Madrid: Juan Garcia Infanzén 1751, 176 pp. (BM VI 1446)
G 209

Nr. 71 15752

TurseLrini, Orazio S. J.
De Vita S. Francisci Xaverii libri sex quam emendatissime editi.
[14. Ausgabe, die erste erschien 1594]

Augustae Vind. & Oeniponti: Wolff 1752, 564 pp. (BM VI 530)
G 368
1755
INTI=T2
StockLelN, Josepn — KrLLER, FRANCISCUS Der Neue Welt-Bott

Neun und zwanzigster Theil bis zwey und dreyssigster Theil

Wien: Kaliwoda 1755,

Text: 154 u. 135 u. 119 u. 130 pp. (BM I 976)
G 517

Nr. 78 1759

MuraTori, Lupovico ANTONIO
Il Christianesimo felice nelle Missioni de’ Padri della Compagnia di Gesu’ nel
Paraguai
Napoli: Alfano 1759, 334 pp.
G 484

Nr. 74 1764

SEMLER, JoHANN Saromon [Hersg.]

Allgemeine Geschichte der Ost- und westindischen Handlungsgesellschaften in
Furopa. Aus dem Englischen iibersetzt. Unter der Aufsicht und mit einer Vor-
rede herausgegeben von . . . [—II

Halle: Gebauer 1764, 600 u. 706 pp. H (V) 227
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Nr. 75 1765

Cranz, Davip

Historie von Grinland enthaltend die Beschreibung des Landes und der Ein-
wohner etc. insbesondere die Geschichte der dortigen Mission der evangelischen
Briider zu Neu-Herrenhut und Lichtenfels.

Leipzig: Weidmann 1765, 512 pp. G 189
1769
Nr. 76
Concilios Provinciales primero y segundo celebrados en la muy noble, y muy
leal ciudad de México, . . . en los afios de 1555, y 1565. Dalos a luz el Ill. mo
Sr. D. Francisco Antonio L orenzana, .
México: Hogal 1769, 369 pp. (BM III 909)
D4
Nt 7T 1770

Cranz, Davip
Fortsetzung der Historie von Gronland . . .

Leipzig: Weidmann 1770, 360 pp. G 189

Nr. 78

Concilium Mexicanum Provinciale I11. Celebratum Mexici anno 1585.
Confirmatum Romae . . . anno 1589.

México: Hogal 1770, 328 pp. D4

Nr. 79

Statuta Ordinata a Sancto Concilio Provinciali Mexicano I1I. anno Domini 1585.
Ex praescripto Sacrosancti Concilii Tridentini . . .

Anno Domini 1589, 8. Ausgabe (BM III 927)
[beigedruckt zu Nr. 78] D4
1773

Nr. 80

Kristni-Saga sive Historia religionis christianae in Islandiam introductae; nec
non pattr af biskupi, sive narratio de Isleifo episcopo ex manuscriptis legati
Magnaeani . . .

Hafniae: Godiche 1778, 194 pp. G 582

1776
Nr. 81
ZEND-AVESTA, Zoroasters Lebendiges Wort, worin die Lehren und Meinungen
dieses Gesetzgebers von Gott, Welt, Natur, Menschen; insgleichen die Cere-
monien des heiligen Dienstes der Parsen usf. aufbehalten sind.
Erster Theil, welcher mit dem, was vorausgeht, die beiden Biicher Izeschne und
Vispered enthilt.

Riga: Hartknoch 1776, 168 pp. H (Rel) 17
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1777
Nr. 82
ZEeND-AVESTA, Zoroasters Lebendiges Wort, . . .
Zweiter Theil, der, aufler einigen Abhandlungen, die tubrigen Zendbiicher,
TIeschts Sades, Si-ruze und Vendidad enthalt.
Von I. F. Kleuker

Riga: Hartknoch 1777, 386 pp. H (Rel) 17
[beigebunden zu Nr. 81]

1777
Nr. 83
Zenp-Avesta, Zoroasters Lebendiges Wort, . . .
Dritter und letzter Theil, welcher Zoroasters Leben, den Bun-Dehesch, zwei
kleine Worterbticher, und die biirgerlichen und gottesdienstlichen Gebrauche bei
den jetzigen Parsen enthilt. Nach dem Franzisischen des Herrn Anquetil. Von
LiE- kK lendker:
Riga: Hartknoch 1777, 368 pp.
[beigebunden zu Nr. 81 u. 82] H (Rel) 17

Nr. 84 1788

Lucena, Jodo bE
Historia da vida do Padre S. Francisco de Xavier, e do que fizeram na India. ..

Segunda, mas muy fiel edicam. . . . I—-IV.

Lisboa: Gomes 1788, 428 u. 458 u. 386 u. 413 pp. (BM VI 659)

[2. Ausgabe; die erste erschien 1600] G 1526°
1789

Nr. 85

Vita venerabilis Patris Emmanuelis Correae e Soc. Jesu in Brasilia Missionarii.
Una cum adjectis animadversionibus historicis.

In fano S. Martini 1789, 303 pp.

Nr. 86 1794

Franciscus XAvERIUS

Gesammelte Briefe des heiligen Franciscus Xaverius, des grofien Indianer-
apostels aus der Gesellschaft Jesu. Als Grundlage der Missionsgeschichte spiterer
Zeiten: zugleich ein wichtiger Beitrag zur Natur-, Lander- und Vélkerkunde,
vorzuglich aber zur christlichen Erbauung. Hrsg. von Eglauer, Zweyter Theil.

Augsburg: Doll 1794, 288 pp. G 1525

1795
Nr. 87

Die Missionsgeschichte spiterer Zeiten, oder gesammelte Briefe der katholischen
Missionare aus allen Theilen der Welt. . . .
Der Briefe aus Japan erster Theil, vom Jahre 1548 bis 1564.

Augsburg: Doll 1795, LXIV u. 372 pp. G 188
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1796
Nr. 88
Die Missionsgeschichte spiterer Zeiten, . . .
Der Briefe aus Japan zweyter Theil, vom Jahre 1565 bis 1580.

Augsburg: Doll 1796, LVI u. 379 pp. G 188

Nr. 89 1796

Tuaunsere, C. P.

Voyages de C. P. Thunberg, au Japon, par le Cap de Bonne-Espérance, les iles
de la Sonde, &. I—IV

Paris: Dandré 1796, 417 u. 430 u. 445 u. 462 pp. G 962

Nr. 90 1797

SereENGEL, M. C.

Gegenwirtiger Zustand der Ostindischen Handels-Gesellschaft in den Ver-
cinigten Niederlanden

Libeck & Leipzig: Bohn 1797, 206 pp. G 886

1798
Nr. 91
Die Missionsgeschichte spiterer Zeiten . . .
Der Briefe aus Japan dritter Theil, vom Jahre 1581 bis 1585.
Augsburg: Doll 1798, XXXIV u. 411 pp. G 188

1799
Nr. 92
Magazin von merkwiirdigen neuen Reisebeschreibungen, aus fremden Sprachen
iibersetzt, und mit einer erlduternden Anmerkung begleitet. Sechszehnter Band.
La Perouse’Ns Entdeckungsreise in den Jahren 1785, 1786, 1787 und 1788.
Herausgegeben von C. A. Milet Mureau Aus dem Franzosischen iibersetzt
und mit Anmerkungen begleitet von I. R. Forsterund C. L. Sprengel.
Erster Band, welcher die beiden ersten Bande des Originals enthalt.

Berlin: Voss 1799, 442 pp. H (V) 300

1800
Nr. 93

Magazin von merkwiirdigen neven Reisebeschreibungen, . . .
La PErouse’'ns Entdeckungsreise in den Jahren 1785, 1786, 1787 und 1788, . . .
Zweiter Band, welcher die beiden letzten Binde des Originals enthilt.

Berlin: Voss 1800, 488 pp. H (V) 300
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KLEINE BEITRAGE

RELIGIONSPHILOSOPHIE *

von Johannes Ries

Es handelt sich bei diesem Buch um die erstmals 1941 erschienene Religions-
philosophie Karl Rahners, die damals wohl aus zeitbedingten Griinden nicht
das ihr zustehende Echo fand (vgl. aber die Besprechungen von: K. Priimm,
Scholastik 17 (1942) 241 ff.; D. BrerrensteIN, Theologische Revue 42 (1943) 125 ff.;
H. E. Eisenunurs, Theologische Literaturzeitung 67 (1942) 109 ff.; H. Fries, Die
kath. Religionsphilosophie der Gegenwart, 1949 (253—260). Sie liegt nun in
einer Neubearbeitung durch J. B. Metz vor. Trotz allen Anderungen und der
Weiterfithrung bestimmter Gedankengange — ich nenne vor allem die als
glicklich zu bezeichnende Neufassung der Seinsanalogie als ,Analogie der
Seinshabe“ — ist der Grundgedanke bewahrt worden, gerade auch in seiner
Doppelanlage als Metaphysik und als metaphysische Anthropologie (18).

Religionsphilosophie wird zunichst wissenschaftstheoretisch bestimmt aus dem
Verhiltnis der vom Menschen notwendig betriebenen Metaphysik zu der dem
Menschen grundsitzlich unzuginglichen Theologie im Sinne des Horens der
freien Offenbarung Gottes als Aufweis der ,apriorische(n) Moglichkeit des
Horenkonnens einer moglicherweise ergehenden Offenbarung Gottes® (22).
Dieser Aufweis hat ein Zweifaches zu leisten: einmal ,Gott als den freien
Unbekannten® zu zeigen und dann ,den Menschen als ein aus seiner trans-
zendentalen Subjektivitit geschichtliches Wesen®, das ,auf ein moglicherweise
ergechendes Offenbarungswort des freien unbekannten Gottes in seiner Ge-
schichte zu horchen® hat (28,80). Das eigentliche Thema des Buches ist so
»das Stick der idealen Fundamentaltheologie®, d. h. ,die Ontologie der poten-
tia oboedientialis fiir die freie Offenbarung Gottes* (87), in der einerseits ein
,Raum® fir ein mogliches Wissen von Geheimnissen als zum ,natiirlichen We-
sensbestand® des Menschen gehorig, andererseits dieses Wissen selbst aber als
»nicht schon grundsitzlich notwendige Erfillung® dieses Wesensbestandes auf-
gewiesen werden mufl (33). Zugleich ist das auch die Frage einer christlichen
Philosophie, die sich als solche als ,die Ontologie einer potentia oboedientialis
fir die Offenbarung® zu begreifen hat (40). So ist Religionsphilosophie als
»menschliche® Wissenschaft der ,fraglich bleibende Versuch einer wissenschaft-
lich-begrifflichen Fassung des Menschseins als des Subjekts der Glaubens-
moglichkeit® (48).

In cinem eindringlichen, immer neu hei den letzten Griinden einsetzenden
unerbittlichen metaphysischen Gedankengang wird dann dieses Programm einer
Religionsphilosophie als einer Ontologie der potentia ohoedientialis fiir die
Offenbarung durchgefiihrt, der in der Analytik des Menschen als Geist und
als geschichtliches Wesen den Menschen als einen erweist, der in seiner Geschichte
frei vor der moglichen Offenbarung des freien und unbekannten Gottes steht

*

zu Rauner, Kare: Horer des Wortes. Zur Grundlegung einer Religionsphilo-
sophie. Neu bearbeitet von Johannes Baptist Metz Kosel/Miinchen 1963,
221 Seiten, Leinen DM 18,50.
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und dann, wenn diese ergeht, nur in ihr seine letzte und tiefste Bestimmung
und Erfillung gewinnt und erfdhrt.

Diese fundamentaltheologische Anthropologie ist dann ,die eigentliche Reli-
gionsphilosophie“ (208). Alles andere einer ublichen Religionsphilosophie kann
wegfallen, weil es ,faktisch durch die Offenbarung iiberholt ist* (211). So ist
diese Religionsphilosophie ,nur® Philosophie. Aber da der Logos ,gekommen
ist und immer gehdrt werden mufl, ist ihre Aufgabe bleibend und dauernd
die Aufgabe des (facienti quod in se est Deus non denegat gratiam) auf dem
Gebiet der Erkenntnis . . .“ (212). Von ihr aus ist es wohl nicht mehr schwer,
sowohl gegeniiber den nichtchristlichen Religionen wie auch gegenitber den
anderen Gestalten des Christentums, die katholische Kirche als den ,Ort der
wirklichen Offenbarung des lebendigen Gottes zu erkennen® (218 ff.).

Man wird nach der Lektire des Buches, das weder die Anstrengung des
Begriffs noch der Sprache erspart, nicht zégern, seine Vorziige zu nennen. Es
ist zundchst ein guter Beleg dafiir, wie rechte scholastische Philosophie, hier
die des Thomas v. Aquin, durchaus auch zu einer weiterfithrenden Auseinander-
setzung mit moderner Philosophie in der Lage ist. So ist hier die Geschichtlich-
keit tiberzeugend, wenn auch nicht in allen ihren Aspekten, von scholastischer
Erkenntnismetaphysik und Anthropologie her begriindet. Ganz gewill wird
sich gerade auch die Fundamentaltheologie von der Durchdenkung der potentia
oboedientialis bereichert wissen, die selbst in neuesten Handbiichern zu kurz
kommt. Die Fundamentaltheologie hat ja in ihrem Erweis der Geschichtlichkeit
der tatsdchlichen Offenbarung das grofite Interesse daran, den Menschen als
ein Wesen aufgewiesen zu sehen, das als solches in seiner Geschichte auf ein
mogliches geschichtlich ergehendes Wort Gottes hin offen und ausgerichtet ist.
Und die vorliegende Durchdenkung der potentia oboedientialis ist ohne Zweifel
als die bisher beste zu bezeichnen.

Aber vielleicht setzen gerade hier auch die Bedenken ein, sofern der Boden
der Religionsphilosophie im tblichen Sinn verlassen wird. Denn hinter allen
noch so stringenten philosophischen Ausfiihrungen tiber den Menschen als einen
zu moglicher Offenbarung Gottes im Wort hin offenen, geschichtlichen Geist
steht die aus ihrem Erfolgtsein als méglich vorausgesetzte und vorausgewufite
Wortoffenbarung im satzhaften, kategorialen Sinnn. Nun wird man zwar zu-
geben, dafl einmal der christliche Philosoph die geschehene Offenbarung nicht
zu ignorieren braucht und dafl zum anderen tatsichlich in der Fundamental-
theologie gerade an dieser Stelle mit philosophischen Mitteln gearbeitet wird.
Aber die Fundamentaltheologie setzt von ihrer kirchlichen Funktion her die
Offenbarung positiv voraus. Und man kann sich fragen, ob eine Religions-
philosophie, die das als fundamentaltheologische Anthropologie in der gleichen
Weise tut, noch Religionsphilosophie genannt werden sollte. Einfach zu sagen,
diese fundamentaltheologische Anthropologie sei die ,eigentliche® Religions-
philosophie (208), kann dieses Bedenken nicht erledigen. Hier wird offensichtlich
ein Begriff von christlicher Philosophie vorausgesetzt, wie er doch wohl nicht
allgemein angeeignet ist (vgl. J. B. Merz, Christliche Philosophie, in: LThK II,
1141—1147). Dem kann freilich hier in der Besprechung nicht nachgegangen
werden. Die Fundamentaltheologic mufl auch in ihren philosophischen Uber-
legungen mit der Qffenbarung als der geschehenen und damit moglichen rech-
nen, weil sie als Glaubensbegriindung Selbstbesinnung der glaubigen Vernunft
innerhalb der Offenbarung ist. Aber sie ist eben deshalb auch Theologie. Die
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Sorge freilich, daf aus einer iiblichen Religionsphilosophie sich eine natiirliche
Religion entwickeln kénnte (27), mufi als berechtigte Warnung gehort werden,
sie mull aber nicht bedeuten, daf eine solche Religionsphilosophie nicht die
Offenheit des Menschen in seiner Geschichte auf den freien und unbekannten
Gott hin aufzuzeigen vermoge, in die hinein dann Gott sich faktisch offenbaren
kénne.

Damit hingt ein anderes Bedenken zusammen. Kann Religionsphilosophie
nach dem Ereignis des Wortes Gottes tatsachlich nur noch diese Anthropologie
sein, weil alles andere ihr noch Mogliche durch die Offenbarung selbst iiberholt
ist (211)? Sollte die Analyse des religissen Aktes vollig iiberflissig sein fiir die
menschlichen Akte innerhalb der Offenbarung, wenngleich diese Akte wegen
des unvergleichlichen Inhaltes und wegen der Form der Offenbarung als
iibernatiirlicher selber wieder etwas FEinmaliges und Unvergleichbares haben?

Aber diese Bemerkungen und Hinweise kénnen und wollen auch nicht die
Arbeit als ganze betreffen, deren Wert und Fruchtbarkeit auch fiir eine Reli-
gionsphilosophie im iiblichen Verstindnis nicht zu bestreiten sind. Sie wollen
nur auf die Moglichkeit einer anderen Auffassung in diesem und jenem Punkte
hinweisen. Man muf8 deshalb fiir die Neuvauflage und Bearbeitung des Werkes
dankbar sein, dessen gelegentlich betonter fragmentarischer Charakter den
Wunsch aufkommen 1ifit, es moge dieses Fragmentarische ergdnzt werden,
damit seine Wirkung noch gréfer werde, auch wenn daraus ein neues Buch
werden miifite.

ZUR BIBLIOGRAPHIE VON E. A. WORMS SAC

von Anton Antweiler

In dieser Zeitschrift (47, 1963, 288) habe ich eine Bibliographie tiber E. A.
Worms SAC verdffentlicht. Diese hat N. Werte SAC in einem Schreiben an
mich berichtigt und erganzt. Da er sich bei seinen Angaben nur auf Zitate
stiitzen konnte, sind einige Fehler unterlaufen, die im folgenden berichtigt sind.
Das war moglich, weil die Angaben WELTEs mit den Originalen verglichen
wurden 1,

Berichtigt wurden folgende Titel:

Die Initiationsfeiern einiger Kiisten- und Binnenlandstimme in Nord-West-
Australien: Annali Lateranensi 2 (1938) 147—174.

Religiése Vorstellungen und Kultur einiger nordwest-australischer Stdmme
in 50 Legenden: Annali Lateranensi 4 (1940) 213—282.

Die Gerafiara-Feier im australischen Kimberley: Annali Lateranensi 6 (1294)
207—2385.

Verbannungslied eines australischen Wildbeuters (Ein Beitrag zur Lyrik der
Bad): Anthropos 54 (1959) 154—168.

Erganzt wurden:

Bei den Australiern: Die Katholischen Missionen 74 (1955) 145—147.

Lexikon fiir Theologie und Kirche, 2. Aufl, Band 1: Adelaide (140), Aitape
(229), Alexishafen (328), Australien (1117—1122); Band 2: Brishane (696 f.),
Bunbury (769), Canberra-Goulburn (913), Christchurch (1096).

! durch Friulein stud. phil. B. Kupke, der auch an dieser Stelle gedankt sei.
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Bestand der australischen Urbevolkerung: ZMR 41 (1957) 70 f.

Bestand und Zukunft der westaustralischen Urbevilkerung: ZMR 41 (1957)
318—321.

M. Fischer-Colbries linguistisch-ethnologische Untersuchung der Pankala
(Micro-Bibliotheca Anthropos, vol. 27): Anthropos 53 (1958) 591—596.

Rezension: Orro Zerries, Das Schwirrholz. Eine Untersuchung iiber die Ver-
breitung und Bedeutung der Schwirren im Kult. Strecker & Schroder, Stuttgart
1942; in: Anthropos 46 (1951) 1018—1020.

Diese Liste kann ich noch um folgende Titel erweitern:

Mythologische Selbstbiographie eines australischen Ureinwohners: Wiener
Volkerkundliche Mitteilungen 5 (1957) 40—48.

Australian Drums, Trumpets and Poles: Anthropos 48 (1953) 278—281.

Rezension: PErri HeLmur, Sterbende Welt in Nordwest-Australien (Kultur-
geschichtliche Forschungen, Bd. 5), Braunschweig 1954, Albert Limbach Verlag;
in: Anthropos 50 (1955) 10138 {.

BERICHTE

MISSIONSKONGRESSE UND -TAGUNGEN IN LOWEN

MissIONSSTUDIENWOCHE (SEMAINE DE MISSIOLOGIE)

Die 84. Missionstudienwoche in Léwen vom 24.—28. August 1964 behandelte
das Thema ,Begegnung mit den Nichtchristen®. Es erhielt durch die Grindung
eines Sekretariats flir die Nichtchristen eine besondere Aktualitit, aber auch eine
bedeutsame Unklarheit. Soll ,Begegnung® Dialog und Zusammenarbeit heiflen
oder erste Kontaktnahme, um Nichtchristen zur Bekehrung im traditionellen Sinn
zu fithren? Die Referate und Diskussionen waren auf den zweiten Gesichtspunkt
ausgerichtet. Einige Referate stellten fest, dafl auch in den nichtchristlichen Reli-
gionen Wertvolles vorhanden sei, das als Ankniipfungspunkt beniitzt werden
konne und misse: in den afrikanischen Religionen (Kamainda OP, Ruer SCJ), im
Islam (Abd-el-Jalil OFM), im Hinduismus (Dhavamony SJ) und im Buddhismus
(Shirieda SDB). Es wurde auch gefordert, dal man die heute zur Verfiigung
stehenden modernen Mittel einsetzen miisse, um das Christentum bekannt zu
machen und Kontakte zu schaffen: Presse (Grojean), Korrespondenzkurse (Jacq
MEP), Rundfunk und Fernsehen (Joos GICM). Als einziger befafite sich Mgr.
J. E. Sheen mit den sog. ,Neuheiden® in der modernen profanen Zivilisation,
die sich sehr schnell auch in den Gebieten der alten nichtchristlichen Religionen
ausbreitet; aber er betonte etwas zu einseitig eine rein psychoanalytische Methode
zur Kontaktnahme. — J. Masson S] unterschied klar die zwei genannten Be-
deutungen von ,Begegnung®. Trotzdem lassen sie sich nicht kiinstlich ausein-
anderreiflen, und hin und wieder sind in den Referaten Andeutungen und
Fragen aufgetaucht, die nach einer grundsitzlicheren Uberlegung verlangen und
die Einschrankung auf den blofien Gesichtspunkt der Bekehrung aufsprengen.
Zeltner OMI bestétigte die Erfahrung, dafl unter Moslems ein direktes Anreden
auf religiose Fragen hin gerade jeden weiteren Kontakt unméglich macht, wih-
rend das Zeugnis des selbstlosen Dienens, ja sogar das Interesse des Ethnologen
gut aufgenommen wiirden. Abd-el-Jalil forderte als Grundsatz der Mission:
.Cheminer avec eux, mais en avant d’eux.” Stellen sich da nicht Fragen an die
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iibliche Missionspraxis, und werden da nicht die beiden Bedeutungen von
.Begegnung® unmittelbar konfrontiert?

L DIOZESANPRIESTER IM MISSIONSEINSATZ

Studienwoche im Vincent-Lebbe-Seminar in Kessel-Lo/Lowen, 81. Aug. bis
12. Sept. 1964, gestaltet vom Missionsinstitut fiir Weltpriester (SAM). Bei einer
nicht sehr groflen Zahl von Teilnehmern und einer Dauer von 12 Tagen erlaubte
das Studienseminar ein griindlicheres Eindringen in den Problemkreis ,Di6zesan-
priester im Missionseinsatz®. Zundchst wurde unter der Leitung von J. Frisque
SAM die Stellung des Weltpriesters in der Mission der Kirche erarbeitet. Dabei
suchte man Mission tiefer und genauer zu verstehen als die jeweils vordringliche
Aufgabe der Kirche im Hinblick auf ihre Katholizitdt. In der gegenwirtigen Zeit
liegt diese Dringlichkeit vor allem in der Begegnung der Kulturen und in der
Herausforderung des Atheismus in all seinen Formen. Im folgenden wurden dann
einzelne Gesichtspunkte noch eingehender erértert: die Kirche und die nichtwest-
lichen Kulturen (A. Boland SAM), die Kirche und die Entwicklungsldnder (Chan,
Dondeyne), die Kirche und der heutige Atheismus (J.-F. Six). J. Bruls SAM
umrifl die Situation der Jungen Kirchen, wie sie sich aus der neuzeitlichen
Missionskonzeption und -praxis und aus dem kulturellen Umbruch ergeben hat.
Es erwies sich auch als notwendig, die Stellung der Orden und Missionsgesell-
schaften in den sog. Missionsgebieten zu tiberpriifen. Viele Fragen blieben offen,
und vor allem zeigte sich, dafl die Mission heute in grofleren Zusammenhangen
der Kirche und der Welt gesehen werden mufl. Doch geht es nicht darum, die
Zahl der Probleme ins Unendliche zu steigern, sondern den richtigen Ansatz
und die richtige Perspektive zu gewinnen — in der Theorie und in der Praxis.

ZWEITER INTERNATIONALER KonGrEss Pro Mundi Vita

PMV beabsichtigt nicht, regelmaflig Kongresse abzuhalten. Es will weder eine
Konkurrenz zu schon bestehenden periodischen Missionskonferenzen sein noch
betrachtet es grofiere Versammlungen als hauptséchliches Mittel seiner Tatig-
keit. Auf dem ersten internationalen Kongrefl in Essen (3.—5. Sept. 1963) wurde
das Ziel von PMV festgelegt und ein vorldufiger Vorstand gewihlt. In der
Zwischenzeit wurden Statuten ausgearbeitet, eine Generalversammlung, ein
Verwaltungsrat und ein Beirat konstituiert, die Arbeitsgebiete genauer um-
schricben und mit anderen Informationszentren Kontakte aufgenommen. Nach
Artikel 2 der Statuten ist es das Ziel von PMV, ,wissenschaftlich Informationen
tiber die pastoralen und sozialen Verhiltnisse zu sammeln, zu untersuchen und zu
verbreiten, soweit sie fir die Kirche von Interesse sind“. Alle Bischofskonferen-
zen, Obernkonferenzen, Ordensgemeinschaften und internationalen katholischen
Organisationen sollten direkt beteiligt sein, Informationen geben und erhalten
kénnen. — So stand der zweite internationale Kongrefl vom 8.—10. Sept. 1964
in Lowen noch deutlich im Zeichen des Aufbaus von PMV. Man erwartete darum
vor allem, dafl konkret die Fragen, Pline, Schwierigkeiten besprochen wiirden,
die das Ziel von PMV betreffen, die Zusammenarbeit mit schon bestehenden
Informations- und Dokumentationszentren, die Beteiligung der Orden und
kirchlichen Organistionen, die Zusammenarbeit auf interkonfessioneller Ebene
usw. Leider weckte der Verlauf der Tagung, deren allgemeines Thema die
»Universale Verantwortung der Christen® war, einen etwas zwiespaltigen Ein-
druck. Die genannten Fragen kamen nur sehr kurz und allgemein in den Ein-
leitungs- und Schluffworten zur Sprache. Einen wertvollen Beitrag zur theo-
logischen Vertiefung brachten die Referate von J. Bruls SAM tiber ,Die geistige
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Offenheit und gegenseitigen Austausch zwischen Kirchengemeinschaften® und von
Dr. E. Schillebeeckx OP iiber ,Die Theologie der Zweckmafigkeit im Apostolat®.
Sie suchten den Sinn einer universalen wissenschaftlichen Missionsstrategie, wie
sie PMV anstrebt, von einer umfassenderen Theologie der Kirche und des
Apostolates her zu bestimmen. — Der Grofiteil der Referate bezog sich auf das
allgemeine Thema: die missionarische Verantwortung der Christen (J. Masson
S]), der Bischéfe (Mgr. E. J. M. De Smedt), der Ordensleute (Dr. Franz Gypkens
WYV), der Laien (Philippe Farine), der Vereinigungen von Ordensobern (J. F.
Barbier OFM). Es mag bisweilen gut sein, auch Altbekanntes wieder ins Gedécht-
nis zu rufen, aber einige Referenten schienen doch das Publikum verwechselt zu
haben. So entstand der zwiespiltige Eindruck: wéihrend der offizielle Kongreft
cine allgemeine Einfithrung in Fragen der Mission und Entwicklungshilfe bot,
wurden die eigentlichen Probleme von PMV iberhaupt nicht oder anderswo
besprochen. Ludwig Riitti

RELIGIONSWISSENSCHAFTLICHE TAGUNG IN STRASSBURG

Die IN!TIATIONSRITEN

Im Anschluff an den Kongrefl der International Association for the History
of Religions (IAHR) in Marburg war beschlossen worden, wegen der entstehen-
den lidngeren Pause, auflerhalb der groflen Kongresse eine Studienkonferenz in
Europa abzuhalten. Diese Arbeitstagung fand in Straflburg, im Palais Univer-
sitaire, vom 17. bis 22. 9. 1964 statt. Sie wurde durch den Prasidenten der
IAHR, Prof. WipEnGrEN, und den Generalsekretir, Prof. BLEEKER, eroffnet.
Die Verhandlungen wurden am 20. September durch eine Exkursion ins Elsafl
unterbrochen, bei der die Teilnehmer das Kloster Ste-Odile, die Hohkénigsburg
und das Museum in Kolmar besichtigten. Das Thema der Tagung behandelten
neben mehr systematischen Darstellungen vor allem Einzeluntersuchungen tiber
die Initiationspraxis bestimmter Gemeinschaften und Gruppen.

Prof. A. BreLicH (Rom) erérterte terminologische und methodologische Fra-
gen, die bei der Untersuchung solcher Phianomene, welche Einweihungscharakter
haben, entstehen. Das Verhiltnis von ,Initiation, Mysterien, Gnosis“ versuchte
Prof. U. Biancur (Rom) phinomenologisch und historisch zu bestimmen. ,Reli-
gion als Einweihung® stellte Prof. A. AntwEiLER (Miinster) dar. Nach den ein-
leitend gegebenen Bestimmungen der Begriffe ergab sich fir Einweihung und
Religion folgende Relation. Das der Religion zugrunde liegende Verlangen des
Menschen, Mensch nach seinem natiirlichen Seinsbestand und zugleich mehr zu
sein, ist mit dem Bewufitsein der eigenen Unfidhigkeit verbunden, auf sich selbst
stehen und sich selbst vollenden zu konnen. Einweihen ist die feierliche Ein-
filhrung jemandes durch Wort und Handlung in einen fiir ihn lebensnotwen-
digen, aber ihm aus eigener Kraft nicht zuginglichen Bereich. Im religidsen
Bereich bedeutet Einweihen, jemanden mit Gott verbinden und in spezielle
Formen der Religiositit einweisen und einiiben. Dargestellt wurde der heilende
und helfende, zum wirklichen Aufbau des Menschen in allen Lebensbereichen
filhrende Charakter der Einweihung an der mit einer Fille dafur symbolhafter
Handlungen ausgestatteten sakramentalen Stufenfolge des Katholizismus. Weit-
reichende anthropologische Aussagen ergaben sich aus der Gegeniiberstellung
des Unreligiosen zu dem Menschen, der durch Einweihung und Einiibung eine
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bewuBte Hinwendung zu einem Ordnungssystem vollzieht, das ihm seinen Platz
anweist, ihn hochsten Werten zuwendet und zu einem ,Leben in Fille® fihrt.

Uber ,Einweihung und spirituelle Nachfolge®, ihre Korrelation, sprach Dr.
M. Vereno (Salzburg). Das Verstindnis der Initiation als geistiges Sterben
und Wiedergeborenwerden ist im einzelnen abhingig von dem BewuBtseinsgrade
des Initianten, einem mehr konventionellen Aspekt einerseits, wie bei rituell-
iiberlieferten Kulthandlungen, und einem innerlicheren Aspekt, wie bei héheren
Bewuftseinsstufen mystischer Erfahrung, andererseits. Zugrunde liegt jedoch
immer die fiir das menschliche Bewufitsein konstitutive Erfahrung des Todes und
die Mittlung zweier auseinandergetretener Seinssphiren, des physischen Todes
und eines neuen, anderen Lebens. Totenbestattung und Totengedenken sind
nicht nur bewufite religiose Akte, in denen sich die Gewiflheit, an diesem
neuen Leben teilzuhaben, manifestiert, sondern zugleich ist das Vermégen,
daran teilzuhaben, generelles und ausschliefliches Kennzeichen des Mensch-
Seins. Bei dem Vollzug der Initiation als eines geistigen Sterbens und Wieder-
geborenwerdens wird deshalb das Wesen des Menschen in exemplarischer Weise
gegenwirtig und realisiert. Indem der Mensch die Bedingungen dieser Reali-
sation seines Wesens — seien sie eine objektive Tradition oder seine subjek-
tive Bewufitseinswandlung — bewuflt erkennt und anerkennt, ist er fahig, diese
Moglichkeit dementsprechend an andere weiterzugeben, so dafl spirituelle Nach-
folge zugleich Voraussetzung und Ergebnis der Initiation ist.

Prof. D. Frusser (Jerusalem) ging in seinem Referat iiber das Thema ,Die
Berufung der Zwolf und eine Rolle vom Toten Meer® der Frage nach, welcher
Zusammenhang zwischen dem weltoffenen Christentum und der esoterischen
Sekte der Essener in bestimmten Punkten bestanden habe. Obwohl auch die
Sekte Werbung betrieben hat, unterscheidet sie sich doch als eine geschlossene
Gesellschaft, die eine Geheimlehre besafl und in die man nur nach einer Ini-
tiation eintreten konnte, wesentlich vom Christentum. Ein Zusammenhang liegt
z. B. bei der Taufe vor, die im Christentum oft als eine Art Initiation verstanden
wurde; auch bei den Essenern wurde nur ein Vollmitglied zur Taufe zugelassen.
Fiir die Frage, wieweit Jesus selbst essenische Motive und Einrichtungen iiber-
nommen habe, ist der Ursprung der Apostel, die fur den neuen Glauben war-
ben, besonders wichtig. Aus einem Fragment vom Toten Meer geht hervor,
daf viele mit den Aposteln im Neuen Testament verbundene Motive vorchrist-
lich sind. In dieser Rolle wird von zw6lf Menschen als den Grundsteinen des
eschatologischen Jerusalems gesprochen, welche weiter mit den zwdlf Steinen
des hohenpriesterlichen Pektorales verglichen werden. Von den Hiuptern der
zwolf Stimme Israels wird in der Rolle ebenfalls gesprochen.

Weitere Vortrdge, die sich mit der christlichen Taufe befafiten, wurden ge-
halten von Prof. S. G. F. Branvon (Manchester) iiber ,The Time Factor in
Primitive Christian Baptism® und von Prof. L. E. Keck (Nashville, USA) iiber
»Christian Gnostic Interpretations of John the Baptist®. Die Untersuchung
von Prof. H. Lubiy Jansen (Oslo) iiber ,Die Hochzeitsriten im Tobitbuche®
konnte die literarische Verarbeitung alter und zum Teil nichtisraelitischer Hoch-
zeitsriten in der Hochzeitsgeschichte des Buches Tobit nachweisen und diese im
cinzelnen darstellen. Aus der Fiille der Beobachtungen kénnen nur einige
Punkte aufgefiihrt werden. Nach einer weitverbreiteten Anschauung ist die
Hochzeit besonders durch die Gegenwart begehrlicher Didmonen in der Hoch-
zeitsnacht bedroht. Unter anderem wird dabei als Motivation des Begehrens
der Braut durch einen Ddmon angegeben, wie im Buche Tobit auch, dafl der
Dimon die Braut liebt und fiir sich behalten will. Hinter den sieben Bréu-

49
4 Missions- und Religionswissenschaft 1965, Nr. 1



tigamen, die er deshalb schon umgebracht hat, steht das Motiv der sieben Braut-
fithrer und ihre iura primae noctis, ein im Orient von Sumer bis in die helleni-
stische Zeit anzutreffender Brauch, der aber bei den Juden unbekannt war. Die-
ser Erzdhlteil mufl schon fremder literarischer Tradition angehort haben. Der
Aufgabe der Brautfithrer, dem Briutigam bei der Werbung in Gefahren bei-
zustehen, entspricht im Tobitbuche die Rolle Raphaels. Die Mittel gegen den
Ddmon, die er Tobias verschafft, Herz und Leber eines Fisches, sind Sitz der
Lebenskraft und dienen der alten, gegen Geister besonders wirkungsvollen
magischen Praxis der Réucherung. Auf der damit vollzogenen Vertreibung des
Dimons beruht die Umdeutung, die das ius primae noctis des Dimons in
Kap. 8 dahingehend erfihrt, dafl nun Gott den ersten Platz im Bewufitsein des
Brautpaares einnimmt.

Initiationsriten aus anderen orientalischen Bereichen behandelten Prof. H.
RinGGREN (Abo), der die Initiationszeremonie des tiirkischen Bektashi-Ordens
schilderte, und Prof. J. Ducuesne-GuirLemin (Liittich) mit einem Referat iiber
den Symbolismus der Initiation im Mazdaismus. Uber die schwierige Frage der
»Initiation im Alten Agypten® sprach Prof. C. J. Bueeker (Amsterdam). Ini-
tiationsriten im eigentlichen Sinne waren in Agypten nicht vorhanden. Fiir den
Ubergang in einen anderen wichtigen Abschnitt des Lebens gab es kein Ritual.
Lediglich mit dem Tode scheint die Hoffnung verbunden gewesen zu sein, daf
der Tote in gewisse, der Unterwelt eigentiimliche Geheimnisse und Wahrheiten
cingeweiht wiirde; doch konnten diesbeziigliche Totentexte damit auch die Fort-
setzung einer schon im Leben besessenen Einsicht meinen. Auch gab es keine
geheimen religiosen Gemeinschaften mit esoterischem Wissen, denen man, um
es zu erlangen, hitte beitreten miissen. Es gab aber mythische Wahrheiten und
kultische Akte, die als ,Geheimnis“ empfunden und von einem begrenzten
Teilnehmerkreis nicht profaniert werden durften. Die Scheu vor der Profanie-
rung dieses Geheimnisses erstreckte sich nicht auf eine rationale Kenntnis und
Weitergabe einer mythischen Wahrheit, sondern auf ihre Verwirklichung in
bestimmten kultischen Akten. Das zentrale und tiefste Geheimnis der dgyp-
tischen Religion war die Darstellung und Betrachtung eines nur im kultischen
Vollzug erfahrbaren, begrifflich nicht faflbaren Mysteriums. An erster Stelle
Eingeweihte waren der Konig und als seine Stellvertreter im Kult die Priester.
Gegeniiber Bestimmungen der dgyptischen Religion, die von Momenten aus-
gehen, die nicht genuin zum religiosen Akt gehéren, erscheint die Auffindung
und Herausstellung dieses Grunderlebnisses der dgyptischen Religiositit beson-
ders verdienstvoll.

Prof. H. Horrmann (Miinchen) behandelte eine , Initiation im spéiten Buddhis-
mus®, nimlich im System des Kalacakra. Aus den Handlungen des Initianten,
wie der Bestimmung seiner speziellen Schutzgottheit, die er selbst durch Werfen
einer Blume nach einem Mandala und das Treffen eines der Zeichen vornimmt,
die an diesem als Merkmale bestimmter makrokosmisch-mikrokosmischer Ent-
sprechungen angebracht sind, ergibt sich der Charakter einer Selbstinitiation.
Der neue Name, den der Initiant zum Zeichen des mystischen Todes und der
Wiedergeburt erhilt, wird geheimgehalten. Die meist bis zum Ende getragene
Binde iiber den Augen- wird gelost, da der Initiant nun das ,Licht* schauen
kann, doch darf er die Geheimlehren nur jeweils einer bestimmten Richtung
erlernen. Das Binde-Licht-Motiv legt eine auch prinzipiell zu untersuchende
Berithrung des Kélacakra mit westlichen Anschauungen nahe. Dem indologischen
Bereich gehérte auch das Referat von Prof. D. Horns (Utrecht) an, der ,Diksa
im tantrischen Hinduismus® behandelte.
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Einen wichtigen Beitrag zur Altamerikanistik lieferte Dr. G. Lanczrowskr
(Heidelberg), der die ,Sprache von Zuyua® als Initiationsmittel untersuchte.
Nach der Schilderung, die das ,Chilam Balam von Chumayel®, eine der pri-
miren Quellen der Maya, von der Priffung und Initiation der Kandidaten fiir
die héheren Hiuptlingsstellen durch den priesterlichen Herrscher gibt, mufiten
die Anwirter ihre adelige Abstammung durch ein esoterisches Geheimwissen
erhirten, das nur in den herrschenden Familien tradiert wurde und dessen Be-
sitz Bedingung fiir die Einweihung in ihren neuen Stand war. Dieses Wissen
wurde als ,Sprache von Zuyua“ bezeichnet. Aus anderen Maya-Texten war
bekannt, daff sachlich mit ,Zuyua® der im Westen von Yukatan gelegene Ur-
sprungsort der mexikanischen Stimme und das toltekische Tollan gemeint war.
Uber den bisherigen Stand unseres Wissens von dem religiésen Einfluf} tolte-
kischer, vor allem mit der Gestalt des Quetzalcoatl-Kukulcan verbundener Vor-
stellungen, in Yukatan hinaus konnte diese ein reiches Material philologisch
und methodisch erschliefende Untersuchung die inhaltlichen Beziige im einzel-
nen aufdecken und so erst den Schlissel zum Verstindnis dieser auch in ihrem
Ablauf bemerkenswerten Priifung liefern. Schon das Verstindnis der Priifungs-
fragen setzte die Kenntnis einer Zahlen- und Farbensymbolik und Metaphorik
voraus, denen toltekisch-mexikanische Vorstellungen zugrunde lagen. Da die
Antwort jeweils durch eine Aktion erfolgte, indem der Prifling z. B. fiir eine
nur gezeigte Realitit das entsprechende Symbol herbeiholen mufite, entstand
bei der festliegenden Bedeutung der Symbole und Realititen kraft dieser Um-
setzung ein Ritual, das fiir die Herrscher die Sicherung der irdischen Ordnung
und die kultische Erneuerung des Jahreskreislaufes zugleich, also eine toltekische
Vorstellung, realisierte. Otto Biehn

BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Aduarte, Fray Diego de, OP: Historia de la Provincia del Santo Rosa-
rio de la Orden de Predicadores en Filipinas, Japén y China (Biblio-
teca ,Missionalia Hispanica® t. XIV und XV). Edicién preparada por
el R. P. Fr. Manuel Ferrero O.P. — Consejo Superior de Investiga-
ciones Cientificas, Departamento de Misionologia Espafiola, Madrid 1962
und 1964.

Die Geschichte der Rosenkranzprovinz der Dominikaner auf den Philippinen
ist mehrfach behandelt worden. Grundlage dieser Geschichte ist die grofle
Chronik der Provinz, deren erster Band, von dem Bischof von Neu-Segovia,
Fray Diego Aduarte, geschrieben — er starb 1637 — von Fray Domingo
Gonzalez 1640 mit einer Erginzung in Manila herausgegeben wurde. 1693
wurde er zugleich mit dem 2. Band von Fray Bartasar pe S. Cruz in Zaragoza
noch einmal gedruckt. Es folgte 1742 der 8. Band von Fray VICENTE DE SALAZAR
und 1783 der 4. Band von Fray Domingo CoLrantes, wieder in Manila. We-
sentlich auf Grund dieser vier Binde haben Fray Juan Ferranpo und Fray
Joaguin Fonseca in sechs Binden die Geschichte der Philippinenprovinz bis
in die Neuzeit behandelt (Madrid 1870). P. PasrLo Ferninprz fafite (Barcelona
1958) die Geschichte noch einmal in einem Bande zusammen unter dem Titel
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,Dominicos donde nace el Sol¥, wo er dankenswerter Weise eine Unmenge von
Belegen bringt, sowohl aus den vier genannten Chroniken wie aus den Domini-
kanerarchiven von Manila, aber jeder Hinweis fehlt auf die sonstige Literatur,
die sich mit den Dominikanern und ihren Missionen auseinandersetzt oder ihre
Anliegen behandelt. Die Geschichte der Dominikaner mufl noch behandelt wer-
den. Deshalb ist es zu begriilen, dal P. Manuel Ferrero die alte und seltene
Chronik Aduartes in moderner Schreibweise und Interpunktion, vielfach mit
neuen Absitzen in der Wiedergabe der langen, frither durchlaufenden Texte
mit gutem Index neu herausgibt, wenn auch seine Einfithrung und seine Noten
iiber die bisherige Methode nicht hinausgehen. So bietet er ein neues Hilfsmittel
fiir das Studium, wofiir wir ihm dankbar sein miissen.

Walberberg P. Benno M. Biermann OP

Espinosa, Isidro Felix de, OFM: Crdnica de los Colegios de Propaganda
Fide de la Nueva Espafia. New Edition with Notes and Introduction by
Lino G. Canedo, OFM. Academy of American Franciscan History/
Washington D. C. MCMLXIV (1964). Franciscan Historical Classics II.
CII + 973 pp. fol. De luxe edition 35 §, Cloth edition 15 $, Paperback 12 §

Es ist eine Freude, dieses Buch in die Hand zu nehmen. Wenn alte Drucke
in Faes.-Druck herausgegeben werden, mag das bibliographisch interessanter
sein, Hier wird uns das alte Buch von 1747 mit kritischer Einfithrung und Noten
fast zu jedem der zahllosen Kapitel geboten, dic seine Bedeutung klar heraus-
stellen, die Angaben erginzen oder korrigieren. P. MaTrrias C. Kiemen OFM,
der Direktor der Akademie fiir Geschichte der Franziskaner in Amerika, schreibt
in dem kurzen Vorwort: ,Chroniken wie die vorliegende werden von der
Kritik hidufig als ,erbaulich® abgelehnt, als ob ein Werk, das erbaut, eines
Schriftstellers unwirdig wire. Auf der anderen Seite begriiit man gewohnlich
das Werk eines ,unerbaulichen Historikers‘, als ob ein solches Werk allein den
Stempel der Wahrheit triige. Beide Historiker-Typen miissen unparteiisch beur-
teilt werden nach ihrer Objektivitit. Im vorliegenden Falle sechen wir den offen-
baren Willen Espinosas zur Wahrheit verbunden mit dem klugen, aber kri-
tischen Kommentar des Herausgebers.®

Niemand war fiir die Herausgabe dieses Werkes gecigneter, als P. Canedo,
1940—47 Herausgeber des Archivo Ibero-Americano von Madrid. Im Auftrag
der Geschichtskommission des Pan-American Institute of Geography and History
durchforschte er die lateinamerikanischen Archive, und legte (Mexiko 1961) die
Ergebnisse seiner Studien in zwei dicken Banden vor. So konnte er schon 1961
als 1. Bd. der Franciscan Historical Classics die Crénica Franciscana de las
Provincias del Perit von Fray Dieco pe Corpova Sarnas (Bibl. Miss. II,
516/18) herausgeben in einem Band von 1195 Seiten, dem nun die Chronik
Espinosas folgt.

In der Introduccién (XI—LXXXIII) behandelt Canedo die Missionskol-
legien der Franziskaner, ihre Geschichte und Organisation, den Autor und seine
Bibliographie wie seine wissenschaftliche Methode. Er bezeichnet das Werk als
ouna de las obras mas notables que produjo la historiografia de la Nueva
Espafia durante la primera mitad del siglo XVIII“. Dann fihrt er die fuen-
tes y bibliografia an, die er selber zur Bearbeitung des Werkes benutzte
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(LXXXVII—CII), wihrend er die Quellen des Autors S.948—951 verifiziert.

Das Buch schildert die Griindung der Kollegien (d.h. von Kléstern strengster
Observanz zum Zwecke der Heranbildung von Apostolischen Missionaren fiir
Christen unnd Heiden) in Amerika, unabhdngig von den Provinzialen, unter
der Leitung der dortigen Generalkommissare. Grinder war P. Antonio bE
Lumvis aus dem Kloster vom HI. Kreuz zu Querétaro westlich Mexiko. Am
24, 10. 1681 erlangte er di Gutheiflung des Ordensgenerals und auf koniglichen
Antrag am 8. 5. 1682 die Bistatigung Papst Innozenz’ XI. mit einer bestimmten
Regel. Am 20. 11. 1683 iibernahm er sein Mutterkloster in Querétaro als erstes
Kolleg in Amerika, nachdem er bereits zwei Kloster in Europa gegriindet hatte.
Bereits 1684 kehrte P. Llinds nach Europa zuriick, um dort weitere Kollegien
zu griinden und starb in Madrid am 29. Juni 1693 im Rufe der Heiligkeit. Die
Kollegien waren von grofiter Bedeutung fiir die Belebung des christlichen
Geistes in Europa und Amerika und insbesondere fiir die Forderung der
Heidenmission in den Néten des 18. Jahrhunderts.

Bezgl. des Inhaltes des Werkes im einzelnen verweise ich auf Bibl. Miss. III,
146s, wo auch der Inhalt des 2. Bandes des Werkes mitgeteilt wird, den
Fr. Juan Dominco Arricurvita OFM 1792 in Mexiko herausgab.

Das Buch ist ausgestattet mit einer Reihe von Illustrationen, Karten und
Handschrift-Proben und am Schlufl versehen mit einem guten Index. Der ver-
hiltnisméfig geringe Preis wurde erméglicht durch den Drudk in Madrid.

Wir kénnen der Academy of Franciscan History von Washington wie dem
Herausgeber nur gratulieren zu der vorziiglichen Ausgabe.

Walberberg P. Benno M. Biermann OP

Held, Helenis, SSpS: Christendérfer. Untersuchung einer Missionsmethode
(Studia Instituti Missiologici Societatis Verbi Divini, Nr. 4) Steyler
Verlag 1964. XII u. 96 S. Kart. DM 7,80

Es handelt sich um eine wissenschaftliche Arbeit zur Erlangung des missions-
wissenschaftlichen Diploms der Katholisch-Theologischen Fakultit der Uni-
versitit Miinster. Sie handelt {iber die missionarische Praxis, Christen in eigens
fir sie geschaffenen Dérfern anzusiedeln. Aus praktischen Erwigungen hat die
Verfasserin, eine Steyler Missionsschwester, die Beispiele christlicher Reduk-
tionen hauptsichlich aus den Jahren nach 1850 zusammengesucht und sie dann
geographisch geordnet. Die Errichtung christlicher Siedlungen ist eine umstrit-
tene missionsmethodische Frage; daher hat sie zwar vor allem die Vor- aber
auch die Nachteile dieser Methode herausgearbeitet, sowie auch die Motive,
welche die Wahl dieses Missionsmittels beeinfluit haben. Es ist eine sehr
fleifige Arbeit, zu der eine ausgedehnte Literatur herangezogen wurde und

die missionswissenschaftlich sehr wertvoll ist.
Tilburg (Niederlande) P. Gregorius OFMCap

Hertlein, Siegfried: Christentum und Mission im Urteil der neoafrika-
nischen Prosaliteratur. Vier-Tiirme-Verlag/Minsterschwarzach 1962. Ok-
tav, XXIII u. 216 S., broschiert.

Eine interessante und fruchtbare Aufgabe hat sich diese Wiirzburger Disser-
tation gestellt. In systematischer Ordnung stellt H. zunichst die Aussagen iiber
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Religion, Christentum, Mission und deren Ergebnisse in Afrika zusammen und
unternimmt dann die missionswissenschaftliche Auswertung des literarischen
Befundes. Schon allein die griindliche Sichtung dieser nicht immer leicht zugang-
lichen Literatur und ihrer Aussagen iiber die christliche (katholische und pro-
testantische) Mission ist eine dankenswerte Arbeit. Der Befund ergibt cine
herbe, wenn auch oft genug ungerechte Kritik der Missionierung und ihres Vor-
gehens. Ubertriebene Erwartungen, Verschichung der Sicht von der iibernatiir-
lich-missionarischen auf die menschlich-soziale Ebene, mifiverstandene Absich-
ten, menschliches Versagen einzelner Missionare und ihre oft unvermeidliche
Gebundenheit an die jeweilige Kolonial-Situation lassen die Mission oft in
ungtinstigem Lichte erscheinen. Fiir Missionsromantik eine heilsame Enttdu-
schung, doch zugleich ein hoffentlich fruchtbarer Ansatz zur Selbstbesinnung.

Der literarische Befund ist in aller erreichbaren Breite erfafit. Die literarische
Form und den Aussagewert hiitte man wohl eingehender untersuchen sollen.
Die systematische Anordnung erleichtert zwar die Ubersicht, erschwert aber
zugleich die Differenzierung der Aussagen. Der Reprisentativcharakter dieser
,neoafrikanischen® Literaten wird etwas vorschnell von JanHEINZ JAHN iiber-
nommen und zu stark verallgemeinert. Ob diese zum Teil entwurzelten Evolués
wirklich das heutige Afrika vertreten? Eine Untersuchung tiber Herkunft, Ent-
widklungsgang und personliche Erfahrungen in den jeweiligen Missionsgebieten,
den Einfluf europdischer (franzosischer oder englischer) Kultur auf ihr Urteil
iiber Religion und Christentum usw. wire sicher aufschlufireich gewesen. So hitte
man wohl zu differenzierteren Urteilen kommen kénnen, als systematische Quer-
schnitte das erlauben. Deswegen sind die ausfithrlichen Zitate sehr willkommen.
Dabei fiel uns auf S. 53 ein Ubersetzungsfehler auf. Ubersetzt man ,au grand
jour® mit ,am hellen Tag = in aller Offentlichkeit, dann wird der Sinn klar.

Die missionswissenschaftliche Auswertung ist eine in sich ausgezeichnete Dar-
legung. Vorschlige wie z. B. die Neuordnung des Katechumenats und die stufen-
weise Ordnung der Taufriten sind inzwischen offiziell von der Kirche angenom-
men. Vielleicht hat hier der Verfasser im Bemithen um systematische Voll-
stindigkeit des Guten etwas zuviel getan, statt sich streng an den Befund zu
halten, der doch von Natur aus bruchstiickhaft bleibt. Auch bei dieser Beschrian-
kung konnte man sehr wesenhafte Fragen angeben wie z. B. die ubernatiirliche
Vertiefung der ,afrikanischen Religiositit® als Ankniipfungspunkt fir die
Verkiindigung, der starke Einflul des afrikanischen Kirchenliedes zumal bei
den protestantischen Kirchen, usw.

Missionare und Missionswissenschaftler werden dem Verfasser fiir seine Arbeit
Dank wissen. Wenn auch Missionare manche Kritik der afrikanischen Schrift-
steller als ungerecht erkennen, so kann sie doch helfen, in Zukunft Fehler und
Miflverstindnisse zu vermeiden. Zudem beweist der ungeschminkte literarische
Befund klar, wie persénlicher Einsatz und wahre natiirlich-tibernatiirliche Liebe
zu diesen afrikanischen Menschen in ihrem Herzen ein Echo findet.

Bonn Jos. A. Schweitzer SJ

Jahrbuch Evangelischer Mission 1964. Verlag der Deutschen Evangeli-
schen Missionshilfe, 184 Seiten.

Nach einer Rundschau tber die Arbeit der deutschen Evangelischen Mission
von 1963 (3—22) folgt ein Aufsatz von Hemrica Harwms iiber den Ukume-
nischen Rat der Kirchen in seiner Bedeutung fiir die Mission. — Dankbar ist
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man in dem Aufsatz von Paur LorrLer — Dienst und Zeugnis, fiir die Fest-
stellung, dafl ,Dienst und ,Zeugnis® zusammengehdren als zwel untrennbare
Bestandteile der einen Missio Dei (87), und das im Zusammenhang mit Uber-
legungen iiber die Aktion ,Brot fir die Welt® (32—41). Ein sehr positives Er-
gebnis dieser Aktion scheint ibrigens zu werden, dafl man in der Mission stirker
zusammenarbeiten wird. Das wird als ein ,Gebot der Stunde® angesehen (89). —
Der Beitrag von Epuarp Wirpsorz — Kirche und Staat, ein neues Kapitel,
behandelt die Frage, ob die Kirche staatliche Entwicklungsgelder nehmen soll,
ob sie mithelfen soll an staatlichen Entwicklungsprojekten, usw. Wenngleich die
Probleme klar gesehen werden und jede Verguickung von staatlichen Interessen
(im rein staatlichen Sinn) mit der Mission abgelehnt wird, kénnen wir die
~Faustregeln® (50) doch gut bejahen. Wir praktizieren sie in der katholischen
Mission nicht anders. THEODOR MULLER-KRUGER fithrt ein in das Ringen um die
Problematik der Integration von Kirche und Mission im europdischen Raum, ein
Thema, das uns Katholiken nicht unbekannt ist und das uns zu den zentralsten
Problemen der Missionsarbeit iiberhaupt geworden ist. Auch wir hoffen, daf§
aus dem missionarischen Aufbruch der Kirche der altchristlichen Linder die
Kirche selbst immer mehr gesunden wird, indem sie immer mehr zu einer mis-
sionarischen Kirche wird (64). — Die Statistiken, Missionsanschriften, Berichte
iiber Missionskonferenzen in Deutschland und die Literaturschau sind mit ge-
wohnter Sorgfalt ausgefithrt. Die Auswahlbibliographie aus der DDR 1962/63
iiber Asien, Afrika, Latein-Amerika — marxistisch gesehen, bringt in 142 Num-
mern den Beweis, wie ernst die rote Antikirche Moskau und ihres Satelliten in
Ostdeutschland die Probleme der genannten Linder nimmt. Gilt wieder einmal
das Wort von den Kindern dieser Welt, die in ihrer Art kliiger sind als die
Kinder des Lichtes? — Die Zusammenstellung , Technisches Arbeitsmaterial zum
Thema Mission® imponiert durch ihre Reichhaltigkeit, mit der wir Katholiken
wohl kaum mithalten kénnen.

Wien P. Joh. Bettray SVD

Merwin, Wallace C. - Jones, Francis P.: Documents of the Three — Self
Movement; Source Materials for the Study of the Protestant Church in
China. Far Eastern Office, Division of Foreign Missions — National
Council of the Churches of Christ in the U.S. A./475 Riverside Drive,
New York 1963, $ 3,25.

Quellenmaterial — wenn auch nur in Ubersetzung — iiber die jiingste Ge-
schichte christlicher Kirchen in China zu erhalten, ist nicht nur fiir den Historiker
wertvoll. Der Glaube, das Gewissen und die christliche Solidaritit werden
herausgefordert. Die vorliegende Sammlung bringt Botschaften protestantischer
Kirchenminner, Pastoralbriefe, Abhandlungen, Manifeste, Reden und Berichte,
Anklagen und Selbstbezichtigungen, Regierungsdekrete und Kirchenverordnun-
gen. Die unheilvolle Verquickung von Nation und Religion, Patriotismus und
Kommunismus; das Versagen wichtiger Personlichkeiten und das tragische Ge-
schide der wahren Bekenner; die Zusammenhinge und Hintergriinde der Zer-
setzung und Zerstorung christlich-universaler Glaubensgemeinschaft: dies alles
wird deutlich. Von der ersten Seite an steht Wu Yao-tsung, der Griinder und
Vorsitzende der kirchlichen Unabhingigkeitshewegung in China, im Vorder-
grund. Diese unheimliche Gestalt erinnert an den ,Reichsbischof Miiller von
Hitlers Gnaden. Die von ihm gefiihrte Bewegung gleicht sehr der Bewegung
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der ,Deutschen Christen im Dritten Reich. Der Rote Kirchenchef spielt das
gleiche Spiel mit den gleichen Mitteln. Er diffamiert, verdreht, unterschligt und
tyrannisiert. Aus allen Manifesten, Berichten und Verordnungen tént uniiber-
hérbar seine Stimme.

Echten Glauben bezeugt noch einmal (1955) mit ergreifendem Ernst Pastor
Wang Ming-tao. Das Dokument seiner Selbstanklage, die er nach einjahriger
Haft veroffentlichte, ist ein erschiitterndes Zeugnis menschlicher Tragik und
staatlichen Terrors.

Wer die Notiz beachtet, dafl Pastor Wang seinen ,Verrat an Christus® wider-
rief und erneut eingekerkert wurde, kann etwas spiiren von dem erbarmungs-
losen Vernichtungswillen der Roten Ideologie und von der tédlichen Naivitit
der sogenannten Patriotischen Kirche Chinas. — Fundstelle der Dokumente und
Zeit der Verdffentlichung sind jeweils notiert, so dafl der kundige Forscher den
Originaltext in den chinesischen Zeitschriften ,Tien Feng“ und ,Hsieh Chin“
vergleichen kann. Der Biographische Index (VI—XVII) unterrichtet kurz iiber
90 Personlichkeiten, die in den Dokumenten erwzhnt werden.

St. Augustin (Sept. 1964) Joh. Fleckner SVD

Katholisches Missionsjahrbuch der Schweiz — Annuaire missionnaire
catholique de la Suisse 1964. 31. Jg. (43. Jahrbuch des Akademischen
Missionsbundes Universitit Freiburg). Hg. SKAMB. Freiburg/Schweiz,
96 S.

Nachdem das II. Vatikanische Konzil als erstes Schema die heilige Liturgie
behandelt hat, widmet sich das diesjahrige Missionsjahrbuch einem Schwerpunkt-
thema: der Eucharistiefeier in Missionsperspektive.

Ein grindlich dokumentierter Riickblick von Jomanwes Brckmany zeigt die
zentrale Stellung der Mefiliturgie in der Missionsperiode vom 16. bis 18. Jahr-
hundert (59—67). Welche Ansitze zur liturgischen Erneuerung in den Missionen
bisher zu verzeichnen sind, stellt Ivo Aur pErR MAUR in einer aufschlufireichen
Uberschau zusammen (50—58). Eine Erginzung dazu bilden drei Berichte aus
Afrika und Asien iber die Gestaltung der Sonntagsfeier (68—78) und eine
cingchende Darlegung von Bonirace Luykx (Univ. Lovanium): Africanisation
du culte chrétien (31—41). Wihrend WaLBerT BUHLMANN aus der Sicht der
Missionsseelsorge die Eucharistiefeier zu erkliren und auszuwerten versucht
(10—21), erschliefit Anton Hincor das Liturgieschema fir die liturgischen
Erfordernisse in der Mission (22—29). Tueopor ScuniTzZLER untersucht die
Messe, vorwiegend den Kanon, nach Elementen missionarischer Spiritualitit (59).
Die vorgelegten Beitriige, inspiriert von der Liturgiekonstitution des Vaticanum
II, wollen Ansatzpunkte, Wege und die brennende Dringlichkeit zu einer wirk-
lichen Verlebendigung und Verwurzelung der Missions-Liturgie dartun. Die Auf-
satze bieten mannigfache Anregungen, verdeutlichen aber zugleich, welches Aus-
mafl an grundlegender Arbeit in Theorie und Praxis missionsliturgisch trotz
mutiger Anfidnge noch zu leisten ist.

Telgte/Westf. (20. 8. 64) Theo Herzog CSSp

Lutherisches Missionsjahrbuch fiir das Jahr 1964, hrsg. im Auftrag der
Bayerischen Missionskonferenz von Walther R uf. Selbstverlag der Baye-
rischen Missionskonferenz/Niirnberg 1964, 184 S., DM 3,75,
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Das Jahrbuch 1964 wird Ernst Dammany zum 60. Geburtstag gewidmet.
Dammann, von der Mission herkommend, ist heute ein bekannter Linguist (Afrik.
Sprachen) und Religionsgeschichtler (jetzt Marburg). Nirgendwo mehr als auf
dem Gebiet der Sprachforschung und Ubersetzungsarbeit erfihrt die missionie-
rende Christenheit die Probleme ihrer Verkiindigung. Das hatte schon Karw
Graut, dessen hundertster Todestag Anlaffi wurde, an dieser Stelle bibliogra-
phisch sein Werk zu umreifien, in Ostindien (Drawiden, Tamulen) erfahren.
Unter den Aufsitzen dieses Jahrbuchs verdienen Aufmerksamkeit: E. Forring,
E. Depexinp: Synkretistische Strémungen in Lateinamerika, Mittel- und Siid-
afrika (S. 54—67); Fr. KLue, Mission und afrikanischer Nationalismus (79—87);
R. Orro, Verschiebungen der Bantubevélkerung (Neue Probleme der Mission
in Stidafrika; 88—95). In den kurzen Besinnungen, die der lutherischen Welt-
mission in spezieller Weise dienen wollen, fallt auch diesmal der offene Ton auf,
in dem von den inneren Problemen gesprochen wird. G. v. Vicepom (Welt-
lutherum und Weltmission, S. 110—114) kann sogar von einer ,fortschreitenden
Entmiindigung der missionierenden Kirchen und Missionsgesellschaften® sprechen
und dartiber hinaus iiberhaupt jede Missionsarbeit, die (lediglich) ,im Rahmen
einer cigenen Missionsfamilie durchgefithrt wird®, in Frage stellen. Nizrs P.
Morrrzen bringt wieder eine umfassende Literaturschau, in der auch katholische
Werke angegeben werden (etwa das Schrifttum der SVD, das Wirterbuch der
Religion von ANwanDER, das bekannte Buch von J. Micuaer: Christen glauben
an eine Kirche), wenn auch nach einem nicht ganz ersichtlichen Auswahlprinzip.

Miinster Helga Rusche

Peyriguere, Albert: Von Gott ergriffen. Briefe der Fithrung [Laissez-vous
saisir par le Christ] (A. Peyricutre, Geistliche Schriften, 1. Hgb. von
G. Gorrée, iibers. von Maria-Petra Desaing). Riber Verlag/Luzern
u. Stuttgart 1963, 172 S., DM 18,80.

Peyrigucre, Albert: Im Geiste Charles de Foucaulds. Grundziige des
vormissionarischen Christseins. Mit einer Einfithrung von M. Lafon.
Aus dem Franzésischen iibersetzt von H. Broemser. Matthias-Griine-
wald-Verlag/Mainz (1963), 86 S., DM 5,80.

Der Verfasser dieses Buches hat dreiflig Jahre lang in der Nachfolge Charles
de Foucaulds unter Berbern in Marokko gelebt. Zeit seines Lebens unbekannt,
weisen die erst nach seinem Tode im Jahre 1959 verdffentlichten Schriften ihn
als einen Menschen aus, der eine tiefe Gotteserfahrung und ein Charisma der
Menschenfithrung besafl.

Obgleich alle in diesem Bande gesammelten Briefe an eine Ordensfrau ge-
richtet sind, eignen sie sich dennoch gut als geistliche Lektiire fiir Laien, weil
der Verf. keine Spiritualitit der besonderen geistlichen Ubungen verficht. Die
durchgingige Idee des Buches lifit sich so ausdriicken: Spiritualitit heifit, Gott
da finden, wo er sich fiir uns hinstellt, nicht da, wo wir ihn gern finden machten.
Der Verf., Kontemplativer aus Berufung, war Tag fiir Tag in ein iiberaus aktives
Leben eingespannt. Dafl ihm die Einheit von actio und contemplatio, charakteri-
stisch fir die Schule Charles de Foucaulds, beispielhaft gelang, diirfte die Leser
des Buches zur Nachahmung ermuntern. Aus diesen Griinden, zu denen noch
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der Vorteil einer modernen Sprache kommt, kann das Buch warm empfohlen
werden. Die hdufige Wiederholung bestimmter Gedanken wird man als natiir-
liche Folge einer Briefsammlung akzeptieren miissen.

Der Matthias-Griinewald-Verlag/Mainz legt vom gleichen Verfasser ein
kleines, aber wertvolles Buch iiber die Spiritualitdt Charles de Foucaulds vor.
Der Verf. hat mehrere Jahrzehnte hindurch ihre theologischen Grundlagen iiber-
dacht, und er bietet das Ergebnis mit diesem Buch seinen Lesern in systematischer
Form an. Nach dem Autor besteht die wahre Botschaft Charles de Foucaulds
in der Lehre von cinem ,Vorapostolat®, das iiberall da gefordert ist, wo eine
direkte missionarische Arbeit unmdglich ist. Die ,Methode® des Vormissionars
besteht darin, durch sein Leben ein lebendiges Evangelium zu sein. Sein Leitbild
ist vorziiglich der Christus des verborgenen Lebens zu Nazareth.

Die Missionslehre Charles de Foucaulds argumentiert ganz vom Geheimnis
der Inkarnation her. Alle Menschen als ,Christi Briider dem Fleische nach®
stehen in irgendeiner Bezichung zu Christus. Aufgabe des Vormissionars ist es,
um diese ,Kindheit Christi (um mit den Kirchenvitern zu sprechen) zu wissen
und auf jhrem Fundamente weiterzubauen.

Da die Methode des Vormissionars hauptsichlich in der apostolischen Wirk-
samkeit eines heiligen Lebens besteht, ist es dem Autor zufolge auch méglich,
die alte Antinomie von Ménch und Missionar zu iiberwinden und zugleich ein
aktives und kontemplatives Leben zu fithren.

Paris (29. 7. 1964) Marlies Happe

Festschrift Paul Schebesta zum 75. Geburtstag (Studia Instituti Anthro-
pos, Vol. 18) St. Gabriel-Verlag, Wien-Maodling 1963.

Zu seinem 75. Geburtstag haben zahlreiche Mitbriider, Freunde und Schiiler
dem hochverdienten Pygméenforscher P. Paul Schebesta SVD, dem Baba wa
Bambuti, in Anerkennung seiner Verdienste eine iiberaus wertvolle Festschrift
von mehr als 568 Seiten gewidmet. Nach einer knappen Darstellung seines reich-
gesegneten Lebensweges (VII—XI) entbieten 87 namhafte Gelehrte dem Jubilar
ihre wissenschaftlichen Beitrige zum Festgeschenk. Bei dieser Vielfalt von
Artikeln ist es unmoglich, alle im einzelnen aufzuzihlen und zu besprechen. Es
wire m. E. auch nicht fair, in der vorliegenden kurzen Rezension einige Autoren
besonders hervorzuheben und dafiir andere einfach zu iibergehen. Eine einzige
Ausnahme sei bei diesem Dilemma vielleicht aber doch gestattet: Es sei hin-
gewiesen auf Corin M. Turneuris Aufsatz Father Schebesta’s Work among the
Bambuti-Pygmies (1—5), weil dieser des Jubilars Forschungsarbeit explicite be-
handelt, wahrend andere Gratulanten mehr dessen Voraibeit zum Anlaf neh-
men, um in Dankbarkeit ihre eigenen Themen weiterzufiihren.

Das Inhaltsverzeichnis der Festschrift unterscheidet drei Sektionen: 12 Autoren
duflern sich zum eigentlichen Pygmien- und Negritoproblem, das Zentral-
Afrika, die Andamanen und die Philippinen betrifft; 20 andere nehmen Stel-
lung zu Fragen der regionalen Vélkerkunde und nehmen Bezug auf Afrika,
Hamiten und Semiten, auf Indien, China, Neuguinea und das prahistorische
Osteuropa, wahrend die letzten 5 sich uber Themen der allgemeinen Vélker-
kunde verbreiten. Es war ein guter Gedanke, dem Band ein eigenes Autoren-
verzeichnis mit Personalangaben beizufugen (565—568). Es waire indes viel-
leicht doch vorteilhafter gewesen, die Publikationen P. Schebestas etwa gleich
hinter das Vorwort des Buches zu setzen, denn an den Schlufl (559—564). Es
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handelt sich dabei um 8 Hauptwerke, 53 Abhandlungen tber die Negritos
Asiens, 69 iber die afrikanischen Pygmdien, 29 verschiedenen Inhalts, 10 Reise-
berichte und 10 Ubersetzungen ins Englische oder Tschechische. Eine wahrlich
imponierende Leistung eines Mannes, der nicht nur bloBer Wissenschaftler war,
sondern auch jahrzehntelang als Priestermissionar unter Eingeborenen primi-
tivster Kulturen gewirkt und seinen jingeren Mithridern Mittel und Wege zu
tieferem Verstindnis und entsprechend gerechter Behandlung dieser Menschen
gewiesen hat!

Auf diese Gedanken hin sind denn auch all die Beitrage zu dieser Festschrift
ausgerichtet: Sie sind nicht nur ethnologisch-linguistischer Natur, sondern bieten
auch sehr viel religions- und selbst missionswissenschaftliche Materialien, die
den ganzen Band wie ein roter Faden durchziehen. Dafiir sei all den betreffen-
den Autoren gedankt, nicht minder aber auch dem Verlag, der uns einen so
reichhaltigen Prachtband vorgelegt hat.

QOeventrop P. Carl Laufer MSC

RELIGIONSWISSENSCHAFT UND VOLKERKUNDE

Annali del Pontificio Museo Missionario Etnologico gia Lateranensi.
Vol. XXVI, Citta del Vaticano 1962.

Wieder liegt uns ein reichhaltiger Band dieses Jahrbuches mit fiinf Abhand-
lungen im Umfang von 825 Seiten vor. Den grofiten Raum nimmt eine Arbeit
von W. Duprt, einem Schiller des P. Paul Schebesta SVD, iiber die west-
afrikanischen Babinga-Pygmaen ein (SS. 9—178). Wie die Ubersichtskarte (15)
zeigt, sind die Babinga in zahlreiche kleine Volkssplitter aufgeteilt, die zwischen
dem 10. und 20. Langengrad beiderseits des Aquators ihr bescheidenes Urwald-
dasein fristen und in der Vergangenheit bereits von einer ganzen Anzahl For-
scher erkundet wurden. Aus deren mannigfaltigen Einzelforschungen hat der
Verfasser nun ein in sich geschlossenes Bild erarbeitet und uns mit dem Gesamt-
ergebnis bekannt gemacht. Nach einer historisch ausgerichteten Einleitung folgt
eine detaillierte Darstellung der Demographie und Anthropologie, der Wirt-
schaft und Lebensweise, der Soziologie und Religion dieser Zwergstimme, die
im Vergleich mit den durch P. Schebesta beschriebenen Bambuti neben einer
Reihe gemeinsamer Charakteristika doch auch wieder sehr viele Verschieden-
heiten aufweisen. Von grofitem Interesse ist fiir den Religions- und Missions-
wissenschaftler nattrlich der Gottesbegriff der Babinga: Ihr Héchstes Wesen,
das vielerlei Namen trigt, offenbart sich einmal als Himmels-, das anderemal
als Buschgottheit, was aber keinen Widerspruch in sich zu schliefen braucht,
und zwar auf Grund ihrer Symbolik, die den heimatlichen Urwald und den
dartiberstechenden Himmel als eine Einheit erfait, in der Gott allgegenwiirtig ist.
Ahnlich erklart sich auch seine Verbindung mit Sonne und Mond als Leuchte
bzw. Auge Gottes. Ebenso braucht sein ambivalentes Verhalten, das Gut und
Bése in sich vereint, keine eigentliche Gegensiitzlichkeit zum Ausdruck zu brin-
gen, denn ,bose” gilt hier nicht im moralischen Sinne.

R. Boccassivo behandelt ein rein ethnologisches Thema: Contributo allo studio
dell’ ergologia delle popolazioni nilotiche e nilo-camitiche (178—188, mit
anschliefflend 40 Photos). Ein Kurzartikel des verstorbenen Weiflen Vaters
J. WrcnsTEEN macht uns mit zwei Bantu-Mythen bekannt: Origine et dispersion
des hommes d’aprés les légendes Tabwa (218—219). Darin ist die Rede vom
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allméchtigen Leza, der das erste Menschenpaar auf die Erde setzt und von
einem dreimaligen Turmbau, der der Menschheit zum Verderben wird. Ein
anderer Weifler Vater, M. PauwgLs, steuert eine volkerkundlich-historische
Studie iber Le Kalinga, Tambour-Enseigne du royaume et de la dynastie des
rois Banyiginya (Abasindi) du Rwanda bei (221—256). Als letzter Beitrag folgt
Ester Panerra, Vocabolario e Fraseologia di Bengasi als Fortsetzung ihres im
Band XXII (1958) begonnen Waérterbuches.

Oeventrop P. Carl Laufer MSC

Golz, Friedrich: Der primitive Mensch und seine Religion (Missionswis-
senschaftliche Forschungen, hrsg. von der ,Deutschen Gesellschaft fir
Missionswissenschaft“, Band 8). Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn/
Giitersloh 1963, 216 S. gr. 8%, Leinen DM 19,80.

Bereits seit Epwarp Tyror hat die Vélkerkunde ein grofles Interesse an der
Religion primitiver Vélker gezeigt; zumal war dies im Evolutionismus der Fall,
weil man, voriibersehend am geschichtlichen Charakter der Offenbarung, da den
Ursprung der Religion schlechthin vermutete. Wenn man heute beim Studium
der religiosen Belebung dieser Vélker zwar nicht mehr von dieser Voraussetzung
ausgeht, so steht immerhin fest, daf diese Vélker in der Menschheitsgeschichte
jedenfalls eine frithere Phase vertreten als wir und dafl dies nicht nur in
okonomischer oder technischer, sondern gleichfalls in religiéser Hinsicht zutrifft.
Bei der religidsen Geisteshaltung dieser Volker kann man noch gewisse Grund-
strukturen entdecken, die in unserer abendlindischen Kultur zwar teilweise dem
Rationalismus verfallen sind, aber auch teilweise von neueren Auffassungen
blofl iiberwuchert worden sind. Der niederlindische Phénomenologe Prof.
G. van pEr Lecuw hat sich bemiiht, diese Grundlage unserer abendlidndischen
Geisteshaltung wieder blofzulegen; dazu hat er auf seine feinsinnige Art ver-
sucht, die primitive religiose Mentalitit phénomenologisch klarzustellen. Man
kann aber auch von einer theologischen Sicht aus diese geschichtlichen Tatsachen
religiéser Betitigung so vieler Vélker einer wissenschaftlichen Betrachtung unter-
werfen. Das mochte der Verfasser dieses Buches unternehmen, dazu angeregt
von dem 1959 verstorbenen Missions- und Religionswissenschaftler Professor
WaLTER FreyTac. Diese Absicht fithrt zwar leicht dahin, die Religion dieser
Vilker nicht nur schlechthin darzustellen, sondern auch zugleich ein Werturteil
dariiber abzugeben. Aber vom Standpunkt der Missionierung aus ist es ja tiber-
aus wichtig, die religiosen Anschauungen dieser Véolker werten zu kénnen und
diesc sogar, wenn nur eben maglich, bei der Verkiindigung des Christentums
mit zu berticksichtigen.

Fiir die richtige theologische Deutung der Religion der primitiven Vélker gibt
der Verf. zuerst eine religionsgeschichtliche Ubersicht verschiedener Richtungen,
die sich mit diesem Problem befaBt haben, angefangen mit dem Animismus
Epwarp TyLors und der prdanimistischen Theorie von R. Marerr, K. Prruss
u. a.; fernerhin bespricht er die Richtung von A. Lanc und W. Scamipt, die
Ethnosoziologie Ev. DurksEvs und seiner Nachfolger und schlieRlich die Tiefen-
psychologie S. Freups und C. Junes. Uber W. Scumipr urteilt er zu ungiinstig;
er wird sogar schroff und sarkastisch, so dafi der Eindruck eines subjektiven
Vorurteils geweckt wird. Sogar die Uberschrift ,die urmonotheistische Theorie®
stimmt nicht, da W. ScumipT selber wohl iiber die Religion der Urkulturen,
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aber nicht {iber den Urmonotheismus geschrieben hat. Das ist namlich etwas
ganz anderes! Mit einer antikatholischen Gesinnung wird der Wissenschaft kein
Dienst geleistet, und ernsthaft und wissenschaftlich hat er sich mit der Theorie
W. ScamipT’s nicht auscinandergesetzt, zumal weil er offensichtlich aus der
immensen Schriftenreihe des Gelehrten nur dessen Arbeit tiber den »Ursprung
der Gottesidee” und dann noch nur den sechsten Band dieses Werkes eingesehen
hat!

Im zweiten Teil (B) kommt der Verf. zum eigentlichen Problem: die Kenn-
zeichen der primitiven religiésen Mentalitit. Hierbei bespricht er die Auffas-
sungen von L. Lévy-Brunr (den er nicht zur franzésischen soziologischen Schule
rechnet) und G. van per Lreuw. Ihre Ansichten sind vorziiglich dargestellt;
allerdings stehen in den niederldndischen Texten mehrere Sprachfehler; S. 194 3
z. B. fiinf Stick auf finf Zeilen! An dieser Stelle hitte der Verf. auch seine
eigene positive Ansicht iiber den primitiven Menschen und seine Religion bringen
kénnen, da er bis jetzt nur zu den Auffassungen anderer Autoren kritisch
Stellung genommen hat. Der dritte Teil (C) folgt logisch aus der vorhergehenden
Abhandlung, nimlich die theologische Stellungnahme zur primitiven Welt-
anschauung. Im Anfang (S. 177) stellt er sehr richtig das Problem: Es handelt
sich schlieflich um die Frage, ob die primitive Mentalitit nicht vielmehr eine
Grundstruktur des Mensch-seins iiberhaupt sei, die nie einfach iiberwunden
werden kénne und diirfe. Er priift ferner diese primitive Mentalitidt an drei
Grundphédnomenen: Macht und Magie, Leben und Tod, Gemeinschaft und In-
dividuum. Seine Schlufifolgerung ist ungefihr diese: beide Menschentypen, der
moderne und der primitive Mensch, haben ihre Vor- und Nachteile; im Christen-
tum findet jedes menschliche Streben seine Erfiillung und Befriedigung. Zu einer
positiven Wertung der Religion der primitiven Vélker kommt er kaum, weil
nach seiner protestantischen Meinung die neutestamentliche Botschaft immerhin
cine radikale Aufhebung der primitiven religiosen Lebensauffassung bedeutet.
Die dialektisch-theologische Auffassung K. BArTa's ist dieser Studie nicht fremd.
Daher betrachte ich nach alledem den ersten Teil, d. h. die kritische Auseinander-
setzung mit der ethnologischen Literatur iiber die Religion des primitiven Men-
schen, als den wertvollsten Beitrag fiir die Arbeit der Missionare. Nur noch einen
Wunsch méchte ich zum Ausdruck bringen, nimlich, dafl der Verf., so wie er sich
in die Religion der Primitiven verticft hat, sich auch einmal in die katholische
Glaubenslehre vertiefe; dann wird er bestimmt nicht mehr das australische
Zauberinstrument, die ,tjurunga®, den ,Brahmanen® (gemeint ist wohl das
»Brahma“) und Maria in einem Atem nennen (S. 189)!

Tilburg (Niederlande) P. Gregorius OFMCap

Hang, Thadddus: Grundziige des chinesischen Volkscharakiers. Echter-
Verlag/Wiirzburg 1964, 134 S.

Dafl ein Chinese in deutscher Sprache Artikel und Biicher schreibt, ist er-
staunlich. Th. Han g, erster Leiter des Institutum Sinicum in Kénigstein, wurde
bekannt durch sein Buch iiber die katholische Kirche im chinesischen Raum. Beim
Abschied von Deutschland — er erhielt einen Ruf nach Taiwan — legte er die
oben angezeigte Studie vor, in der er nach Klirung methodischer Vorfragen
und einer kurzen Ubersicht iiher Raum, Geschichte und Rassen des chinesischen
Volkes zunéichst zwei Grundziige des Volkscharakters festzulegen versucht, nim-
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lich die Tendenz zur Gesamtschau und Konkretheit, sowie die Tendenz, auf das
Gemiit zu wirken (S. 29—59). In den folgenden zwei Hauptabschnitten analy-
siert er sodann die chinesische Malerei (S. 53—72) und Musik (S. 73—116) als
typische Ausdrucksweisen des chinesischen Volkscharakters. Es ist ein inter-
essantes und ein schwieriges Unterfangen. Wenn der Franzose R. Porak von
modernen Chinesen mit Recht — so deutet Hang an — sagt: ,In Florenz wie
in Rom wie im Louvre, der Chinese ist gar nicht beriihrt®, dann fragt man sich,
mit welch giiltigem Maff denn hier zu messen ware. O. FiscHer z. B. preist die
chinesische Landschaftsmalerei als ,eine der erhabensten und tiefsten Schopfungen
der Menschheit, als das Allerhdchste und Alleredelste, als vollkommenste Ma-
lerei“. Nun ist aber der Mensch gerade in dieser Malerei Nebensache, winzige
Figur. Kann man daraus den Volkscharakter erkennen? Aus den Melodien von
Volksliedern und Hymnen, deren Klang der kundige Leser aus den beigefiigten
Noten erproben kann, versucht Hang, weitere Eigenheiten des chinesischen Volks-
charakters zu bestimmen. Er findet diese Weisen niichtern, doch tief und zart.
mafivoll, doch sehr sensibel, lyrisch mit einem Hang zur Melancholie, doch ohne
den Zug ins Grandiose. Wer will es abstreiten? Dennoch meinte R. WiLHELM,
ein Freund Chinas: ,Von allen fremden Dingen in China, die dem Europder
unverstdndlich sind, gehért zu den fremdesten die Musik.“ Abschliefend gibt
Hang dem Asthetizismus viel Mitschuld an bequemer Indolenz und moralischer
Prinzipienlosigkeit, die China periodisch zum Verfall fithrten. Vom Christentum
erwartet er die Synthese von Beschaulichkeit und Tatendrang, von ostlichen
Kulturformen und geoffenbarter Wahrheit.

St. Augustin J. Fleckner SVD

Die Rassenfrage (Polis 17, Evangelische Zeitbuchreihe). EVZ-Verlag/
Ziirich 1963. 40 S., DM 2,80.

Es handelt sich um die Ubersetzung eines Hirtenschreibens der Generalsynode
der Niederlindisch-Reformierten Kirche: Het Rassenvraagstuk. Herderlijk
Schrijven van de generale Synode van de Nederlandse Hervormde Kerk, die
H. Pfindler, zugleich mit einer ,Erklarung tber rassische und ethnische
Spannungen® des Zentralausschusses des Oekumenischen Rates der Kirchen in
Rochester, vorlegt. In beiden Schreiben soll die Apartheidspolitik der siidafri-
kanischen Union vor allem getroffen werden. Von der in Sudafrika tblichen
Rassenverachtung wird gesagt, sie sei eine unaussprechliche Beleidigung Gottes
(88). Im Hirtenbrief wird zunichst herausgestellt, was Rasse ist, danach fest-
gestellt, dafl in unserer Schopfungsordnung kein Grund besteht, die Rassen von
einander getrennt zu halten. ,Wir diirfen uns nicht im geringsten weismachen,
dafl es eine von Gott gewollte hohere und eine andere Rasse gebe“ (S. 12).
Es gibt Unterschiede im Kulturniveau. Wo man diese Unterschiede fir rassische
hilt, kommt es zur rassischen Diskriminierung. Manche berufen sich auf die
Bibel und leiten zum Beispiel ,aus dem Verhalten Noahs und seiner Séhne be-
stimmte Verhiltnisse zwischen den Rassen ab“® (16). Die nachfolgenden exege-
tischen Ausfithrungen lassen erkennen, in welchem Umfang man sich zur Recht-
fertigung der Apartheidsmafinahmen auf die Bibel berufen hat. Trotzdem wird
ein allgemeines und abstraktes Menschheitsideal abgelehnt. Der Hollander ist
kein Indonesier. In Christus allein sind die Gemeinschaften des Blutes, der
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Rassen und der Vélker einer héheren Gemeinschaft eingeordnet und von daher
sind die Probleme zu losen. ,Wer den Willen meines Vaters tut, der ist mein
Bruder und meine Schwester” (24).

Knechtsteden P. Josef Rath CSSp

VERSCHIEDENES

Bolley, Alfons - Clostermann, Gerhard: Abhandlungen zur Religions-
und Arbeitspsychologie. Aschendorff, Miinster 1963, 88 S. (= Ardhiv fir
Psychologie der Arbeit und Bildung Bd. 6).

Die Arbeit ist dem Andenken Werner Gruehn’s gewidmet, der an den Uni-
versititen Dorpat und Berlin gelehrt hat. Gerade als systematischer Theologe
erkannte er den Wert empirischer Grundlagen fiir die Theologie und begriin-
dete eine Schule fiir religionspsychologische Forschungen, fiir die er durch eigene
Arbeiten die Grundlagen schuf und die Richtung wies.

Die erste Arbeit entstammt der Feder von Arrons Boriey, Prof. fiir
Religionspsychologie an der Universitidt Bonn: ,Religionspsychologie und Theo-
logie, Vom Leben und Schaffen Werner Gruehns“. Sie beschrankt sich nicht
darauf, iiber Leben, Lehre und Schriften zu berichten, sondern fithrt geschichtlich
und sachlich in die Religionspsychologie ein und versucht, deren Ort innerhalb
des Ganzen der Theologie zu bestimmen. Sie gibt einen griindlichen Uberblick
iiber die Literatur und umreifit genau die Fragen. Es ergibt sich, dafl Theologie
zwar nicht primdr, aber doch wesentlich und entscheidend auch empirisch sein
mufl, wozu auch die Religionspsychologie beitrdgt (64).

Die zweite Arbeit ist von GERHARD CrLoSTERMANN verfafit, dem Direktor des
Stadtischen Forschungsinstituts fiir Psychologie der Arbeit und Bildung in Gel-
senkirchen: ,Wertpsychologie, Daseins- und Existenz-Diagnose in der Arbeits-
motiv-Forschung®. Ihr kommt es darauf an, die Daseins- und Existenzdiagnose
von der Daseins- und Existenzanalyse zu unterscheiden (66). Zum Dasein
rechnet alles, was der Existenz als gegeben, aber auch als Aufgabe vorkommt;
zur Existenz dagegen gehort die Entscheidung vor einer gegebenen Situation (80).
Die Daseinsdiagnose ist die Vorstufe zur Existenzerhellung (81). Beides ist fir
die Person wichtig, innerhalb deren funf Sphiren oder Schichten unterschieden
werden (83). Sie alle mussen beriicksichtigt werden, um dem arbeitenden Men-
schen gerecht zu werden.

Beide Arbeiten tragen dazu bei, den Menschen erkennen zu lassen, was fir
ein Ritsel er ist und dafl er ohne Wert und Glauben nicht leben kann.

Minster (8. 11. 64) Antweiler

L. Krif-Rettenbeck: Bilder und Zeichen religiésen Volksglaubens. Verlag
Georg D. W. Callwey/Miinchen 1963. 186 Seiten, 24,— DM

Auch Theologie¢ und Volkskunde haben auf Grund bitterer Notwendigkeiten
in der Mission nun endlich zueinander gefunden. Das Verhiltnis ist noch recht
locker, aber es bildet sich so langsam etwas. Besonders jenes Teilgebiet der
Volkskunde, das man ,Religiose Volkskunde® nennt, wére eines intensiveren
Kontaktes wiirdig. Das hier zu besprechende Buch von Kriff-Rettenbeck
holt nun ein wenig das Versdumte nach: es lotet in die Phinomenologie des
religidsen Volksglaubens hinab, indem es den ,Spiritualismus® der religidsen
Volkskunst aufzeigt. Kunst, auch Volkskunst, ist hier etwas zum Anschauen,
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nicht zum Lesen. Der Bildteil ist daher das Wichtigste in diesem Buch. Wahrend
in anderen volkskundlichen Werken die Bilder meistens eine schone Zugabe
sind, hat man hier dankenswerterweise die Kosten nicht gescheut und ein
reiches Bildquellen-Material mit nicht weniger als 414 Abbildungen veroffent-
licht. Die Grundlage der Verdffentlichung ist eine von Prof. Kriff geschaffene
Spezialsammlung von Zeugnissen religioser Beschworung (ganz allgemein), die
sich heute im Bayrischen Nationalmuseum in Miinchen befindet. Die Sammlung
stammt zwar fast nur aus dem bayrischen Raum, aber die Breite der Volks-
anlicgen, die hier sichtbar werden, ist reprisentativ.

Die Texte des Buches sind demgegeniiber nur Interpretationen und Erliu-
terungen; sie sind aber mehr als ,nur ganz schlicht angedeutet* (56), wie der
Autor in seiner Bescheidenheit meint. Es ist ihm gut gelungen, die Menge seines
Materials in grofle Themenkreise zu ordnen, die hier einmal nicht, wie das in
der Volkskunde so iiblich ist, einfach nach den Lebensabschnitten geordnet wer-
den, sondern von der religiésen Systematik her. So spricht er im 1. Kapitel ganz
allgemein von der ,Andacht® und ihrer raum-zeitlichen Entfaltung in der
Volkskunst. Recht instruktiv sind dabei seine historischen Riickblicke bis in den
Bilderstreit. Freilich bleibt ihm auch nicht erspart, immer wieder auf die gefihr-
lichen Entartungen zu magischen Auffassungen hinweisen zu miissen, besonders
im Kapitel ,Anwendung®, in dem er — etwas ungenau gesagt — von dem
groflen Bereich der Segenspendung und -erflehung spricht. Der Missionswissen-
schaftler wird gerade diesen Abschnitt mit besonderem Interesse lesen. Andere
Kapitel behandeln ,Tod und Heilserwartung®, ,Heilsgeschehen und Jesusfrém-
migkeit* (besonders die volkstiimliche Leidensmystik), ,Die Gegenwart des
Heiligen® und ,Heiligung und Heilung®. Die Anmerkungen sind eine wissen-
schaftliche Leistung in sich und verdienen, besonders hervorgehoben zu werden.
Sie sind weit glidklicher ausgewihlt als im HDA und erginzen dieses besonders
nach der theologischen Seite hin. Weitere Indices runden das Werk wissen-
schaftlich ab. Es sollte Muster und Anregung sein fiir dhnliche Arbeiten, die
noch ausstehen, auch in der Mission.

Abtei Miinsterschwarzach (Juni 1964) Placidus Berger OSB

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: D. S. AMALORPAVADASS, z. Z. Mis-
sions Etrangéres de Paris, Rue du Bac, 128, Paris-7¢ . Univ.-Prof. Dr. Paur
Hacker, 44 Miinster/Westf., Coerdestrafle 55 - P. Jomannes Ries OMI, Mis-
sionshaus, 6418 Hiinfeld - Univ.-Prof. Dr. A. ANTWEILER, 44 Miinster/Westf.,
Frauenstrafle 1 - Lupwic Rirr1, 44 Minster/Westf., Franziskus-Hospital - Orro
Bienn, 6921 Waldwimmersbach, Im Igel 2—4.
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DIE MISSIONARISCHE AUSSAGE DER KONZILSKONSTITUTION
,UBER DIE KIRCHE'

von Josef Glazik

Als greifbares Ergebnis der dritten Sitzungsperiode des II. Vatikani-
schen Konzils ist am 21. November 1964 die dogmatische Konstitution
,Uber die Kirche® veroffentlicht worden!. Man wird sagen konnen, das
Urteil tiber die dritte Session und iber das Konzil iiberhaupt hinge
davon ab, ob jemand gewillt sei, diese Verlautbarung anzunehmen und
sie zu realisieren, das heifit, sie in sein eigenes Leben und in seinen
Wirkbereich zu tibersetzen. Die Konstitution ist ja der Ausdruck eines
neugewonnenen Selbstverstindnisses der Kirche. Deshalb hangt alles
davon ab, ob die Glieder der Kirche sich ebenso verstehen, wie hier aus-
gesagt und erklidrt wird.

Bedeutsam ist, dal das von Papst Johannes XXIII. einberufene Kon-
zil diese Aussage iber die Kirche nicht nur vor den Gldubigen machen
will, sondern ,vor der ganzen Welt“. Diese Absicht kann nicht darauf
zielen zu betonen, wie sehr die Kirche anders ist als ,die Welt, die im
argen liegt® (I Jo 5,19). Das widerspriache vollig dem, was Papst Jo-
hannes gewollt hat. Thm ging es ja gerade darum, die Welt davon zu
iiberzeugen, dafl die Kirche um der Welt willen da ist. Deshalb will sie
alle Sorgen, Anliegen, Note und Angste der Welt sich zu eigen machen
und daran mitwirken, sie, wenn nicht zu beheben und auszuraumen, so
doch zu tragen und zu ertragen. In der Apostolischen Konstitution
Humanae salutis vom Weihnachtsfest 1961, mit der das Vaticanum II
fiir das folgende Jahr einberufen wurde, sagte Johannes ausdriicklich,
das Konzil solle ,der ganzen Welt, auf der die Unsicherheit und die
Angst vor stindig neu aufbrechenden Konflikten laste, allen Menschen
guten Willens eine Moglichkeit bieten, Ratschldge fiir den Frieden zu
erarbeiten und ihrer Verwirklichung die Wege zu bereiten“2 Papst
Johannes konnte eine solche Sprache sprechen, weil er die Welt liebte
und in ihrer gegenwirtigen Entwicklung ,einen verborgenen Plan der
gottlichen Vorsehung® anerkannte. Deshalb widerstand er denen, die
meinten, ,in den heutigen Verhiltnissen der menschlichen Gesellschaft
nur Untergang und Unheil“ erkennen zu miissen. Er wollte selbst den

1 Sacrosanctum Oecumenicum Concilium Vaticanum Secundum: Constitutio
dogmatica DE ECCLESIA (Typis Polyglottis Vaticanis 1964)
 AAS 54 (1962) 9
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Irrtiimern der Zeit gegeniiber ,lieber das Heilmittel der Barmherzigkeit
anwenden als die Waffe der Strenge®?.

Man kann getrost behaupten, dafl die Konzilsviter in ihren Diskus-
sionsbeitrigen in der Aula zu diesem Programm des Papstes gestanden
sind. Das Konzil will keine neue Lehre tiber die Kirche verkiinden, son-
dern alte, urchristliche Aspekte der Kirche erneut ins Bewufitsein der
Glaubigen riicken und bestimmte Wahrheiten, die die Welt von heute
besonders angehen, deutlicher darstellen. Es handelt sich also nach wie
vor um die Kirche und um ihre Stellung zur Welt, und zwar immer und
iiberall, nicht nur im Schema 18, das ausdriicklich ,Uber die Kirche in der
Welt von heute® aussagen will.

Weil das so ist, kann die Konzilskonstitution ,Uber die Kirche® gar
nicht daran vorbei, ,ihr Sein und ihre universale Sendung®, das heifit
ihre Sendung an die ganze Welt zum Ausdruck zu bringen: naturam
missionemque suam universalem . . . fidelibus et mundo universo decla-
rare (1)% Das besagt aber, daff die Konzilskonstitution in ihrem Grund-
ton missionarisch ist und die Kirche mit ithrer Mission identifiziert.

Dieser Verhalt soll im folgenden dargetan werden. Er ermdglicht Fol-
gerungen, die fiir die aus der Sendung der Kirche flieflende Téatigkeit, die
activitas missionalis Ecclesiae, von grundlegender Bedeutung sind.

A
Die Aussace peEr KonstiTUTION

Lumen gentium cum sit Christus — mit dieser feierlichen Berufung
auf Christus, das Licht zur Erleuchtung der Volker (Lk 2, 32), hebt die
Konstitution an. Das Konzil bekennt sich mit dem ersten Satz zu der
Aufgabe, aller Kreatur die Frohbotschaft zu verkiinden (Mk 16, 15) und
50 allen Menschen Anteil zu geben an der lichten Helligkeit Christi, die
im Antlitz der Kirche widerstrahlt. Dadurch ist die Kirche geradezu das
Sakrament, Zeichen und Werkzeug, der innersten Vereinigung mit Gott
sowie der Einheit des gesamten Menschengeschlechtes. Deshalb hilt das
Konzil es fiir seine Pflicht, Sein und Sendung der Kirche den Glau-
bigen und der ganzen Welt genauer zu deuten. Diese Pflicht erscheint
dem Konzil in der gegenwértigen Situation um so dringlicher, da die
Welt auf gesellschaftlichem, technischem, kulturellem Gebiet zur Einheit
strebt — sie soll zur vollen Einheit in Christus finden. (1)

I
Diese Einheit ist nach dem freien und geheimen Ratschlufl der
Weisheit und Giite Gottes in der Kirche offenbar geworden und soll am
Ende der Zeiten in Herrlichkeit vollendet werden, wenn alle Gerechten

3 Gaudet Mater Ecclesia (Eroffnung des II. Vatikanischen Konzils am 11. 10.
1962): AAS 54 (1962) 789. 792

4 Die Zahlen in () verweisen auf die laufenden Nummern der Konstitution.
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,vom gerechten Abel an bis zum letzten Erwéhlten® in der allumfassen-
den Kirche bei Gott dem Vater versammelt werden. (2)

Diesen Willen des Vaters zu erfillen, ward der Sohn in die Welt ge-
sandt. Er hat Gottes Herrschaft und Reich auf Erden begriindet und es
(als verhiillt gegenwirtig) in seiner Kirche offenbar gemacht. Anfang
und Wachstum der Kirche sind im Blut und Wasser aus der Seite Jesu
bezeichnet und in dem Herrenwort vorherverkiindet: ,Wenn ich von der
Erde erhoht bin, will ich alle an mich ziehen“ (Jo 12,32). Im euchari-
stischen Opfer wird das Werk unserer Erlésung vollzogen, im Sakrament
des eucharistischen Brotes die Einheit der Gliubigen — der eine Leib
in Christus — dargestellt und bewirkt. Zu dieser Einheit in Christus
sind alle Menschen berufen. (8) Diese Einheit erneuert nach dem Fort-
gang des Herrn der Heilige Geist, so dafl die gesamte Kirche als ,das in
der Einheit des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes geeinte
Volk® 5 erscheint. (4)

Die Kirche hat den Sendungsauftrag erhalten, das Reich Christi und
Gottes zu verkiinden und es in allen Vélkern zu begriinden. (5) Sie hat
ihren Weg zu gehen wie Christus seinen: in Armut und als Verfolgte.
Zwar ist sie bei der Ausfihrung ihrer Sendung auf menschliche Hilfs-
mittel angewiesen, darf sie jedoch nicht dazu benutzen, um irdische Ehre
zu suchen, sondern soll durch ihr Beispiel Demut und Entsagung predigen.
Wie Christus vom Vater gesandt ward, ,den Armen das Evangelium
zu verkiinden, die gebeugten Herzen zu heilen® (L% 4,18), ,zu suchen
und zu retten, was verloren gegangen war“ (Lk 19,10), so soll auch die
Kirche alle Leidenden mit Liebe umsorgen und in den Armen ein Bild
ihres armen und leidenden Stifters sehen. So zieht die Kirche ihre Pilger-
strafle durch diese Welt, verfolgt, doch auch von Gott getrostet; sie ver-
kiindet Kreuz und Tod des Herrn, bis er wiederkommt (I Kor 11,26). In
der Kraft des Erstandenen offenbart sie der Welt das Geheimnis des
Herrn, bis es am Ende der Zeit in vollem Licht erstrahlt. (8)

I

Obwohl in jeder Zeit und in jedem Volk Gott genehm ist, wer ihn
fiirchtet und Gerechtigkeit tut (Apg 10,35), hat Er es doch vorgezogen,
die Menschen nicht jeden fiir sich und ohne gegenseitige Verbindung
miteinander zu heiligen und zu retten, sondern alle, die Ihn in Wahrheit
anerkennen und Thm in Heiligkeit dienen, zu einem Volk zusammen-
zuschlieflen. Die Erwihlung Israels, der Bundesschlufl mit ihm waren
nichts anderes als Vorbereitung und Vorbild jenes Neuen vollkommenen
Bundes, den Er in Christus schliefen wollte. Das neue Bundesvolk wird
aus Juden und Heiden zusammengerufen, eins nicht im Fleisch, sondern
im Heiligen Geist.

Dieses Volk der Verheilung hat Christus zum Haupt und gewinnt
seinen Stand in der Wiirde und Freiheit der Kinder Gottes; sein Gesetz

5 CypriaN, De orat. Dom., 23: PL IV 553
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ist das neue Gebot zu lieben, wie Christus selbst uns geliebt hat. Sein
Ziel ist, das Reich Gottes weiterauszubreiten, bis es von Thm selbst voll-
endet wird und die gesamte Schopfung von der Knechtschaft der Ver-
ginglichkeit zur Freiheit der Herrlichkeit der Kinder Gottes gelangt. So
gewinnt dieses messianische Volk, obwohl es nicht alle Menschen umfafit
und manchmal nur als kleine Schar in Erscheinung tritt, fiir das ganze
Menschengeschlecht die Bedeutung eines Keimes der Einheit, der Hoff-
nung und des Heils: Es dient Christus als Werkzeug zur Erlésung aller;
es ist in die Welt gesandt — Licht der Welt, Salz der Erde.

Dieses neue Bundesvolk ist die Kirche Christi, fir alle und jeden
das sichtbare Sakrament der heilbringenden Einheit, die Christus zum
Urheber und Grund hat. Da diese Kirche sich in alle Weltgegenden aus-
breiten soll, tritt sie in die Geschichte der Menschheit ein und — iiber-
schreitet zugleich doch alle Zeiten und die Grenzen der Vilker. (9)

Dieses neue Bundesvolk hat Christus, der Herr, ,Gott und Seinem
Vater zum Konigtum und zu Priestern gemacht®. Es ist ,ein erwihltes
Geschlecht, ein konigliches Priestertum, ein heiliges Volk* (I Pt 2,9f),
dazu geweiht in der Taufe durch Wiedergeburt und Salbung des Hei-
ligen Geistes, so dafl der Christenmensch sein Tun und Wirken als geist-
liche Gabe Gott zum Opfer bringen und die Macht dessen verkiinden
soll, der ihn aus der Finsternis in sein herrliches Licht berufen hat. (10)

Deshalb ist der Christ verpflichtet, kraft der Lebensweihe in der Taufe
seinen Glauben vor den Menschen zu bekennen, kraft der Geistbesieg-
lung in der Firmung Zeugnis von ihm zu geben und auf diese Weise den
Glauben zu verbreiten und zu verteidigen. (11)

Das ist notwendig; denn alle Menschen sind berufen, dem Volke
Gottes anzugehoren, das, eins und einzig, iiber die ganze Welt und durch
alle Zeiten hin sich ausbreiten soll. Dadurch soll der Ratschluff Gottes
verwirklicht werden, der die eine Menschennatur geschaffen hat und
seine zerstreuten Kinder zur Einheit versammeln will. Das ist der Sinn
der Sendung des Sohnes, den Gott zum Erben des Alls bestellt und zum
Lehrer, Konig und Priester aller gesetzt hat — zum Haupt des neuen
und allumfassenden Volkes der Kinder Gottes.

Dieses eine Volk Gottes findet sich in allen Voélkern der Erde, weil
es aus allen Vélkern seine Biirger nimmt. Denn die uber die Welt hin
zerstreuten Glaubigen stehen miteinander im Heiligen Geist in Verbin-
dung. ,Wer in Rom wohnt, weif}; dafl die Inder sein Glied sind“®.

Da Christi Reich nicht von dieser Welt ist, entzieht die Kirche, die
dieses Reich herbeifiihrt, keinem Volk etwas von seinen zeitlichen Giitern.
Im Gegenteil, sie pflegt die Anlagen, Reichtiimer und Sitten der Vélker
und nimmt sie, soweit sie gut sind, in sich auf, reinigt, stirkt und erhebt
sie. Dieser universale Charakter des Volkes Gottes ist ein Geschenk
des Herrn. Deshalb kann die katholische Kirche wirksam und fortwéh-
rend darauf bedacht sein, die ganze Menschheit mit all ihren Giitern im

6 Jomannes Curysostomus, In Jo, hom. 65, 1: PG LIX 361

68



Haupt, das Christus ist, zusammenzufassen und sie im Heiligen Geist zu
einen.

Kraft dieser Katholizitdat bringen die einzelnen Teile den iibrigen und
der gesamten Kirche ihre Gaben zu, so dafl das Ganze und die Teile
dadurch bereichert werden. Deshalb gibt es in der Gemeinschaft der
Kirche berechtigterweise Teilkirchen mit ihren eigenen Uberlieferungen.
Das tut dem Primat der Cathedra Petri keinen Abbruch — sie steht der
gesamten Liebesgemeinschaft vor, schiitzt die berechtigte Mannigfaltig-
keit, wacht aber auch dariiber, daff die Besonderheiten der Einheit nicht
schaden, sondern ihr dienen.

Zu dieser katholischen Einheit des Volkes Gottes sind all e Menschen

berufen, ihr gehoren sie auf verschiedene Weise an, auf sie sind sie hin- |

geordnet: die katholischen Christen, die tibrigen Christgldubigen und
schliefilich alle Menschen, weil aus Gottes Gnade zum Heil berufen. (13)

Auch die das Evangelium noch nidhit empfangen haben, sind auf das
Volk Gottes hingeordnet. Da ist zunichst das Volk der Juden, dem
Bund und Verheilung gegeben waren und aus dem Christus dem Fleische
nach entstammt: das Volk der Erwihlung, das um der Viter willen teuer
ist; denn reuelos schenkte Gott ihm Gaben und Berufung. — Ferner um-
greift der Heilsplan Gottes alle, die Thn als Schopfer anerkennen, unter
ihnen vor allem die Muslime, die den Glauben Abrahams bekennen
und mit uns den einen Gott anbeten, der barmherzig ist und am Jingsten
Tage die Menschen richten wird.

Aber Gott ist auch denen, die in Schatten und Bildern den unbekannten
Gott suchen, nicht fern; gibt Er ihnen doch Leben, Anregung und alles
sonst und will als Erloser-Gott, dafl alle Menschen selig werden. Wer
namlich das Evangelium Christi und Seine Kirche ohne Schuld nicht
kennt, Gott aber aufrichtigen Herzens sucht und unter dem Einfluf§ seiner
Gnade Seinen Willen, der Weisung des Gewissens folgend, in all seinen
Handlungen zu erfiillen sucht, kann das ewige Heil erlangen. — Die
gottliche Vorsehung versagt nicht einmal denen die zum Heil notwendige
Gnade, die ohne Schuld noch nicht zur ausdriicklichen Anerkennung Got-
tes gelangt sind, aber — nicht ohne gottlichen Gnadenbeistand! — ein
rechtes Leben zu fithren suchen. Was sich bei ihnen an Gutem und Wah-
rem findet, wird von der Kirche als praeparatio evangelica angesehen —
Geschenk dessen, der jeden Menschen erleuchtet, damit er einmal das
Leben habe.

Nicht selten jedoch verfielen die Menschen, vom Bosen getiuscht, in
nichtige Gedanken und verkehrten die Wahrheit in Liige: Sie dienen
dem Geschaffenen mehr als dem Schopfer oder sind, weil sie ohne Gott
in dieser Welt leben und sterben, duflerster Verzweiflung ausgesetzt,

Deshalb miiht sich die Kirche, eingedenk des Herrenauftrages: ,Pre-
digt aller Kreatur das Evangelium!“, zur Ehre Gottes und zum Heil all
dieser Menschen die Missionen eifrig zu fordern. (16)

Wie nidmlich der Sohn vom Vater gesandt ist, so sandte er selbst die
Apostel (vgl. Jo 20,21) und gab ihnen den Auftrag: ,Zieht hinaus in alle
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Welt und macht zu Jingern alle Volker, indem ihr sie tauft im Namen
des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes und sie alles halten
lehrt, was ich euch aufgetragen habe. Seht, ich bin bei euch alle Tage bis
zur Vollendung der Zeiten® (M¢ 28, 18—20). Diesen feierlichen Auftrag
Christi, die Heilswahrheit zu verkiinden, hat die Kirche von den Aposteln
iibernommen, um ihn bis zu den Grenzen der Erde auszufithren. Daher
macht sie sich die Worte des Apostels zu eigen: ,Wehe mir, wenn ich
das Evangelium nicht verkinde!* (I Kor 9,16). Deshalb fahrt sie uner-
mudlich fort, Herolde Christi auszusenden, solange bis neue Kirchen voll
begriindet sind, die dann ihrerseits das Werk am Evangelium weiter-
fihren. Denn die Kirche wird vom Heiligen Geist zur Mitarbeit ange-
trieben, damit die Absicht Gottes, der Christus zum Heilsgrund fir alle
Welt bestimmt hat, voll verwirklicht werde. In der Predigt der Froh-
botschaft spornt die Kirche ihre Hérer zum Glauben und zum Bekenntnis
des Glaubens an, bereitet sie auf die Taufe vor, entreifit sie der Knecht-
schaft des Irrtums und gliedert sie Christus ein, damit sie durch die Liebe
auf Thn hin bis zur Vollendung wachsen. Durch ihre Téatigkeit bewirkt
die Kirche, dafl nichts von dem, was sie Gutes in Herz und Geist der
Menschen oder in ihren Brauchen und Kulturen findet, verloren gehe,
sondern geheilt, erhoht und vollendet werde — zur Verherrlichung Got-
tes, zur Beschamung des Teufels, zum Glick des Menschen.

Die Pilicht, die Saat des Glaubens auszustreuen, obliegt jed em Jiin-
ger Christi fiir je seinen Teil. Zwar kann jeder diejenigen, die zum
Glauben gelangt sind, taufen, aber es ist Aufgabe des Priesters, den
Aufbau des Leibes im eucharistischen Opfer zu vollenden. So betet und
mitht sich die Kirche, daff die Fiille der ganzen Welt in das Volk Gottes
eingehe, Leib Christi und Tempel des Heiligen Geistes werde, und daff
in Christus, dem Haupte aller, dem Schopfer und Vater des Alls Ehre
und Herrlichkeit werde. (17)

ITI

Diese Pflicht obliegt vor allem jenen, die in der Kirche Amt zum Dienst
tibertragen erhalten haben: den Aposteln, die von Jesus Christus ge-
sandt sind, wie er selbst vom Vater gesandt war, und ihren Nachfolgern,
den Bischofen. (18)

Jesus hat seine Apostel zuerst zu den Kindern Israels, dann zu allen
Vélkern gesandt, damit sie in seiner Macht und Vollmacht alle Volker
zu seinen Jungern machten und so seine Kirche ausbreiteten. In dieser
Sendung sind die Apostel am Pfingsttag durch die Kraft des Heiligen
Geistes bestatigt worden. (19)

Diese gottliche Sendung reicht bis zum Ende der Zeit. Deshalb sorgten
die Apostel fir Nachfolger in ihrem heiligen Amt. (20) So ist in
den Bischofen Christus, der Herr und Hohepriester, inmitten der Glau-
bigen gegenwirtig. Durch sie verkiindet er allen Vélkern das Wort Got-
tes. Durch sie gliedert er seinem Leibe neue Glieder ein. Ihnen ist die
Bezeugung der Frohbotschaft von der Gnade Gottes anvertraut. (21)
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Die einzelnen Bischofe sind der sichtbare tragende Grund der Ein-
heit in ihren Teilkirchen, die nach dem Bild der universalen Kirche ge-
formt sind und in denen und aus denen die eine und einzige katholische
Kirche besteht.

Als Glieder des Bischofskollegiums und als rechtméBige Nach-
folger der Apostel tragen die einzelnen Bischofe Sorge fiir die ganze
Kirche. Alle miissen die Einheit des Glaubens fordern und schiitzen; alle
miissen die der gesamten Kirche gemeinsame Tétigkeit unterstiitzen, be-
sonders dafl der Glaube wachse und das Licht der vollen Wahrheit allen
Menschen aufstrahle.

Die Sorge, dafl das Evangelium iiberall auf Erden verkiindet werde,
obliegt der Gesamtheit der Hirten (ad Corpus Pastorum pertinet).
Thnen allen gemeinsam hat Christus den Auftrag gegeben, indem er
ihnen eine gemeinsame Pflicht auferlegte. Deshalb sind die Bischéfe,
soweit es ihre eigenen Aufgaben gestatten, gehalten, sich gegenseitig zu
unterstiitzen in Zusammenarbeit mit dem Nachfolger Petri, dem der
hehre Auftrag, Christi Namen auszubreiten, in besonderer Weise zuteil
geworden ist. Darum miissen die Bischofe aus allen Kriften bemiiht sein,
den Missionen sowohl Arbeiter fiir die Ernte als auch geistliche und
materielle Hilfe zur Verfiigung zu stellen, und zwar sie selbst wie auch
ihre Glaubigen, die sie zur eifrigen Mitarbeit aufrufen sollen. (23)

Weil die Bischéfe Nachfolger der Apostel sind, haben sie den Sen-
dungsauftrag, alle Vilker zu Jiingern Jesu zu machen und aller Kreatur
das Evangelium zu verkiinden, damit alle Menschen durch Glauben,
Taufe und Befolgung der Gebote das Heil erlangen. Zur Ausfithrung
dieser Sendung hat Christus seinen Aposteln den Heiligen Geist ver-
sprochen und am Pfingstfest gesandt. In seiner Kraft sollen sie ihm Zeu-
gen sein bis zu den Grenzen der Erde vor Vélkern, Stimmen und Kéni-
gen. Dieses Amt, das der Herr den Hirten seines Volkes iibertragen hat,
ist ein echter Dienst, der in der Heiligen Schrift bezeichnenderweise
Diakonia, ,Handreichung®, genannt wird. (24) Deshalb hat unter den
wichtigen Amtsaufgaben der Bischofe die der Verkindigung des Evan-
geliums den Vorrang. Die Bischofe sind Herolde des Glaubens, die
Christus neue Junger zufiihren sollen. (25)

Der Bischof, mit der Fiille des Weihesakramentes begabt, ist der ,Ver-
walter der Gnade des Hohenpriestertums®, besonders in der Eucha-
ristie, aus der die Kirche stindig lebt und wichst. Diese Kirche Christi
1st in allen rechtmafigen ortlichen Versammlungen der Glaubigen wirk-
lich gegenwirtig. Deshalb werden diese Lokalgemeinden im Neuen
Testament auch ,Kirchen‘ genannt. Sie sind an ihrem Ort das neue, von
Gott berufene Volk. In ihnen werden durch die Predigt des Evan-
geliums Christi Gldubige versammelt und wird das Geheimnis des
Herrenmahls gefeiert, ,damit durch Fleisch und Blut die Briiderschaft
des Herrenleibes verbunden werde“”. In jeder Altargemeinschaft mit

T Mozarabische Oration: PL. XCVI 759 B
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dem Bischof wird das Symbol jener Liebe und Einheit des mystischen
Leibes sichtbar, ohne die es das Heil nicht geben kann. Deshalb ist in
diesen (6rtlichen) Gemeinden, mégen sie oft auch klein und arm sein und
in der ,Diaspora’ leben, Christus gegenwartig, durch dessen Kraft die
eine, heilige, katholische und apostolische Kirche zusammengefiihrt
wird. (26)

Da der Bischof wie der Apostel Paulus allen Schuldner ist, soll er bereit
sein, allen die Frohbotschaft zu verkiinden und seine Gldubigen zur apo-
stolischen und missionarischen Tat anzuspornen. (27)

Die Weihekraft und Sendung Christi wird iiber die Apostel und ihre
Nachfolger, die Bischofe, in verschiedener Abstufung an andere recht-
mifige Triger weitergegeben: an die Priester und Diakone. Auch
sie werden zur Predigt des Evangeliums geweiht und sollen allen das
Wort Gottes verkiinden. Da sie den ihnen anvertrauten Teil der Herde
Christi in Abhéngigkeit vom Bischof heiligen und leiten, stellen auch sie
an ihrem Ort die gesamte Kirche sichtbar dar und tragen tatkraftig zum
Aufbau des ganzen Leibes Christi bei. Deshalb sollen sie das Wohl der
Kinder Gottes stindig vor Augen haben und so zur Hirtenaufgabe der
ganzen Diozese, ja, der ganzen Kirche beitragen. Die Priester haben am
Priestertum und an der Sendung des Bischofs teil; sie zdhlen deshalb —
seien sie Welt- oder Ordenspriester — auf Grund ihrer Weihe und
ihres Dienstes zum Corpus Episcoporum und dienen durch die ihnen
zuteil gewordene Berufung und Gnade dem Wohl der ganzen Kirche.
Kraft dieser gemeinsamen Weihe und Sendung sind alle Priester unter-
einander in Briiderlichkeit verbunden. Sie sollen eingedenk bleiben, dafy
sie in ihrem tdglichen Wandel und in ihrer Sorge Gliubigen und Un-
glaubigen das Bild priesterlichen Hirtendienstes darbieten und allen das
Zeugnis der Wahrheit und des Lebens geben. Da heute das gesamte
Menschengeschlecht mehr und mehr zur Einheit zusammenwachst, miissen
die Priester, gemeinsam mit den Bischéfen und dem Papst, jeder Zer-
splitterung der Krifte entgegenwirken, damit das gesamte Menschen-
geschlecht zur Einheit der Familie Gottes finde. (28)

v

Alles, was vom Volk Gottes gesagt wurde, gilt gleicherweise fir die
Ordensleute, seien sie Kleriker oder Laien. In besonderer Weise aber gilt
es fiir den christlichen Stand der L. aien in der Welt, und zwar auf Grund
ihrer Stellung und ihrer Sendung. Sie tragen zum Wohl der gesamten
Kirche bei, und es ist Sache der von Christus bestellten Hirten, die Dienst-
leistungen und Charismen der Gldubigen anzuerkennen, damit alle auf
ihre Weise zum gemeinsamen Werk einmiitig beitragen. (30)

Weil die Laien durch die Taufe Christus eingegliedert sind und dem
Volke Gottes angehoren, haben sie auf ihre Weise am priesterlichen,
prophetischen und koniglichen Amt Christi teil und iiben nach Mafl ihrer
Krifte die Sendung des christlichen Volkes in Kirche und Welt aus.
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Die Laien sind in besonderer Weise auf die Welt hingeordnet. Kraft
der ihnen zuteil gewordenen Berufung suchen sie das Reich Gottes, indem
sie Weltdienst tun und ihn auf Gott hinordnen. Vom Geist des
Evangeliums gefiihrt, tragen sie gewissermafien von innen — gleich dem
Sauerteig — zur Heiligung der Welt bei. Vorab durch das Zeugnis ihres
Lebens, in Glaube, Hoffnung und Liebe, machen sie vor den anderen
Christus offenbar. (81)

Obwohl es in der Kirche Gottes eine grofe Mannigfaltigkeit gibt, gibt
es doch nur ein erwihltes Volk Gottes. Es besteht eine wirkliche Gleich-
heit aller Glieder, und zwar hinsichtlich der allen gemeinsamen Wiirde
und Aufgabe, die auf den Aufbau des Leibes Christi ausgerichtet sind. (32)

Alle also, die als Laien zum Volk Gottes vereint und im einen Leibe
Christi unter einem Haupte stehen, sind berufen, zum Wachstum der
Kirche beizutragen. Laienapostolat ist Teilhabe an der Heilssendung der
Kirche selbst; denn zu diesem Apostolat sind alle vom Herrn selbst durch
Taufe und Firmung bestellt. Durch die {ibrigen Sakramente, vor allem
aber durch die heilige Eucharistie, wird jene Liebe zu Gott und den
Menschen mitgeteilt und genihrt, die die Seele jedweden Apostolats ist.

In besonderer Weise sind die Laien aber dazu berufen, die Kirche dort
gegenwirtig und wirksam zu machen, wo sie nicht anders als durch die
Laien zum Salz der Erde werden kann. So wird jeder Laie, dank der ihm
verliechenen Gaben, zum Zeugen und gleichzeitig zum lebendigen Werk-
zeug der Sendung der Kirche.

Aufler diesem allen Christgldubigen gemeinsamen Apostolat kénnen
die Laien auch zu unmittelbarer Teilhabe am Apostolat der Hierar-
chie berufen werden, zu Mitarbeitern am Evangelium. Jedenfalls obliegt
allen Laien die Pflicht, daran mitzuwirken, dafl die Heilsabsichten Gottes
bei allen Vélkern aller Zeiten und Zonen verwirklicht werden. (33)

Der ewige Hohepriester will also, dafl sein Zeugnis und sein Dienst
durch die Laien fortgefiihrt werden. Wie er sie seinem Leben und seiner
Sendung innig verbindet, so gibt er ihnen auch Teil an seinem priester-
lichen Amt, damit Gott verherrlicht und die Menschen gerettet werden.
Christenleben und -werk wird so ,geistliche Opfergabe, Gott in Christo
Jesu genehm“ (1 Pt 2,5). So konsekrieren die Laien in einem all-
gegenwartigen Akt der Anbetung die Welt fiir Gott. (34)

Auch sein Prophetenamt iibt Christus durch die Laien aus. Er
bestellt sie zu Zeugen und begabt sie mit Glaubenssinn und mit der
Gnade des Wortes, damit die Macht des Evangeliums in ihrem alltag-
lichen Leben aufleuchte. Laien verkiinden wie Herolde den Glauben an
die zukiinftige Welt, wenn sie ohne Zogern ihr Leben aus dem Glauben
zum Bekenntnis des Glaubens machen. Dieser Dienst am Evangelium —
Verkiindigung Christi durch das Zeugnis des Lebens und das Bekenntnis
Im Wort — erhilt seine besondere Kennzeichnung und seine eigene Wirk-
samkeit dadurch, dal er in den gewéhnlichen Bedingungen der W elt aus-
geiibt wird.
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Deshalb kénnen die Laien, auch wenn sie zeitlichen Dingen nachgehen,
einen kostbaren Beitrag zur Evangelisierung der Welt leisten, und sie
missen es tun. Denn alle haben — unmittelbar oder mittelbar — mit-
zuarbeiten, damit Christi Reich in der Welt sich ausbreiten und wachsen
kénne. (85)

Auch sollen die Laien die Welt und ihre Ordnungen heil machen
helfen. So wird der Acker der Welt aufnahmebereiter fiir den Samen des
Wortes Gottes und werden der Kirche die Tiiren weiter aufgetan, durch
die sie mit dem Heroldsruf des Friedens in die Welt eintreten kann.

Trotz sorgfaltiger Unterscheidung ihrer kirchlichen und gesellschaft-
lichen Rechte und Pflichten sollen die Glaubigen beide miteinander in
Einklang zu halten suchen, eingedenk, daf} sie sich immer von ihrem
christlichen Gewissen leiten lassen miissen und jede ihrer Handlungen,
auch die weltlichste, dem Gebot Gottes unterworfen bleiben mufl. Nur so
kann die Kirche mit ihrer Sendung Antwort auf die besondere Situation
der Welt von heute geben. (36)

Wenn Hirten und Gliubige eintrichtig miteinanderstehen und je ihre
Pflichten und Rechte achten, wird die Kirche wirksamer ihre Sendung fiir
das Leben der Welt erfiillen konnen. (87) Hierzu mufl jeder Laie bei-
tragen: Jeder muf vor der Welt Zeuge der Auferstehung und des Lebens
Christi sein und Zeichen des lebendigen Gottes. Alle zusammen und jeder
fur sich miissen die Welt nach Kriiften geistlich nihren und den Geist in
ihr verbreiten, der die Armen, Sanftmiitigen und Friedfertigen beseelt,
die der Herr im Evangelium selig preist. Mit einem Wort: ,Was die
Seele im Kérper ist, sollen die Christen in der Welt sein“ 8. (38)

v

Die Heiligkeit, zu der die ganze Kirche berufen ist, zeigt sich in
besonderer Weise in der Befolgung der evangelischen Rite. Vor allem
die Jungfraulichkeit um des Gottesreiches willen wurde von der Kirche
jederzeit als Zeichen und Ansporn der Liebe gewertet, als Quell der geist-
lichen Fruchtbarkeit in der Welt. Das Zeugnis der Liebe erreicht im
Martyrium seine hochste Stufe. Es macht den Jiinger dem géttlichen
Meister dhnlich, der aus freien Stiicken den Tod fir das Heil der Welt
auf sich genommen hat. Dieses Blutzeugnis wird nicht von allen verlangt.
Doch miissen alle bereit sein, Christus vor den Menschen zu bekennen
und ihm auch in Verfolgungszeiten treu zu bleiben. (42)

VI

Der Ratestand, der Priester und Laien umfaft, ist vor allem be-
rufen, der Kirche bei ihrer Sendung zum Heil der Welt zur Seite zu
stehen. Er soll die Hilfsmittel fiir den ganzen Leib Christi zur Verfiigung
halten. (43) Von daher ersteht den Ordensleuten, ob sie kontemplativ
oder aktiv sind, die Pflicht mitzuwirken, dafl das Reich Christi in den

8 Ep. ad Diognetum, 6 (Ed. Funk I, 400)
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Seelen Wurzeln fasse und erstarke und in alle Weltgegenden ausgebreitet
werde. Auf diese Weise zeigen sie allen Menschen die Grofie und Macht
Christi und die nicht auszuschopfende Kraft des Heiligen Geistes. (44)

Die Ordensgemeinschaften sind geradezu zum Aufbau des Leibes
Christi ins Leben gerufen. (45) In jedem Religiosen soll Christus den
Gliubigen wie den Ungldubigen von Tag zu Tag sichtbarer werden —
Christus, der auf dem Berge betrachtet, den Scharen das Reich Gottes
verkiindet, die Kranken heilt, die Stinder bekehrt, die Kinder segnet: in
einem Wort, allen Wohltaten erweist. (46)

VII

Diese zur Heiligkeit berufene Kirche wird erst in der himmlischen
Herrlichkeit vollendet werden, wenn in der Endzeit mit dem Menschen-
geschlecht die ganze Welt wiederhergestellt und Christus eingegliedert
wird. Dann wird sich erweisen, dafl die Kirche von Christus als das uni-
versale Heilssakrament eingesetzt worden ist und dafl die verheiflene
Wiederherstellung in Christus schon begonnen hat. Auch in seiner Herr-
lichkeit zur Rechten des Vaters wirkt er ja in der Welt fort, indem er die
Menschen der Kirche zufithrt und sie in der Kirche sich verbindet. (48)

VIII

Mit allen Menschen, die des Heils bediirftig sind, ist Maria, die
Gottesmutter, weil sie aus Adams Geschlecht stammt, verbunden. Ja, sie
ist ,die Mutter der Glieder Christi, weil sie durch ihre Liebe dazu mit-
gewirkt hat, dafi die Gldubigen in der Kirche geboren und Glieder des
Hauptes Christus werden“®. (52) Aus diesem Grunde betrachtet das Kon-
zil Maria im Zusammenhang mit der Lehre von der Kirche: Maria nimmt
namlich eine besondere Stellung im Geheimnis des Menschgewordenen
Wortes und seines Geheimnisvollen Leibes ein. (54) Sie iibt miitterliches
Amt an den Menschen aus (60); sie wird ihnen Mutter der Gnade. (61)
Dies gilt bis zur ewigen Vollendung aller Auserwihlten. (62)

Deshalb ist Maria der Typus der Kirche (63), die Kirche aber
Abbild Mariens. Durch Predigt und Taufe zeugt die Kirche neues unsterb-
liches Leben, das vom Heiligen Geist empfangen und aus Gott geboren
ist. (64) Mariens miitterliche Haltung gegeniiber den Menschen muf} des-
halb all jene beseelen, die die Kirche durch ihre Mitarbeit bei der Er-
fillung ihrer Sendung unterstiitzen. (65) Dann wird Maria mit Recht
dem Volke Gottes auf seiner Pilgerschaft Zeichen sicherer Hoffnung und
des Trostes sein (68) und durch ihre Fiirsprache bei Christus dazu bei-
tragen, dafl auch die Vilker, die Christus noch nicht kennen, in Frieden
und Eintracht dem Volke Gottes beigefiigt werden zur Verherrlichung
des Heiligen Dreifaltigen Gottes. (69)

® Aucustinus, De s. virginitate, 6: PL XL 399
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B
FOLGERUNGEN

Diese so ausfiihrliche (und doch gedringte) Wiedergabe der missiona-
rischen Aussage der Kirchen-Konstitution kann als Beweis dafiir ange-
sehen werden, wie wenig es eines eigenen Missionsschemas bedurft hétte.
Allerdings ist die Aussage nicht in allen Kapiteln gleich dicht. Das ist
nicht nur sachlich begriindet. Schon bei einer fliichtigen Lesung der Kon-
stitution entsteht der Eindruck, daf} die Kapitel V bis VIII nicht aus dem
gleichen Guf} sind wie die Kapitel I bis IV. Es ist schwer zu sagen, woran
das liegt. Vielleicht konnte man einen Unterschied darin sehen, daf der
ekklesiale Bezug nicht gradlinig genug durchgefihrt ist und eine noch zu
individualistische Betrachtungsweise Oberhand behalten hat. Das mag
auch der Grund sein, warum, rein quantitativ betrachtet, weniger gesagt
wird, was missionarisch von Belang ist. Doch findet sich noch soviel, dafl
die Folgerungen, die aus der Konstitution gezogen werden konnen, die
Aufmerksamkeit aller verdienen, die fiir das, was wir ,Mission‘ nennen,
Sorge tragen.

I

Zunichst ist die Mission wirklich als die zentrale Seinsfunktion
der Kirche dargestellt — so sehr, dafl Kirche und Mission begrifflich
ineins fallen: Wer Kirche sagt, sagt Mission.

Ebenso deutlich wird ausgesagt, dafl die Kirche um der Welt willen da
ist: Sie ist in die Welt gesandt, um die Menschen aus der Welt zu
sammeln und sie zu Gottes Volk zu machen, sie in seinen Herrschafts-
bereich zu ziehen und in sein Reich zu iiberfithren. Daraus wird deutlich,
dafl das eigentliche Gegeniiber der Kirche — das Objekt der Mission —
die Welt ist, und zwar die nodh nicht christliche Welt: ii qui Evangelium
nondum acceperunt . . . qui sine culpa ad expressam agnitionem Dei
nondum pervenerunt (16). Wenn auch nicht ausdriicklich, so ist hier doch
die Lehrmeinung jener zuriickgewiesen, die die Nichtkatholiken als Mis-
sionsobjekt ansahen. Die Kirche weifl sich ihnen vielmehr in mannig-
facher Weise verbunden und sieht sie sich zugeordnet; sie glauben an
Christus, anerkennen die Heilige Schrift, sind Christus durch die Taufe
verbunden. (15)

Wenn die noch-nicht-christliche Welt das eigentliche Gegeniiber der
Mission ist, ergibt sich daraus die weitere Folgerung, dafl diejenigen, die
nicht mehr Christen sind, nicht Gegenstand der Mission sein konnen. Es
wird einer differenzierten Beschreibung der jeweiligen missionarischen
Situation bediirfen, um deutlich zu machen, dafl zwar die Gefidhrdung des
Glaubens der Glaubigen die Missionstatigkeit innerhalb der Kirche nie zu
einem Ende kommen 1if}t, ohne aber aus der Kirche selbst Mission zu
machen. Das verbietet schon der Begriff der ,Sendung’, der ein Relations-
begriff ** ist und Bewegung von einem Ausgangspunkt auf einen Ziel-

10 Summa Theologica 1 q. 43, a. 1
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punkt hin besagt — Kirche hat immer und iiberall Mission gegeniiber
der Welt; Kirche kann selbst aber nicht Gegenstand ihrer Mission sein.
Sie kennt lediglich eine missionarische Situation, die Ergebnis eines Ver-
sagens einzelner Glieder oder eines Versagens der Kirche ist. Missiona-
rische Situation im Raum der Kirche ist daher Verschulden und gehért ins
Confiteor der Kirche, macht aber weder aus den Nicht-mehr-Christen
Gegeniiber der Mission noch aus der Kirche ,Missionsland’. L’Eglise en
état de mission kann deshalb nur heiflen: Kirche ist immer und iiberall
missionarisch, sie ist aber nicht immer und uberall ,Mission®.

II

Aus dieser Sicht wiirde es sich nahe legen, die Metonymie Mission =
Missionsgebiet zu vermeiden. Aber es ist fraglich, ob ein seit mehr denn
vier Jahrhunderten eingebiirgerter Wortgebrauch ! riickgingig gemacht
werden kann. Doch wire nur so das Unbehagen weiter Kreise in den
sogenannten Missionslindern zu beheben, die wegen der geschichtlichen
Koppelung von Mission und Kolonisation in der Bezeichnung ,Mission’
eine Diffamierung sehen. Sie wiirden bedenkenlos anerkennen, dafl sie in
ihrem Land Mission, das heiffit Sendung zu ihren noch nicht christlichen
Landsleuten oder Stammesgenossen haben, wehren sich jedoch dagegen,
.Mission‘ zu sein, und verweisen mit Recht auf die Verhiltnisse inner-
halb der Kirche der sogenannten christlichen Heimatlinder — Verhalt-
nisse, die, religiés gesehen, oft katastrophaler sind als in den ,Heiden-
lindern’.

Noch grofier wird das Unbehagen, wenn das Wort ,Mission® auf alle
Gebiete ausgedehnt wird, die der rémischen Propaganda-Kongregation
unterstellt sind. So verstandlich der Wunsch vieler ist, die Gebiete, die
eine echte Missionssituation haben, unter einheitlicher Leitung und Sorge
zu sehen, so begreiflich ist es, wenn immer wieder die Forderung erhoben
wird, Gebiete, die offensichtlich nicht ,Mission® sind, aus der Kompetenz
der Propaganda herauszunehmen.

Weiterhin wiirde es sich verbieten, von der Mission der Kirche im
Plural zu reden, wie es im Titel des ersten Entwurfes zu einem Missions-
schema geschah. Ein solcher Sprachgebrauch wiirde den Verdacht nahe
legen, dal Mission nicht als Seinsfunktion, sondern als Aktion an der
Peripherie der Kirche angesehen wird, als organisierte Veranstaltung, die
darauf zielt, neue und feste Institutionen zu schaffen, mit deren Hilfe
christliches Leben entfaltet und gefestigt werden kénne. Solch ,institutio-
nales’ Denken findet in der Kirchen-Konstitution keinen Anhalt, wenn
auch an zwei Stellen von ,Missionen’ gesprochen wird (16. 23). Durchweg

11 Fin erster Beleg fiir ein lokales Verstindnis von ,Mission® findet sich in den
Constitutiones circa Missiones des heiligen Ienatius von Loyola (1544/45), cf.
Monumenta Historica SJ, Series III, t. 1: Monumenta Constitutionum praevia
(Rom 1934) 159—164
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beschreibt die Konstitution das Ziel der Missionstatigkeit in ganz anderen
Kategorien.
111

Ziel der Mission der Kirche ist Verkindigung des Evangeliums ™,
Ausrufung und Grundlegung des Reiches Christi und Gottes in aller
Welt 3, Forderung der Ehre Gottes und des Heils der Menschen (16).
Doch wird dieses Zicl nicht dadurch erreicht, dal einzelne Seelen geheiligt
und gerettet werden, sondern dadurch, dafl die Menschen zum Volk
Gottes versammelt werden, zur Kirche Christi, in der die gottgewollte
Einheit des Menschengeschlechtes neue Gestalt gewinnen soll (9. 13) —
die Kirche wird das sichtbare Sakrament dieser Einheit genannt (9).

Nicht von ungefdahr wird Mz 28, 19 so ubersetzt, dafl die Pragnanz des
Textes erfalit wird: Die Volker sollen zu Jingern Jesu gemacht wer-
den (19. 25). Da die Jingerschaft Jesu den Grund zur christlichen Briider-
schaft legt (vgl. Mt 23, 8), ist damit schon ,Kirche® gegeben und wird die
Kirche ausgebreitet: omnes populos discipulos Ipsius facerent . . ., sicque
Ecclesiam propagarent (19).

Auf diese Weise wird (wenn auch wiederum unausgesprochen) die Auf-
fassung zuriickgewiesen, als komme alles darauf an, moglichst viele
Einzelseelen zu retten und Sorge fir das individuelle Heil der Menschen
zu tragen. Die aus der Seinsfunktion der Kirche fliefende Tatigkeit hat
ekklesialen Charakter: Sie sammelt die ihrer Botschaft glaubenden Men-
schen zum Volk Gottes, stellt sie unter Christus als unter ihr Haupt, macht
sie zu seinen Gliedern, zu seinem Leib. Auf diese Weise wird tiberall, wo
sich auf die Predigt der Frohbotschaft hin Gldubige sammeln und Ge-
meinden bilden, mdgen sie noch so klein und unansehnlich sein, Kirche:
Hier ist berufenes Volk Gottes, hier ist Christus gegenwirtig. Kein Wort
von ,Pflanzung’ der Kirche, von einheimischem Klerus, von bodenstindiger
Hierarchie — wiederum gewinnt Unausgesprochenes Bedeutung, werden
Lehrmeinungen zurechtgeriickt, auf ihren eigentlichen Sinn verwiesen.
Dadurch eriibrigt sich jede streitlustige Diskussion tiber das spezifische
Ziel der Mission. Ist Mission die zentrale Seinsfunktion der Kirche, dann
kann sie kein anderes Ziel haben als die Kirche, namlich die Verherr-
lichung Gottes, sein Reich und (darin und damit) das Heil der Menschen.
Einheimischer Klerus, bodenstindige Hierarchie, kanonische Institutionen
| und Organisationen sind methodische Ziele der Sendungstitigkeit der
Kirche, doch kann durch sie Sein und Sendung der Kirche nicht verbind-
lich umschrieben werden ',

v

An diesem Punkt wird noch anderes sichtbar und zwingt zu weiteren

Folgerungen: Die Sendung der Kirche ist universal, sie umgreift die ganze

22l anra T 181909355, 27, 35! efe.

13 of nnr. 5. 35. 44. 46

14 ygl. J. Grazik, Werdende Kirche und Glaubensspaltung: Novella Ecclesiae
germina (Nijmegen-Utrecht 1963) 233 f.
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Welt, alle Menschen, alle Regionen, alle Zeiten. Diese Universalitdt ist
ein Geschenk Gottes, er hat die Kirche als Welt- und Menschheitskirche
angelegt; seine Kirche soll katholisch, allumfassend sein. Auf Grund
dieser Anlage kann die Kirche stindig und wirksam anstreben, die ganze
Menschheit mit all thren Giitern unter Christus, ihr Haupt, zusammen-
zufassen. Kraft dieser Katholizitit ist das Volk Gottes in allen Volkern
der Erde eins, nimmt aber keinem Volk etwas weg. Im Gegenteil: Es
fordert und stirkt, erhebt und weiht alles Gute, das sich in den Anlagen
eines Volkes findet, und nimmt es in sich auf. Doch geht es dabei nicht
darum, dafl die Kirche sich die Volker und ihre Kulturen ,einverleibe®,
sondern mehr darum, daf sie sich in ihnen ,verleibliche’. Das ist mehr als |
ein Wortspiel. Im Letzten geht es um die Inkarnation der Kirche im
Brauchtum und in den Kulturen der Volker, um Akkommodation im
vollen Umfang des durch den Begriff bezeichneten Prozesses (13. 17).
Dann ist die Kirche nicht nur die Gebende, sondern auch die Empfan-
gende. Die einzelnen Ortskirchen tragen ihren Teil zum Reichtum der
Universalkirche bei und lassen Einheit in Mannigfaltigkeit aufleuchten.
Die Catholica ist nicht Summe der Einzelkirchen, sondern besteht sowohl
in als auch aus ihnen. :

Hier ist auf das hinzuweisen, was die Liturgie-Konstitution bereits tiber
die Anpassung gesagt hat'® und die letzten Pdpste immer wieder, vor
allem in ihren Missionsenzykliken, betont haben. Damit diese Weisungen
wirklich befolgt wirden und nicht papierene Erlasse blieben, miifite ein
Missionsschema, das vorziglich tber die Missionstitigkeit Aussagen
machen will, den notwendigen Raum zur Freiheit schaffen. Auch mufite |
der ganze Aufgabenbereich in Angriff genommen werden. Ist das Ziel
wirklich Inkarnation der Kirche in neuen Rdumen, dann ist nicht nur der
Missionar als Missionssubjekt zum Handeln zu ermuntern, sondern
ebenso (und vielleicht noch mehr) sein Gegentiber, das Missionsobjekt.
Hier ware einer verantwortungsvollen Assimilation das Wort zu
reden; alle Initiativen in dieser Richtung sollten mit viel Mut und Ver-
trauen begrufit und gefordert werden. Dann ergébe sich auch die weitere
Moglichkeit, vorhandene Werte zu ,taufen’, das heifit zu transformieren
und zu verchristlichen.

Aber bevor dies moglich wird, bedarf es nicht nur hinreichender Geduld
in der Praxis, sondern mehr noch einer griindlichen theologischen Besin-
nung. Manches ist schnell gesagt, in seinen Konsequenzen aber nicht
bedacht. Hierzu gehort das Wort von der ,Taufe’ der Kulturen und ihrer
Werte. Wenn es namlich nicht blofles Wort bleiben soll, fordert es, damit
die kulturellen Werte der Vélker im Christentum neue Existenz gewin-
nen, ein ,Sterben’ der Kulturen. Christliche Taufe geschieht ja nur auf
Tod und Auferstehung Christi hin.

Shanh j - AR

15 Constitutio DE SACRA LITURGIA, nnr. 37—40; vgl. dazu J. Grazig, Die
missionarische Aussage der Konstitution des II. Vatikan. Konzils JUber die
heilige Liturgie’: Ordenskorrespondenz 5 (1964) 277—286
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Was bedeutet das fiir die Priaevangelisation, fur die darunter
mitverstandene Durchdringung der kulturellen Rdume und Strukturen?
So sicher es das gibt, was mit ,Prievangelisation’ gemeint ist, so begreif-
lich ist das Widerstreben vieler gegen diesen Begriff. Er konnte immerhin
so verstanden werden, als ziele die Tatigkeit in der Schule, im Kranken-
haus, in der Sozialfiirsorge und in anderen Bereichen des menschlichen
Zusammenlebens auf die Bekehrung hin. Dadurch wiirde der Dienst am
Nachsten seiner menschlichen Unmittelbarkeit beraubt und auf einen
Zweck gerichtet, der, so gut er in sich ist, das Zeugnis absichtsloser christ-
licher Liebe mindern wiirde. Gerade auf dieses Zeugnis, auf die Présenz
der Kirche durch die Liebe kdme es aber an, wenn man die Begegnung
und das Gesprach sucht, bevor das Evangelium verkiindet werden kann.

v

Hier ware deshalb der Ort des Laien als des Jungers Jesu; hier hitte
er eine Aufgabe zu erfiillen, die er besser als der hierarchisch bestellte
Missionar wahrnehmen konnte. Deshalb erweist sich gerade die mittel-
bare Beteiligung des Laien an der Mission der Kirche in der gegen-
wartigen Situation als besonders dringlich. Sie kann, aufs Ganze gesehen,
wirksamer sein als die unmittelbare Beteiligung am Apostolat. Denn im
Gefolge der technischen und industriellen Revolution zerfallen die natiir-

| lichen gesellschaftlichen Gefiige der Vélker. Dadurch verliert nicht nur

der einzelne seinen Wurzelgrund, sondern sehen auch die Vélker sich in
ihrem Eigenstand bedroht. Es kommt zu Umgruppierungen, die den ein-
zelnen in die Masse driangen und die Staaten zu gréfleren Zusammen-
schliissen zwingen. Dadurch entsteht jene Situation, die als Situation ver-
schlossener oder sich schliefender Tiiren bezeichnet werden kann® und
der organisierten Mission die Arbeit immer schwerer, wenn nicht unmaog-
lich macht. Besteht doch die Gefahr, daf schliefilich und endlich auch der
Einzelmensch nicht mehr ansprechbar ist und das Gespiir fiir das verliert,
was durch die Botschaft an ihn herangebracht werden soll.

Dieser Gefahr kann nur begegnet werden, wenn die Dringlichkeit des
christlichen Zeugnisses erkannt und in ihm eine wesentliche Voraus-
setzung fiir die Verkindigung der christlichen Botschaft anerkannt wird.
Das konnte allerdings heifien, dafl die Mission der Kirche ganz anders

verstanden und durchgefithrt werden mifite. Die Weiterfithrung der

Kirchenkonstitution in die Praxis hinein forderte dann nicht so sehr eine

| Konstitution ber die Missionstdtigkeit der Kirche als vielmehr eine auf
| Sein und Sendung zuriickgreifende Aussage iiber die Kirche in der Welt

von heute.
VI

Die Entscheidung wihrend der dritten Sitzungsperiode ist jedoch anders
ausgefallen. Wiewohl die Feststellung, dafl die ganze Kirche missionarisch

16 ygl. J. Grazik, Tiiren schliefien sich. Kirche und Mission in der gegenwirtigen
Situation: Sonderheft Deutsche Volkschaft (Hagen 1958)

80



sein miisse, mit Beifall aufgenommen wurde, hielten die Viter dafiir, dafl
ein eigenes und vollstindiges Schema iiber die Missionstitigkeit aus-
gearbeitet werden miisse, und zwar konne und diirfe der Begriff ,Mission’
nur fiir die Evangelisation in jenen Lindern angewandt werden,
wo der Name Christi noch nicht gepredigt worden sei. Folgerichtig wurde
weiter verlangt, dal Aussagen uber den Missionar und den Mis-
sionarsberuf gemacht wiirden. Weder die Errichtung der ordent-
lichen Hierarchie in den sogenannten Missionslindern noch der zeitweise
Einsatz von Di6zesanpriestern kénnten als Beweise gegen die Notwendig-
keit eines eigenen missionarischen Berufsstandes angefithrt werden. Des-
halb miisse das Konzil nicht nur eine neue Rechtsordnung fiir die Mis-
sionstitigkeit der Kirche erarbeiten, sondern miisse auch und vor allem
neue Missionsberufe und neuen missionarischen Eifer wecken. Ein _kon-
zilswiirdiges Missionsschema“ wiirde die Erwartungen nur erfiillen, wenn
es so abgefaflt ware, daRl die Missionare es als das fiir sie bestimmte
Dokument des Konzils betrachten kénnten und nicht in den ibrigen
Konzilstexten nach Anspielungen auf die Mission suchen miifiten 7.

All das heifit, dafl das neue Missionsschema — aufer den theologischen
Prinzipien und der Beschreibung der Missionstatigkeit, ihrer Koordinie-
rung und ihrer Unterstitzung durch die Heimat — eingehender die
Missionstriger, die Missionare und die Missionsgesellschaften, behandeln
miifite. Das wird nicht ganz leicht sein. Doch miifite es méglich sein auf-
zuzeigen, dafl ,Sendung’ zu einem besonderen Werk immer auch eine
besondere ,Berufung’ voraussetzt und daf Berufung zu einem Dienst
Sendung impliziert. Das wiirde die Fahigkeit, Eignung und Neigung zum
Missionar auf die Stufe eines geistgewirkten Charismas erheben, das von
der kirchlichen Autoritit anerkannt wird, indem sie den Berufenen be-
vollmichtigt, das heifit ihn autoritativ ,sendet’. Eine derartige Berufung
und Sendung, die letztlich auf géttlichen Ursprung riickverweist, kénnte
kaum anders denn als auf Lebenszeit angenommen werden und forderte
daher die stete Bereitschaft, auf das Wort der Berufung und Sendung
Ant-Wort zu geben. In dieser Bereitschaft bestinde wesentlich mis-
sionarische Spiritualitit.

Berufung auf eine kiinftige Sendung hin stellt Anforderungen an die
Vorbereitung der Kandidaten, die primir eine moralische und
spirituelle Formung erhalten miissen, um sich ganz der Aufgabe hinzu-
geben, die ihnen einmal aufgetragen wird. — Was die intellektuelle
Bildung angeht, miifite neben einer gediegenen theologischen Grundaus-
bildung unabdingbar fiir jeden eine spezifisch missionarische Berufsaus-
bildung verlangt werden, die praktisch eine wenigstens allgemeine Kennt-

1" Wiedergabe nach KNA, Sonderdienst: Zweites Vatikanisches Konzil
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nis der Disziplinen der Missionswissenschaft®® und ihrer Hilfswissen-
schaften ** umgreifen mifite.

Eine solche Vorbereitung stellt so hohe Anforderungen, daff sie von
einem einzelnen kaum verwirklicht werden konnen. Das allein wiirde
schon die Berechtigung eigener Missionsinstitute erweisen, ganz
abgesehen davon, daf allein solche Institute die Kontinuitdt der Missions-
arbeit sichern konnen. Aber diese Niitzlichkeitserwdgungen reichen nicht
aus, um die Existenz dieser Institute zu begriinden. Dazu gehort auch,
daB die Gemeinsamkeit gleicher Berufung und Sendung, gleicher Auf-
gaben und Bemiithungen Gemeinschaft bewirkt — nicht zu vergessen, dafl
Gott immer wieder Ménner und Frauen beruft. um solche Gemeinschaften
zu griinden, die die Mission der Kirche als ihre eigene und eigentliche
Lebensaufgabe betrachten und sich ihr restlos verschreiben. Das Gefiige
und die Formen solcher Gemeinschaften sind zeitgebunden, nicht aber
ihre Idee. Zwar konnen sie als teams, als Einsatzgruppen von besonderer
Wirksamkeit und Zielstrebigkeit, betrachtet werden; aber darin erschopft
sich nicht ihr Wesen. Sie haben durch ihre religiose Bindung, durch Ver-
sprechen, Eid oder Geliibde, teil an der Antwort, die die Kirche auf die
radikalen Forderungen der Nachfolge Christi gegeben hat und gibt, und
durch die sie vor der Welt Zeugnis davon ablegt, was Christ-Sein und
Kirche-Sein eigentlich heifit. Deshalb behalten die missionarischen Ge-
meinschaften voll und ganz ihre Bedeutung fiir den Missionsauftrag der
Kirche, auch dann, wenn die Gebiete, die ihnen zur Evangelisierung an-
vertraut wurden, einem Bischof aus dem Lande zur Leitung iibertragen
werden. Ob sie diesem Bischof ihre Mitglieder zur normalen Seelsorge
zur Verfiigung stellen oder andere Aufgaben tibernehmen, — die neue
Teilkirche wird auf ihr Zeugnis und ihre Hilfe nich t verzichten kénnen.

Aufs Ganze gesehen stellen die Ordensgemeinschaften heute noch
einen so beachtlichen Anteil an der Missionstatigkeit der Kirche, dafl nicht
abzusehen ist, was wirde, wenn sie keine Glaubensboten mehr hinaus-
senden wirden. Und doch sollten die fir die Mission letztlich Verantwort-
lichen sich dieser Frage stellen. Denn die gegenwirtige Lage ist bedroh-
licher, als viele ahnen. Die Zahl der jahrlich ausgesandten Missionare
ist namlich in der Zeitspanne von 1951 bis 1961 (neuere Zahlen waren
nicht in Erfahrung zu bringen) erschrecklich zuriickgegangen: Von 850 in
den Jahren 1951—1953 auf 733 in den beiden folgenden Jahren, weiter
auf 651 in den Jahren 1955—1957, auf 556 bis 1959, um schliefilich 1961
den Tiefstand von 331 zu erreichen .

Es hilft wenig, darob zu jammern und die Hinde iiber dem Kopf
zusammenzuschlagen. Es hilft noch weniger und ist zudem hochst unge-

18 Missionslehre, Missionsgeschichte, Missionsmethodik (= Missionspastoral),
Missions(gegenwarts)kunde, Missionsrecht

1 Vergleichende Religionsgeschichte, Ethnologie und Ethnosoziologie, Lin-
guistik

20 Agenzia Fides (Informationsdienst) vom 27. 5. 1964
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recht, die Schuld den missionarischen Gemeinschaften zuzuschieben. Ein-
mal 148t sich nicht eine fiir alle geltende Hochst- oder Mindestzahl an-
setzen; zum andern mufl bedacht werden, dafl, je stirker der Einsatz in
der Mission ist, um so kraftiger und tragfdhiger die Heimatbasis sein
mufl. Es ist in sich geradezu widerspriichlich, wenn z. B. 45% der Mit-
glieder einer Gemeinschaft in der Heimat 55°% drauflen nicht nur
finanziell unterhalten, sondern auch personell auffilllen und ersetzen
und zudem noch fiir eine gezielte Vorbereitung der angehenden Missionare
Sorge tragen sollen. In der Konzilsaula ist offen von dem ,Skandal®
gesprochen worden, dafl unsere Missionsbischofe und Missionare regel-
recht auf Bettelfahrten gehen miissen. Das Argernis konnte aus der Welt
geschafft werden, wenn den Missionsgemeinschaften nicht nur die Sorge
um den Unterhalt abgenommen, sondern auch echte, tatkraftige Hilfe bei
der Berufswerbung und bei der Berufsausbildung der kiinftigen Glaubens-
boten gewihrt wiirde. Geschieht das nicht, so sinkt die Zahl der jahr-
lichen Aussendungen noch mehr, und eines Tages haben wir zwar noch
Geld fiir die Mission, aber keine Missionare mehr, denen wir es schicken
konnen.

Es ist hier nicht der Ort, auf konkretere Einzelheiten einzugehen. Doch
sollte bei allen Planungen auf pfarrlicher, didzesaner, regionaler und
universalkirchlicher Ebene gerade diesem Punkt aufmerksame Beachtung
geschenkt werden. Die letzten Pépste haben in ihren Missionsenzykliken !

21 Tgo XIII, Sancta Dei Civitas (1880): ,Von Tag zu Tag wird die Zahl der
apostolischen Arbeiter geringer und fiir jene, welche der Tod hinwegrafft . . .,
ist kein hinreichender Ersatz . . . Darum ermahnen Wir Euch, ehrwiirdige
Briider, die Ihr zur Teilnahme an Unsrer Hirtensorge berufen seid, dafl Thr im
Vertrauen auf Gott vor keiner Schwierigkeit zurlickschreckt und, einmiitigen
Herzens mit Uns, Euch bestrebt, die Apostolischen Missionare angelegentlichst
und mit allem Nachdrucke zu unterstiitzen . . . Wenn Euch daher Méanner bekannt
sind, die fiir die gottliche Ehre eifern und fiir die heiligen Missionen tauglich
und bereit sind, so feuert sie an, dafl sie . . Fleisch und Blut kein Gehér geben,
sondern eilen, der Stimme des Heiligen Geistes zu gehorchen.” Vgl. Pdpstliche
Rundschreiben iiber die Mission von Leo XIII. bis Johannes XXIII. Hrg. v.
J. Glazik. Ausgabe A: Latein-Deutsch (Abtei Miinsterschwarzach 1961)
18—17

Benepikr XV, Maximum illud (1919): ,War der Mangel an Missionaren frither
schon grof}, so ist er mit Schlufl des Krieges aufs hochste gestiegen . . . Hierfiir,
ehrwiirdige Briider, wiinschen Wir Eure Bemiithungen anzurufen. Thr werdet ein
Eurer Liebe zur Religion besonders wiirdiges Werk vollbringen, wenn IThr bei
Eurer Geistlichkeit und im Didzesanseminar die Samenkorner des Apostolates,
welche vielleicht der eine oder andere in sich erkennen lafit, eifrig pflegt. Es
soll Euch nicht der Schein des Rechtes tduschen oder irgend welche menschliche
Berechnung beeinflussen, als ob Thr das, was IThr den auswirtigen Missionen
iiberlaflt, dem Besten der Didzese entziget. An Stelle des einen Priesters,
den Ihr nach auswirts entlaft, wird Gott Euch in der Heimat mehrere tiichtige
Priester erwecken.“ Ebda 85. 87

Prus XII, Fidei donum (1957): ,Die Kirche hat . . . Mangel an Priestern. Daher
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immer wieder auf die Not an Berufen hingewiesen. Pius XII. hat schlief3-
1 lich in Fidei donum® dem befristeten Einsatz von Didzesanpriestern das
% Weise 1aft sich der Notstand nicht beheben, sondern héochstens iiber-
- Wort geredet. Es ist hie und da auf guten Boden gefallen. Aber auf diese
briicken. Deshalb sollte man sich keinen Illusionen hingeben, sondern sich
in aller Redlichkeit und Nichternheit eingestehen, dafl jeder zeitlich
befristete Einsatz von Priestern oder Laien — so wiinschenswert und not-
wendig er ist — doch nicht mehr als eine (wenn auch héchst wertvolle)
Weise heimatlicher Missionshilfe ist.

b4

Diese und dhnliche Fragen und Note bedrangen vor allem die Missions-
bischofe. Daher liefl ihre Enttduschung sie zuweilen bittere Worte
sprechen. Es wire kleinlich, ihnen deswegen gram sein zu wollen. Besser
wire es, ihre Sorge mitzutragen und sie zu erleichtern. Das wiirde dann
am wirkungsvollsten geschehen, wenn wir uns von der Stimme des Konzils
anrufen lieflen und die missionarische Aussage der konziliaren Verlaut-
barungen fiir je unseren Teil annehmen und sie ver-Antwort-lich zu
verwirklichen suchen wiirden.

wenden Wir Uns wiederum an euch, Ehrwiirdige Briider, und bitten euch, alles
zu tun, was ihr nur koénnt, um Missionsberufe zu fordern: Priester, Ordens-
manner und Ordensfrauen . . . Unsere Gedanken wenden sich auch denjenigen
Unserer Briider im Episkopat zu, die mit Besorgnis beobachten, wie die Berufe
zum Priestertum und Ordensleben immer seltener werden . . . Dennoch sollen
auch die Ditzesen, die unter diesem Mangel leiden, sich dem flehenden Anruf
der Missionen nicht verschliefen . . . Wenn eine arme Diézese einer anderen
armen Diozese hilft, wird sie darum nicht armer werden. Gott l1a8t sich an Frei-
gebigkeit nicht Gbertreffen. Ebda 137 f

Jouannes XXIII, Princeps Pastorwm (1959): ,Wenn auch die Bischofe der
iltesten Diozesen durch Priestermangel beunruhigt sind, so mégen sie doch jene
férdern und in ihrem Vorhaben bestirken, die die gottliche Berufung zum Mis-
sionar verspiiren . . . Fiir diesen Verlust, den sie fiir Gott erleiden, werden recht
bald himmlische Geschenke kommen .“ Ebd. 185

22 TFine andere, noch fithlbarere Form von Hilfe, die von einigen Bischéfen schon
ausgeiibt wird, besteht darin, dafl sie, selbst unter merklichen Opfern, einige
Priester ihrer Ditzese den afrikanischen Ortsordinarien fiir eine begrenzte Zeit
zur Verfiigung stellen . . . Die zwedkmafigen und fruchtbaren Initiativen unter-
stiitzen Wir gern durch Unsere Mahnungen: klug vorbereitet und durchgefiihrt,
kénnen sie der afrikanischen Kirche der Gegenwart . . . von grofitem Nutzen

sein.“ Ebda 141
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DIE FUHRUNG PRIESTERLOSER MISSIONSGEMEINDEN
IN CHINA AM ENDE DES 18. JAHRHUNDERTS

von Bernward Willeke

In der Sitzung vom 14. Januar 1795 entschloff sich der besondere Aus-
schufl der Propagandakongregation fiir China und Ostindien!, einen
Apostolischen Visitator in das Apostolische Vikariat Shensi-Shansi zu
entsenden. Dieses Missionsgebiet war eines der grofiten in China, tiber-
traf an Fliche Frankreich, Belgien und die Niederlande zuammengenom-
men, hatte aber nur acht Priester und war von internen Streitigkeiten
unter den Missionaren heimgesucht. Papst Pius VI. betraute mit dieser
Visitation den Peking-Missionar D. Emanuele Conforti?, der wegen
der damaligen politischen Lage nur die Gemeinden der Provinz Shansi
besuchen konnte und wihrend dieser Zeit ausfithrliche Bestimmungen
tiber geordnete und fruchtbringende Missionsarbeit herausgab, die er
Constitutiones nannte. Ein ganzes Kapitel dieser Konstitutionen handelt
von der Fithrung priesterloser Gemeinden und von priesterlosem Gottes-
dienst.

! Im 18. Jahrhundert gab es innerhalb der Sacra Congregatio de Propaganda
Fide zu Rom eine ,Congregatio Particularis de rebus Sinarum et Indiarum
Orientalium®, deren Anfiinge in die Mitte des 17. Jahrhunderts zuriickreichen.
Sie wurde erst im Jahre 1856 aufgehoben. Vgl. Nicora Kowarsky OMI: ,In-
ventario dell’ Archivo storico della S. Congregazione de Propaganda Fide® in
Neue Zeitschrift fir Missionswissenschaft (= NZM) 17 (Schéneck 1961) 23.

* Emanuele Conforti (chines.: Kao Lin-yiian) war um das Jahr 1754 zu Siena
geboren. Er war Mitglied der Kongregation des hl. Johannes des Tiufers. Zu-
sammen mit D. Giuseppe Milani aus der gleichen Kongregation reiste er in
die Chinamission. Am 13. Dezember 1783 kam er in Kanton an, verweilte dort
bis zum 7. Februar 1785 und reiste dann mit offizieller Erlaubnis des chine-
sischen Kaisers nach Peking. 1787 wurde er Prokurator der Propagandakongre-
gation fiir Peking und zugleich Pfarrer der Kirche der Propagandamissionare
in der Hauptstadt. Wegen seiner extravaganten Geldverwaltung 1791 als Pro-
kurator abgesetzt, war er, vom Bischof von Peking, Alexandre de Gouvea,
begiinstigt, noch einige Jahre Pfarrer, bis er 1795 zum Apostolischen Visitator
fiir das Apostolische Vikariat Shensi-Shansi ernannt wurde. Da er seine Kom-
petenzen als Visitator iiberschritten hatte und neue Klagen in Rom einliefen,
wurde er zuerst 1797, dann engiiltig 1801 nach Europa zuriickgerufen, erhielt
aber auf Firbitten mancher Missionare die Erlaubnis, in Peking zu bleiben,
1811 wurde er mit den anderen Missionaren der Propagandakirche, D. Giacomo
Ferretti, P. Adeodato de S. Agostino und P. Anselmo de S. Mar-
gharita, von der chinesischen Regierung aus China ausgewiesen. Nach einem
kurzen Aufenthalt in Macao fuhr er zusammen mit P. Adeodato am 29. Mirz
1812 nach Pulopinang, wo er im Priesterseminar der Auswirtigen Missionen
von Paris bis zu seinem Tode am 24. September 1837 verblieb. Uber ihn vgl.
ForrunaTo MarGrorT: OFM: ,La Confraternithy del Carmine in China (1728—
1888)“ in Ephemerides Carmelitanae 14 (Rom 1968) 128; Joscen pE MOIDREY
S]: Confesseurs de la Foi en Chine (1784—1862) (Shanghai 1935) 72—73

85



Die Konstitutionen, die das Datum vom 23. Dezember 1797 tragen,
sind bisher nie verdffentlicht worden® und darum fast génzlich unbe-
kannt. Sie wurden sogar von der Propagandakongregation bewufit ad
acta gelegt, nachdem sie sich in der Sitzung vom 20. Februar 1801 von der
ganzen Visitation Confortis distanzierte und dem Visitator vorwarf, daf}
er seine Kompetenzen in grober Weise iiberschritten habe*. Trotzdem
sind diese Konstitutionen, aber auch Confortis Visitationsbericht selber?,
wertvolles Dokumentationsmaterial fiir die Geschichte der Chinamission,
vor allem der Propagandamissionen in den Provinzen Shensi, Shansi,
Kansu, Hupeh und Hunan, die alle einem einzigen Apostolischen Vikar
unterstanden.

Die Konstitutionen stammen aus der Feder eines erfahrenen Priesters,
der 17 Jahre lang als Missionar in der Kaiserstadt Peking gewirkt hatte,
aber auch die Missionsgemeinden des mittleren und siidlichen Shansi aus
personlicher Erfahrung kannte. Bei der Abfassung kamen ihm nicht nur
seine eigenen Kenntnisse und Erfahrungen zugute, sondern er konnte sich
auch die des chinesischen Weltpriesters D. Johannes Kuo®, eines sehr
geschdtzten Priesters der damaligen Zeit, den er zu seinem Sekretdr
nahm, zu eigen machen. Dazu lehnte er sich sehr weit an die bereits
bestehende Praxis in diesen Provinzen an, wie sie von fritheren Aposto-
lischen Vikaren eingefiithrt worden war.

Die Regeln und Bestimmungen, die D. Conforti tiber die religitse
Leitung der zahlreichen Missionsgemeinden, die bei dem ungeheuren
Priestermangel nur alle zwei bis drei Jahre von einem Priester besucht
werden konnten, gab, sind heute ein anschauliches Dokument des da-
maligen Missionslebens in China. Sie sind zwar nicht die ersten, die wir
kennen; denn 1939 verdffentlichte bereits P. Hubert Verhaeren CM
die Ordonnances de la Sainte Eglise’, die in den Jahren der Verfolgung

# Das Original befindet sich im Archiv der S. Congr. de Propaganda Fide in
Rom: Scritture Originali della Congregazione Particolare pro rebus Sinarum et
Indiarum Orientalium (kurz: SOCP), vol. 69 (1796—1801) fols 513—525

4 Archiv der Prop. Fide: Acta Congregationis Particularis, vol. 18, fol. 218

5 E. Conrorti: Relatio Visitationis Peractae Quam S. Congregationi de P. F.
exhibuit Emmanuel Conforti, Sacerdos Congregationis S. Joannis Baptistae, et
Vicariatus Xansi, et Xensi in Imperio Sinarum Visitator Apostolicus. Archiv
S. Congr. de Prop. Fide: SOCP vol. 69 (1796—1801), fol. 470—489. Eine Edi-
tion dieser Relatio erscheint demnachst in der Zeitschrift Archivum Franciscanum
Historicum (Florenz-Quaracchi).

6 D. Johannes Kuo, nach 1785 unter dem Namen Camillus Chiao bekannt,
war 1743 im Kreise Hukwan in Siidshansi geboren. Von 1764 bis 1775 studierte
er im Kolleg der Heiligen Familie in Neapel und wurde 1775 zum Priester
geweiht. Vom 6. Mai 1777 an arbeitete er bis zu seinem Tode im Februar 1817
in den verschiedenen Missionen des Vikariates Shensi-Shansi, von allen Mis-
sionaren, die ihn kannten, als ausgezeichneter Priester gepriesen. Kirian
Prrauvm OFM: Nathanael Burger und die Mission von Shansi und Shensiy
1765—1780 (Landshut 1954) 82—83

7 Monumenta Serica 4 (Peking 1939) 457—477
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von 1664—68 in Kanton entstanden sind und bereits ins einzelne gehende
Anordnungen fiir den priesterlosen Gottesdienst geben. Aber auch Con-
fortis Bestimmungen sind in einer Zeit, wo diese Probleme erneut dis-
kutiert werden®, von nicht geringer Aktualitit, weswegen sie hier in
deutscher Ubersetzung und im lateinischen Original wiedergegeben
werden.

Conforti iiber die Fiihrung priesterloser Missionsgemeinden

»Da es den Missionaren, die alle ihren eigenen Bezirk haben, wegen
der iiberaus groflen Entfernungen vieler Missionsgemeinden und aus
anderen sehr schwerwiegenden Griinden nicht moglich ist, fiir alle geist-
lichen Note der Christen personlich zu sorgen, bestimmen wir, dafl in
jeder Christengemeinde das Folgende beobachtet werde:

1. An allen Orten, wo sich eine Gemeinde von Glaubigen befindet,
sollen vom zustindigen Missionar je nach der Zahl der Gemeindemit-
glieder ein oder zwei Manner ausgewdhlt werden, die sich durch Ver-
stindnis fiir christliche Zucht, durch die Glut der Frommigkeit und das
Beispiel des Lebens auszeichnen. Bis dahin [d. h. bis zur Neuwahl] sol-
len, so bestimmen und erkldren wir, die bisherigen Gemeindevorsteher
auf Grund dieser Konstitutionen ihres Amtes enthoben sein®.

2. Diese so bestellten Ménner sollen den iibrigen Christen vorstehen
und die Sorge fur die Kirchen haben. In diesen — oder auch in einem
anderen Hause, wenn Gefahr und Unsicherheit besteht, — sollen sie das
Volk wenigstens an den Sonn- und Feiertagen versammeln.

8. Die Glaubigen sollen, nachdem sie sich versammelt haben, zuerst
gemeinsam die Akte des Glaubens, der Anbetung, der Danksagung und
der Hingabe mit Andacht und Frémmigkeit beten, darauf die Morgen-
gebete, dann dreimal ein Vaterunser und Ave Maria fir die Verbreitung
des Glaubens und die Erh6hung der heiligen Mutter Kirche. In Zeiten
drohenden Unheils oder allgemeiner Not sollen sie auch fiir diese An-
liegen beten *°.

8 J. HoringEr SJ: ,Der priesterlose Gemeindegottesdienst in der Mission®, in
NZM 11 (1955) 122—141; J. KeLuNer S]: ,Priesterlose Gemeindefeier in den
Missionen®, in NZM 11 (1955) 283—300; Benno BiermMany OP: ,Der priester-
lose Gemeindegottesdienst in der Mission®, in NZM 14 (1958) 59—61; Bischof
C. Kramer OFM: ,Der priesterlose Gottesdienst in den Missionen® in Mission
und Liturgie Der Kongreff von Nimwegen 1959, hgb. von J. HoringEer, (Mainz
1960) 118—122. Vgl. auch W. PrompER: ,Sind auf Missionsstationen, auf denen
keine Sonntagsmesse gehalten werden kann, die Christen zur Teilnahme an
anderen religiosen Ubungen verpflichtet?* in ZMR 41 (1957) 57

® Auf diese Weise wollte der Visitator den Missionaren Gelegenheit geben,
die weniger guten Gemeindevorsteher abzusetzen.

10 P. Paur Brunner hat in seinem Buch: L’Euchologe de la mission de Chine-
Editio Princeps 1628 et développements jusquw'a mos jours (Munster 1964) die
ilteste und einflufireichste Sammlung chinesischer Gebete herausgegeben und
ihre Geschichte verfolgt. Diese hatte auch in Shansi, Shensi und Hukwang
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4. Nach diesen Gebeten sollen die Gemeindevorsteher die Glaubigen
belehren, welche Feste, Vigilien oder gebotenen Fasttage in die kommende
Wodhe fallen, gemifl dem Kalender, der in chinesischer Sprache abge-
faft ist* und den sie immer bei sich haben miissen. Sie sollen bei die-
ser Gelegenheit dem Volke auch alles verkindigen, was auf Anordnung
des kirchlichen Obern der Zeit entsprechend zu verkiindigen ist.

5. Nach diesen Hinweisen sollen die Gemeindevorsteher selber oder
durch eine andere minnliche Person, wie es vom zustindigen Missionar
bestimmt ist, eine fromme Lesung halten, um dadurch die Seelen der
Gliubigen zu nihren. Andernfalls sollen sie die Gldubigen in den
Grundwahrheiten des Glaubens und in anderen heilsnotwendigen Dingen
unterrichten oder sie zu einer frommen Betrachtung sammeln und ihnen
dabei behilflich sein.

6. Am Nachmittag sollen sie selber die minnliche Jugend in der
Christlichen Lehre unterweisen oder dafiir sorgen, dafl dies von anderen
dazu eingesetzten Mannern geschieht. Fir die Méadchen ist das die Auf-
gabe der weiblichen Katechistinnen, die ebenfalls vom zustdndigen Mis-
sionar bestimmt sein miissen. Wenn die Kinder jedoch schon die An-
fangsgriinde des Glaubens kennen, sollen sie sie tber die Wirkungen der
Sakramente und die Art und Weise, diese richtig und fruchtbringend zu
empfangen, belehren.

7. Nach der Kinderkatechese sollen sich die Gliubigen, wenn es sich
leicht machen laft, wieder am gleichen Ort versammeln, um passende
festgesetzte Gebete Gott dazubringen, denen sich dann die abendliche
Gewissenserforschung und die Gebete vor dem Schlafengehen anschlieflen.

8. Damit in allen Gemeinden diese Gebete, vor allem an Sonn- und
Feiertagen, einheitlich verrichtet werden, halten wir es im Herrn fiir
notwendig, eine bestimmte Sammlung ** vorzuschreiben. Es ist Pflicht des
zustandigen Missionars, diese Sammlung in den Gemeinden einzufiithren,
und wir wollen, daf} sie bei den Katechisten und den Gemeindevorstehern

keinen geringen Einfluff, obwohl die Anordnung der Gebete beim Gemeinde-
gottesdienst um 1800 eine andere war.

1 Der kirchliche Kalender, jahrlich vom kirchlichen Obern herausgegeben, war
zwischen 1790 und 1800 Gegenstand heftiger Kontroversen gewesen. Wihrend in
Teilen von Shansi die Feste nach der Tradition von Peking gefeiert wurden,
versuchte GraMBaTTISTA DA MAaNDELLO OFM schon als Provikar einen ein-
heitlichen Kalender einzufithren, der sich mehr nach den Missionen in Fukien
und Szechwan, d. h. nach der Tradition der Propagandamissionen, richtete. Die
ersten Lazaristen suchten den Kalender Mandellos auch in Nord-Hupeh ein-
zufithren, das vorher Missionsgebiet der Jesuiten gewesen war. Auch hier
stieBen sie auf den Widerstand der Gemeinden, die vom alten Kalender der
Jesuiten nicht lassen wollten. Conforti legte dann einen neuen Kalender fest,
der sich aber nicht durchsetzen konnte.

12 Diese Sammlung von Gebeten, die Conforti zusammenstellte und vorschrieb,
ist wahrscheinlich nicht erhalten, da er kein Exemplar nach Rom einschidkte.
Niheres iiber diese Gebetssammlung ist bisher nicht bekannt geworden.
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sorgfiltig aufbewahrt und in der Praxis verwendet wird. An den
Sonntagen und den gebotenen Feiertagen erlauben wir zur Zeit des ge-
meinsamen Gebetes keine anderen Litaneien® als die von der Mutter-
gottes, gewohnlich die Lauretanische genannt, die Litanei von allen Hei-
ligen und die Litanei fiir die Sterbenden (ausgenommen die Litanei vom
Heiligsten Namen Jesu, die von Papst Sixtus V. approbiert wurde) 4.

9. Die Gemeindevorsteher sollen auch dafiir sorgen, dafl in den Riu-
men, die fiir das gemeinsame Gebet und die Feier der hl. Geheimnisse
bestimmt sind, alles sauber und wohlanstindig ist, dafl hier Ehrfurcht
waltet und dafl keine eitlen Reden gefithrt werden. Das Weihwasser-
becken soll stets sauber gehalten und haufig nachgefillt werden. Die
Frauen sollen von den Maénnern getrennte Plitze haben®. In allem
herrsche Frommigkeit und Andacht.

10. Die Gemeindevorsteher sollen besonders dafiir Sorge tragen, daf}
sie die in Gefahr schwebenden Kleinkinder taufen und selbst die Kate-
chumenen, wenn irgendwie Lebensgefahr besteht und sie darum bitten.
Sie sollen deren Namen und Wohnort in ein Buch schreiben, damit der
Missionar sie, wenn sie iiberleben, bei seinem nichsten Besuch herbei-
rufen und die ibrigen Taufzeremonien nachholen kann. Weiter sollen
sie eifrig darauf achten, dafl die Eltern ihre Kinder in allen religisen
Pflichten richtig unterweisen. Ferner sind die Kranken ihrer Sorge an-
heimgegeben. Sie sollen den Priester zur Spendung der Kranken-
sakramente rufen lassen, sich den Sterbenden widmen und es nicht unter-
lassen, ihnen durch das Gebet der Gemeinschaft Hilfe zu verschaffen. Bei
den Begrabnissen miissen sie dariiber wachen, dafl sich nichts Abergliu-
bisches und von den Riten der heiligen Kirche Verschiedenes einschleicht.

11. Die Vorsteher der Gemeinden miissen bei Heiraten von Christen

18 Litaneien waren in der alten Chinamission sehr beliebt und wurden vor
allem bei der Totenwache gern gebetet. In einem Brief an die Propaganda vom
20. 8. 1790 berichtet GramsarTisTa DA ManpeELLo OFM, dafl er in der Mission
von Chiang-chow ein altes Buch mit mehr als 200 Litaneien gefunden habe,
doch hielt er sie fiir unerleuchtete Auswiichse. Vor seiner Zeit habe es immerhin
noch 18 gegeben. Er duldete nur die drei von der Kirche ausdriicklich gut-
geheiflenen.

14 Diese Stelle ist nicht ganz klar. Es ist Tatsache, dafl Mandello die Namen-
Jesu-Litanei abgelehnt hatte, wihrend Conforti sie auf Bitten der Priester und
Christen wieder gestattete. Hier ist sie wieder ausgenommen. Papst Sixtus V.
hatte in seiner Konstitution Reddituri den Karmeliten eine Namen-Jesu-Litanei
erlaubt, aber est Leo XIII. approbierte am 16. Januar 1886 ein erneuertes
Formular fiir die ganze Kirche.

15 Nach chinesischer Auffassung war es unschicklich, daR Mainner und Frauen
gemeinsam an 6ffentlichen Veranstaltungen teilnahmen. So hatte man bis 1724
fast allgemein getrennte Kirchen fiir Manner und Frauen, eine Praxis, die in
Peking bis zum 19. Jahrhundert weiterbestand. In den kleinen Privatoratorien
in den Provinzen jedoch begniigte man sich damit, dal Manner und Frauen
getrennte Plitze einnahmen.
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nachforschen, ob Ehehindernisse vorhanden sind, und gegebenenfalls den
Missionar um Dispens angehen. Bei Hochzeiten sollen sie Sorge tragen,
dafl nach Brauch der heiligen Kirche auch der Priester zur Trauung und
zur Einsegnung der Ehe eingeladen wird 8.

12. Bei Streitigkeiten unter Christen soll der Vorsteher der Gemeinde
mit geziemender Vorsicht darauf bedacht sein, durch seinen Rat den
Frieden unter den streitenden Parteien wiederherzustellen, bevor die
Sache vor den weltlichen Richter gebracht wird. Wenn der Vorsteher
selber dazu nicht in der Lage ist, soll er es sich nicht verdrieflen lassen,
andere kluge Minner heranzuziehen.

13. Schliefilich sollen die Gemeindevorsteher sich dartiber vergewis-
sern, ob die Leute auf dem Wege des Herrn wandeln, ob irgendein Mif3-
brauch oder eine schlechte Gewohnheit sich eingeschlichen hat. Wenn der
Missionar kommt, miissen sie ihn dariiber aufkliren, wie es mit den ein-
zelnen Christen steht, und ihm in besonderer Weise zur Seite stehen und
ithm in allem gehorchen.

Dies alles soll immer und in allem beachtet werden. Alles librige soll
nach der Eigenart der Gemeinden und den besonderen Notwendigkeiten
vom kirchlichen Obern bestimmt werden.*

Soweit die Anordnungen des D. Conforti tber die Leitung der
priesterlosen Gemeinden im Vikariat Shensi-Shansi. Sie ergdnzen die
wertvollen Ausfiihrungen von Xaver Biirkler SMB, die er in seinem
Buch Die Sonn- und Festtagsfeier in der katholischen Chinamission
auch iiber den priesterlosen Gottesdienst machte. Denn auf die Praxis
im Apostolischen Vikariat Shensi-Shansi kommt er gar nicht zu sprechen,
wahrscheinlich weil hier kein veroffentliches Material vorlag. Auch auf
die Geschichte der katholischen chinesischen Gebetssammlungen, die in
den letzten Jahren von Paul Brunner S] erforscht wurden®, werfen
Confortis Bestimmungen neues Licht.

Die Organisation der priesterlosen Gemeinden, wie sie in den alten
Gemeinden Chinas vorherrschte, hat sich vor allem in den Zeiten der
Unterdriickung und Verfolgung bewiahrt. Wenn sich in der schweren
Zeit der ersten Jahrzehnte des 19. Jahrhunderts die meisten dieser Ge-
meinden erhalten haben und dem Glauben treu geblieben sind, so ist
das nicht zuletzt dieser straffen Gemeindeordnung zu verdanken. Von
einer geringen Zahl von Priestern gefithrt, wurde eine grofle Zahl von
Missionsgemeinden auf diese Weise zusammengehalten und in eine bes-
sere Zeit hintibergerettet.

16 Da die tridentinische Ehegesetzgebung im Vikariat Shensi-Shansi nicht ver-
kiindigt worden war, bestand keine Verpflichtung zur Form, war wegen der
geringen Priesterzahl auch nicht moglich. Trotzdem drang Conforti auf die
Assistenz des Priesters.

17 X aveEr BUrRkLER SMB: Die Sonn- und Festtagsfeier in der katholischen China-
mission. Bine geschichtlich-pastorale Untersuchung (Rom 1942)

18 Vegl. Note 10
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Der lateinische Originaltext

Cum propter maximam locorum distantiam, et propter alias gravissimas cau-
sas, spiritualibus omnium Christianorum necessitatibus, missionarii in suos quis-
que districtus distributi, providere ipsi praesentes haud possint, ideo in quovis
fidelium oppido, haec quae sequuntur, servanda statuimus.

1. Omnibus in locis, in queis fit fidelium congregatio, pro numero Chris-
tianorum a missionario proprio singuli, vel bini ex iis deligantur viri, qui
disciplinae christianae intelligentia, pietatis ardore, vitaeque exemplo inter
cacteros emineant. Interim quotquot actu sunt capita Christianitatis vigore
praesentium ab officio suspensa esse sancimus et declaramus.

9. Hi sic designati reliquis praeficientur Christianis acdesque sacras cura-
bunt, in quas, vel in aliam domum, si quod adsit suspicionis periculum, singulis
saltem diebus dominicis et festis, Christianum populum congregabunt.

8. Fideles congregati post elicitos fidei, adorationis, gratiarum actionis et
oblationis actus matutinas preces attente ac devote recitabunt, inde ter pro
fidei christianae propagatione et Sanctae Matris Ecclesiae exaltatione et cet;
tum praeterea si quod malum vel calamitas impendet, itidem fiat.

4. Post praedictas preces Christianos admonebunt, qui dies festi, si qui in
hebdomada inciderint colendi, quaeve vigiliae seu jejunia ex S. Ecclesiae in-
stituto servanda sint, prout erunt in Calendario sinice descripto, quod apud se
semper habere curabunt; item reliqua omnia, quae superioris ecclesiastici jussu
pro ratione temporum promulganda erunt, populo denuntiabunt.

5. His factis admonitionibus, vel per se, vel per alium probatum virum, prout
a proprio missionario praescriptum fuerit, pia aliqua lectione fidelium animos
pascent, vel fidei rudimentis aliisque ad salutem necessariis Christianos erudient,
vel ad piam aliquam meditationem colligent fideles eosque juvabunt.

6. Pomeridiano tempore doctrinam christianam adolescentulos ipsi edocebunt,
aut ab aliis viris edocendos curabunt, quod idipsum praestabunt mulieres cate-
chistae a proprio missionario eligendae erga puellarum instructionem. Cum
vero pueri jam fidei rudimentis imbuti fuerint, eos instruent circa vim sacra-
mentorum simul et dispositionis ad ea rite et fructuose recipienda.

7. Peracta puerorum instructione, si commode fieri poterit, in eumdem
locum congregabunt Christianos ad praescriptas alias preces fundendas, quibus
addetur serotinum examen et quotidianae orationes ante somnum recitari
solitae.

8. Ut in recitandis precibus conformis sit ubique locorum methodus, eo vel
maxime in diebus dominicis et festis per annum, necessarium in Domino judi-
cavimus, harum precum formulam sinice conscriptam designare, quam publicare
ad proprium missionarium attinet, et in quovis oppido, ubi pro precibus in com-
muni congregantur fideles, eam apud Catechistas et Capita Christianitatis fide-
liter transscriptam servari ac in praxim redigi mens est nostra et intentio.
Diebus dominicis et festis de praecepto communis orationis tempore non alias
permittimus recitare litanias, nisi B. M. Virginis, vulgo Lauretanas, vel litanias
omnium Sanctorum et Agonizantium (exceptis SS. Nominis Jesu litaniis a
Sisto V. approbatis).

9. Capita Christianitatis pariter curabunt, ut in locis pro communi oratione
et divinorum officiorum celebratione statutis, omnia munda sint et decentia,
ne fiant irreverentiae, ne vana fiant colloquia. Vas ibi sit aquae benedictae ex-
politum et frequenter renovetur. Loca mulierum a viris sint divisa; in omnibus
regnet pietas et devctio.
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10. Eadem capita attendent praesertim, ut periclitantes infantulos baptismate
abluant ipsosque Catechumenos baptismum expetentes, si aliquod periculum
adsit. Horum baptizatorum nomina et domicilii loca in aliquo libro distinguent,
quo adveniente missionario, si supervixerint, ad supplendas baptismi caere-
monias vocari possint. Vigiles erunt, ut adolescentes omnibus pietatis officiis
rite a parentibus imbuantur. Curam infirmorum singularem gerent, sacerdotem
pro sacramentis administrandis invitare curabunt, moribundis sollicite aderunt
eorum animas publicis orationibus sublevandas non omittent; in sepultura De-
functorum, ne quid superstitiosum sit, et a sanctis Ecclesiae ritibus alienum
invigilabunt.

11. In Christianorum Sponsalibus celebrandis, anne sint aliqua impedimenta,
inquirent, si quod occurrerit, Missionarium pro dispensatione adibunt; ubi Ma-
trimonia contrahenda erunt, curabunt, ut juxta S. Ecclesiae consuetudinem
sacerdos invitetur pro Nuptiarum solemnitate ac benedictione.

12. In Christianorum litibus ita cum debita cautela, se gerent, ut antequam
Lis ad Judicem deferatur, provido consilio dirimatur, et litigantibus recon-
ciliatis, pax conservetur; et si ipsi soli praestare non valeant, per alios prudentes
Viros efficere non negligant. :

18. Denique investigabunt, an populus ambulet in viis Domini, si quis abusus
irrepserit, si quae prava consuetudo, et Missionarium cum advenerit, de Chris-
tianorum statu admonebunt, cui specialem assistentiam praestabunt, et omni-
modam obedientiam.

Haec regulariter, et substantialiter observanda erunt. Caeterum juxta locorum
qualitatem et exigentiam arbitrio superioris ecclesiastici pro tempore existentis
etiam alia plura consideranda erunt et providenda.
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DHARMA IM HINDUISMUS!?
von Paul Hacker

Hinduismus ist eine Bezeichnung fiir die bodenstindige Religion In-
diens, die sich am Veda, an den heiligen Texten aus der éltesten indo-
arischen Zeit, orientiert, ohne in Mythus und Kultus noch eigentlich
vedisch zu sein; die Religion, die die religiose Sitte der Arya pflegen und
iiberliefern will, die jedoch sehr vieles aufgenommen und neu geschaffen
hat, was nicht zur urspriinglichen arischen Religion gehdrte. Das Wort
Hinduismus ist erst im 19. Jahrhundert in Gebrauch gekommen; histo-
risch korrekter wire es, von der Arya-Religion zu sprechen oder von der
Arya-Religionsgruppe. Das Wort Arya bezeichnet dabei eine Kultur-
gemeinschaft, deren fithrende Schichten sich durch alle Jahrhunderte als
Arya bezeichnet haben. Die Religion dieser iiber den ungeheuren Raum
Indiens verbreiteten Kulturgemeinschaft ist in Wahrheit eine Gruppe
von Religionen, die unter sich viel Gemeinsames haben, in denen es aber
auch viele Unterschiede und Gegensitze gibt, eine uniibersehbare
Mannigfaltigkeit von Mythen, Kulten, Sitten, Lehren und religiosen An-
sichten.

Zu dem Gemeinsamen dieser Religionsgruppe gehort ein eigentiim-
licher Begriff, der mit dem Wort dharma bezeichnet wird. Nur erwdhnen
mochte ich, dafl auch der Buddhismus, der den Veda nicht anerkennt und
daher nicht zum Hinduismus gerechnet wird, einen Dharma-Begriff
kennt, auf den ich jedoch nicht eingehen méchte.

Was ist nun dharma im Hinduismus? Auf etymologische Erkldrungen
will ich mich nicht einlassen; sie fithren meist mehr in die Irre als zum
Ziel. Ich will auch die Frage beiseite lassen, wie sich der hinduistische
Dharmabegriff vielleicht unterscheidet von dem, was die vedischen Texte
unter dharma verstehen. Ich mochte zunichst von zwei Fillen sprechen,
wo die Hindu-Vorstellung des Dharma in Berithrung gekommen ist mit
westlichen Begriffen, und zwar nicht in gelehrter Analyse, sondern im
Leben.

Vor wenigen Jahren ist in Kandahar in Afghanistan eine Inschrift des
indischen Kaisers Asoka aus dem Jahre 258 v. Chr. entdeckt worden. In-
schriften dieses Herrschers sind aus ganz Indien und aus den Rand-
gebieten bekannt. Sie sind in verschiedenen Sprachen abgefafit. In den
westlichen Randgebieten war auch schon das Aramadische als Sprache auf-
getaucht. Die neue Inschrift hat nun auch einen griechischen Text, und
darin erscheint eine griechische Wiedergabe des indischen dharma: das
Wort eusébeia. :

Der Kaiser Asoka war ein begeisterter Buddhist, aber kein Religions-
gelehrter. Wenn auch sein Dharma-Begriff, der in vielen seiner In-

! Den Inhalt dieses Aufsatzes habe ich in etwas verkiirzter Form als Antritts-

vorlesung vorgetragen aus Anlaff meiner Ubernahme des Lehrstuhls fiir Indolo-
gie an der Universitat Miinster.
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schriften vorkommt, buddhistisch inspiriert ist, so war er doch inhaltlich
ohne Zweifel nicht ausschlieRlich buddhistisch und sollte es auch nicht
sein. Asoka wollte einen Dharma fordern, der allen seinen Untertanen,
Buddhisten wie Hindus, akzeptabel sein sollte. Er verstand unter dharma,
allgemein gesprochen, ein rechtes, moralisches Verhalten, Ausiibung der
Pflichten gegeniiber der menschlichen Gemeinschaft®. Man darf behaup-
ten, dafl dies Dharma-Ideal, wenn es auch unter den Laien-Buddhisten
vielleicht mit besonderer Hingabe gepflegt wurde, doch auch dem frithen
Hinduismus nicht fremd war. Eben deswegen kann die Asoka-Inschrift
mit herangezogen werden, wenn der hinduistische Dharmabegriff geklart
werden soll.

Nun ist, wie gesagt, das Wort dharma in der neuen Inschrift durch
eusébeia wiedergegeben. Kenner des Hellenismus versichern uns, daff
dies griechische Wort im Hellenismus nicht nur die Verehrung der Goétter
bezeichnet, sondern auch ,allgemein die ehrfurchtsvolle Haltung zu den
Ordnungen des Lebens“?, ja daf es ,auch vom Verhalten zu Verwand-
ten, zwischen Mann und Frau, sogar vom Verhalten der Sklaven zu threm
Herrn® gebraucht wurde. Diesen Begriff fanden also die griechisch spre-
chenden Beamten des indischen Herrschers im indischen dharma wieder.
Das wird noch verstdndlicher, wenn wir bedenken, dafl gerade Asockas
Dharma-Verstindnis, wie es sich aus seinen Inschriften ergibt, ein
Moment der Ehrfurcht, ndmlich der zwischenmenschlichen Achtung, ein-
schlofl, obwohl das Wort seiner Herkunft nach, im Unterschied zum
griechischen eusébeia, das zu sébomai gehort, nichts mit fiirchten oder
zuriickweichen zu tun hat. Asokas Inschriften predigen namlich unauf-
horlich die Pflicht zum Gehorsam gegen Eltern und Respektspersonen,
zur Freundlichkeit und Hilfsbereitschaft im Umgang mit allen Menschen.

Die neue Inschrift ist von unschdatzbarem Wert, weil sie einen Zentral-
begriff indischen Denkens durch eine Ubersetzung in die Hauptsprache
der antiken Mittelmeerkultur uns geistig niherriickt. Ein solcher Fall ist
auflerordentlich selten. Aber wir diirfen nun freilich dharma und eusé-
beia nicht einfach miteinander gleichsetzen. Immerhin gibt die Uber-
setzung die Atmosphire wieder, die der griechisch Redende empfand,
wenn er mit dem indischen dharma konfrontiert wurde. Es war ohne
Zweifel nicht eine rein rechtliche, sondern eine religiése Atmosphiire.

Die Konfrontation jener Inschrift ermutigt dazu, einen Sprung iber
2200 Jahre hin zu machen in die Zeit, wo wiederum Europa und Indien
zusammenkamen, diesmal aber unvergleichlich intensiver als in der
Epoche des Hellenismus, um zu fragen, welcher westliche Begriff heute
mit dem indischen zusammengestellt wird. Heute handelt es sich freilich
nicht um eine Ubersetzung aus dem Indischen ins Europdische, sondern in

* Vgl. Erienne Lavorre, Histoire du bouddhisme indien, Louvain 1958 (Biblio-
théque du Muséon vol. 43) S. 249 ff.

3 'W. FoerstEer in: Theologisches Worterbuch zum Neuen Testament Bd. 7 S. 177
Z. 10.
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umgekehrter Richtung. Dank dem anglisierten Schulsystem haben die
gebildeten Inder seit dem 19. Jahrhundert europiisch denken gelernt,
und nun gebrauchen sie, wenn sie indische Sprachen schreiben, indische
Worter zum Ausdruck von europdischen Begriffen. Es wird also jetzt
vom Europdischen ins Indische transponiert, nicht umgekehrt. Da er-
scheint denn dharma als Aquivalent fir das europiische Wort Religion.

Nun ist diese Ubersetzung von derjenigen, die im Hellenismus ver-
sucht worden war, gar nicht so sehr verschieden. Auch das griechische
eusébeia ist ja manchmal, schlicht gesagt, mit ~Religiositat® oder ,Reli-
gion® iibersetzbar. Auch die moderne Gewohnheit, die dharma als
Chiffre fiir den Begriff ,Religion“ verwendet, ist ein Zugang zum In-
balt von dharma. Aber auch hier diirfen wir nicht einfach gleichsetzen.
Ahnlich wie bei der Zusammenstellung von dharma und eusébeia ist es
auch bei der von dharma und Religion: die beiden Begriffe iiberlappen
sich, ohne sich zu decken, und die im lebendigen Kontakt entstandene
Ubersetzung weist auf einen wichtigen Zug des Inhalts hin. Sie ist eine
Anniherung, welche zeigt, was bei dem fremden Begriff besonders auf-
fiel: dem Griechen beim Dharma des 8. Jahrhunderts v. Chr., dem heu-
tigen Inder beim europiischen Begriff ,Religion®. Wenn wir eine Kon-
tinuitdt des indischen Begriffes tiber die 2200 Jahre hinweg annehmen
dirfen — und wir sind durchaus dazu berechtigt —, so ergeben unsere
Beobachtungen, dal dharma sowohl mit Moral als auch mit Religion
etwas gemeinsam hat.

Ich will nun auf den Dharmabegriff eingehen, wie er sich aus der
Spezialliteratur ergibt, die es im Hinduismus iiber diesen Gegenstand
gibt.

Das Moralische im Inhalt des Dharma wird besonders deutlich, wenn
die Hindus vom allgemeinen oder gemeinsamen Dharma, samanya- oder
sadharana-dharma sprechen. Da finden wir allgemeinmenschlich giiltige
Gebote beziechungsweise Verbote wie zum Beispiel das Verbot des
Totens bzw. der Gewaltsamkeit, des Stehlens und des Ehebruchs, das
Gebot der Wahrhaftigkeit, der Freundlichkeit und der Ehrfurcht vor
Gottern sowie menschlichen Respektspersonen, Eltern, Lehrern.

Aber der Bereich des Moralischen ist im Hinduismus nie so klar her-
ausgestellt worden wie etwa im Buddhismus. Das Gebiet des Dharma
reicht einerseits weit iiber das Moralische hinaus; andererseits ist der
Dharma in der iiberwiegenden Fiille seiner Inhalte nicht allgemein-
menschlich, sondern gebunden an die Kulturgemeinschaft der Aryas und
innerhalb dieser an bestimmte soziale Gruppen. Dharma ist per defini-
tionem varnasramadharma, das heifit Dharma der Kasten und Lebens-
stadien. Die Ordnung der Kasten und Lebensstadien ist, selber zur
Dharma-Ordnung gehérig, der Rahmen, in den alle Dharma-Inhalte
eingefiigt werden. Die Dharma-Lehrtexte unterscheiden die vier Haupt-
kasten: Brahmanen; Ksatriya, das heifit Krieger, Fiirsten oder Adlige;
Vaisya, das heifit Bauern und Héndler; Stdras oder Diener, die niedrige
Berufe und Handwerke ausiiben. Quer zu dieser Ordnung steht die der
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vier Lebensstadien: der Brahmacarin oder Schiiler, der Grhastha oder
Verheiratete, der Vanaprastha oder Anachoret und der Parivrajaka oder
Wanderasket. Wieweit das wirkliche Leben diesen Klassifizierungen
jemals entsprach, ist eine Frage fiir sich. Kasten gibt es von jeher sehr
viel mehr als vier; die Dharma-Lehrschriften erkldren sie als (eigentlich
illegitime) Mischungen der vier Kasten. Ob die Institution der religiosen
Schiilerschaft jemals allgemein eingehalten wurde, erscheint zweifelhaft;
die Tatsache, dafl die Lehrschriften umfangreiche Vorschriften aufstellen
fiir Irregularititen in der Einhaltung der Ordnung, ist aufschlufireich.
Aber die ideale, gesetzmiflige Dharma-Ordnung besteht nach den Texten
jedenfalls im Rahmen der vier Kasten und vier Lebensstadien. Und jeder
Kaste und jedem Lebensstadium teilen die Texte ihre jeweiligen Pflichten
als ihren Spezial-Dharma zu. Dharma des Brahmanen ist es zum Bei-
spiel, den Veda zu lernen, zu lehren und fiir andere zu opfern, also sazer-
dotale Dienste zu leisten. Spezieller Dharma des Ksatriya ist es, zu
regieren; spezieller Dharma des Vaiéya, Ackerbau und Viehzucht zu
treiben. Daneben haben die beiden letztgenannten Kasten auch den Veda
zu lernen und durch Vermittlung von Brahmanen Opfer darzubringen.
Die Sadras, die sozusagen die Beisassen der Religions- und Gesellschafts-
ordnung der Aryas sind, diirfen den Veda nicht kennenlernen; sie haben
nur den drei oberen Kasten zu dienen. Zu den speziellen Kasten-Dharmas
gibt es dann die unzdhligen Einzelvorschriften des Kultus und der Sitte
fiir die einzelnen Lebensstadien. Es gibt dabei auch sehr viele Varianten,
groflenteils 6rtlich bedingt, und sie sind in die immer neu vorgenommenen
Kodifizierungen des Dharma als legitim aufgenommen worden.

Der Dharma umfafit also neben dem eigentlich Moralischen die ge-
samte duflere kultische, zeremonielle Seite der Religion, und alles im
Leben ist von solchen Zeremonien und Sitten begleitet. Dariiber hinaus
gehort der ganze Bereich des Zivilrechts, des Strafrechts und der Staats-
lenkung — des Konigsrechts — zum Dharma. Und fiir Verstofle gegen
die unzdhligen Vorschriften gibt es Sithne- und Bufriten, die ihrerseits
auch zum Dharma gehoren.

Der Dharma ist religios qualifiziert, nicht nur, weil das spezifisch
religiése Brauchtum dazu gehort, sondern vor allem deswegen, weil er
eine Beziehung zum Heil hat. Auch dies gehort zur Definition des Dharma,
ebenso wie das vorhin genannte Kennzeichen, dafl er nach Kaste und
Lebensstand differenziert und qualifiziert ist. Das Heil ist etwas Jen-
seitiges, etwas das iber dieses Leben hinausgeht. Zum Wesen des
Dharma gehort demgemifl, dafl er nicht aus weltlichen, diesseitigen
Motiven getan werden darf Negativ driickt der grofie Systematiker
Kumarila im 7. Jahrhundert n. Chr. dies so aus: ,Wenn gute Menschen
etwas nach bestimmten Regeln ausfithren, ohne dafl dabei ein Motiv oder
Handlungsziel im Bereich des Wahrnehmbaren vorliegt, so mufl man es

4 Apastambadharmasitra 1, 7, 20, 1.
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als dharma verstehen® % Motive im Bereich des Wahrnehmbaren liegen
zum Beispiel vor, wenn jemand etwas zur Selbsterhaltung oder zu seinem
Vergniigen oder zwecks materiellen Erwerbs tut; dergleichen ist nicht
dharma. Keine solchen Motive sind ersichtlich, wenn jemand eine rituelle
Schenkung (gewohnlich an Brahmanen) vornimmt, wenn er die tdglichen
Oblationsriten vollzieht, wenn er an religiosen Festen teilnimmt und der-
gleichen. Natiirlich kann es vorkommen, dafl jemand dergleichen aus
einem weltlichen Nebenmotiv tut, etwa um sich Ansehen zu erwerben,
aber nach der ausdriicklichen Regel eines Dharmasiutra ist sein Tun dann
eben nicht dharma, und es erwirkt keine jenseitige Frucht, keinen ,Auf-
stieg“, wie man sagt. Weltliche Giiter folgen vielmehr dem, der Dharma
vollzieht, nur akzessorisch, so wie ein Mangobaum, der eigentlich dazu
da ist, Friichte zu erzeugen, daneben auch Schatten und den Duft der
Bliten hervorbringt. Auch wenn mit der Dharma-Vollziehung keine dies-
seitigen Giiter und Vorteile erworben werden, so bleibt doch der Dharma
unvermindert: so lehrt ein Dharmatext®.

Diese Lehre dient unter anderem dazu, den Dharma von einem anderen
Daseinszweck abzugrenzen. Der Hinduismus oder die Arya-Religion
klassifiziert ja drei oder vier Lebenszwecke: das sexuelle Leben, das Er-
werbsleben und das Dharma-Leben, das man annihernd, wenn auch
nicht ganz zutreffend, als das religiose Leben bezeichnen kénnte; dariiber
erhebt sich dann, als hochster Lebenszweck, das Streben nach Befreiung
von der Seelenwanderung, vom Immerwiedergeborenwerdenmiissen. Die
Gedanken, die ich eben referiert habe, grenzen also das Dharma-Leben
scharf ab von allem Streben nach Erwerb und Gestaltung des diesseitigen
Lebens. Kommen Motive aus diesem Streben hinzu, so ist das Dharma-
Tun ,fruchtlos®, es ist kein Dharma mehr.

Ich wiederhole noch einmal Kumarilas negative Definition: ,Wenn
gute Menschen etwas nach bestimmter Ordnung tun, ohne daff dabei ein
Handlungsziel im Bereich des Wahrnehmbaren oder Diesseitigen vor-
lige, so mufl man es als dharma verstehen.” In dieser Definition ist eine
Grofle noch nicht erklért: der gute, rechte, gerechte Mensch, sadhu. Wer
ist im Sinne dieser Lehre ein sadhu? In gleicher Bedeutung fungiert bei
Kumarila und andern das Wort §isia, etwa mit ,gebildet® oder ,wohl-
gesittet® zu Ubersetzen, anderswo auch das Wort sat, das man wiederum
mit ,gut® wiedergeben kann. Fir Kumirila ist der Gute oder Wohl-
gesittete ein Mensch, der, sofern etwas im Veda direkt vorgeschrieben ist,
sich immer nach dem Veda richtet. In einem solchen Menschen ist sozu-
sagen die Substanz des Veda; er handelt deshalb richtig und seine Ent-
scheidungen sind eine Norm fiir andere auch in solchen Fillen, fiir die
eine bestehende Veda-Vorschrift nicht ausfindig gemacht werden kann.

5 KumariLa, Tantravarttika (Ausgabe: Ananda$ramasamskrtagranthavalih
Bd. 97) S. 205 Z. 9 ff. In der englischen Ubersetzung von Ganganatha Jha (Ausg.:
Bibliotheca Indica Work 161, Calcutta 1924) vol. 1 S. 184.

8 Apastambadharmasitra 1, 7, 20, 2—4.
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Hieraus ergibt sich ein weiteres Kennzeichen des Dharma, das in den
meisten Texten ausdriicklich festgestellt wird: der Dharma hat eine
Beziehung zum Veda, zu den heiligen Texten aus der iltesten indoarischen
Zeit. Was im Veda direkt geboten ist, ist unbedingt verpflichtend. Es ist
Dharma, es fithrt zum jenseitigen Heile. Der Veda ist die vornehmste
Quelle des Dharma.

Aber er ist nicht die einzige Quelle. In vielen Texten wird neben dem
Veda und neben den sogenannten Smrti-Schriften als Quelle des Dharma
der Brauch der Guien oder der Wohlgesitteten oder Kundigen genannt.
Kumarila kombinierte beide Quellen des Dharma, indem er das Gutsein
der Guten wiederum auf den Veda zuriickfiihrte, indem er erklarte: Die
Guten sind diejenigen, die sich, wo immer es moglich ist, nach dem Veda
richten. Andere Texte aber bieten diese Erklirung nicht, und es gibt
Textsttcke, die wahrscheinlich urspriinglich selbstindig waren und in
denen der Veda als Quelle iiberhaupt nicht genannt ist” oder erst an
zweiter Stelle auftritt® Historisch gesehen, mochte ich annehmen, daff
diejenigen Ausspriiche, die nur vom Brauch oder Consensus der Guten
und Kundigen als Dharma-Quelle sprechen, sehr alt sind; dafl sie aus
einer Zeit stammen, wo der Veda den Menschen noch nicht als abgeschlos-
senes autoritatives Textcorpus gegeniiberstand, wo sie vielmehr noch im
Veda lebten, wo der Veda noch wuchs. Aber was ist es denn nun, was
gewisse Menschen als Autoritdt fiir den Dharma qualifiziert, sei es, daf}
sie alleinige Autoritit sind, sei es, dafl ihre Meinung oder ihr Brauch
mafigeblich ist in solchen Fallen, fiir die im Veda keine ausdriickliche
Regel vorgesehen ist?

Manchmal werden moralische Qualitidten als solche Qualifizierung ge-
nannt: Menschen, die frei sind von leidenschaftlicher Zuneigung oder
Abneigung, von Besitzgier und Zorn®. Allgemein verbreitet ist auch eine
geographische Abgrenzung. Es gibt eine Gegend in Nordindien, Arya-
varta genannt, deren Gebrduche als allgemein vorbildlich und norm-
gebend galten. Auch die Ubereinkunft oder der Consensus unter den drei
oberen Kasten, unter den Aryas, wird als Merkmal des echten Dharma
genannt. Die eindrucksvollste Stelle, die eine Definition dieser Art gibt,
steht im Apastamba-Dharmasatra. Da heifit es: ,Dharma und Adharma
(das heifit der Gegensatz des Dharma) gehen nicht umher und sagen: Das
sind wir. Auch Goétter und Gandharven und Manen erklaren nicht, was
Dharma und was Adharma ist. Sondern was die Arya loben, wenn es
getan wird, das ist Dharma; was sie tadeln, das ist Adharma. Man soll
sich in seinem Verhalten richten nach dem Verhalten, das von wohl-
gesitteten, betagten, sich selbst in Zucht haltenden, von Besitzgier und
Verstellung freien Arya in allen Lindern einmiitig anerkannt ist® 1.

T Manusmrti 2, 1; Apastambadharmasiitra 1, 7, 20, 6—8.

8 Apastambadharmasiira 1, 1, 1, 3.

% Manusmrti 2,1. Vgl. Apastambadharmasiitra 2,29, 13—14.
10 Apastambadharmasiitra 1, 7, 20, 6—8.
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Das ist die konkreteste und genaueste Definition des hinduistischen
Dharmabegriffes, die ich kenne. Die Definition ist radikal empirisch. Es
gibt kein tibergeordnetes Prinzip, aus dem Dharma und Adharma ableit-
bar wiren. Nur erfahrungsgemafl kann man feststellen, was Dharma ist:
man mufl moralisch qualifizierte, erfahrene Arya fragen.

Seit Beginn des 20. Jahrhunderts kann man nun aber manchmal von
Hindus héren, dafl gerade die Hindu-Philosophie ein allgemeines Prinzip
des Dharma und Adharma gelehrt habe®, und dabei fallen dann
Dharma und Adharma sogleich mit den moralischen Begriffen von Gut
und Bose zusammen. Das Prinzip folge aus dem Vedanta-Monismus und
besage: Tue dem andern Gutes, weil das Selbst des andern identisch mit
deinem eigenen Selbst ist. Aber das ist keine echt hinduistische Lehre.
Der reine Erkenntnis-Monismus des Vedanta l4afit eine ethische, das heifit
voluntative Konsequenz gar nicht zu, und eine solche Konsequenz ist auch
im indischen Altertum und Mittelalter nicht aus dem Monismus gezogen
worden. Das scheinbar hinduistische Prinzip ist vielmehr von dem deut-
schen Philosophen Schopenhauer aufgestellt worden, und durch Vermitt-
lung des Schopenhauerianers und Indologen Paul Deussen ist es dann
auch in Indien bekannt geworden, wo es heute von manchen Indern bona
fide fir althinduistisch gehalten wird 2.

Der historische Hinduismus hat nie versucht, das Dharmasein des
Dharma aus einem allgemeinen philosophischen oder religiosen Prinzip
abzuleiten. Eine Philosophie des Dharma gibt es nur in rudimentiren
Ansitzen; ein solcher Ansatz sind die Gedanken Kumarilas, die ich an-
fuhrte und auf die ich noch zuriickkommen werde. Noch einmal: Der
hinduistische Begriff des Dharma ist radikal empirisch. Um zu erfahren,
was Dharma ist, mufl man nach Indien zu den Arya, moglichst nach
Aryavarta gehen und beobachten, was diejenigen unter ihnen, die betagt,
erfahren, wohlgesittet und zuchtvoll sind, einmiitig fiir Dharma halten.
Um den Consensus festzustellen bzw. herzustellen, werden manchmal
besondere Verfahren vorgeschrieben: Bildung von Kommissionen, denen
eine bestimmte Zahl von Gliedern aus verschiedenen Gesellschafts-
schichten angehoren soll 2.

Auffallig ist auch, daff der vorhin zitierte Dharmasiitra-Text ausdriick-
lich bestreitet, dafl Gotter den Dharma verkiinden oder erkliren. Dennoch
ist der Dharma, wie gesagt, religios qualifiziert. Wir miissen daran
denken, dafl der Hindubegriff des Dharma sich zu einer Zeit entwidkelt
hat, als der alte Polytheismus zusammenbrach und die neuen Quasi-
monotheismen noch keine feste, geistig bestimmte Form angenommen
hatten. In dieselbe Zeit fillt die Entstehung des Buddhismus und des

1 Vgl. etwa: P. V. Kang, History of Dharma$astra vol. 2 part 1 (Poona 1941)
ST

12 Vel. meinen Aufsatz in: Saeculum 12 (1961) S. 366 ff., besonders 385 f.
13 Manu 12,110—112.
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weltanschaulichen Systems des Sankhya, und in beiden wird die Existenz
von Gottern zwar nicht geleugnet, aber es wird bestritten, dafl diese in
ihrer Gesamtheit oder dafl einer von ihnen irgendeinen bestimmenden
Einfluf auf das Schicksal der Menschen habe. In derselben Zeit brachten
die Brahmanen Opfer dar, ohne noch daran zu denken, dafi durch die
Opfer hohere Wesen verehrt oder giinstig gestimmt werden sollten. Das
Opfer war ecin selbstwirksames Mittel zur Erreichung diesseitiger oder
jenseitiger Ziele. Und dieses Opfer war ein prominentes Stiick eben des
Dharma. Die Theorie des Opfers, als ein Teil der hinduistischen Dharma-
Lehre, ist in ihren Anfingen auch in jener Zeit entworfen worden.

Wenn man diese historischen Verhaltnisse bedenkt, so ist es nicht
verwunderlich, dafl der Dharma des Hinduismus von Haus aus impersonal
ist. In die spateren theistischen Hindu-Religionen wurde zwar der
Dharmabegriff so eingebaut, daff der haochste Gott. meist Visnu, als Ur-
sprung und Verkiinder und Beschiitzer des Dharma fungierte; aber der
Hindu-Dharma hat doch seine Impersonalitit und seine Unabhingigkeit
von der Gottheit nie verloren. Der Anschlufl an den Theismus blieb
auBerlich und unorganisch. Der Dharma ist nicht der Wille eines person-
lichen Gottes oder der Géotter.

Ich rekapituliere kurz: Der Dharma, seinem Inhalt nach auf die Kasten
und Lebensstinde bezogen, den ganzen Bereich von Moral, Kultus, Recht
und Sitte umgreifend, durch seinen Vollzug jenseitiges Heil wirkend, ist
nicht aus einem philosophischen Prinzip oder einem religisen Ursprung
ableitbar, sondern nur empirisch feststellbar, sei es aus dem Veda, sei es
aus dem Consensus der Guten mit Riicksicht auf den geographischen Ort.

Es gibt nun aber unvorhergesehene Fille, wo weder der Veda noch die
anerkannten Smrti-Texte noch der Brauch der Guten eine Entscheidung
ermoglichen dartber, welches Verhalten Dharma ist und welches nicht.
Was soll dann als Regel gelten?

Da gilt, daff der Gute sich in Zweifelsfillen nach dem richtet, was
seinem Herzen genugtut, nach seinem eigenen inwendigen Befinden, nach
dem, wozu er sich im Innern getrieben fihlt. Das ist das Prinzip der
atmatusti. Kumarila hat diese Lehre wiederum in Verbindung gebracht
mit der Beziechung des Dharma auf den Veda. Er sagt: ,Wenn ein
Mensch seinen Sinn unaufhérlich auf den Veda gerichtet hélt und sein
Sinn dadurch gereinigt ist, so ist das, was seinem Herzen genugtut, ein
Mafistab fiir die Entscheidung dariiber, was Dharma ist. Wenn jemand
lange Zeit hindurch sich dauernd mit dem Veda und der Erkenntnis
seines Inhaltes beschaftigt, so wird dadurch seine Vorstellungskraft so
geformt, daf sie dem vom Veda bestimmten Weg folgt und einen Abweg
nicht einschlagen kann. Darum wird gelehrt: ,Was immer einer, der den
Veda auswendig kennt, sich iiberlegt, das ist ein vedischer Gedanke’ —
ein solcher Gedanke ist Veda, weil er aus Residuen des Vedischen gebildet
ist. Denn wie in den Salzgruben von Ruma und in dem glinzenden
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Goldboden des Meru alles, was dort wachst, zu Salz bzw. zu Gold wird,
so ist es mit dem inwendigen Befinden dessen, der den Veda kennt® .

Ich fihre diese Sdtze Kumarilas an nicht nur deswegen, weil sie ein
Stiick Dharmaphilosophie sind, sondern auch, weil sie ein charakteristi-
sches Dokument des Hindu-Substanzialismus sind und weil dieser Sub-
stanzialismus bei einer vollstindigen Analyse des Dharmabegriffs in
Betracht gezogen werden mufi. Dafl der Sinn durch die Beschiftigung
mit dem Veda ,gereinigt‘ und die Vorstellungskraft ,geformt® wird,
das ist nicht in unserem Sinne psychologisch zu verstehen. Es ist Psycho-
logie des hinduistischen Substanzialismus. Im Sanskrit steht da einmal das
Partizip samskrta, einmal das Substantiv samskara. Diese Worte bezeich-
nen eine ibersinnlich-substanzielle ,Bereitung®, ein ,Zubereiten®. Die
Vergleiche mit den mythischen Landschaften, wo alles zu Gold beziehungs-
weise zu Salz wird, machen ganz deutlich, daf} der Veda hier als eine Art
Substanz, fast wie ein feiner Stoff aufgefafit ist. Ist dieser Stoff in der
Psyche des Menschen, so werden alle Inhalte der Psyche automatisch da-
von durchdrungen. Darum ist alles, was ein solcher Mensch denkt und
tut, unwillkiirlich vedisch, von der Substanz des Veda erfiillt, und es ist
nicht notig, dafl er fir seine Entscheidungen eine besondere Vedastelle als
Autoritét suche.

Das Vorkommen des Wortes samskara in dem oben tibersetzten Stiick
ist aufschlufireich fiir das, was man unter diesem Wort verstand. Samskara
heiflen ja auch die Riten, die das Leben des Hindu von der Empfangnis
bis zur Leichenverbrennung begleiten und einen wichtigen Teil des
Dharma bilden. Uber den Sinn und die Bedeutung der Samskaras hat man
nicht viel nachgedacht; sie gehérten einfach zur ,Bereitung® des Arya-
Lebens 2, Die Ubersetzung von samskdra mit ,Sakrament® (neuerdings
etwa in: India and the Eucharist, Ernakulam: Lumen Institute 1964,
S. 19ff.) ist irrefuhrend. Die wesenhaft personale Struktur des Sakra-
ments, dafl es ndmlich als opus operatum ,von Gott her wirksam*® ist und
Gnade vermittelt, d. h. ,Selbstmitteilung Gottes“ ist b, fehlt im Begriff
des Samskara, der, wie der Dharma {iberhaupt, wesenhaft impersonal ist.

Noch drastischer wird der Substanzialismus in einem weiteren Ver-
gleich. Kumarila sagt: ,Wie wenn ein heiliger Mensch einen Ort be-
wohnt, dieser durch die Beriihrung mit ihm heilig wird und dann, wie
wir iiberzeugt sind, (selber) heiligend wirkt, ebenso wird das Tun und das
inwendige Befinden derjenigen, die vom Dharma erfillt sind (selber)
dharmahaft, dharmahaltig® 5.

14 KumariLa, Tantravarttika (oben angeg. Ausg.) S. 207 Z. 20f.; engl. Uber-
setzung (Jha) S. 187.

#a Vel. P. V. Kang, History of Dharmas$astra vol.2 part1 (Poona 1941) S. 190 ff.
b Vgl. K. Rauner und H. VoreriMLER, Kleines theologisches Worterbuch
(Freiburg i. Br. 1961, Herder-Biicherei 108/109) s. vv. Sakrament, opus operatum,
Gnade, Selbstmitteilung Gottes.

18 KumariLA, op. cit. S. 207, Ubersetzung S. 188.
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In dieser letzten Erklirung ist die Bezugnahme auf den Veda weg-
gelassen. Gut ist hiernach ein Mensch, wenn die Dharmasubstanz in ihm
ist, und dann sind alle seine Entscheidungen und ist alles, was ihm richtig
scheint und wozu er sich hingezogen fiihlt, automatisch auch dharmahaft,
dharmahaltig. Die Vorstellung von der substanziellen, fast materiellen,
durch Berithrung tibertragharen Heiligkeit, die Kumarila hier ausspricht,
ist gemeinhinduistisch. Wie gemifl dieser Vorstellung Heiligkeit dufler-
lich anhaftet und tibertragbar ist, so ist es, meint Kumarila, auch inner-
halb der Psyche eines einzelnen Menschen. Wenn die Dharmasubstanz
darin ist, so farbt sie alle andern Inhalte der Psyche oder durchdringt sie,
ohne daf} es dazu eines bewufiten Aktes bedarf.

Ein beriihmtes Beispiel einer Anwendung des atmatusti-Prinzips
kommt bei dem Dichter Kalidasa vor, in dem Drama Sakuntala*®. Da ist
Konig Dusyanta im Zweifel, ob Sakuntala, die er liebt, auch der Kaste
nach zu ihm paflt, so dafl er sie zur Frau nehmen kann. Schliefilich ent-
scheidet er sich nach dem Prinzip der atmatusti. Er sagt: In Zweifels-
fallen ist fur die Guten das Richtige das, wozu sie sich hingezogen fiihlen.
Er halt sich fiir einen Guten. Das heifit in diesem Falle bestimmt nicht,
daf} er ein besonderer Vedakenner sei, sondern nur, daf} er ein vornehmer
Arya ist und dafl die Dharmasubstanz in ithm ist. Nun fahlt er sich zu
Sakuntala hingezogen — ergo mufl sie der Kaste nach zu ihm passen.
Dieser Gedanke des Dichters wird von dem Systematiker Kumarila aner-
kannt. Er zitiert ausdriicklich den betreffenden Vers aus Kalidasas
Sakuntala 7.,

Ich habe mehrmals den Ausdruck ,Dharma-Substanz“ gebraucht. Es
scheint mir in der Tat, dafl es zum vollen Verstindnis des Dharma-
begriffes unerldfilich ist, zu beachten, dafl sich der Hindu den Dharma
nach Analogie der Substanzkategorie dachte. Das wird zwar nicht aus-
driicklich und theoretisch in den Lehrschriften dargelegt, aber das Nach-
denken iiber den Dharma ist ja ohnehin nicht sehr entwickelt gewesen.
Die Substanzkategorie dominierte iiberhaupt im typischen Hindu-Denken
-— im krassen Gegensatz zum Denken der Buddhisten, das ein naturali-
stischer Aktualismus war. Ein fithrender Philosoph des Hinduismus sagt
ausdriicklich, dafl die Kategorien der Qualitdt und der Aktion im Wesen
auch Substanz seien ®. Die Zuordnung des Dharma zur Substanzkategorie
ist tatsdchlich vollzogen worden, wenn sie auch nicht reflex ausgesprochen
wurde.

Wer meinen Darlegungen kritisch gefolgt ist, wird vielleicht Anstof}
daran genommen haben, dafl ich vom Dharma manchmal so rede, als sei
er Norm oder Vorschrift oder Pflicht, manchmal dagegen so, als sei er ein
Geschehen, ein Tun. Nun, diese Unstimmigkeit besteht nur fiir unsere

18 Akt 1 Strophe 22: satam hi sandehapadesu vastusu pramanam antahkarana-
pravrtiayah.

17 KuMaRILA, op. cit. S. 207 Z. 10, Ubersetzung S. 188.

18 SANKARA, Brahmasiitrabhasya 2, 2, 17.
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Denkgewohnheiten. Sie folgt unmittelbar aus dem Substanzialismus der
Dharmakonzeption. Wir miissen uns den Dharma primér als eine Sub-
stanz oder als ein iibersinnliches, immaterielles Ding denken. Diese Sub-
stanz, dieses unstoffliche Ding ist zunichst in den konkreten Pflichten, wie
sie als fixierte Normen und Vorschriften tberliefert sind, ja, diese Normen
sind der Dharma, und zwar der Dharma vor dem Vollzug. Weil aber
diese Normen der Dharma schon sind, entspricht der Dharma vor dem
Vollzug eigentlich gar nicht unseren Begriffen ,Norm*, ,Gesetz“, ,Recht®
oder ,Pflicht®. Diese sind alle viel zu abstrakt. Der Dharma ist vielmehr
ein konkretes, positiv-heilswertiges Verhaltensmodell, das schon vor dem
Vollzug irgendwie existiert und auf Realisierung wartet, bzw. eine Samm-
lung solcher Modelle. Dharma dém Vollzug ist dann das diesem Modell
entsprechende, Adharma das ihm widersprechende Handeln. Schliefilich
existiert die Dharmasubstanz aber auch noch nach dem Vollzug als das
realisierte Verhaltensmodell. Es ist dann so etwas wie ein zu einem
ubersinnlichen Wirkstoff geronnenes Tun, die Substanz der getanen Tat.
Tat heiBt im Sanskrit karman, und darunter versteht man nicht nur die
Tat im Vollzug, sondern auch die iibersinnlichen Residuen der Tat, die,
als Dharma oder Adharma qualifiziert, dem Téter anhaften. Man spricht
in diesem Sinne von gutem oder schlechtem Karman. Das Karman, die
Substanz der getanen Taten, wirkt sich nach dem Hindu-Glauben im
Schicksal des Menschen aus, und zwar hauptsachlich erst in spiteren
Existenzen im Laufe der Seelenwanderung. Diese Auffassung fithrt dazu,
daf in volkstiimlicher Redeweise karman manchmal so etwas wie ,Schick-
sal“ bedeuten kann.

Die Wirkung der getanen Tat geschieht automatisch. Kraft seiner
eigenen inneren Qualitit bestimmt der vollzogene Dharma oder Adharma
Art und Inhalt und Verlauf der Wiedergeburt in der nichsten Existenz.
Freilich nicht so, dal der Mensch absolut determiniert wire. Es bleibt
immer ein Freiheitsraum, in welchem neues Karman, neuer Dharma oder
Adharma angesammelt werden kann.

Man kann hier also nicht von einer ,Belohnung® der guten Tat reden,
auch nicht eigentlich von ,Verdienst“ (obwohl solche Ausdriicke in Uber-
setzungen indischer Werke hiufig verwendet werden). Denn Belohnung
und Verdienst setzen eine wertende Person voraus, einen belohnenden
Gott. Dafiir ist aber in dem Mechanismus des Dharma/Adharma-Ablaufs
kein Raum. Der Hindu-Theismus hat sich zwar auf verschiedene Weise
bemiiht, dem hochsten Gott einen EinfluB auf das Karmangeschehen ein-
zurdumen. Aber so wenig wie der Hindu in der Lage war, den Dharma
konsequent als Willen Gottes zu verstehen, ebensowenig konnte er die
Auswirkung des getanen oder verfehlten Dharma als Belohnung oder
Bestrafung von Verdienst oder Schuld auffassen. Die Rolle des héchsten
Gottes in dem Mechanismus der Dharma-Adharma-Kausalitit blieb die
cines eigentlich entbehrlichen Aufsehers. Der Mechanismus ebenso wie
der hypertrophische Substanzialismus lieRen einen theistischen Personalis-
mus nicht zur Entfaltung kommen. Nur aus dem Substanzialismus der
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Dharmakonzeption in Verbindung mit der Auffassung, dafl der Dharma
vor, in und nach dem Vollzug existiert, wird verstdndlich, weshalb, wie
die Texte sagen, der Dharma ,schwinden® kann. Das kann bedeuten, daff
die Normen nicht mehr befolgt werden. Es kann aber auch gemeint sein,
dafl der Dharma nach dem Vollzug, das gute Karman, vergeht. So in der
Stelle aus dem Apastamba-Dharmasitra, die ich vorhin zitiert habe. Da
heifit es, dafl auch dann, wenn weltlicher Gewinn durch das Dharmatun
nicht erworben wird, doch der Dharma nicht schwindet. Das heif}t nicht,
wie ein europaischer Ubersetzer (Biihler) gesagt hat, daff dann ,wenig-
stens die heiligen Pflichten erfiillt“ sind. Sondern es ist gemeint, dafl auch
wenn weltlicher Gewinn oder Vorteil nicht erlangt wird, dennoch der
vollzogene Dharma sozusagen als Wirkstoff fiir die kommende Existenz
unvermindert erhalten bleibt, wenn das Dharmamodell unbeirrt erfullt
wird.

Ich hatte eingangs schon gesagt, dafl der Dharma eine Beziehung zum
Heil habe. Aber hat denn in den theistischen Religionen des Hinduismus
das Heil nicht etwas mit dem hochsten Gott zu tun, und ist nicht im
Hindu-Monismus das Heil identisch mit dem zu sich selbst gekommenen
eigentlichen Selbst des Menschen? Wie verhilt sich das Heil, das durch
Tun erreicht wird, zu dem Heil, das der Theismus beziehungsweise der
Monismus verheifit?

Nun, historisch gesehen, sind diese verschiedenen Vorstellungen in der
Tat eben verschieden, und sie gehoren urspriinglich verschiedenen Krei-
sen zu. Wer der spezifischen Dharma-Religion anhing, wollte tatsdchlich
durch den Dharma das hochste Heil erringen, so wie der Theist durch die
Verehrung Gottes und der Monist durch die Erkenntnisrealisierung der
All-Einheit. Es gibt Stellen in &dlterer Hindu-Literatur, fir die das
Dharma-Heil eben das letzte und héchste, die Erlosung ist. Aber ein
durch viele Schulen und Gruppen hindurchreichender, breiter Strom des
Hindu-Denkens hat beide Ideen vom Heil in einem Stufensystem ver-
einigt und in ein Wertverhéltnis zueinander gebracht. Da wird dann
gelehrt, dafl das durch Dharma-Tun erreichbare Heil nur ein relatives,
nichtewiges sei. Es verleiht dem Menschen ein Dasein im Gotterhimmel,
und im gunstigsten Fall kann er als Gott Brahma wiedergeboren werden.
Aber diese Herrlichkeit ist verganglich. Der Mensch muf}, wenn die Sub-
stanz seines getanen Dharma aufgebraucht ist, wieder zur Erde herab, und
sel es auch erst nach Millionen von Jahren. Endgiiltiges Heil, sei es nun
theistisch oder monistisch aufgefaflt, ist durch Dharma-Tun nicht erreich-
bar. Der Dharma bleibt nicht der héchste Wert der Religion. In der
Reihe der Lebensziele wird ihm die Erldsung iibergeordnet. Uber den
Weg zur Erlosung lehren die verschiedenen Schulen und Religionen des
Hinduismus unterschiedlich. Der Begriff des Dharma deckt sich also nur
teilweise mit dem der Religion. Es gibt Bereiche des Religiosen, die iiber
den Dharma hinausragen, namlich die Lehren vom hochsten Gott, von
der menschlichen Seele, von der Beziehung Gottes zu Welt und Mensch
und vom endgiiltigen Heil sowie die Praktiken, die zur ewigen Erlésung

104



fithren sollen. Auch der Bereich des Yoga, der doch der Religion zuzu-
rechnen ist, gehort, abgesehen von einigen Kompromissen und Anpas-
sungen, nicht zum Dharma. Ferner wird man die Mythologie nicht
Dharma nennen. Wenn andererseits der Dharma auch Bereiche umfafit
wie Zivilrecht, Strafrecht und das Recht der absolut-monarchischen Staats-
regierung, so waren wir zwar geneigt, diese aus dem Religidsen auszu-
nehmen; da jedoch der Dharma immer auf ein jenseitiges Heil bezogen
1st, sind auch diese Bereiche in das Religiose einbezogen. Das heifit nicht,
daf} sie auf Gott bezogen wiren. Aber die Erfillung oder Verfehlung des
Dharma hat auch hier eben die Richtung auf das Heil.

Die Inkongruenz des Dharma und des Religitsen ist zunachst und vor
allem historisch zu erkliren. Es gibt eine Dharmafrommigkeit, fir die der
Dharma die ganze Religion ist, und dieser Dharmismus gehért speziell
einer bestimmten Epoche an. Andere Gebiete des Religitsen dagegen sind
spater oder in andern Kreisen zur Entfaltung gekommen als der Dhar-
mismus. Aber das ausgleichende, adaptierende und harmonisierende
Denken, das im Aryatum oder Hinduismus immer am Werk war, hat
dazu gefithrt, da der Dharmabegriff in allen Schulen und Gruppen und
Richtungen und Religionen in Geltung blieb. Wenn der Dharma relati-
viert wurde, so wurde er doch immer als eine untiberspringbare Vorstufe
zur Erlésung angesehen. Am passendsten werden wir den geistesgeschicht-
lichen Vorgang, der sich hier abgespielt hat, vielleicht so beschreiben,
dafl die theistischen Religionen ebenso wie der Monismus die ihnen vor-
hergehende Epoche nur dadurch iiberwinden konnten, dafl sie den Mecha-
nismus und Substanzialismus und Impersonalismus des Dharmabegriffes
sich einverleibten.

Der Begriff des Hindu-Dharma — historisch gesehen, miissen wir
besser sagen: der Begriff des Arya-Dharma — scheint zum klaren Be-
wuftsein zuerst gekommen zu sein in der Auseinandersetzung mit dem
Buddhismus. Darum wird immer die Bezogenheit auf den Veda betont;
denn der Buddhismus unterschied sich ja durch nichts so klar von der
Arya-Religion wie durch seine Ablehnung des Veda. Es ist ein Selbst-
bewufitsein des Aryatums, was sich im Dharmabegriff ausspricht, und
zwar zunachst das Selbstbewufitsein einer bestimmten geistesgeschicht-
lichen Epoche. Darum sind im Dharmabegriff eben die Kennzeichen der
Epoche seiner Entstehung erhalten geblieben. Zu diesen Kennzeichen
gehért vor allem, dafl die Beziehung zu den Géttern und die Lehre von
den Gottern dem religiosen Bewufitsein zweitrangig war, dagegen der
Ritus und die Zeremonie allbeherrschend wichtig fiir das jenseitige Heil;
es gehort ferner dazu, dafl sich die quasimonotheistischen und auch die
monistischen Bewegungen mit ihrer Auffassung von einem das Rituelle
iiberragenden Heil noch nicht durchgesetzt hatten. Spiter haben die
Dharmatexte dann allerdings auch Kompromisse mit diesen Auffassun-
gen geschlossen.

Als Ausdruck des Selbstbewufitseins des Aryatums ist dann der
Dharmabegriff, mit manchen Anpassungen an fortgeschrittene Auffas-
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sungen. aber doch im Kern wenig verindert, durch die Zeiten erhalten
geblieben. Er war, in all seiner Unbestimmtheit und in seinem Empiris-
mus, das einigende Band des Aryatums, das einzige, was die Viel-
gestaltigkeit des Hindutums irgendwie zusammenhielt. In dieser Funktion
hat er sich spéter auch nach dem Einbruch des Islams bewihrt.

In der Gegenwart freilich vermag der alte Dharmabegriff diese Funk-
tion nicht mehr zu erfillen. Man redet zwar seit dem Ende des vorigen
Jahrhunderts viel von der Einheit des Hinduismus, aber man versucht,
sie nun anders zu begrinden als mit dem alten Dharmabegriff. Dieser
ist nicht mehr brauchbar, wei er vieles enthilt, was man heute nicht mehr
aufrechterhalten will, zum Beispiel die grundsitzliche Gebundenheit an
Kasten, Lebensstadien und geographische Orte. Man versucht heute
manchmal, dem Wort dharma einen neuen Sinn zu geben. Darauf kann
ich jedoch nicht mehr eingehen **.

19 Vel. meinen Aufsatz in dieser Zeitschrift Bd. 42 (1958) S. 1 ff.
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GANDHARA-RELIEF MIT GEBURT BUDDHAS
IN DER RELIGIONSGESCHICHTLICHEN SAMMLUNG
DER UNIVERSITAT MUNSTER

von Dieter Ahrens

Fiir die religionsgeschichtliche Studiensammlung der Universitat Miin-
ster konnte jiingst ein Relief erworben werden, das die ikonographisch
bemerkenswerte Geburt Buddhas illustriert und in die Gestaltungsweise
der nordwestindischen Gandhara-Schule einen Einblick gibt!. Das Stiick
besteht aus einem graugriinen Schiefer, dem in Gandhara gingigen Ma-
terial, und mifit 51 zu 21,5 cm. Die Relieftiefe betrdgt bis zu 4 cm; die
hierdurch entstehende Schattenwirkung hebt die Figuren lebhaft von-
einander ab, obschon sie mittels einer breiten Bossierung mit dem Relief-
grund verwachsen bleiben. Die Herkunft des Stiickes ist unbekannt, doch
gestattet eine Anzahl verwandter, gesicherter Denkmiler neben einer
chronologischen auch die topographische Einordnung® Durch Sturz oder
sonstige duflere Einwirkung sind Kopfe und Gliedmafien, soweit sie der
vordersten Reliefschicht angehoren, fast ausnahmslos beschadigt. Doch
erleidet hierdurch die Darstellung, was die Deutung der Thematik und
die stilistische Einordnung angeht, kaum eine Einbufle.

Das Relief stammt aus dem zyklischen Bildschmuck eines Stupa, einer
iiberkuppelten Gedachtnisstitte, die der Verehrung von Reliquien buddhi-
stischer Heiliger diente und in Gandhara zahlreich zu belegen ist. Der
urspriingliche architektonische Zusammenhang wirkt bis in die isolierte
Reliefplatte hinein weiter. Ein breiter ,indo-korinthischer® Pilaster teilt
das Feld in zwei ungleiche Hilften. Ahnliche Miniaturpilaster schieden
das ganze, den Stupa umziehende Reliefband in Einzelszenen, die meist
der Lebensgeschichte Buddhas oder seinen fritheren Inkarnationen ent-
nommen waren. Ferner trugen diese Pilaster scheinbar das oberhalb sich
anschliefende, thematisch verwandte oder auch mehr dekorativ gestal-
tete Reliefband. Der auf sparsam profiliertem Sockel breit ansetzende,
sich nach oben zu merklich verjiingende Pilaster wird von einem zwei-
zonigen Pilasterkapitell bekront, das seine Akanthus-Ornamentik in ab-
strahierender Weise dem korinthischen Kapitell romischer Prigung ent-
lehnt hat. Die eigentliche Pilasterfliache tragt ein Bild Buddhas auf dem
Lotosthron, das jedoch ohne Zusammenhang mit den beiderseitigen Dar-
stellungen als reines Andachtsbild gedacht ist. Der Buddha trdgt einen

1 Herrn Prof. Dr. A. Antweiler sei an dieser Stelle besonders gedankt, der
den Verfasser mit der Bearbeitung des Stiickes betraute.

® Vgl. H. Incuort, I. Lyons, Gandharan Art in Pakistan. New York 1957,
Abb. 13, 23, 44, 88, 119, 138, 191, 253 f., 381, 426: Auf Grund der Stilverwandt-
schaft mit diesen und dhnlichen Stiicken sei fiir das vorliegende Relief eine
Lokalisierung in Sahri Bahlol erwogen.

107



Nimbus und hélt die Hinde im Schoff zusammengelegt, in dem ,dhyana
mudra® genannten Meditationsgestus®. Unbeweglich und formelhaft er-
scheint er mit Absicht an dieser Stelle, die eine Szenentrennung bewirkt.
Seitlich jedoch entfaltet sich ein reicheres Leben.

Diejenige Szene, die den grofieren Teil des Reliefs einnimmt, besteht
aus einer mehrfigurigen, symmetrisch angeordneten Gruppe. Die unter-
schiedliche Bildwichtigkeit der Dargestellten wird durch ihre Nihe zur
Mittelfigur, durch ihre zur Mitte hin anwachsende Korpergrofie an-
gegeben. Der Kern des Geschehens wird von der mittleren Dreiergruppe
getragen, wirkt jedoch bis zu den adorierenden Assistenzfiguren weiter,
die in der oberen Zone als Abbreviaturen und symmetrische Fiillsel er-
scheinen.

Dargestellt ist die wunderbare Geburt Buddhas aus der rechten Hiifte
seiner Mutter Maya‘ Maya, die Frau des Kénigs Suddhodana von
Kapilavastu, hat den Palast verlassen, um sich auf eine Reise zu begeben.
Unterwegs macht sie in den Lumbini-Gérten Rast. Dort bringt sie, unter
einem Baum stehend, ihr Kind zur Welt, auf eine dhnlich tibernatiirliche
Weise, wie sie es empfangen hatte. Hier setzt die Darstellung ein. Maya
wird in fiirstlichem Gewand, mit Schmuck und Kopfputz gezeigt, wie sie
verschrankten Fufles unter einem Baum steht, in dessen Geist ihre rechte
Hand haltsuchend greift. Thr linker Arm schlingt sich um die Schultern
der Schwester Mahaprajapati, die helfend herbeigeeilt ist. Schon taucht
aus der rechten Hiifte Mayas das Kind auf und streckt seine Arme dem
Gott Indra entgegen, der es in Empfang nimmt. Indra ist, wie der seit-
warts neben ihm herangetretene Brahma, mit Nimbus und in reicher Ge-
wandung dargestellt. Ganz links am Pilaster steht ein Adorant mit
nacktem Oberkérper, der seine Hande gefaltet hilt. Rechts schlieflen sich
hinter Mahaprajapati zwei Hofdamen an, die in dhnlicher Weise wie
Maya und ihre Schwester gekleidet und geschmiickt sind. Die eine hilt in
der linken Hand einen fragmentierten Gegenstand, der vielleicht zu
einem Gefdfl oder Spiegel zu erganzen ist, wiahrend die andere in der
rechten Hand ein kleines Weihwasserbecken und in der linken einen
Palmwedel halt. Die adorierenden Halbfiguren in der oberen Zone bei-
derseits der Baumkrone werden in anderen Darstellungen dieses Themas
gern durch Musikanten ersetzt, die der himmlischen Freude iiber die
wunderbare Geburt Buddhas Ausdruck geben.

Diese Szene zeigt in formelhafter Verdichtung zwar den Hohepunkt,
aber doch nur einen eng begrenzten Ausschnitt aus dem Geburtszyklus.
Insgesamt sind es sieben Szenen, die das heilige Geschehen kanonisch
zusammenfassen und in der Gandharakunst erstmalig auch bildnerisch
versinnlichen. Mit diesem Geburtszyklus finden die fritheren Inkarna-

# Vgl. IncroLT Abb. 232—44, 406. Dort jeweils weitere Literatur.
4 IncmorT Abb. 18—15, S. 52 f.
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tionen Buddhas, die in den Jatakas niedergelegt sind, ihren Abschlufi®.
Am Beginn des neuen Kapitels steht der Traum Mayas, der ihr offenbart,
ein weifler Elefant sei in ihre rechte Seite eingedrungen: in Wirklichkeit
ist es der kinftige Buddha, der aus dem Tuschita-Himmel hernieder-
steigt. Darstellungen dieses Vorganges zeigen die schlafende Maya, {iber
deren rechter Hifte ein nimbierter, beinahe auf seiner Riisselspitze
balancierender Miniatur-Elefant schwebt®. Es folgt die Traumdeutung
durch den Brahmanen Asita, der das Konigspaar dariiber aufkladrt, dafl
die Konigin einen Sohn empfangen habe, der entweder tiber die Welt
herrschen solle oder aber zur Buddhaschaft berufen sei?. Unmittelbar
nach seiner wunderbaren Geburt unternimmt dann der Prinz Siddharta
die Sieben Schritte nach allen Himmelsgegenden, eine Szene, die bis-
weilen mit derjenigen der Geburt zu einer einzigen Darstellung ver-
woben wird® Im Zyklus schliefit sich dann das erste Bad des Prinzen
an; das Kind steht auf einem dreibeinigen Schemel und wird seitlich von
zwei knienden Frauen gehalten, wahrend Indra und Brahma, die be-
reits als Geburtshelfer fungierten, von riickwarts herantreten und die
Gefifle der rituellen Waschung entleeren®. Jetzt erst kehrt Maya in der
sechsten Szene per Wagen oder per Sanfte mit Siddharta aus den Lum-
bini-Gérten zum Palast von Kapilavastu zuriick . Schliefilich stellt der
Brahmane Asita dem Koénigspaar das Horoskop des Kindes; Siddharta
sei fir die Buddhaschaft bestimmt, obwohl die an ihm sichtbaren iiber-
natiirlichen Zeichen, ndmlich Urna, der Haarbuckel zwischen den Augen,
und Uschnischa, der Auswuchs auf der Scheitelhohe des Hauptes, ebenso
auch auf kiinftige Weltherrschaft hindeuten konnten .

Diese sieben kanonischen Szenen des Geburtszyklus werden hiufig in
der Gandharakunst dargestellt und von weiteren Szenen verwandten In-
halts umrankt und ausgeschmiickt: die Geburt von Siddhartas Knecht und
Leibroff und Schilderungen des Palastlebens kniipfen an. Als weitere
wichtige Stufen auf Siddhartas Weg zur Buddhaschaft werden dann sein
heimlicher Fortgang aus dem Palast, sein Asketentum und die Erleuch-
tung unter dem Bodhibaum gezeigt, ferner Buddhas Wundertaten, sein
Tod und die Verehrung seiner Reliquien. Neben solchen Szenen, die
einzig die Tatsachen des Heilsgeschehens in knapper Form verdeutlichen
sollen, nimmt aber auch das reine Andachtsbild einen breiten Raum ein.
Der stehende oder sitzende Buddha wird im meditierenden, lehrenden

¢ J. Durorr, Jatakam. Das Buch der Erzihlungen aus fritheren Existenzen
Buddhas. Leipzig 1908 ff.; A. FoucmEr, Les bas-reliefs grécobouddhiques du
Gandhara. Paris 1905, Abb. 188 ff., S. 270 ff. (zum Geburtszyklus vgl. Abb. 148 ff.,
S. 290 ff.) )

$ IncrOLT Abb. 91, S. 51

7 IngaorLT Abb. 10—12, S. 51 f.

8 IngaoLT Abb. 14f., S. 52 f.

® InguorT Abb. 16, 18, S. 58

10 IncuoLT Abb. 17 f., S. 58

4 InguoLT Abb. 20—22, S. 54

109



oder versichernden Gestus gezeigt, rundplastisch oder als Relief gebildet
und oft von einer Fiille von Einzeldarstellungen aus seinem Leben um-
rahmt. Entwicklungsgeschichtlich ist jedoch das Andachtshild die frithere
Schopfung; es steht am Anfang der Gandharakunst, wihrend die erzih-
lenden Reliefs biographischen Inhalts erst nach und nach hinzutreten.

Da nun der ikonographische Zusammenhang, dem die Geburtsdarstel-
lung angehort, bekannt ist, kann versucht werden, auch die vom linken
Bildrand willkiirlich zerteilte Szene einzuordnen. Der Aufbau ist wie-
derum zweizonig; unten erscheint ganz links eine kniende Gestalt,
daneben zum Pilaster hin ein Stehender in hofischer Tracht mit groflem
Sonnenschirm, dariiber schlieRlich Adoranten als Halbfiguren. Die Mitte
und die linke Hilfte der wahrscheinlich ebenfalls symmetrisch aufge-
bauten Szene sind verloren. Nach der héfischen Tracht der erhaltenen
Figuren und dem Sonnenschirm zu urteilen spielt die Handlung im Palast
von Kapilavastu oder in den Lumbini-Gérten; im cinen Falle wiirde es
sich um die Traumdeutung handeln, die vor der Geburt im Palast statt-
findet, im anderen um die Sieben Schritte oder die Waschung, die im
Anschlufl an die Geburt in den Girten zu lokalisieren sind. Die kniende
Gestalt am linken Reliefrand 1ift jedoch daran denken, daff die abfal-
lende Kompositionslinie sich tiber die Bruchfliche hinaus weiter fortsetzt
und daher auf eine kindliche Figur im Zentrum der Darstellung hin-
weist. Demnach handelt es sich um die Szene der Waschung oder der
Sieben Schritte. Sie braucht, wenn ihr Aufbau symmetrisch war und der
kleine Siddharta sich unmittelbar links neben der knienden Gestalt be-
funden hat, nicht unbedingt gleich breit gewesen zu sein wie die benach-
barte Geburtsszene; ein finffiguriges Relief kann mit einem sieben-
figurigen abgewechselt haben. Unter der Voraussetzung, dafi die Deu-
tung auf Sieben Schritte oder erstes Bad zutrifft, ist also innerhalb des ge-
samten Reliefstreifens der Gang der Szenenfolge linksldufig, was seinen
Grund in architektonischen Gegebenheiten des Stupa haben kann. Dies
setzt jedoch rechts von der Geburtsszene eine zeitlich abermals frithere
Darstellung voraus, also etwa Mayas Traum oder zumindest die Traum-
deutung.

Das Relief gibt somit, wenn der originale Zusammenhang des Stupa
mit seiner Fulle von Darstellungen aus der Buddha-Vita hinzugedacht
wird, eine lebhafte Vorstellung von dem zugrundeliegenden theo-
logischen Gesamtkonzept. Dieses zergliedert die Heilsgeschichte und ge-
staltet sie bis in die geringste Einzelheit durch, um dann auf die Suche
nach einer angemessenen kunstlerischen Darstellungsweise zu gehen, die
bildsam genug sein mufl, den komplizierten Stoff zu versinnlichen und
seinen dogmatischen Gehalt auch formal auszudriicken. Solche formalen
Mittel sind die Prinzipien der Reihung, Staffelung, hieratischen Zuord-
nung, kurz einer starken Abstraktion trotz der Vorliebe fiir Details und
korperhafte Versinnlichung. Damit ist die eigentliche Kernfrage der
Gandharakunst angeschnitten. Wie kommt jenes eigentiimliche Zusam-
menspiel von abstraktem Gehalt und voluminéser Form zustande, und
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ist es im vorliegenden Relief kennzeichnend genug, eine Einordnung des
Stiickes in den Denkmaélerbestand zu ermdéglichen? Wie sehen Ver-
gleichsticke aus, die eine Generation fruher oder spater entstanden sind,
und kann eine ungefdhre Datierung vorgeschlagen werden? Nach der
Besprechung des theologischen Inhalts sei nun die stilistische Behandlung
ndher untersucht.

Ein nicht ganz einheitlicher plastischer Geist durchwaltet das gesamte
Relief. Die Gestalt der Maya zeigt iippige Koérperformen, kompakten
Bau und relativ organische Proportionen. Ihre Fufistellung und Arm-
haltung wiederum wirken einstudiert, festgelegt und nicht so geschmei-
dig, wie der weiche plastische Gesamteindruck zunichst glauben macht.
Die tbrigen Figuren tun es der Maya nach: wie in der Komposition eine
lockere Anordnung der Bildbestandteile sich straffer Symmetrie unter-
ordnet, so wirkt die plastische Einzelform bewuft geziigelt und einge-
schrinkt, wenn sie sich auch stellenweise besonders blithend zeigt. Eine
kithle Gedanklichkeit herrscht also auf der einen, unbekiimmertes sinnen-
haftes Fabulieren auf der anderen Seite. Das ist ein bemerkenswerter
Gegensatz, vielleicht sogar eine immanente Dissonanz, die nicht von un-
gefdhr kommt. In irgendeiner Form durchzieht der Wettstreit von Ab-
straktion und Korperlichkeit die gesamte Gandharakunst, so wie er eng
vergleichbar auch in der gleichzeitigen westlichen Spitantike sichtbar
wird.

Uberhaupt ist ja das bildnerische Riistzeug des gandharenen Kiinst-
lers eindeutig der gleichzeitigen westlichen, also der romischen Kunst
entlehnt**. Hierin sind die Wurzeln des angedeuteten formalen Kon-
fliktes zu suchen. Durch Alexanders Indienzug waren bereits erste Kon-
takte zu den Ostlichen Provinzen geschaffen. Der durch die Begriindung
hellenistischer Staaten in Griko-Baktrien auflebende Ost-West-Handel
brachte manche kiinstlerischen Anregungen mit sich, die allerdings in
Nordwest-Indien noch nicht lebenskriftig genug waren, eine monumen-
tale Bildkunst zu schaffen. Innerhalb des Buddhismus herrschte zu der
Zeit noch die anikonische Richtung vor, und statt der leiblichen Darstel-
lung des Erleuchteten galt nur das Zeichen, das abstrakte Symbol 3.
Diese dogmatische Richtung wurde jedoch nach und nach von einer an-
deren buddhistischen Strémung iberwunden, die ein Bediirfnis nach
repréasentativen Kultbildern hegte und unter dem Einflufl westlicher Bei-
spiele immer stirker der Bildhaftigkeit zuneigte. Um 1380 n. Chr. kam in
Gandhara dann ein Herrscher namens Kanischka an die Regierung, der
im Zuge politischer Neuordnung den Buddhismus zum Range einer
Staatsreligion erhob und aus propagandistischen Grinden die Bildkunst
planmifig seiner Religionspolitik dienstbar machen wollte. Noch immer
bot jedoch die einheimische Bildnerei zu wenig Moglichkeiten, um aus

12 D. Anrens, Die romischen Grundlagen der Gandharakunst (Orbis Antiquus,
Heft 20) Minster 1961
13 E. Conzg, Der Buddhismus. Wesen und Entwicklung. Stuttgart 21956, S. 75
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dem kérperlosen Symbol ein leibhaftiges Buddhabild zu schaffen. In-
zwischen hatte es der wachsende Ost-West-IHandel und der Austausch
diplomatischer Gesandtschaften mit sich gebracht, daff die plastischen
Ausdrucksmittel der romischen Reichskunst bis nach Gandhara bekannt
geworden waren. Und innerhalb der romischen Reichskunst wiederum
war in den Jahren um 130 ein neuer Statuentypus in Anlehnung an das
spitklassische Apollonbild entstanden, der alsbald weite Verbreitung
finden sollte und offenbar den Erfordernissen der jungen Gandhara-
schule in besonderer Weise entgegenkam. Denn eine innere Uberein-
stimmung zwischen Buddha- und Apollonbildern legt den Gedanken
nahe, das Buddhabild sei in den Jahren um 130 n.Chr. aus der romi-
schen Kunst entlehnt, und zwar nach dem Vorbild des neuapollinischen
Antinous-Typus. Dies hat, wie stilistische Vergleiche zeigen, nicht nur
die weitere Entwicklung des Buddhabildes in Gang gesetzt, sondern
zugleich durch eine Fiille plastischer Anregungen des Westens weiten
Bereichen der Gandharakunst das Material geliefert.

Doch ist es dann in Gandhara keineswegs bei dem unverdnderten,
lediglich durch eine weltpolitische Konstellation begiinstigten Kopieren
westlicher Vorbilder geblieben. Die Gandharakunst hat sich aus eigenen
Kriften weiterzuentwickeln gewufit, wenngleich wiederholten westlichen
Kontakten auch in der Folgezeit offengestanden. Im Endergebnis zeigt
die Gandharakunst eine deutliche Parallelentwicklung zur gleichzeitigen
romischen Kunst von etwa 130 bis gegen die Mitte des 5. Jahrhunderts,
von der hadrianischen bis zur Vélkerwanderungszeit und von Kanischka
bis zum Einfall der Hunnen in Gandhara. Diese Parallelentwicklung ist
vor allem so zu verstehen, dafl sowohl im Westen wie im Osten ein Weg
gefunden wird, mittels einer stindig wachsenden Abstraktionskraft von
der korperhaften Darstellungsweise zum sublimierten, entstofflichten
Bild zu gelangen. Verwandte Entwicklungen, die tiberdies in wechsel-
seitigem Austausch stehen, miissen zu vergleichbaren Ergebnissen fih-
ren, und so fithrt der Weg dort zum mittelalterlichen Heiligenbild, hier
zum fertigen Buddhabild Ostasiens. In beiden Féllen vollzieht sich die
Entwicklung jedoch nur schrittweise. Auch in Gandhara wandelt sich die
Bildauffassung von einer Generation zur anderen, und insgesamt kénnen
zehn stilistisch deutlich unterschiedene Gruppen von Denkmaélern benannt
werden, die sich auf die Jahre von 130 bis etwa 435 verteilen lassen ™,
Es gilt nun, innerhalb dieses Rahmens den stilistischen und zeitlichen
Platz des vorliegenden Reliefs zu bestimmen. Eine Auswahl verwandter
Stiicke sei daher zum Vergleich herangezogen.

Ein Relief in Karachi, das Geburt und Sieben Schritte darstellt?®, ist
insgesamt reicher, lebendiger und beweglicher behandelt als das vor-
liegende Stiick. Die Komposition ist zwar dort ebenfalls symmetrisch

1"'l AHRENS, Abb. 2—3, S. 58 ff.
15 AurEens, S. 52 ff.
18 IngHOLT Abb. 14 S. 52
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aufgebaut, wird aber nicht so zwingend gehandhabt wie hier. Die pla-
stische Einzelform zeigt eine gesteigerte korperhafte Empfindlichkeit. Der
damit verbundene hohere Grad der bildmafiigen Auflockerung kann bei
sonst gleichbleibender Qualitidt nicht als ein lokales, sondern wird
unbedingt als ein zeitliches Unterscheidungsmerkmal aufzufassen sein.

Dagegen scheint bei einem weiteren Relief mit Geburt Buddhas, das
in Peshawar aufbewahrt wird V7, gegeniiber dem Stiick in Karachi eine
merkliche Versteifung stattgefunden zu haben. Die Gruppe erweckt den
Eindruck, als sei sie von einem Regisseur zusammengestellt, und jeder
Gestus wirkt sorgsam einstudiert. Plastisch duflert sich dies in einer
weniger freien, einer trockeneren und stdrker abstrahierenden Haltung.
Bei qualitativer Gleichwertigkeit diirfte das Stiick in Peshawar jiinger
sein als dasjenige in Karachi.

Ein drittes Vergleichstiick in London, das eine Adorationsszene dar-
stellt, setzt diese Entwicklung fort®®. Die Figuren erstarren hier zu Glie-
derpuppen, die in schwer lastende, brettartig steife Gewdnder gehiillt
sind. Die plastische Behandlung der Oberfliche nimmt an Trockenheit,
an sproder Gebrechlichkeit zu. Zugleich reift jedoch die innere Aussage-
kraft des Stiicks zu einer bisher unbekannten Eindringlichkeit heran.

Drei klare Stilstufen sind damit angedeutet, die zugleich der Abfolge
von drei Generationen entsprechen und einen wichtigen Abschnitt der
Gandharakunst bezeichnen. Hierbei ist das Stiick in Karachi das ilteste,
dasjenige in London das jiingste; da sich jedem eine grofle Zahl weiterer
Reliefs stilistisch anschlieflen 14Bt, darf die skizzierte Drei-Stufen-Folge
als gentuigend reprisentativ gelten.

Wird nun versucht, das vorliegende Stiick dieser Abfolge einzugliedern,
so scheint sich am ehesten das Relief in Peshawar anzubieten. Hier wie
dort herrscht ein bemerkenswertes korperhaftes Ausdrucksvermoégen vor,
das jedoch gegeniiber dem Vergleichstiick in Karachi die dimpfende, ldu-
ternde, abkithlende Wirkung einer abstrakteren Denkart erfahren hat.
Das vorliegende Relief gehort daher mit dem Vergleichstiick in Peshawar
einer Zeitstufe an. Zahlreiche weitere Beispiele erlauben es, diesen
Vergleich auf breiter Basis nachzuprifen?®. Wenn aber das Stick in
Karachi — auf Grund von Rechenexempeln, die hier nicht erlautert wer-
den kénnen® — um 260 n. Chr., dasjenige in Peshawar um 295 und das
in London um 330 datiert werden kann und wenn ferner das vorliegende
Relief dem Vergleichstiick in Peshawar stilistisch eng entspricht, so kann
als Datierung des Reliefs in Miinster das Ende des dritten nachchrist-
lichen Jahrhunderts angegeben werden.

Unversehens hat sich so der Blick geweitet vom vorliegenden Stiick
auf die zahlreichen Denkmiler der Gandharakunst iiberhaupt; ihnen

17 InguorT Abb. 18 S. 52

18 Aurens Abb. 16

19 Aprens S. 66 ff. Nr. 169 ff., bes. Nr. 224—42
20 5. Anm. 15
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allen ist es gemeinsam, sich bestindig auseinanderzusetzen mit den Prin-
zipien des westlich spdtantiken Formgefiihls, die der rémischen Kunst
entlehnt werden, und andererseits mit den Forderungen nach dogma-
tischer Abstraktion, wie sie der Geistigkeit des Ostens entsprechen. Wird
die Gesamtheit der gandharenen Entwicklung ins Auge gefafit, so findet
ein kontinuierlicher, von einer Generation zur anderen wachsender Ab-
bau des einen und eine zielbewufite Steigerung des anderen Prinzips
statt; so lange, bis schlieflich in den spéten Perioden der Gandharakunst
eine echte Symbolkraft erreicht, das Buddhabild auf die Stufe einer
hoheren geistigen Realitdt emporgehoben wird.

Das besprochene Relief markiert eine Station auf diesem Weg. Das
Ziel ist noch fern, aber die Antinomien beginnen sich zu kliren, und der
Ausgang des bildnerischen Ringens kann nicht mehr zweifelhaft sein. Die
Gandharakunst hat zu dem Zeitpunkt, an dem dieses Relief entsteht,
noch eine Entwicklung von knapp eineinhalb Jahrhunderten vor sich.
Das Reizvolle an diesem Relief ist es, daf es sein korperhaft-plastisches
Erbteil noch deutlich zur Schau trdgt und zugleich auf die zu erringende
Stufe der Reife vorausweist. Nicht umsonst soll ja das mittelasiatische
und das ferndstliche Buddhabild in seiner korperlos entriickten Geistig-
keit an jene Endstufen der reifen Gandharakunst ankniipfen. André
Malraux formuliert diesen Vorgang von hoher religionsgeschichtlicher
Bedeutung folgendermaflen: ,Von einer Bildhauergeneration zur andern
wandelten sich die immer abstrakter werdenden plastischen Formen Apol-
lons . . ., der Gott senkt die Lider oder schliefft die Augen; immer zarter
wird sein weltvergessenes Lacheln. Und alle Gestalten folgen ihm: jeder
grofle buddhistische Kiinstler entwindet dem Illusionistischen irgendein
Stiick erhabener Gelassenheit. Alles Geheimnis dieser Kunst endet in
diesem neuen Licheln® 2,

# A. MaLraux, Psychologie der Kunst, 2: Die kiinstlerische Gestaltung, Ham-
burg 1958, S. 20
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KLEINE BEITRAGE

DER PAPSTBESUCH IN INDIEN —
INTERPRETIERT VON HINDU-EXTREMISTEN

von E. Zeitler SVD

Nachdem man in katholischen Blittern allenthalben mit grofler Genugtuung
.den unerwartet groflen Erfolg® des FEucharistischen Kongresses in Bombay
herausgestellt hat, sei im folgenden einmal an einem konkreten Beispiele auf-
gezeigt, wie der Papstbesuch von Hindu-Extremisten in Indien selbst inter-
pretiert wird. Das Beispiel ist der letzten Nummer des Organiser, des Organs
des Jan Sangh entnommen!. Der Jan Sangh (Volkspartei) ist eine extreme
Hindupartei, 1951 in Delhi gegriindet, die sich nach anfinglichen Riickschldgen
in den letzten Jahren in mehreren Staaten Zentral- und Nordindiens zur stirksten
Oppositionspartei des herrschenden Indischen Kongresses entwickelt hat und dieses
Jahr erstmalig ihren Parteitag in Studindien hielt. Sie steht fiir einen integralen
modernen Hinduismus, ein ungeteiltes Hindu-stan (Land der Hindus), in dem
keine religiosen Minderheiten wie Mohammedaner (mit ihrem Pakistan) oder
Christen (denen man das Verbrechen zutraut, einen neuen Staat als ,Christo-
stan® aus dem heiligen Indien herauszureifien) einen Platz haben, solange sie
nicht alle extra-territorialen Bindungen aufgeben. Die Ideen, die in diesem
Artikel (wie iiberhaupt von der Partei) vertreten werden, werden sicher nicht
von der Mehrheit der grundsitzlich toleranten Hindus geteilt. Aber sie gewinnen
an Boden, schon deshalb, weil sie gleichzeitig am radikalen Gegensatz zum
anwachsenden indischen Kommunismus ebenfalls wachsen. Sie zeigen uns die
indische Missionssituation in Nord- und Zentralindien in einem neuen Lichte
und lassen sichtbar werden, was die katholische Kirche, wie das Christentum
iiberhaupt, in Indien zu erwarten hitte, sollten diese Ideen je die Oberhand
gewinnen.

Warum kam der Papst nach Indien?

Der Verfasser beginnt seinen Artikel mit einer Doppelfrage: ,Zwei Fragen
sind bisher unbeantwortet geblieben: 1. Warum hat der Papst Indien besucht,
das ein nichtchristliches Land ist? 2. Warum hat er Indiens Kultur und Religion
gepriesen und selbst aus den Upanischaden zitiert, wiahrend es doch sonst das
Charakteristische an den christlichen Missionaren ist, die ,Heiden' herunter zu
machen? Hat der Vatikan sich nun bekehrt oder einfach seine Taktik gewech-
selt?“ Natiirlich das letztere! Es handelt sich um einen wohliiberlegten Schachzug
des Vatikans, der einfach von der verinderten Missionssituation in Indien
diktiert wurde, wollte das Christentum, vor allem die katholische Kirche, die
als letztes religios getarntes Uberbleibsel des vergangenen Kolonialismus gesehen
werden muf 2, nicht eine letzte entscheidende Machtposition in Indien verlieren!

! Organiser, 15. Febr. 1965 (Delhi) S. 6: KrisunanLaL Sonpni, Reflexionen dber
den Papst-Besuch

2 ygl. das in Indien tief nachwirkende Buch von K. M. Panikkar, Asie and
Western Dominance (London 1953)
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Die verdnderte indische Missionslage

Drei Faktoren bestimmen (immer nach dem Autor) die heutige Lage des
Christentums in Indien:

1. Das westliche Christentum hat heute seine Anziehungskraft fiir den Inder,
selbst den christlichen Inder, verloren, nachdem dieser einmal mit dem ,,Christ-
lichen Westen® iiberhaupt, oder mit westlichen Christen in Indien in nihere
Berihrung gekommen ist. Es hat sich im Westen selbst iiberlebt, da es mit
seinem sturen Dogmenglauben nicht mit dem modernen Fortschritt Schritt halten
konnte und deshalb die Massen verlor, die in den Materialismus abgleiten.

2. Demgegeniiber hat sich der Hinduismus verjingt und bt heute selbst auf
den Westen eine stdrkere Anziehungskraft aus als je zuvor, da er vor allem
den Zwiespalt zwischen Glauben und Wissen, Religion und Wissenschaft nicht
kennt. Seit Swami Vivekananda’s beriihmter Rede vor dem Parlament
der Religionen in Chicago 1893 hat sich die Lage véllig gewandelt.

8. All das hat selbst die indischen Christen wieder naher an indische Kultur
und Religion herangefithrt. Der Kampf um die Freiheit, den Indien mit christ-
lichen Weltmichten des Westens fithrte, macht es klar, daf Europa seine Religion,
das Christentum, nur benitzte, um die Vélker mehr und mehr geistig und
moralisch zu versklaven. Die indischen Christen erwachten. Selbst aus den Reihen
der Christen gingen nun fithrende Geister in das hinduistische Lager iber,
z. B. C. F. Andrews, urspriinglich ein christlicher (protestantischer) Missionar
und Dr. Annie Besant, die sich scharf gegen die christliche Mission in Indien
wandte und ihre gewaltige Energie der Neuinterpretierung der indischen Reli-
gionen zuwandte ®. Der Freiheitskampf rief in ganz Indien einen neuen Friihling
des Hinduismus hervor, und zwar auf allen Gebieten des Lebens, religids,
literarisch, in der Erzichung und in der sozialen Arbeit. Neue Gemeinschaften
und Institute schossen wie Pilze aus dem Boden: der Ramakrishna-Orden, die
Vivekananda-Gesellschaften, der Arye Samaj, Aurobindo’s Ashram in Pondi-
cherry, Tagore’s Shantiniketan *. All das stellte sich dar als eine neue Synthese
des Alten mit dem Modernen, von Glauben und Wissen auf einer héheren
Ebene, von der der Westen noch weit entfernt war . . .

Und die indischen Christen?

Diese ganze Entwicklung ging an den indischen Christen nicht spurlos voriiber,
sondern beeinflufite sie zutiefst. Zunichst fanden sie zu ihrer Freude heraus,
dafi sie Christen sein konnten und doch zugleich Inder bleiben konnten. Das
Christentum gab seine fremdlindische Form mehr und mehr auf und kehrte zur
indischen Kultur zuriick: Indische Kleidung und indische Kunst wurden wieder
hervorgeholt, selbst Maria erhielt nun einen indischen Sari (die typische Kleidung
der indischen Frau)?; ein neues Interesse an christlicher indischer Kunst und
Architektur, an indischen Sprachen und indischer Literatur wurde geboren und
verkorperte sich in entsprechenden dufleren Formen, Einrichtungen und Anstal-

3 die bekannte Engldnderin, die in ihrem fritheren Leben in Indien gelebt
haben will, Begrinderin der indischen Theosophie, Politikerin und Sozial-
reformerin

¢ Fs existiert eine unabsehbare Fiille von Literatur iiber den Neo-Hinduismus.
5 Die Darstellung der Gottesmutter mit einem Sari auf dem Marianischen

Kongrefl 1954 in Bombay verursachte noch starke Spannungen unter den
Katholiken.
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ten. Ja, es ging noch weiter! Allmdhlich wurde den Christen klar: Warum
sollten sie nicht auch nichtchristliche Hindu- und Muslim-Ideen in sich auf-
nehmen kénnen, und doch genau so gute Christen bleiben? ® Wollten nicht alle
Religionen dasselbe? Sagte nicht Krischna in der Bhagavadgite: ,Auch die-
jenigen, die anderen Gottern gliubig Opfer bringen, opfern sie in Wirklichkeit
mir! — Ich heifle alle willkommen, die zu mir kommen. Denn jeder Pfad, der
sie zu mir fithrt, ist mein!“ ,So“, schliefft der Verfasser, ,hatte das Christentum
endlich in Indien seine wahre geistige Heimat gefunden, und es war nur eine
Frage der Zeit, bis Jesus Christus selbst auch von den Hindus als der zehnte
Avatar Vishnu's angenommen wiirde" 7.

Die Teufelsklaue wird sichtbar!

Leider kam es dann am Ende doch nicht zu dieser idealen Synthese zwischen
Christentum und Hinduismus und zu einem vollig indischen (sprich: hinduisier-
ten) Christentum, weil sich in diesem Moment wieder verstirkt die auslindischen
Michte einschalteten, die ein Interesse daran hatten, die letzten Machtpositionen,
die ihnen die christliche Mission in Indien bot, nicht zu verlieren. So waren sich
die auslandischen Kirchen, die investierte Interessen in Indien hatten, sehr bald
iber die neue Strategie einig, ihre letzten Machtpositionen zu behaupten:
Indianisiert das Christentum so weit als notig, wenn es schon nicht anders geht,
aber haltet die einzelnen indischen Kirchen in steter Abhingigkeit von iiber-
nationalen, aufierindischen Kommandostellen! Die Protestanten waren die ersten,
die die neue Missionstaktik auf der Weltkirchenversammlung in Delhi formu-
lierten: ,Trotz vieler und mannigfacher Versuche unsererseits kann man nicht
behaupten, dafl das Christentum irgendeinen nennenswerten Eindruck auf die
Geisteswelt und die oberen Schichten des Hinduismus gemacht hitte. Es war
erfolgreich nur unter den Ausgestoflenen (der Hindugesellschaft). Die Fahigkeit
der Hindu-Kultur, fremde Elemente in sich aufzunehmen, zeigt sich wieder aufs
neue . . . Die Aufgabe der christlichen Kirchen und Missionen in Hindu-Indien
ist es, neue Wege der Verstindigung mit der Hindu-Kultur zu suchen an den
Punkten, wo man ein Bediirfnis dafiir fiithlt“ 8. — In anderem »Missions-Propa-
ganda-Material® hat der Verfasser des Artikels ,die neue Strategie® noch
klarer ausgesprochen gefunden: Sie miisse darauf hinarbeiten, christliche Kirchen
zu schaffen, die in der indischen Erde wurzeln und doch ,iibernational in ihrem
Zeugnis und in ihrem Gehorsam scien“. — ,Sollte es zu einem Konflikt kom-
men, wem man die Treue halten soll, Christus oder dem Lande, hat der wahre
Christ notwendigerweise den Gehorsam zu Christus zu wéhlen.”

Die neue Frontstellung des militanten Hinduismus

Der letzte Teil des Artikels ist besonders aufschlufireich, weil er sich véllig in
den Rahmen der anti-missionarischen und anti-christlichen Einstellung einordnet,

b vgl. die Kritik von Fr. (Bischof) Conrap OFMCap, Art at the Service of
Faith (Lucknow 1963), die aber tiber das Ziel hinausschiefit, und die Entgegnung
von Fr. E. ZerrLer unter dem gleichen Titel in Examiner, Aug. 24, 1963,
S. 542—45

7 Die Zahl der Avataras (wo das Gottliche, Vishnu, in dieser Welt in Er-
scheinung tritt) wechselt; 9 ist die traditionelle Zahl der bisher erfolgten Er-
scheinungsformen (Fisch, Schildkréte, etc.)

Y Der Verfasser gibt keine Stellenangaben.
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die nach der Unabhiingigkeit Indiens in weiten Teilen Zentral- und Nordindiens
aufflackerte. Diese fand ideenmifig ihre klarste Verkérperung in dem Buch des
indischen Historikers und Diplomaten Sardar Panikkar: Asia and Western
Dominance (1958) und politisch-agitatorisch in dem Niyogi Committee, das 1954
von der Regierung des indischen Staates Madbya Pradesh ernannt wurde und
seine ,Untersuchungsergebnisse“ in dem berithmten zweibdndigen Niyogi
Report niederlegte 9. Obwohl offiziell von der indischen Zentralregierung nicht
angenommen, hat dieser Niyogi Report das Denken weiter Kreise tiber Christen-
tum und Mission, vor allem in Nord- und Zentralindien, tief beeinflufit. Unser
Autor, der in den Kategorien seiner politischen Partei spricht, gibt uns dafiir ein
neues Beispiel: Nach ihm war ,das ganze Ziel der Arbeit auslidndischer Mis-
sionare in Indien seit der Unabhingigkeit (des Landes), den Prozefl der Ein-
gliederung des Christentums in indisches Leben, riickgangig zu machen. Ihre
Strategie ist, anti-nationale kommunale Tendenzen zu schaffen, die die Einheit
des Landes mit Gewalt sprengen. Das berithmte Nyog: Committee kam zu
folgenden Ergebnissen seiner Untersuchungen tber die Titigkeit christlicher
Missionare nach der Unabhingigkeit: 1) beachtliches Anwachsen des Personals
von Missions-Organisationen; 2) Einstromen von enormen Summen auslindi-
schen Geldes fiir das Missionswerk; 3) Bekehrungen im grofien Stil, meist durch
unstatthafte Beeinflussung, Irrefiihrung und Gewalt; 4) Missionsarbeit fithrt zu
politischem Umsturz durch den ihr eigenen Aspekt, dafl sie die Grenzen der
Religion und des Staates uberschreitet. Das Nagaland mit seinen Problemen, die
Adivasis und die Bergvélker Assams sind einige Beispiele dafiir’®?. 5) Die
Glaubensverkiindigung in Indien erscheint als Teil einer einheitlichen Welt-
politik, dem Christentum neues Leben zu geben, um die westliche Herrschaft
wieder neu aufzurichten. Sie hat keine geistlichen Motive. 6) Das Ergebnis der
Bekehrung ist, dafl das Gefithl der Einheit und Solidaritit des Neubekehrten
(mit seinen Volksgenossen) verwirrt wird. Und dies untergribt schlieRlich seine
Treue zum Land und zum Staat®.

Der Autor hitte noch einige derartige Anschuldigungen mehr dem Niyogi
Report entnehmen konnen, z. B. daR eine systematische Schmutzpropaganda
gegen die Mehrheitsreligion (den Hinduismus) von der Mission aus betrieben
wird; das Schulen, Hospitiler und Waisenhiiuser nur zu dem Zwecke betrieben
werden, um leichter ,Proselyten® zu machen etc. etc.

Der Papstbesuch
Dic indischen Christen fithlen all das selber (immer nach dem Autor). Sie
schen sich durch die auslindische Mission gedemiitigt und in ihren nationalen
Wiinschen angegriffen. Sie fithlen, daff die Mission, wie sie heute im Dienste

" Report of the Christian Missionary Activities Enquiry Committee, Madhya
Pradesh 1956 (Nagpur 1956) Government Printing, 2 vols. Das Buch wurde aus
dem Buchhandel zuriickgezogen. — Der Nachbarstaat Madhya Bharat ernannte
sein eigenes Rege Commitiee fiir den gleichen Zweck, doch wurde der Report
nicht gedruckt. — Die gewdhnliche Schreibweise ist Niyogi, unser Autor schreibt:
Neogi

1 Die Nagas sind Bergvolker im auflersten Nordosten Indiens, die sich z. T.
bis heute mit der Eingliederung in das indische Staatssystem nicht abgefunden
haben. Thre Elite ist meist christlich (protestantisch). Die Adivasis sind Ur-
einwohner. Separatistische Tendenzen, die zuweilen zutage traten (oft mafilos
ibertrieben), wurden gegen die Mission ausgeschlachtet.
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auslindischer Interessen betrieben wird, genau so wenig dem Geiste des
Christentums entspricht wie die Kreuzziige von damals. Der letzte Gegenstofl
gegen diese wachsende Uberzeugung der indischen Christen war — diesmal von
katholischer Seite — der Papstbesuch. ,Der Papst ist nach Indien gekommen,
weil die Kirche die innere Kraft des Hinduismus, andere Religionen aufzu-
saugen, fiirchtet. — Die neue Strategie ist (wie die Protestanten es ja schon
formuliert hatten), ,die einzelnen Kirchen fest im indischen Boden zu ver-
wurzeln und sie doch iibernational in ihrem Zeugnis und in ihrem Gehorsam zu
machen‘®. Das ist dann auch zugleich die Antwort, die der Verfasser auf die
beiden Fragen gibt, die er anfangs gestellt hat.

Was tun?

Der Jan Sangh hatte mit aller Kraft gegen den Papstbesuch agitiert, den er
eine ,papstliche Invasion® nannte, einen Einbruch von ,30 000 Kreuzrittern, die
Indien zu einem Rindfleisch- und Bierflaschen-Christentum bekehren wollen® 11,

Der Papstbesuch fand trotzdem statt und machte auf die Massen Indiens, die
ihn erlebten, einen ganz anderen Eindruck als der Jan Sangh und andere anti-
christliche Gruppen erwartet hatten. Trotzdem sollte man beileibe nicht die
Stiarke der gegen das vor allem in der katholischen Kirche organisierte Christen-
tum bestehenden, vielleicht wachsenden Opposition in Indien iibersehen!

Der Verfasser des Artikels kommt zu der allgemeinen Schlufifolgerung, die
man allein aus dem Papstbesuch ziehen konne: Nun erst recht voran auf der
alten Linie! Véllige Eingliederung des Christentums in den Hinduismus! Ende
der auslindischen Kolonial-Mission! — Er gibt dafiir folgende sechs
Empfehlungen:

»1) Die Empfehlungen des Niyogi Report sollten durchgefithrt werden.

2) Der Papstbesuch darf keine Entschuldigung sein fiir das weitere Ein-
stromen katholischer Missionsgelder.

3) Die indischen Christen sollen positiv dazu ermuntert werden, ihre Bewegung
zu einem nationalen Christentum nachdriicklich zu betreiben. Sie sollen sich,
unabhingig von auslindischer Einmischung und auslindischem Patronat, allein
um ihre eigenen Sachen kiimmern.

4) Missionare, deren erster Zweck es ist, ,Proselyten® zu machen, sollten ge-
beten werden, das Land zu verlassen.

5) Bekehrungen durch Gewalt oder Betrug miissen verhindert werden.

6) Missionare, die auf dem Gebiet der Medizin, der Erziehung und Sozialhilfe
unter den Harijans (AusgestoBenen) und Ureinwohnern arbeiten, sollen eine
feierliche Erklarung abgeben, dafl sie sich aus der Politik heraushalten werden.*

Von den gegebenen Weisungen fiir die zukiinftige indische Religionspolitik,
wie sie unser Artikelschreiber des Jan Sangh hier darstellt, ist nicht eine einzige

1 Organiser, Aug. 31, 1964. Der Ausdruck ist von MamaTMA GANDHI in seinem
Blatt Harijan, 6. Marz 1987, gebraucht. Er entstammt einer Kampfzeit und ist
nur fiir eine bestimmte Form des Christentums gemeint, wihrend der Mahatma
fir das Christentum selbst immer hohe Achtung hatte. Trotzdem berufen sich
Hindu-Extremisten auch auf ihn und fithren zur Rechtfertigung ihres Stand-
punktes Stellen wie die folgende an: ,Heute rebelliere ich gegen das orthodoxe
Christentum, und ich bin iiberzeugt, dafl es die Botschaft Jesu verdreht hat. Er
war ein Asiate, dessen Botschaft durch viele Mittel weitergegeben wurde und,
als sie die Unterstiitzung eines rémischen Kaisers erhielt, der imperialistische
Glaube wurde, der sie bis heute geblieben ist“ (Harijan, 30. Mai 1936)
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originell. Sie alle sind dem 19-Punkt-Programm des berithmten Niyogi Com-
mittee entnommen, das sic schon vor acht Jahren ganz Indien vorschreiben
wollte.

In der Opposition, die die christliche Mission in einem sonst durch seine
auflerordentliche Toleranz bekannten Lande wie Indien beim Papstbesuch
findet, zeigt sich klar die Last der kolonialen Hypothek, die die Missionskirche
Indiens weiter mit sich schleppen mufl. Aber auch die Last des Kreuzes Christi
wird offenbar, das nicht nur Juden und Griechen, sondern auch Indern als eine
Torheit erscheint. Wiirde Jesus Christus, unser Herr und Gott, damit zufrieden
sein, das eine Wort, das Er iiber sich gesprochen hat, etwas zu ,indisieren® und
aus dem: ,Ich bin d er Weg, die Wahrheit und das Leben® ein ,Ich bin ein
Weg zur Wahrheit und zum Leben machen, — Er konnte sicher sein, dafl Er
von Indien mit Begeisterung als der zehnte Awatar Vishnu's angenommen
wiirde . . .

MISSIONSKLERUS — GEDANKEN UND VORSCHLAGE *

von Amand Reuter

Der dritte und abschliefende Teil der Propos sur le clergé missionnaire
(833—45) von J. Brurs tragt die Uberschrift: Vers la reconversion des religieux
missionnaires. Es handelt sich also um Mitglieder von Ordensgesellschaften, in
der Hauptsache um Ordenspriester, die in der allgemeinen Missionsarbeit ein-
gesetzt sind und damit ihrer eigenen und eigentlichen Téatigkeit und Zielsetzung
entfremdet zu sein scheinen. Fir diese Beurteilung ihrer Lage fiihrt der Ver-
fasser Zeugnisse und sogar Klagen von Ordenspriestern aus den Missionen an,
die sich angesichts ihrer als notwendig hingenommenen Alltagsarbeit die Frage
stellen, ob sie nicht besser daran getan hétten, einfach Weltpriester oder Mit-
glieder von Missionsgesellschaften im eigentlichen und ausschliefilichen Sinn zu
werden. Daran schliefit sich die weitere Frage an, ob eine Gruppe von
»Spezialisten der Wortverkiindigung®, also von Predigerbriidern oder ,Volks-
missionaren“, den einheimischen Bischdfen noch von Nutzen sein kénnte? Fiir
die Beantwortung dieser Frage, die zugleich in das Thema des Artikels einfiihrt,
hélt der Verfasser zunichst einen Riickblick fiir notwendig.

1. — Die geschichtliche Entwicklung gibt die Erklirung ab fir die erst ein
Jahrhundert alte Tatsache, dafl es heute in den Lindern von Afrika oder Asien
»Gebiete® der Dominikaner, Jesuiten und anderer Ordensgesellschaften gibt. In
den alten Missionen predigten die von ihren Obern ausgesandten Ordensleute
das Evangelium iber ganze Erdteile hin, ohne dort irgendwie die auf be-
stimmte Gebiete beschrinkte kirchliche Amtsgewalt auszuiiben. Zwar grenzten
die Papste gewisse Einflufzonen ab, die bestimmten Ordensgesellschaften aus-
schlieflich vorbehalten waren, aber das geschah nur zur Vermeidung von weiteren
Streitigkeiten unter den Orden, die schon so viel Schaden angerichtet hatten.
Als die Kongregation fir die Glaubensverbreitung im 17. Jahrhundert die Neu-
ordnung und Weiterentwicklung des Missionswerkes iibernahm, gab sie ihren

* Vgl. ZMR 48 (1964) 285—292
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cigenen Vikaren Vollmacht iiber alle Missionare eines Gebietes, ohne Riicksicht
auf ihre Ordenszugehorigkeit. Diese Mafinahme sollte die Handlungseinheit
sicherstellen, stief aber auf ungezihlte Widerstainde und veranlafite endlose
Streitereien nebst den diesbeziiglichen romischen Erlassen, ohne jemals die
erhoffte Wirkung wirklich zu erzielen.

Auch aus diesem Grunde bildete sich im 19. Jahrhundert ein neues System
heraus, das ungefihr hundert Jahre giiltig bleiben sollte, bis zur Griindung der
einheimischen Bistiimer. Die neue Formel — zuerst 1827 in Cochinchina, und
1836 in Ozeanien angewandt — bestand darin, dafl ein genau begrenztes und
verhiltnismiflig beschrinktes Gebiet, aus dem sich zukiinftige Didzesen ent-
widckeln kénnten, ausschliefSlich einem einzigen Orden oder einer Genossenschaft
anvertraut wurde, Dieses Regime hat zwar eine Reihe von Nachteilen fir die
Missionen mit sich gebracht, die in den Enzykliken der Pépste Benedikts XV,
Pius’ XI und Pius’ XII herausgestellt und bekdmpft werden; aber aufs Ganze
gesehen mufl man anerkennen, dafl es eine bis dahin niemals erreichte Entwick-
lung der Missionen moglich gemacht hat. Die weltweite Einpflanzung der Kirche,
firderhin eine erfreuliche Tatsache, ist letzten Endes die Frucht dieses Regimes,
auch wenn es manchmal eine Zeitlang die Verwirklichung der ortlichen Kirchen
aufgehalten hat.

Aber diese Art und Weise, in einem bestimmten Gebiet alle kirchlichen Auf-
gaben einem einzigen Orden oder Institut anzuvertrauen, hat die eingangs
erwihnte Lage wie ein Verhdngnis mit sich gebracht. Ungeachtet der Eigenart
ihres Ordens oder der Kongregation mufiten die Ordensleute ein vielseitiger
Klerus werden, der sich, von einem Gebiet zum andern, hichstens noch durch die
Form des Kleides, einige Sondergewohnheiten und eine eigentiimliche Farbung
der Spiritualitdt unterschied. Diese Handlungsweise sah sich durch eine Dring-
lichkeit gerechtfertigt, die der Aufruf der Pépste noch kriftig unterstrich —
ohne aber verhindern zu konnen, dafl unter den Betroffenen auch die Meinung
vertreten wurde, ihre eigene Berufung wiirde zu leicht zum Opfer gebracht. Es
handelte sich jedoch dabei nur um eine voriibergehende Ersatzlosung, bis zur
Heranbildung eines einheimischen Klerus, dem das Gebiet nicht mehr auf Zeit
»anvertraut” werden konnte, sondern endgiltig ,lbergeben®, als seiner natiir-
lichen Obrigkeit.

Diese Zeit ist nun da oder doch in der Mehrzahl der ,Missionslinder® sehr
nahe gerlickt. Die Orden und Kongregationen werden somit frei, ihre ,Riick-
verwandlung“ vorzunehmen und zu ihrer besonderen Zielsetzung zuriickzukehren.

In der Ausfilhrung ist diese Umstellung aber gar nicht so leicht wie man
glauben konnte. Gewohnheiten haben sich gebildet: nicht nur Lebensgewohn-
heiten bei den einzelnen Missionaren, die sich in eine vielseitige Titigkeit
stirzen mufiten, und deren Ablésung den Vorgesetzten im Einzelfall manche
schwierige Losung auferlegen mag; folgenschwerer sind die Gruppen-Gewohn-
heiten, und unter diesen ist zweifellos die gefihrlichste, ,Mission® im Sinne von
Gebieten zu verstehen, die dem Institut samt und sonders anvertraut sind. Mit
den notigen Verdnderungen herrscht da ein psychologisches Klima, das dem
Klima der politischen Entkolonisierung: vergleichbar ist. Nach einem Wort von
Monsignore Costantini aus dem Jahre 1924 (damals Apostolischer Delegat in
China) ,wird die Mission wie ein Eigentum der Kongregation aufgebaut, eine
Sache, die zum Selbstzweck wird, ein Rukm fiir die Genossenschaft. Der wahre
Ruhm aber besteht darin, dafl man den Platz frei macht fur die ortliche Kirche®.
Heute haben das alle Missionare eingesehen. Aber von der fritheren Auffassung
her fehlt es vielleicht noch an Einbildungskraft, um die Wege fir die Riick-
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verwandlung zu finden, und an Vertrauen in die greifbare Nutzlichkeit ihres
nun wieder besonderen Berufes im Schofle der jungen Kirchen, die die Missionen
von ehemals ablésen.

In Wirklichkeit jedoch kommt in dem Mafle, als sich die ,Mission® zur Kirche
entwidkelt, auch Abwechslung in die kirchlichen Aufgaben, stufen sich die geist-
lichen Bediirfnisse ab und macht sich die Notwendigkeit der Arbeitsteilung bemerk-
bar. Von da an ist es wiinschenswert, daff auch in den Missionslindern immer
mehr die wunderbare Vielfalt der Ordensgemeinschaften in Erscheinung tritt,
die Zeugnis ablegt fir die Lebenskraft der Kirche. So ist es die Aufgabe der
Orden und Kongregationen, im Schofle der jungen Christengemeinden, die aus
ihrer ,nicht differenzierten* Titigkeit hervorgegangen sind, den Platz wieder
cinzunehmen. den ihnen ihre besondere Berufung im Leben der Kirche vor-
behilt. Wenn die Ordensleute schon grofie Dienste erwiesen haben, als es sich
gewissermaflen nur darum handelte, die Liiken aufzufiillen, so miissen sie
normalerweise noch wertvollere Dienste leisten, nachdem es ihnen endlich ver-
gonnt wurde, ,wieder sie selbst zu werden®. Aber es handelt sich nicht nur um
die Dienstleistungen; es muf auch darauf hingewiesen werden, dafl die Einrich-
tung des Ordenslebens als solchen fiir die Reife einer Kirche notwendig ist. Die
»Riickverwandlung® ist demnach die folgerichtige und unentbehrliche Verlinge-
rung der ersten missionarischen Tatigkeit, um die junge Kirche mit einem
wesentlichen Bestandteil ihres erwachsenen christlichen Lebens auszustatten.

Ein erstes und bemerkenswertes Beispiel fir diese »Riickverwandlung® haben
die Ménche gegeben. Der Fall der sogenannten Kontemplativen ist natiirlich
ziemlich verschieden von der Lage der anderen Ordensleute. Trotzdem hat die
Entwidklung ihrer ,Missionsgriindungen® als bezeichnend zu gelten. Benediktiner
und Trappisten haben grofmiitig auf den Ruf zur Mission geantwortet, aber
ohne sich viel von den anderen Ordensmissionaren zu unterscheiden: sie iiber-
nahmen ein Gebiet mit den vielfiltigsten Tatigkeiten. Auf diese Weise haben
sie cinige Miflerfolge erlebt und hiufige innere Spannungen zwischen dem
Htatigen® Leben der Mission und ihrem Monchsideal; in gewissen Fallen haben
sie sich mit einem nicht monastischen Missionsinstitut zusammengeschlossen oder
gar eine neue Missionskongregation gebildet, wie Mariannhill in Stidafrika. Es
hat aber auch schéne Erfolge gegeben, und ,Gebiete®, die von Ménchen verwaltet
wurden, waren und sind heute noch blithende Missionen.

Aber im Lichte der gemachten Erfahrungen und im Zusammenhang einer
Kirche in Entwicklung haben sich die Ménchsorden allmahlich auf mehr spezi-
fische Griindungen eingestellt. Zu dieser besonderen Aufgabe waren sie durch
keinen geringeren als Pius XI in der Enzyklika Rerum Ecclesiae (1926) auf-
gerufen worden. Dem Papst ging es dabei um die geistlichen Wirkungen und
Gnaden, die von diesen Stitten des Gebetes und der Arbeit auf das Missionswerk
ausstrahlen sollten. Dazu kam der Hinweis auf die Veranlagung verschiedener
Missionsvélker fiir ein Leben in Einsamkeit, Gebet und Beschauung. Als Bei-
spiel stand das Trappistenkloster von Peking vor Augen. Trotzdem blieb der
schéne Traum Pius’ XI lange Zeit ohne vernehmliches Echo. Vielleicht stimmt
die gelegentlich gemachte Bemerkung, daff das Ménchtum als solches nur in einer
christlichen Gemeinschaft heimisch werden kann, die schon eine gewisse Reife
erreicht hat. Seit 1950 jedenfalls vermehren sich die rein monastischen Griindun-
gen; die Bewegung ist in vollem Gange, und der Vorteil, den die Gegenwart
des Monchtums fiir die jungen Kirchen bedeutet, wird allgemein, und oft sogar
begeistert, anerkannt. Die einheimischen Berufe vermehren sich, und es handelt
sich um eindeutig monastische Berufe; denn die Doppelsinnigkeiten von ehemals
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sind jetzt ausgerdumt. Ein Méonch ist ein Monch, und gerade dadurch gibt er vor
der Welt ein Zeugnis, das einmalig ist, das beeindruckt und anzicht.

9. — Die ,Riickverwandlung®. — Warum, so fragt der Verfasser nun, sollte
das, was mit den Monchsorden geschehen ist, nicht fiir andere Orden und
Kongregationen Wirklichkeit werden? Freilich, sie unterscheiden sich nicht ebenso
deutlich vom Weltklerus. Der heilige Don Bosco war ein italienischer Welt-
priester, als ihm die Not der Jugend lebhaft zum Bewuftsein kam und er mit
seiner ganzen glilhenden Seele daran ging, Lésungen zu suchen, und zu diesem
Zweck nach und nach die Minner um sich scharte, die zur Keimzelle der sale-
sianischen Gesellschaft werden sollten. Heute nehmen sich auch andere der
Jugend an, aber es scheint folgerichtig, dafl die Salesianer nach Mafigabe ihrer
Treue gegen den Geist ihres Stifters in einem ganzen Titigkeitsbereich ein be-
sonderes Charisma und eine Tradition besitzen, die sie selbst auf anderen
Gebieten nicht hitten, und die andere nicht auf gleiche Weise besiflen. Und nun
spinnt der Verfasser in geradezu dichterischer Vertrdumtheit den Wunsch
Pius’ XI weiter und spricht von einem neuen Franz von Assisi in einem der
unterentwickelten Linder Asiens oder Afrikas, der mit seinen Minderen Briidern
gegen die Versuchung der Burgerlichkeit und der Macht, die auch Missionskirchen
befillt, mit Wort und Beispiel ein unmifiverstandliches Zeugnis ablegte fir die
Werte der evangelischen Armut und fir die vollkommene Freude . . . Auch fir
die Predigerbriuder und ihre Anstrengungen und Erfolge auf dem Gebiet der
Wissenschaft und des Apostolates béten die Missionskirchen vielfiltige Moglich-
keiten, die auf der Linie ihres besonderen Berufes lagen.

Aber das ist gar kein Traum mehr, das ist schon Wirklichkeit: die Riick-
verwandlung ist an vielen Orten der Missionswelt bereits in vollem Gange.
Wenn gewisse Kongregationen oder ,Provinzen® sich auch noch still verhalten,
so werden sie doch tiber kurz oder lang einsehen missen, dafl sie mit ihrem
Festhalten an fast vergangenen Formeln nicht mehr dem Anruf der Zeit ent-
sprechen und sich selbst in den Augen der Jungen entwerten, die sich angesichts
einer bestimmteren und zeitgemifleren Berufung zu ihnen hingezogen fiihlen
wiirden. Eine Zufallsbegegnung mit einem jungen Karmeliter liefert dem Ver-
fasser das Beispiel fiir diese Feststellung. Der Neupriester zeigte sich gliicklich
dariiber, in ein Missionskloster geschickt zu werden, wo er im Einklang mit
seinem besonderen Beruf titig sein kann. Ein Jesuit versicherte kurz danach, dafl
man bald auch im Kongo Jesuit wiirde sein konnen, wie anderswo auch — freilich
in einem verschiedenen Stil, den die kongolesischen Mitbriider mitbringen.

Diese Bemerkung tiber einen neuen Stil ist sehr wichtig. Wenn man in Afrika
die Prediger gern sicht, die zu den Sohnen des hl. Dominikus gehdren, so sihe
man dort einen Lacordaire nicht ebenso gern; der Predigerbruder in Afrika mufl
das unverdnderliche Wort Gottes in einer Art und Weise verkiinden, die seine
afrikanischen Zuhorer ansprechen wird, und wie kann er das wirklich tun,
wenn er nicht selbst Afrikaner geworden oder wenigstens tief von dem Lande
gezeichnet ist? Dasselbe gilt fiir die iibrigen Orden und Kongregationen. Fine
echte ,Rickverwandlung® setzt also eine ,Einheimischwerdung® (indigénisation)
voraus: die einfache ,Aufnahme® von eingeborenen Mitgliedern geniigt nicht.
Man muf} ihnen auch zum richtigen Zeitpunkt die Freiheit lassen, in der Treue
gegen den Geist des Stifters und in den Uberlieferungen des Instituts, aber auch
in einem echten Dialog mit ihrem eigenen Volke diesen neuen Stil zu finden,
der es ihrer Berufung moglich machen wird, sich mit voller Echtheit auszu-
driicken.
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Einmal in diese Perspektiven hineingestellt, werden sich die drtlichen Berufe
von den zweideutigen Elementen frei machen, mit denen sie sich zur Zeit der
,Gebiete* von Ordensgesellschaften belastet haben. Solange er nur eine einzige
Ordensfamilie sichtbar vor sich hatte, und diese unterschiedslos alle kirchlichen
Aufgaben erfiillte, war es fiir den jungen Christen in Afrika oder Asien schr
schwer, sich eine richtige Vorstellung zu machen, was der Beruf eines Benedik-
tiners, Franziskaners oder Jesuiten urspriinglich ist. So trat er schlieBlich nur
deshalb in diese oder jene Gesellschaft ein, weil er keine andere kannte, oder
weil er hoffte, dort besser eingeordnet, zuweilen auch besser ausgebildet zu
werden als beim Weltklerus. Das waren ungliickliche Folgeerscheinungen einer
zwar rechtmifligen, aber ungesunden Lage. Wenn erst alle Orden oder Kongre-
gationen wieder ihren richtigen Platz einnehmen, werden sich die Berufe ihrer-
seits richtig entscheiden, zum wahren Wohl der Einzelnen, der Ordensgemein-
schaften und auch der Kirche. Diese Berichtigung wird es den Ordensgesell-
schaften auch méglich machen, sich furchtlos fiir die notwendigen Anpassungen
zu 6ffnen und den ganzen Reichtum ihrer geistlichen Krafte in den Dienst der im
Wachstum begriffenen jungen Kirchen zu stellen.

Diese Riickverwandlung scheint jedoch besonders schwierig zu sein fir die
Missionsgesellschaften im engeren Sinn, die ihre Entstehung dem Aufschwung
des Missionswerkes im 19. Jahrhundert verdanken und alle ihre Mitglieder fiir
diese eine Aufgabe bestimmen. Ganz auf die ,gebietsmaflige® Missionsarbeit
eingestellt, sind sie zwangsldufig vielseitig und konnen nicht aufhéren es zu
sein, ohne ihre Wesenart zu verindern. Ist deshalb der vorschnelle Schlufl
berechtigt, der zuweilen auch innerhalb dieser Gesellschaften bis zur Mutlosig-
keit gezogen wird, daf diese Art des Ordenslebens zum Aussterben verurteilt
sei? Bei niichterner Betrachtungsweise miifite man ihr Verschwinden hinnehmen,
wenn kein Bedarf mehr fiir sie vorhanden wire. Aber sind diese ausschlief}lichen
Missionsgesellschaften wirklich daran, ihre Daseinsberechtigung zu verlieren?
Nur eine wirklichkeitsfremde Beurteilung der Lage konnte das behaupten.

Gewif}, die jungen Kirchen entwickeln sich; aber von Ausnahmen abgesehen,
wird es noch viel Zeit und Anstrengung brauchen, bis sie ausreichend mit
Priestern versorgt sind. Damit ist der Weg fiir die Missionsgesellschaften vor-
gezeichnet: ein klar und grofmiitig zu vollziehender Rollentausch. Nach und
nach mufl den einheimischen Priestern und Ordensleuten die Leitung und die
Verantwortung fiir das gesamie Wirken der Kirche in ihrem Land iibergeben
werden. Die Missionare, die bisher dieses Werk geleitet haben, miissen auf die
Stufe von ,Mitarbeitern“ herabsteigen und vorbehaltlos die Anweisungen ihrer
Schiiler annehmen und ausfilhren. Diesen Weg hat Pius XII in der Enzyklika
Evangelii Praecones gewiesen, wo er die weitere Mitarbeit der Ordensgesell-
schaften mit dem neuen einheimischen Bischof wiinscht, wie in den anderen
Di6zesen der Welt auch; so werden die Ordensleute, obwohl fremd im Lande,
doch niitzliche ,Helfer“ bleiben.

Diese Art von Riickverwandlung, so einfach und folgerichtig, miifite auch
cbenso leicht erscheinen, da sie nichts anderes ist als die Besiegelung der
Missionsanstrengungen, die die Einpflanzung der Kirche bezwedkten. In Wirk-
lichkeit aber ist sie fiir die, die sie innerlich miterleben, vermutlich schwieriger
und schmerzlicher als die Riickverwandlung der Orden und Kongregationen mit
besonderer Zielsetzung. Denn diese geben nur einen voriibergehenden Dienst
auf, um ihre geistliche Eigenart wieder neu und wahr zur Geltung zu bringen.
Die ,Missionsgesellschaft® dagegen muf} sich selbst viel griindlicher ausloschen,
sie kann nicht mehr Listen von eigenen Gebieten, mit eigenen Bischéfen und mit
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all ihren Leistungen fiir die Gesellschaft aufweisen, sondern mufl sich bescheiden
in eine Kirche einordnen, wo sie viel weniger beachtet werden wird. Man darf
dem Ordensmann die Liebe zu seiner Genossenschaft nicht zum Vorwurf machen,
aber er darf diese blof als das lieben, was sie ist: nur eine Zelle in der Kirche
und fiir den Dienst an der Kirche, der schliefilich die grofiere Liebe und Hingabe
gehort. So hat es der heilige Paulus verstanden, als er sich selbst und Apollo nur
am Dienst des Glaubens gemessen wissen wollte (1 Kor 3, 5—1T).

8. — L'esprit diocésain. — Unter dieser letzten und nicht leicht zu {iber-
setzenden Uberschrift fithrt der Verfasser seine Gedanken und Vorschlige dem
Gipfel und dem Ende zu: Ja sagen zur Diézese und ihrer Einheit. Er beruft sich
dafiir auf das bekannte Wort des Papstes Johannes XXIII, wonach ,Welt- und
Ordenspriester ein Ganzes bilden und zusammen den Klerus der Diézese aus-
machen, im Dienste der Seelen und unter dem viterlichen Blick des Bischofs®.

Demgegeniiber wird zunichst auf eine Gefahr hingewiesen, die fiir die jungen
Kirchen eine Erbschaft aus der vergangenen Epoche darstellt: die Kongre-
gationen hatten ,ihre® Gebiete und ,ihre“ Bischife, die Weltpriester haben
jetzt ,ihre® Bischofe fir ,ihre® Didzesen. Dabei scheint die zweite Situation die
erste auszuschlieflen. Aber diese Auffassung wiirde dem Bischof ungebiihrlich
Abbruch tun, der niemals nur als der Bischof eines Ordens oder einer Kongre-
gation galt, auch wenn er aus ihren Reihen ausgewihlt war. Ob Welt- oder
Ordenspriester hat fiir den Bischof nicht mehr zu bedeuten als seine rassische oder
vélkische Zugehorigkeit: Er ist der Hirte einer Kirche, zu der, eindeutig und an
hervorragender Stelle, auch die Ordensleute der Ditzese gehéren. Thr Dienst in
und an den 6rtlichen Kirchen vollzieht sich, wie ein Ordensmann schreibt, nach
Mafigabe der allgemeinen Sendung, die sie von der Kirche empfangen haben,
die auch im Hinblick auf die Ditzese ihre erste und heiligste Verpflichtung
darstellt. Deshalb diirften sie sich auch von niemand in ihrer Ergebenheit gegen
den Bischof iibertreffen lassen, das Abbild Christi, der nicht nur die Didzese
verkorpert, sondern auch das allgemeine Bischofsamt der Kirche, das vom
Heiligen Geist beseelt ist, und dem sie mit der ganzen Kraft ihres Berufes
zugehdren wollen. Demgemdfl mufl der Bischof in seiner Amtsfithrung und
Fiirsorge der gemeinsame Vater seiner gesamten Geistlichkeit sein.

Trotzdem wird es in dem Verhiltnis zwischen dem Bischof und den Ordens-
leuten seiner Didzese immer einige empfindliche Punkte geben. Einmal hat der
Bischof iber den Ordensklerus seiner Didzese nicht dieselbe volle Verfiigungs-
gewalt wie iiber seinen Weltklerus. Denn der Ordensmann mufl der eigentiim-
lichen Berufung seines Institutes treu bleiben, die der Bischof demgemifl auch
achten und schiitzen muf: er darf also von ,seinen* Ordensleuten nichts ver-
langen, was mit dieser Berufung unvereinbar wire. Seine Gewalt wird not-
wendig und rechtmiflig begrenzt durch die inneren Erfordernisse der Ordens-
gesellschaft. Schon zur Zeit der ,ordenseigenen® Gebiete befand sich der Bischof,
der doch ihr Mitglied war, tatsichlich oft in Abhingigkeit vom Gebietsobern der
Gesellschaft. Um magliche Konflikte zwischen der bischiflichen Gewalt und den
Vorschriften der Ordensregel zu vermeiden, wird man also bemiiht sein, Ersatz-
l6sungen fiir die friheren Formeln zu -suchen. Eine dieser Losungen besteht
darin, in der Diozese einen ,Distrikt® auszusondern, wo sich die Mitglieder einer
Ordensgesellschaft, als ,Familie* gruppiert, nach eigener Art einrichten kénnen,
unter dem viterlichen, aber doch ziemlich entfernten Auge des Leiters der
Diézese. Eine zweite und radikalere Losung, die sich auf den Didzesancharakter
der beiden Arten des Klerus stiitzt, wire die Ubergabe einer Didzese an die
eingeborenen Mitglieder einer Kongregation, denen der Weltklerus Hilfe leistet.
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Keine dieser Lésungen scheint sehr gliicklich zu sein: die erste bringt, wenn auch
vermindert, die Gefahr fiir das zuriie, was Kardinal Costantini den , Juris-
diktionsfeudalismus® nannte; die zweite kommt zwangsldufig dahin, aus dem
Weltklerus einen Klerus zweiter Klasse zu machen. Trotzdem stofit keine dieser
Lésungen auf grundsitzliche Bedenken; wenn man sich in gewissen Féllen zu
ihrer Annahme entschliefen miifite, wiren ihre Nachteile mittels einer starken
Didzesangesinnung aufzuwiegen.

Vielleicht darf hier angemerkt werden, dafi der Verfasser, dessen Gedanken
und Vorschlige so genau wie moglich wiedergegeben wurden, den Tatsachen
nicht ganz gerecht zu werden scheint. Die Zweiteilung der Gewalt iiber die
Ordensmissionare entspricht dem Willen der obersten kirchlichen Missions-
behérde und ist fiir die ,ordenseigenen Gebiete“ in der Instructio von 1929 zur
verbindlichen Norm erkliart worden. Im Durchschnitt diirfte sich das darin fest-
gelegte rechtliche Ubergewicht des kirchlichen Missionsobern und seiner Interes-
sen auch praktisch bemerkbar machen. Das konnte sogar der Grund sein, warum
Missionsbischofe sich gelegentlich gegen die Ablosung des Missionsstatuts weh-
ren, obwohl die zustindige Ordensleitung zur Ubergabe des Gebietes an den
einheimischen Weltklerus bereit wire. Die Ernennung eines einheimischen
Ordensmitgliedes zum Missionsbischof diirfte eher eine normale Zwischenlosung
auf dem Wege zur Reife und Selbstindigkeit sein als ein Mittel zur ohnehin
nicht moéglichen Verewigung des ,Besitzes“ eines Missionsgebietes durch die
entsprechende Ordensgesellschaft.

Was sodann die ,ordenseigenen Distrikte® oder ,Familien-Missionen® inner-
halb von einheimischen Weltpriesterdiczesen angeht, so diirfte nicht unbekannt
sein, dafl dieses System, fur das sich der Name regio missionalis eingebiirgert
hat, von der pipstlichen Missionsheh6rde nicht eingefithrt oder angenommen
worden ist, um die Missionsgesellschaften zu begiinstigen, sondern um die ,Mis-
sionen“ selber zu erhalten oder nach der ,Ablosung® weiter zu entwickeln. Weil
der ortliche Klerus aus dem Weltpriesterstand meistens nicht zahlreich genug ist
und an erster Stelle fiir die Betreuung der bereits entwickelten Gebiete der jun-
gen Didzese benétigt wird, praktisch also fiir die Pfarrseelsorge und die Ver-
waltung, ist die Ubernahme eines besonderen ,Distriktes® durch die frithere
oder eine neue Missionsgesellschaft ein rechtlich und praktisch geeignetes Mittel,
um die noch erforderliche Missionsarbeit in den weniger entwickelten Teilen des
Bistums weiterzufuhren und sie zur vertraglich vereinbarten Zeit mit der Riick-
gabe des Gebietes an den Bischof abzuschlieRen — sofern der ,Distrikt* nach
dem Willen der obersten kirchlichen Missionsleitung nicht zum Kern einer neuen
Missionsdiézese wird. Sachkenner sprechen gerade diesem System eine entschei-
dende Bedeutung fir die Zukunft der Missionen zu. (Vgl. Xav. PavenTi, Bre-
viarium luris Missionalis, 21960, 45—48)

Im iibrigen hat der Verfasser der Propos sur le clergé missionnaire recht mit
seiner letzten Feststellung, daff die Art und Weise, in der sich die Ordensleute
nach Mafigabe ihrer besonderen Berufung und Zielsetzung in eine Didzese ein-
fiigen, ein weiterer empfindlicher Punkt ist. Wiinschenswert ist eine Einordnung
im Sinne und zur Férderung der gemeinsamen Aufgaben, einer pastorale
d’ensemble, deren Leitung in der Diézese beim Bischof liegt, und im Lande bei
der Bischofskonferenz. Die Orden und Kongregationen sollten bei der Ent-
wicklung ihrer eigenen Werke und bei der Auffilhrung und Ausstattung ihrer
Bauten die notwendige Riicksicht nehmen auf die allgemeinen Verhaltnisse der
Diézese und sich mit Bescheidenheit denselben anpassen, unter Achtung der
Rechte des Ortsbischofs und in steter Verbindung mit ihm. So kann ihr Beitrag
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auf Anerkennung hoffen und bringt ihre Mitwirkung Friichte des Heils im
Dienste Christi und in der Gnade des Heiligen Geistes (vgl. I Kor. 12, 4; 12, 12;
Eph. 4,12—18).

BERICHTE

DIE KOREANISCHE KATHOLISCHE WOCHENZEITUNG
CATHOLIC SHIBO

von Stephan Kim

Korea ist mit durchschnittlich 40 000 Bekehrungen pro Jahr eines der frucht-
barsten Missionslinder Asiens. Durch den Eisernen Vorhang am 38. Breiten-
grad vom asiatischen Kontinent, durch die politischen Spannungen vom Nachbar-
staat Japan abgetrennt, ist Korea in wirtschaftlicher, politischer und religidser
Beziehung auf eine isolierte Basis gedridngt worden. Diese Situation hat auch
zur Folge, dafl nur wenige auslindische Missionsgesellschaften bisher die Mis-
sionsarbeit in Korea aufgenommen haben. Mehr als die Halfte der Priester
entstammen dem einheimischen Klerus, und, obwohl die Missionstatigkeit der
katholischen Kirche vollste Freiheit genieft, ist die Zahl einreisender auslan-
discher Missionare sehr gering. Die Bekehrungswelle, die nach dem Koreakrieg
eingesetzt hat, hat sich zu einer stindigen, beinahe als normal zu empfindenden
Glaubensbewegung ausgestaltet. Auf einen Priester entfallen durchschnittlich
140 Bekehrungen pro Jahr. Dabei ist festzustellen, dafl die Bekehrungen in den
Stiadten, und hier wiederum insbesondere unter den intellektuellen Schichten
der Bevolkerung, sehr zahlreich sind. Die Autoritdt, die die katholische Kirche
im offentlichen Leben genieft, ist beachtlich. Bei 550000 Katholiken in einer
Bevolkerung von 25 Millionen Einwohnern stellt die katholische Kirche eine
Minderheit von 1,9% dar. Dennoch ist es z. B. gelungen, bisher die Legalisie-
rung der Abtreibung durch offiziellen Protest der Bischéfe Koreas zu ver-
hindern.

Es ist offensichtlich, dafl die Kirche innerhalb der koreanischen Gesellschaft
eine entscheidende Bedeutung fiir die Entwicklung Koreas besitzt. Deshalb muf}
es als eine der ersten Pllichten und Aufgaben der Kirche gelten, christliche
Wahrheit auch durch das Medium der Presse im katholischen Volk und dariiber
hinaus unter den nicht-christlichen Bevolkerungsschichten zu verbreiten und zu
festigen. Gerade die intellektuellen Schichten der Bevélkerung, die sich der
Kirche zuwenden, miissen mit der Lehre der Kirche vertraut gemacht werden
konnen, wenn sie imstande sein sollen, im 6ffentlichen Leben den Standpunkt
der Kirche zu vertreten.

Einschldgige katholische Literatur in. koreanischer Sprache ist derzeit noch
sehr minimal, so dafl die Aufgabe der religitsen, theologischen, zeitkritischen
Bildung in erster Linie den Monats- und Wochenzeitschriften zuféllt. Die unter
dem Patronat des Erzbischofs von Taegu, Exzellenz Johannes B. SvE, erschei-
nende Catholic Shibo ist die einzige katholische Wochenzeitung Koreas. Seit
1960 steigt die Auflage stindig um 2000 Esemplare durchschnittlich pro Jahr,
und sie hat derzeitig eine Auflage von 13220. Immer mehr hat sich in den
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letzten Jahren die Notwendigkeit spiithbar gemacht, die vierseitige Zeitung zu
einer achtseitigen Wochenzeitung auszubauen. Bei vierseitiger Ausgabe ist der
Raum so begrenzt, daf nur die wichtigsten Nachrichten des kirchlichen Lebens
im In- und Ausland und aktuelle Probleme nur in gedringter Form dargestellt
werden kénnen. Um aber ihrer Aufgabe gerecht zu werden, mufl die Wochen-
zeitung eingehender und ausfihrlicher Stellung nehmen zu Fragen der Erzie-
hung, des Familienlebens, christlicher Kultur, sozialer Probleme usw. Katho-
lische Aktion, katholische Jungarbeiterbewegung, Studentenbewegung, Akademi-
kerverband, Arztegemeinschaft u. a. brauchen ein Sprachrohr, um auf iber-
didzesaner Ebene ihre Organisationen ausbauen zu konnen. Es ist auch héchste
Zeit, in Korea eine katholische Arbeiterbewegung, einen Verband katholischer
Unternehmer zu schaffen, sowie die bauerliche Jugend zu erfassen und zusammen-
zuschliefen. Diese und andere Verbinde iiberdidzesan zu schaffen und zu bilden,
ist eines der Hauptziele und Aufgaben der katholischen Wochenzeitung Catholic
Shibo. Sie kann ihrer Aufgabe aber nur gerecht werden, wenn sie dement-
sprechend Raum zur Verfiigung stellt.

Die Redaktion der Catholic Shibo hat sich deshalb entschlossen, eine acht-
seitige Ausgabe der Wochenzeitung ab Jédnner 1965 vorzubereiten. Mitarbeiter
fur die redaktionelle Arbeit stehen schon seit Jahren der Catholic Shibo in
allen DiGzesen zur Verfiigung. Bei achtseitigem Erscheinen mufi die Redaktion
jedoch noch zwei weitere Redakteure anstellen, und fiir den Vertrieb und
organisatorischen Ausbau der Vertriebsstellen in ganz Korea miissen ebenfalls
zwei Personen angestellt werden. Die stindig steigenden Lebenskosten und die
schwierigen wirtschaftlichen Verhéltnisse in Korea zwingen die Redaktion, die
Gehilter der Angestellten ab 1965 zu erhohen, da das durchschnittliche Gehalt
derzeit nur 15 $ betrigt, eine Summe, mit der ein Einzelstehender nicht mehr
auskommen kann.

Nach den Verlautbarungen der Regicrung soll der Preis fiir Zeitungspapier
um 15 %6 erhéht werden. Eine Tonne Papier, die jetzt 141 § kostet, wird also
ab nichstem Jahr ca. 200 § kosten. Aus diesen Grinden ist es der Redaktion
der Catholic Shibo nicht méglich, mit eigenen Kriften die achtseitige Heraus-
gabe der Wochenzeitung durchzufithren. Bei achtseitiger Ausgabe wird es mog-
lich sein, die Auflageziffer pro Jahr erheblich zu steigern, so dafl innerhalb der
nichsten drei Jahre eine Auflage von 20000 iberschritten werden diirfte. Mit
diesem Auflagenstand wiirde es der Redaktion aber méglich gemacht werden,
aus eigenen Mitteln und ohne Defizit zu arbeiten und ihre Aufgabe in der Ver-
breitung katholischen Gedankengutes und der Urgierung katholischer Verbinde
selbstindig weiterzufiihren.

Catholic Shibo mit einer Auflage von derzeit 13 200 Exemplaren ist in allen
Didzesen Koreas (in 90% der Pfarreien) verbreitet, Vormals als vierzehn-
tigiges Nachrichtenblatt mit einer Auflage von 5500 Exemplaren, konnte
Catholic Shibo ab September 1960 als Wochenzeitung herausgebracht werden.
Seither konnte die Auflage um mehr als das Doppelte erhéht werden. Mit Er-
laubnis der zustindigen Hochwiirdigsten Bischofe ist in jeder Dibzese ein frei-
williger Mitarbeiter als Vertreter der Wochenzeitung tatig. Die Wochenzeitung
erscheint vierseitig in normalem Zeitungsformat. Der Inhalt der Zeitung glie-
dert sich wie folgt:

Frontseite: 1. Die wichtigsten Nachrichten aus dem Leben der Kirche in Korea
und der Welt

2. Ansprachen, Bestimmungen u. a. des Heiligen Vaters
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Seite 2:

W 00 N = O

Seite 3: 15

Seite 4:

. Theologisch fundierter Kommentar zu Problemen und wichtigen

Ereignissen des gegenwirtigen kirchlichen Lebens

. Kritischer Kommentar zur konkreten Entwicklung des kirchlichen

Lebens in Korea

. Profil einer christlichen Personlichkeit

. Leitartikel der Woche

. Theologische Diskussion

. Predigt der Woche

. Beitridge zu religidsen, sozialen, ethischen und theologischen Fra-

gen der Gegenwart

. Beitrdge zu Fragen des Laienapostolates und der Entwicklung

der einzelnen Verbinde der Katholischen Aktion

Lokalnachrichten aus dem kirchlichen Leben in den einzelnen
Didzesen

. Nachrichten der Verbinde der Katholischen Aktion, Kathelischen

Arbeiterjugend, Katholischen Studentenbewegung, des Katho-
lischen Akademikerverbandes, der Legio Mariae

. Darstellung einer positiven Leistung auf religiésem, sozialem

Gebiet

1. Kultur und Christentum
2. Liturgie und Gebetsleben
8. Fragekdsten

4.
5
6

Lesermeinung

. Frau und Mutter, Familienleben
. Fortsetzungsroman

Zwedk der Wochenzeitung:
Vermittlung aller wichtigen Nachrichten der Kirche des Inlandes wie der Uni-

versalkirche;

Stimme des Papstes;

Férderung der Katholischen Aktion, Verbindungsorgan der einzelnen Verbande
der Katholischen Aktion;

Forum der geistigen Begegnung zwischen Christentum und koreanischer Kultur
und Geisteshaltung;

Religise, soziale, sozialpolitische, ethische Unterweisung.

Eigentiimer:

Exz. Johannes B. Syg, Erzbischof
Nam San Dong 225, Taegu — Korea

Chefredakteur: Hw. Stephan Kim, Catholic Shibosa,

Redakteure:

Namildong 1388, Taegu — Korea

Herr Ignatius You, Nam San Dong 619—S8, Taegu
Herr Beda Kwon, Kae 'San Dong 2 ka 214, Taegu

129

5 Missions- und Religionswissenschaft 1965 Nr. 2



AUS DEM TATIGKEITSBERICHT
DES EASTERN PASTORAL INSTITUTE IN MANILA

Veriffentlichungen — Die Zeitschrift Good Tidings gewann so viele Freunde
in Irland und England, daf ab 1965 neben den Ausgaben von Manila und
New York auch eine Londoner Ausgabe gewagt wird. Desgleichen wird
das liturgische Blittchen Amen firr Irland und England in einer eigenen Aus-
gabe erscheinen. Beide Veroffentlichungen bringt der Verlag Chapman heraus.
Die Fachzeitschrift Teaching All Nations hat ebenfalls unter den Missionaren in
aller Welt grofies Interesse gefunden. Im Sommer 1964 erschien: HoOFINGER-
Stong, Pastoral Catechetics. Serrer konnte den zweiten Band seines Kommen-
tars zur englischen Bearbeitung des Deutschen Katechismus vorlegen. Ein chine-
sischer Mitarbeiter bemiiht sich um die Ubersetzung ins Chinesische von:
Premm, Weltiiberwindender Glaube. BRUNNERs allgemein geschitztes Mefibiich-
lein OQur Community Mass wurde bereits in mehr als einer halben Million
Exemplaren verbreitet. Zusammen mit Brunners stets neu aufgelegtem Hand-
buch fiir Meflkommentatoren: These are the Holy Words hat es bei der litur-
gischen Erneuerung auf den Philippinen eine wichtige Aufgabe zu erfullen.
P. Brunner ist Vorstandsmitglied der bischéflichen Liturgischen Kommission
fir die Philippinen.

Biicherdienst — Zur wirksamen Forderung der liturgischen und katechetischen
Erneuerung versorgt das Institut die Missionare mit katechetischer und litur-
gischer Literatur, die es zu annehmbaren Preisen vermittelt. Mit Genehmigung
der Verleger hat das Institut eine Reihe sehr preiswerter Nachdrudke der wich-
tigsten Werke herausgebracht. Dieser Biicherdienst wird von Missionaren aller
Erdteile in Anspruch genommen.

Vortragsreisen — Im Jahre 1964 hielt P. Hofinger katechetische und litur-
gische Vortrige und Tagungen auf Formosa, in Korea, den Vereinigten Staaten,
Kanada, Irland, Uganda (gesamtafrikanische Studienwoche in Katigondo), Ma-
lawi, Tanganyika, Indien. P. Brunner vertrat das Institut auf dem Eucharisti-
schen Kongrefl in Bombay und wird nach einer Informationsreise durch Europa
iiber die USA nach Manila zuriickkehren.

Catechetical Year — Im Herbst 1965 soll zum erstenmal ein einjihriger Lehr-
gang in Missionspastoral beginnen.

CHRONIK

1964

28. 7. Die Apostolische Prifektur Raipur (Indien) wird von der Kirchenprovinz
Nagpur in die Kirchenprovinz Bhopal iiberschrieben.

5. 8. Mit der Besetzung der Stadt Stanleyville durch die Rebellen treibt der
Biirgerkrieg in K o n g o dem Hohepunkt zu.

7. 8. Gegenoffensive der Regierungstruppen in Kongo meldet erste Erfolge.

12. 8. Der Aufstand der Lumpa-Sekte in Nordrhodesien bricht zusam-
men. Die ,Prophetin® Alice Lenshina ergibt sich der Polizei.

26. 8. Halbstarke verwiisten das katholische Fliichtlingsdorf Bo Thanh (Da-
nang) in Stidvietnam.

80. 8. Vertreter der Kirche und der Buddhisten rufen in Siidvietnam ihre
Glaubigen zu Ruhe und Ordnung auf.

5. 9. Die USA greifen erstmals aus der Luft Ziele in Nordvietnam an.
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Firad
189

Die Rebellen unter Gbenye rufen in Stanleyville die ,Volksrepublik® aus.

Die Diozese Lydenburg in Sidafrika wird in Lydenburg-Witbank um-
benannt.

14. 9.—21. 11. Dritte Sitzungsperiode des Zweiten Vatikanischen Konzils.

290

10. 10.
14. 10.

16. 10.
18. 10.

23. 10.

26. 10.

30. 10.

24.11.

23T

10. 12,
1249

30.12.

s g

Bonn

5%

Die Apostolische Prifektur Canelos in Ecuador wird zum Aposto-
lischen Vikariat erhoben.

In Mali (Westafrika) wird die Apostolische Prafektur Gao zum Bistum
Mopti erhoben.

In Togo (Westafrika) wird das Bistum Alakpame errichtet, dem ein-
heimischen Klerus anvertraut und der Kirchenprovinz Lome zugeteilt.
Die Mission San in M ali (Westafrika) wird zum Bistum erhoben.

Die Apostolische Prifektur Mweka (Kongo-Léopoldville) wird zur
Didzese erhoben.

Die Didzese Usumbura in Burundi wird in Bujumbura umbenannt.
Die Diézese Kabba in Nigerien wird von der Kirchenprovinz Onit-
scha in die Kirchenprovinz Kaduna iiberschrieben.

Rotchina zindet die erste Atombombe.

Heiligsprechung der 22 Mdrtyrer von Uganda. — Papst Pauvr VI. kiindet
seinen Besuch in Bombay an.

Nordrhodesien wird unter dem Namen Saembia (Zambia) unab-
hiangiges Mitglied im Commonwealth.

Sturz der Militdrdiktatur im Sudan.

Die Vereinigte Republik Tanganjika und Sansibar wird in
Tansania umbenannt.

. Vorlage des Kurzschemas ,Uber die missionarische Tatigkeit® im Kon -

zil. Beginn der Missionsdebatte. Papst Paur VI. spricht in der Konzils-
aula zum Missionsschema.

. Auf der 118. Sitzung lehnt das Konzil mit 1601 Stimmen gegen 311 Ge-

gegenstimmen das Missionsschema ab und fordert ein neues Schema.
Belgische Fallschirmtruppen evakuieren ihre bedrohten Landsleute aus
Stanleyville Regierungstruppen marschieren in die Stadt ein. Mit
jedem Tag kommen necue Meldungen tber Morde an Schwarzen und
Weillen durch die Rebellen und die Simbas.

Das Bistum Budjaela (K ongo-Léopoldville) wird neu errichtet und der
Kirchenprovinz Coquilhatville zugeschrieben.

.11. Papst PavL VI. bei dem 38. Eudiaristischen Weltkongreff in

Bombay.

Papstbotschaft an die Demokratische Republik Kon g o.

Die Apostolische Administratur Sansibar-Pemba wird dem Erzbischof
von Daressalam unterstellt.

Die Neuwahlen in Nigeria drohten zeitweise die Einheit des Landes
zu sprengen.

SukarNo droht mit dem Austritt Indonesiens aus den Vereinten
Nationen, wenn Malaysia in den Sicherheitsrat gewahlt wird.

Um die Jahreswende sind die Namen von 103 Missionaren bekannt, die
seit 1960 in K ong o ermordet wurden: Bischof WirTEBOLS von Wamba,
67 Priester, 14 Briidder und 21 Schwestern. Davon allein 81 im Jahre 1964.

Jos. A. Otto S]
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MITTEILUNGEN

VORLESUNGSPLAN
fir Missionswissenschaft und benachbarte Disziplinen

Sommer-Semester 1965 *

129  Bibeltheologische Missionslehre Glazik
Di 12—13
180  Missionsgeschichte des portugiesischen Patronatsraums Glazik
Mi 12—13
181 Der einheimische Klerus in den Missionsgebieten Glazik
182  Seminar: Die missionarische Aussage der Konzils- Glazik
konstitution iiber die Kirche
Di 16.30—18
72  Einfihrung in die Ethnosoziologie Mohr
Mo 10—11
78  Valker des zentralen und 6stlichen Sudan Mohr
(mit Demonstrationen)
Mo 11—12
75  Ubungen zu methodischen und soziologischen Fragen Mohr
der Volkerkunde
Mo 14.30—16
71  Phanomenologie der Religion Antweiler
Do 11—12, Fr 11—138
945 Die Vedanta-Philosophie, Geschichte und System Hacker
Fr 11—12
946 Ubungen zum Yoga-System Hacker
Mi 16—18
933 Einfihrung in die islamische Theologie und Erklidrung Wehr
ausgewahlter Schriften al-Ghazali’s
Mo Do 17—18
956  Einfihrung in die Landeskunde Chinas Grimm
(nach Vereinbarung)
957  Chinesische Geschichte seit Kublai Khan Grimm
Mo 8—10
285  Grofistadtprobleme in den Entwicklungslindern Pfeffer
Fr 18—19
300 Seminar: Stellung der Frau in den Entwicklungslandern Pfeffer
Fr 16—18
219  Regionale Statistik der Entwicklungsldnder Walter
Mo 10—11
865 Spezielle hygienische Probleme in warmen Léndern Denecke
Fr 16—18

* Die Nummern vor den Titeln verweisen auf das Personal- und Vorlesungs-
verzeichnis der Westf. Wilhelms-Universitit Munster, Sommersemester 1965.
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VON DER UNIVERSITAT MUNSTER

Ockumenisches Gesprich iiber die Mission — Im Auftrag des Sckretariats fir
die Einheit der Christen wird der Ordinarius fiir Missionswissenschaft, Univ.-
Professor Dr. Joser Grazik MSC, an einem interkonfessionellen Gesprich iiber
die Mission teilnehmen, das vom 5.—10. April 1965 in Crét-Bérard bei Genf
stattfindet.

Promotion — Mit Urkunde vom 12. Mirz 1965 ist P. Joser Scamirz SVD,
St. Augustin, zum Doctor theologiae promoviert worden. Seine Inaugural-
Dissertation iiber Die Abra-Mission auf Nordluzon/Philippinen ist inzwischen
als Nr. 8 der Studia Instituti Missiologici Societatis Verbi Divini (St. Augustin
1964) veroffentlicht worden.

BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Bieder, Werner: Das Mysterium Christi und die Mission. EVZ Verlag/
Zurich 1964, 115 Seiten, DM 9,80

In einer interessanten Studie zieht Vf. im Anschlufl an eine neutestamentliche
Untersuchung zum Begriff des Mysterium Konsequenzen fiir die missionarische
Arbeit. Es ist verstindlich, wenn er dabei gelegentlich konfessionelle Aprioris
zur Deutung einzelner Stellen zu Hilfe nimmt. Leider setzt er sich jedoch (obwohl
fair im Ton) nicht immer griindlich genug mit katholischem und lutherischem
Sakramentenverstindnis auseinander, das er stindig der Magie verdichtigt.

Nach dem griindlichen exegetischen Teil wirkt das abschliefende Kapitel, das
die praktischen Folgerungen fir die Missionsarbeit ziehen will, eher bekenntnis-
haft als prizis. Gelegentlich wird auch die unbegreifliche Angst spiirbar, die
glaubt, den Menschen abwerten zu miissen, um Gott anerkennen zu kdnnen.
Akkommodation wird allenfalls als ,Riicksichtnahme® verstanden und im tibri-
gen, soweit der Terminus verwendet wird, unter die Gefahren eingeordnet, die
dem Missionswerk drohen. Hinter dem Begriff ,das“ Evangelium schimmert
immer noch jenes ungeschichtliche ,reine* Evangelium durch, das weiterzugeben
wohl weder einem Abendldnder, noch sonst jemandem gelingen diirfte; denn
jeder geht mit seinem Verstehenshorizont an die Schrift; das diirften die Ar-
beiten der hermeneutischen Schule (neuerdings vor allem Gadamer) doch wohl
gezeigt haben! :

Auch die Sprache vermeidet nicht immer jenen militanten Tonfall (,Kampf
an der Front des Heidentums®), der schon in fritheren Zeiten ungliicklich wirkte.
Trotzdem, ein vom Standpunkt reformatorischer Theologie her sorgfaltiger ,Bei-
trag zur missionarischen Sakramentalgestalt der Kirche®, der vom Ansatz her
sicher zu begriifien ist.

Miinster Josef Miiller SVD
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Bodkmiihl, Klaus: Die neuere Missionstheologie. Arbeiten zur Theologie,
1. Reihe, Heft 16. Calwer Verlag/Stuttgart 1964, 51 S., DM 4,80

Auf wenigen Seiten gibt Vf. einen geschickten Durchblick durch die theologi-
sche Problemstellung protestantischer Missionswissenschaft. Es sind die alten
Fragen, wie sie sich in jeder Missionslehre finden, aber sie werden durchaus
originell und streng theologisch angegangen. Interessant sind fiir den katholi-
schen Theologen die Ausfithrungen iiber die Arbeiten Henri Godin's, wichtig
ist der Akzent, der auf der Gemeinde ,als Hauptort missionarischer Verkiin-
digung® (23) liegt, und gegliickt der kurze Nachweis, dafl ,missionarische Ver-
kiindigung der Grundzug jeder kirchlichen Existenz® (24) ist. Trotzdem hat das
Buch seine Schwichen. Es fehlt nicht an ausgezeichneten Ansidtzen protestanti-
scher Theologen zum Problem der Anpassung. In der vorliegenden Arbeit sind
sie kaum genutzt worden. Die Gemeinschaftlichkeit allen Heils wird immer noch
wu wenig geschen, der Adressat der Verkiindigung bleibt — wie schon bei
Warneck — ,der einzelne Mensch® (83). Im Ganzen jedoch zeigt das schmale
Heft prizise theologische Arbeit, die sich glicklich an den Aussagen der Schrift
orientiert hat.

Minster Josef Miiller SVD

Hirsch, Emanuel: Hauptfragen christlicher Religionsphilosophie. Verlag
Walter de Gruyter u. Co./Berlin 1963, 405 S.

Der Titel des Buches ist vielleicht etwas irrefithrend. Es geht hier nicht um
eine Philosophie der Religion, auch nicht um eine solche aus christlicher Sicht.
Man konnte die verschiedenartigen Gedanken, die der Autor in der aufgelodcer-
ten und sehr personlichen Form von Briefen vorlegt, eher als Bemithungen um
cin kritisches Glaubensverstindnis im Hinblick auf den heutigen Menschen be-
zeichnen. Dabei kommen neben religionsphilosophischen Fragen im engeren
Sinn so ziemlich alle Aspekte des christlichen Glaubens und des kirchlichen Lebens
zur Sprache. Das Hauptanliegen ist, den, wie der Verf. meint, durch theologische
Spekulation und erstarrtes Kirchentum weitgehend versperrten Weg zum eigent-
lichen religiosen Vollzug und zum eigentlichen christlichen Glauben wieder frei-
zulegen. Dieses Eigentliche nennt er ,das Wagnis der Grenziiberschreitung®,
das fiir ihn zum Kriterium in allen theoretischen und praktischen Fragen wird.
Sebr vieles an seiner von Lebenserfahrung und psychologischem Gespiir zeugen-
den und in ansprechender Weise vorgetragenen Kritik ist sicher berechtigt. Hin-
sichtlich der Folgerungen jedoch, die er daraus zieht, bleibt manches fraglich.
Dies ergibt sich zum Teil von seinem protestantischen Standpunkt her und fiithrt
darum in den Bereich der Kontroverstheologie. Vor allem aber beschrinkt er
die Religion zu sehr auf den Blickwinkel ,Gott und meine Seele®, auf eine
individualistische Innerlichkeit, weshalb die Bedeutung der Geschichte und der
Kirche fiir die christliche Existenz zu wenig zur Geltung kommen. Hier bleibt er
hinter der gegenwirtigen Problematik des christlichen Glaubens und hinter den
Bemithungen der neueren Theologie zuriick.

Miinster Ludwig Riitti

India and the Eucharist, Lumen Institute/Ernakulam 1964, 82 S.

Dieses Heft, das anldfilich des 38. Eucharistischen Weltkongresses in Bombay
entstand, vereinigt sieben Aufsitze von namhaften Theologen, wie B. Grir-
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riTHS (Indian Spirituality and the Eucharist), R. pE SMET (The Eucharist and the
Sacramental Aspirations of India), S. Ravan (The Eucharist and a New Per-
sonalism for India), J. NEuNErR (The Eucharist and India’s Social Problems),
S. Karpen (The Eucharist and the Quest of India for a New Vision of History),
R. AntoiNE (The Eucharist and the Industrialization of India), D. PARMANANDA
(Towards an Indian Liturgy). Die Beitrage sind gerichtet an Christen wie Nicht-
christen — behandeln die fir Indien und die Kirche Indiens gerade aktuelle und
existentielle Frage der Akkommodation oder Assimilation der kulturellen und
geistigen Werte Indiens fiir die Kirche. Das Problem, das mit dem Christiani-
sierungsprozefl entstand, ruft nach einer Losung, fordert eine Antwort und
Entscheidung, besonders in der Frage: Was bedeutet die Eucharistie fir Indien?

Grirritas meint, dafl die grofien religions-philosophischen Systeme Indiens
(z. B. Upanischads, Bhagavad Gita usw.), welche die indische Frommigkeit noch
heute entscheidend prigen, durchaus gute Ansatzpunkte bieten, um z. B. die
reale Gegenwart Gottes durch die Inkarnation Christi (evatara = Gegenwart
Gottes in einer Person) oder in der Eucharistie (evasa = Anwesenheit Gottes in
Figuren) zu erkldren.

De SmEeT geht aus von der Bedeutung der Samskaras (Weihriten in verschie-
denen Lebensstufen) fiir den Hindu. Nach ihm kann man die Sakramente von
dieser Grundlage aus darstellen als verschiedene Weihen an Gott durch die
Heiligung von Leib und Seele von der Geburt bis zum Tod.

Von besonderem Interesse sind die Gedankengéinge Ravans. Er zeigt auf, dafl
die Bewegung von Bhoodan, Sramdan und Sampattidan zu neuer Fruchtbarkeit
und Tiefe gefithrt werden kénnte durch die Eucharistie, die die Gemeinschaft
cles Brotbrechens, das Sakrament der Bruderlichkeit ist.

Nruner versucht zu zeigen, dafl in einem Land wie Indien, das voller sozialer
Probleme steckt, der Purusha-Mythos von dem gemeinsamen Ursprung allen
menschlichen Lebens helfen kénnte, indem er durch die Eucharistie ein tieferes
Verstindnis fiir eine Gemeinschaft finde, die versucht, die gesellschaftlichen
Bezichungen zueinander zu verbessern und die Einheit der Menschen zu fordern.
Dieses Ziel wird verwirklicht in der eschatologischen Heilsgemeinde.

Indien hat einen Sinn fiir den Vorrang des Ewigen tiber das Zeitliche. KapPEN
glaubt, den Sinn fiir die Zukunft, die Hoffnung auf noch Kommendes finde eine
vollere Begriindung in dem ,transzendentalen Ziel aller Geschichte, wie sie das
Pascha-Mysterium enthalt (60).

Das heifdt aber nicht, dafl das Tun in der Welt und somit in der Zeit jetzt noch
ohne Bedeutung ist. Es sei die Aufgabe des Menschen, so schreibt ANTOINE, in
der Arbeit an der Welt ihre ,Verchrist-lichung® fortzufithren, die schon in der
Christozentrik der Schopfung grundgelegt sei.

Im letzten Aufsatz geht Parmananpa auf das Problem liturgischer Akkom-
modation ein. Er fordert, dal Indien eigene liturgische Ausdrucksformen finden
miisse.

Man darf den Verfassern danken, dafl sie nicht die Mithe scheuten, fiir Indiens
Begegnung mit der Kirche wichtige Gedanken auszusprechen. Sie bieten keine
fertige Losung, aber gute Anregungen fiir eine ,Indianisierung® der Kirche.
»Der Dialog zwischen Indien und der Kirche ist nicht nur fir jenes eine Quelle
der Bereicherung, sondern auch fiir die Kirche® (Vorwort). ,Diirfen wir nicht
erwarten, dafl, wenn das christliche Mysterium im Lichte des Vedanta studiert
wiirde, es ein helles Licht auf jenes werfen konnte, und zwar ein noch helleres
als wie es durch die griechische Philosophie geschah, und dafl so ein genuin christ-
licher Vedanta entstehen wiirde?“ (Griffith, S. 17).
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Das Schriftchen 148t ahnen, wie sehr GerseLMANN recht haben kénnte, der
einmal gesagt hat:

»Unser christliches Verstindnis — dariiber sollten wir uns nicht tiuschen —
ist ein spezifisch abendldndisches. Vielleicht werden uns andere Seiten an Christus
aufgehen und necue, den Abendlindern nicht zugingliche Tiefen erschlossen,
wenn einmal ostliches asiatisches Empfinden und Denken das Mysterium Christus
ergriinden.”

Minster (8. 2. 65) Josef Vattakattussery

Lortz, Joseph: Geschichte der Kirche in ideengeschichtlicher Betrachtung.
21., vollig neubearbeitete Aufl. in zwei Binden. II. Die Neuzeit. Aschen-
dorff/Miinster 1964, VIII und 590 S. mit 24 Bildtafeln, 19 Karten und
Register. Kart. DM 46,—, Ln. DM 52,—.

Auch beim zweiten Band hat Lortz den Stoff gewaltig vermehrt, den alten
Aufbau aber beibehalten. Grofies Interesse wird das neu beigefiigte, umfang-
reiche Kapitel iiber Reformatorische und Orientalische Kirchen, sowie die aus-
fithrliche Diagnose der Gegenwart finden, mit der das Werk schlieft.

Die Mission in Ubersee seit dem 2. Jh. der Neuzeit betrachtet Lortz als
»cinen wesentlichen Teil im kirchlichen Gesamtgeschehen“ (1), doch wird seine
Darstellung dieser Erkenntnis schwerlich gerecht. Es gelingt ihm zwar, auf weni-
gen Seiten Problematik und Gang der Mission des 16. und 17. Jhs halbwegs
befriedigend aufzuzeigen, aber die Darstellung der neuesten Zeit 1aft so viele
Wiinsche offen, dafl man keinen einzigen zu duflern vermag. Was mdchte man
etwa besser ausgefithrt sehen bei der folgenden Gesamtdarstellung der prote-
stantischen und katholischen Siidseemission: ,Von Australien aus Mission auf
den Siidseeinseln (vor allem London Missionary Society). Auf vielen Inseln
starke katholische Missionen. — Viele der Siidseeinseln sind christianisiert®
(297)? Auch iiber die anderen Missionsgebiete erfahrt man nicht viel mehr. Von
Afrika z. B. heifit es: ,Die katholische Mission nimmt im 19. Jh. in Afrika einen
groflen Aufschwung. Die grofite Ausdehnung erlangt sie aber, als Afrika ganz
unter europiischen Einflufl gekommen ist. Bedeutsam die Antisklavereienzyklika
Leos XIII. 1888“ (296). ,1932 gab es in Afrika 4,5 Millionen Katholiken, 1939
waren es bereits fast 10, 1959 dagegen (Gebiete der Propaganda und andere)
23,7 Millionen Katholiken“ (400). Die beigefiigten Karten helfen bei dieser
Sachlage auch nicht viel weiter. Lortz hat offenbar geglaubt seiner Pflicht als
Berichterstatter mit grundsitzlicher Stellungnahme zu heutigen Missions-
problemen geniigen zu kénnen (393/400). Aber bei dieser ,ideengeschichtlichen®
Darstellung hitte er doch Schmidlin nicht vollig iibergehen diirfen, einmal seines
Werkes wegen, sodann, weil dieser unentwegte Streiter fiir alle Anliegen der
Missionskirchen doch nicht durch Zufall oder Versehen von den Blut- und
Boden-Mythologen des 20. Jhs umgebracht worden ist. Schade, dafl ein Werk,
das so viele Vorziige aufweist und in so viele Hinde kommt — das ist dem
zweiten Band noch mehr zu wiinschen als dem ersten — nur mit Missions-
problemen, nicht aber mit dem Missionswerk selbst bekannt macht.

Oeventrop H. Wiedemann MSC
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Nusa Tenggara — 50 Jahre Steyler Missionare in Indonesien (1913 bis
1968), herausgegeben von P. Kurt Piskaty und P. Joanes Ribéru
SVD. Steyler Verlag/St. Augustin iiber Siegburg, 1963. 176 S. u. 64 S.
Fotos, broschiert DM 9,80

Ein goldenes Jubildum ist ein giinstiger Anlafi, den bisher zuriickgelegten
Weg zu iiberblicken. So zeigt auch die vorliegende Schrift den Weg der Steyler
Mission in Siidost-Indonesien, jetzt Nusa Tenggara genannt, d. h. ,Inseln im
Siidosten® (von den grofilen Sundainseln aus geschen). Als die Missionare der
Gesellschaft des Gottlichen Wortes (SVD) 1913 das Missionsgebiet der kleinen
Sundainseln iibernahmen, traten sie ,in eine ehrwiirdige, schon 850 Jahre alte
katholische Missionstradition® ein (8). Einen kurzen Uberblick iiber diese 350 Jahre
bringt P. Kurt PiskaTy in seinem grof} angelegten Bericht iiber ,Die Entfaltung
der katholischen Kirche in Nusa Tenggara (Siidost-Indonesien) 1913—1963°.
P. PeTEr PETU, ein landgeborener Priester, macht kurz und knapp mit Land und
Leuten bekannt. Die Beitrage von P. PETer Rozing (Religidse Musik auf Flores)
und P. TuEoDOR VERHOEVEN (Vorgeschichtliche Forschungen auf Flores) geben
einen guten Einblick in das wissenschaftliche und praktische Arbeiten der Mis-
sionare. Statistiken und ein reicher Bildanhang runden diese Jubilaumsschrift
ab. Das Verzeichnis des ,Schrifttums der Steyler Missionare iiber Indonesien und
die Indonesien-Mission“, zusammengestellt von P. Kurt Piskaty (154—170),
scheint mir der wertvollste Beitrag zu sein. Dagegen ist der militarisch klingende
Ausdruck ,Missionarstruppe® (28) ein kleiner Schonheitsfehler. Man vermifit im
ganzen Buch vor allem eine etwas kritische Darlegung der Missionsprobleme.

Miinster Rainer Jaspers MSC

Plattner, Felix: Indien (Die Kirche unter den Volkern 2), Matthias-Griine-
wald Verlag/Mainz 1963. 240 S., Leinen DM 17,80

Verfasser, der Indien aus langjihriger missionarischer Tatigkeit kennt und
auBerdem seine Kenntnis des Landes noch durch mehrere grofie Reisen vervoll-
stindigte, schrieb dieses Buch im Hinblide auf den Eucharistischen Kongrefl in
Bombay als einen Beitrag zum besseren Verstindnis von Ost und West.

Da die jiingste indische Geschichte seit der Unabhingigkeit des Landes wegen
der verinderten politischen Situation eine intensive Neubesinnung der Kirche
mit sich brachte, wendet sich Vf. im 1. Kapitel Fragen zu, die im Mittelpunkt
des augenblicklichen Interesses stehen. So untersucht er das Verhiltnis von
Kirche und Staat nach der indischen Verfassung; er befafit sich ausfithrlich mit
den von ultranationalistischen Kreisen gegen die Kirche erhobenen Vorwiirfen
und, um auf diese sachgerecht antworten zu konnen, untersucht er die drei
grofen Epochen der indischen Mission und anschlieflend einige wesentliche Hal-
tungen des Hinduismus.

Es ist dem Vf., selbst bei der Behandlung sehr heikler Fragen, hoch anzu-
werten, daf} er sich um groftmogliches Verstandnis fiir beide Seiten bemiiht. So
vertritt er in der Frage der Visumsbeschrinkung die Ansicht, dafl die Haltung
der indischen Regierung mehr opportunistisch als grundsdtzlich zu verstehen sei,
und betont im iibrigen immer wieder die ausgleichende und auf die Wahrung
demokratischer Prinzipien bedachte Haltung der Regierung.

Es soll zu diesem Abschnitt noch bemerkt werden, dafl die aus Platzmangel
erfolgte Entscheidung des Vf., den Hinduismus der Neuzeit nur als ,Widerpart
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der katholischen Mission® (41) zu beschreiben und fiir die positive Bewertung
auf das von J. Neuner herausgegebene Buch: Hinduismus und Christentum zu
verweisen, bei einem Leser, der diesem Verweis nicht nachkommt, zu einer ein-
seitigen Beurteilung des Hinduismus fithren kann.

Bei der Weite und Mannigfaltigkeit des indischen Subkontinentes und der sehr
unterschiedlichen Lage der Kirche in den einzelnen Staaten, ist es unbedingt zu
begriiflen, dafl Vf. im 2. Kapitel die Situation der Kirche Indiens nach Zonen
beschreibt. Dank dieses Vorgehens ist es ihm moglich, die Lage der Kirche im
einzelnen viel sachgerechter beurteilen zu konnen, und der Leser hat den Vor-
teil, sich sehr schnell iiber ein bestimmtes Gebiet informieren zu konnen.

Das 3. Kapitel beschreibt den Ubergang von einzelnen ,Missionen“ zur mis-
sionarischen Kirche Indiens, die sich als eine Einheit fiihlt, nicht zuletzt dank der
einigenden kirchlichen Organisation. Als eine echte Hilfe fiir das Verhdltnis
zur nichtchristlichen Umwelt wird das oftmals kritisierte (da es zu viele Mis-
sionare in Anspruch nehme) katholische Schulwesen betrachtet. Der indischen
Laienschaft bescheinigt Vf. grofle Frommigkeit und Opferbereitschaft, glaubt
aber, dafl sie sich — infolge einer zu wenig soliden Aushildung und einer zu
groflen Europdisierung — des ihr in der Kirche zukommenden Platzes noch nicht
bewufit geworden ist und ebenfalls nicht ihrer ganzen Verantwortung gegeniiber
den nichtchristlichen Mitbiirgern.

Im letzten Kapitel beriihrt Vf. missionstheologische Fragen. Nach ihm kann
es der Kirche Indiens nicht auf méglichst viele und rasche Bekehrungen an-
kommen, sondern vor allem auf ein aggiornamento, das dann u. a. auch zu einer
grofleren Indisierung fithren miisse, eine Entwiddung, die nicht ohne Strahlkraft
nach auflen bleiben werde.

Nach der Lektiire dieses Buches mufl die oft geduferte Ansicht, daR die Kirche
in Indien stagniere, revidiert werden. Zur Methode sei noch gesagt, dafl V{.
eine gute Mitte hélt zwischen solchen, die das Wachstum der Kirche nur anhand
von Statistiken zu sehen vermdgen, und jenen, denen Auflere Manifestationen
gleichgiiltig sind.

Der Rezensentin sei zuletzt eine Kritik an einem manchmal zu militirischen
Sprachstil erlaubt. Wenn weniger von Truppen, Rekrutierung und gewonnenem
Terrain gesprochen wiirde, kime das dem Anliegen des Buches nur zugute.

Rom (14. Februar 1965) Marlies Happe

Schiitte, Josef Franz, S.J.: El ,Archivo del Japén®. Vicisitudes del
archivo jesuitico del Extremo Oriente y descripcién del fondo existente
en la Real Academia de la Historia de Madrid (Archivo Documental
Espafiol, publicado por la Real Academia de la Historia, tomo XX)
Madrid 1964, 490 pp.

Habent sua fata libelli — das wird man oftmals feststellen, aber selten derart,
wie es mit den Bestinden des alten Jesuitenarchivs von Makao geschehen ist.
Etwas davon hat uns bereits P. Geore ScrHurmaAMMER S.]. erzdhlt in dem
Artikel: ,Die Schatze der Jesuiten-Archive von Makao und Peking® (Kath. Miss.
57, 1929, 226—229; s. auch Orientalia [1962] 3—12). Sch. erzdhlt dort von der
Abschrift der Archivalien von Makao in den Jahren 1742—1750 durch die beiden
Jesuiten P. Joseph Montanha und Br. Jodo Alvarez, die durch Sendungen
aus Peking erginzt wurden, um dann in der Prokuratur von Lissabon aufbewahrt
zu werden. Bei der Unterdriickung der Gesellschaft Jesu wurden sie beschlag-
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nahmt und bilden mit 59 starken Foliobdnden (Jesuitas na Asia) einen der
Hauptschitze der Bibliothek von Ajuda (Lissabon). Zwei Binde kamen in die
Nationalbibliothek (722/28). ScuurHAMMER gibt den Hauptinhalt der einzelnen
Binde an. Der Inhalt der Bde. der N.B. ist in dem Inventario Secg. XIII der
MS (Lissabon 1896) genau angegeben.

Diesen Bericht hat P. ScuUTTE erginzt und vervollstindigt, indem er den
Schicksalen des Japan-Archivs von Makao weiter nachgeht und dabei zu tber-
raschenden Ergebnissen kommt. Nach einem kurzen Uberblick iiber die Ge-
schichte der japanischen Provinz der Jesuiten stellt er fest, dafl das Archiv am
15. 8. 1549 gegriindet wurde. Infolge der Verfolgungen wurde es 1614 nach
Makao gebracht und in dem dort 1565 gegriindeten Kolleg der Provinz unter-
gebracht und weitergefithrt, so daR auch die Archivalien der von hier aus
gegriindeten Missionen in Hinterindien (seit 1615) und China gesammelt wurden.
— Im 2. Kap. berichtet V. iiber die Kopierung des Archivs, zunichst in Verbin-
dung mit der portugiesischen Kgl. Akademie der Geschichte, dann fiir die
Prokur in Lissabon, wo sie im Dez. 1758 von Pombal beschlagnahmt wurden.
Nachdem auch die Hiuser von Goa beschlagnahmt waren (Sept. 1759) suchten
die Jesuiten von Makao ihr Archiv zu retten und brachten es 1761 nach Manila.
Aber 1767 wurde das Dekret der Austreibung auch in Madrid unterzeichnet und
das Japanarchiv 1768 in Manila mit 4 groflen Kisten der Originale und 85 Bd.
Kopien (von denen man bisher nichts wufite) beschlagnahmt. — Das 3. Kapitel
berichtet von der zweimal sorgsam durchgefithrten Katalogisierung, bei der die
Originale mit den Kopien verglichen wurden. Der erste Katalog von 1769 wird
abgedruckt, der Inhalt der 4 Kisten beschrieben. 1773 wurde das Archiv nach
Spanien gebracht. Die 85 Binde der Kopien sind verschwunden; von den Original-
dokumenten fand P. ScuiiTTE im Archivo Histérico Nacional die fasc. 270—272
und den Cod. 1176 (neu 825), in der Bibl. Nacional die MS 17620/21 (zum Teil),
besonders aber in der Bibliothek der Real Academia de la Historia, unter den
Papeles de Jesuitas, die Bd. 21, 21bis, 22,22bis, 22ter, neu signiert 7236 und
7289 (mit bis und ter). Die Bde. 7287/38 enthalten die Japangeschichte des Joao

" Rodrigues Tguczu, die frither ebenfalls zu den Bd. 21—22 gehérten.

Der 2. Teil des Buches (158—4385) bringt die Beschreibung der Dokumente in
der Bibliothek der Real Acad. de la Hist. Es folgt noch ein eingehender Index,
aus dem ich die Listen der enthaltenen Annuae aus China, Japan und Tonkin
hervorhebe. Gewifl sind in den ubrigen Banden der Papeles de Jesuitas noch
viele Dokumente des Japan-Archivs zerstreut. Wie Vf. mitteilt, will P. Fran-
cisco Mateos S] uns bald einen gehaltvollen Artikel bieten iiber das Geschick
der Jesuitenpapiere, die man in Madrid infolge der Aufhebung des Ordens
gesammelt hatte. Er wird vielleicht auch tiber die Papiere des Japan-Archivs
noch Neues bringen konnen.

Das Buch, klar und exakt in der Durchfiihrung und interessant in vielen Einzel-
heiten, wird dem Missionsgeschichtler des Fernen Ostens viel neues Material
bieten.

Walberberg P. Benno M. Biermann OP

TRAGELLA, Giovanni Battista: Le Missiont Estere di Milano nel
quadro degli avvenimenti contemporanei. Vol. III, Dall’ appello ai Ves-
covi Italiani alla morte del secondo Superiore Generale Mons. Giacomo
Scurati 1882—1901. 442 pp. Pontificio Istituto Missioni Estere, Milano
1963.
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Der vorliegende dritte Band der Geschichte des Mailander Missionsseminars
(PIME) lief nach Erscheinen des 2. Bandes vier Jahre auf sich warten; er ist
der systematische Abschluf des Werkes, wie es der Vf. geplant hatte. Nun steht
nur noch ein vierter Band aus, der neben dem Index des Gesamtwerkes wich-
tigere Dokumente, vor allem der Griindungszeit, veroffentlichen will und wahr-
scheinlich auch eine Reihe Geschehnisse zur Darstellung bringen wird, die als
solche bedeutungsvoll sind, bei der Behandlung der Institutsgeschichte aber
leicht iibergangen werden konnten. Der VE. ist scinem Vorsatz, Geschichte statt
.Geschichten“, Wahrheit statt ,frommer Filschungen® zu bieten, treu geblieben.
Er konnte sich wie bei den beiden ersten Binden auf erste Quellen stiitzen.

Die Gliederung des Stoffes (1882—1901) bot sich gleichsam natiirlicherweise
an. Im Jahr 1891 starb der erste Generalsuperior P. Marinoni; bis dahin geht
der erste Teil des 3. Bandes. In das Jahr 1900/01 fielen das Goldene Jubildum
des Institutes und der Tod des 2. Generalsuperiors Mons. Scurati; diese Zeit
bildet den 2. Teil des Bandes und gleichzeitig den Abschlufl des Gesamtwerkes.
In den einzelnen Teilen werden jeweils das Seminar selber und seine Entwick-
lung und dann die einzelnen Missionen dargestellt. Es handelt sich um eine
denkwiirdige Geschichte. Bis zum Goldenen Jubilium wurden 155 Mitglieder
des Instituts nach Ubersee gesandt. Sehr viele von ihnen starben auf dem Mis-
sionsfeld, zumeist in sehr jungen Jahren. Zur Zeit des Jubildums arbeiteten
95 Missionare unter 6 ordenseigenen Bischéfen in den Didzesen bzw. Aposto-
lischen Vikariaten Hyderabad, Krishnagar, Ostbirma, Hongkong, Siidhonan und
Nordhonan. 51839 Getaufte und 11 630 Katechumenen waren die begliickende
Ernte, allerdings unter etwa 60 Millionen Nichtchristen. Neben dem europdischen
Personal arbeiteten 20 einheimische Priester, 64 einheimische Schwestern und
829 einheimische Katechisten. Es ist ein ehrenhaftes Zeugnis, wenn der Aposto-
lische Delegat von Indien 1887 an Mons. Caprotti schrieb: ,Die Missionare von
San Calocero gehoren, was Selbstverleugnung, Eifer und auch Klugheit und
Weisheit bei der Missionsarbeit angeht, zu den ersten der ganzen Welt. Gerade
darum wiinsche ich dem Institut von ganzem Herzen eine gute und gliickliche
Entwicklung® (S. 196).

In tagebuchartiger Weise wird dem Leser eine unendliche Fiille von Einzel-
teilen vor Augen gefithrt: Biographisches, Ordensgeschichtliches, Kirchliches und
Kirchengeschichtliches, Politisches, Missionshistorisches, Missionsmethodisches,
Religionssoziologisches, Erbauliches und Anregendes, Welthistorisches. Darin
liegt eine grofle Stirke, freilich auch eine gewisse Schwiche des Buches. Gerade
missionsmethodische Fragen sihe man in ihrem Sinn und in ihrer Problematik
gern systematischer herausgearbeitet, so z. B. die Frage des franzosischen Mis-
sionspatronates in China, die Anstrengungen um didaktische und liturgische
Akkommodation in Bengalen, das Bemithen um einheimische Gebets- und
Unterrichtsliteratur in Birma, die Bedeutung der Schule und karitativen Titig-
keit in den verschiedensten Missionen. Das Verhiltnis zu den nichtchristlichen
Religionen und den nichtkatholischen Denominationen wird in sehr herkémm-
licher Weise, d. h. unbeeinflult von der Ideenwelt und den Wortpriagungen
des II. Vatikanischen Konzils, abgewickelt und interpretiert. Unexakt ist vor
allem die Wiedergabe vieler Ortsnamen in den Kartenskizzen des Anhangs.
Solche ,Schonheitsfehler® aber hindern nicht, dafl man das Buch gern und mit
grofem Nutzen liest, der Vf. hat darin ein gutes Stiick echter Ordens- und Mis-
sionsgeschichte mit Liehe und wissenschaftlicher Akribie zur Darstellung ge-
bracht.

Rom (28. 2. 1965) P. Karl Miller SVD
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RELIGIONSWISSENSCHAFT UND VOULKERKUNDE

Garvan, John M.: The Negritos of the Philippines. Edited by Hermann
Hochegger. Verlag Ferd. Berger/Horn-Wien, 1963, 288 S. (Beitrige
zur Kulturgeschichte und Linguistik, Bd. XIV)

Im Vorwort stellt P. ScueBesTA den Autor des Buches als ,den Erforscher der
Aeta® hin, der das erste umfassende Material iiber die Negritos auf Luzon
sammelte. Seit 1903 auf den Philippinen titig, hatte er bereits ein Werk iiber
The Manobos of Mindanao in Washington, D. C. 1931 veréffentlicht, wihrend
das Manuskript des vorliegenden Buches erst 1954, also 15 Jahre nach seinem
Tode, als Band 19 der Microbibliotheca Anthropos publiziert werden konnte.
Vgl. dazu F. Bornemany, J. M. Garvans Materialien iiber die Negrito der
Philippinen und P. W. Schmidt’s Notizen dazu, in: Anthropos (59), 1955,
899—930. Doch schien das posthume Werk dem P. Scuerrsta so grundlegend
und wichtig, dafl er seinen Schiller H. HocrrceER mit der Arbeit betraute, es
jetzt in Buchform herauszubringen und durch Einbeziehung der allerneuesten
Forschungsergebnisse anderer Autoren teilweise zu korrigieren und zu vervoll-
kommnen.

Die etwa 25000 in Frage kommenden Negritos verteilen sich unter verschie-
denen Namen auf eine grofle Menge von Urtlichkeiten in zahlreichen Provinzen
des Insellandes (8—10). Nach einer metikuldren Beschreibung der physischen
Charakteristica und der materiellen Kultur folgen die beiden Hauptteile des
Buches iiber die Soziologie und das intellektuelle und religisse Leben der Ein-
geborenen unter genauer Angabe aller lokalbedingten Verschiedenheiten. Aus-
gezeichnet ist der Traktat iitber Mentalitit und Intelligenz, weniger befriedigend,
weil stellenweise noch ungenau, erscheint dagegen die Beschreibung der religiGsen
Aspekte dieses pygmoiden Volkes. Doch wird dieser Mangel gut ausgeglichen
durch die zahlreichen Anmotations, die die bei Garvan bestehenden Irrtiimer
und Liicken korrigieren bzw. ausfiillen. Infolge dieser geleisteten Erginzungs-
arbeit treten nun die drei fundamentalen Elemente der Negrito-Religion deut-
licher zutage: Glaube an das Weiterleben der Seele, Glaube an eine Anzahl von
Geisterwesen und last not least der Glaube an ein Hachstes Ursprungswesen,
Kadai oder Kayai genannt, das mit dem Karai der Semang identisch ist und der
Sache nach wohl mit dem Puluga der Andamaneser in Vergleich gesetzt werden
kann. Im Donner ziirnt er iiber gewisse schwere Delikte der Menschen und wird
durch Blutopfer besinftigt.

Das Buch enthilt eine reiche Bibliographie, ein gutes Sach- und Namenver-
zeichnis und ganz am Schluf eine iibersichtliche Karte tiber die Provinzen Luzons.
So bietet es uns ein interessantes Bild des Fortschritts wissenschaftlicher For-
schung von den ersten umfangreichen Grundlagen, die Garvan legte, bis zu den
neuesten Ergebnissen spiterer Feldforscher, die darauf weiterbauend sie der
Vollendung entgegenfithrten. Um sich eingehend iiber den Stand der Dinge zu
informieren, ist — allein vom Kostenstandpunkt aus gesehen — das vorliegende
Werk sicherlich eine wohlfeile und wertvolle Akquisition!

Oeventrop C. Laufer MSC

Hinduism. Studia Missonalia edita a Facultate Missiologica in Pont.
Universitate Gregoriana, vol. XIII. Rom 1963, 246 S.

Der Sammelband besteht aus dreizehn unabhingigen Beitrigen verschiedener
Autoren, die von historischen Untersuchungen iiber den Hinduismus selbst bis zu
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seiner Konfrontierung mit dem Christentum und in letzter Zeit auch mit dem
Kommunismus fortschreiten. Eine historische Synopse und eine moderne Biogra-
phie, beide von E. Garmier, bilden den Schlufi. Leider fehlt ein Register. Die
Sprache ist durchweg auch fiir Nichtspezialisten verstindlich. Die vorziigliche
Sachkenntnis der Verfasser — zumeist Ordensgseitliche mit langjahriger Indien-
erfahrung — macht das Buch auch zu einem beachtlichen Dokument religioser
Gegenwartsgeschichte, Nachstehend werden mit kurzen Stichworten die Text-
beitrige aufgefiihrt.

O. Lacomee, Moralité, concentration, sagesse. Die Begriffe sila, samadhi,
prajiia werden durch Buddhismus, Yoga und Vedanta verfolgt. — A. PEzzawr,
Il jainismo nel contesto della societa indiana e le sue principali prerogative.
Die leicht lesbaren Ausfithrungen tiber wichtige Eigenheiten des Jainismus hétten
vielleicht auch die altertiimlichen Ziige der Lehre herauskehren sollen. —
P. Hacker, Die Idee der Person im Denken von Vedanta-Philosophen. Eine
wohlfundierte, sachliche Darstellung der frithen advaita-Schule gewinnt durch
Gegeniiberstellung mit Max Scheler’s christlichem Person-Begriff an Profil. —
G. A. DeLeury, Prier avec Toukaram. Im Licht des letzten Konzils erscheinen
die Verse des mystischen Marathi-Dichters aus dem 17. Jahrhundert besonders
lebendig. — M. Leperrg, R. D. Ramade’s Philosophy of God-realisation. Die
auf Intuition gegriindete ,rationale Mystik® des 1957 verstorbenen indischen
Gelehrten gibt Anlafl zu Vergleichen mit Johannes vom Kreuz. — S. Fucas,
Messianic and Chiliastic Movements among Indian Aboeriginals. Die religiosen
und weltlich-sozialen Zukunftserwartungen zentralindischer Stimme stellen an
die Missionsarbeit besondere Anforderungen. — A. Neverr, Hinduism and
Communism. Die Illusion, dafl der Hinduismus ein unbedingter Gegner des
Kommunismus sei, wird durch diese duflerst lesenswerten Ausfithrungen griind-
lich zerstort. — J. Wicki, Ein vorbildlicher Missionar Indiens, P. Henriques
(1520—1600). Dieser lange Beitrag ist eine vollstindige, grofienteils auf unpubli-
zierte Originalquellen gegriindete Biographie des auch durch seine Tamil-
Studien verdienten Griinders der Confraria da Caridade. Grofles Literaturver-
zeichnis. — V. M. GNaNAPRAGASAM, Father Beschi, ithe Missionary. Die Wiirdi-
gung des von P. Beschi verfaflten Josef-Epos (Tembavani) gibt Anlafl zu inter-
essanten Ausfithrungen iiber Tamil-Poesie. — Lro Ticea, Consideration on the
populations of Chota-Nagpur. Fir die Betreuung der primitiven, aber begabten
und ehrenhaften Stimme in Siid-Bihar fehlt es an Helfern im Auflendienst. —
P. Favrow, Catholicism and Hinduism in Modern Times. Die unter dem
Motto ,assumption vs. absorption — two ways of universalism® stehende kriti-
sche Betrachtung der letzten hundert Jahre fragt: ,Wieweit ist die christliche
Kirche in Indien indisch?“ und regt zu engerem geistlichem Gesprich zwischen
Vertretern der Kirche und des Hinduismus an. Unter den Bahnbrechern dieser
Geisteshaltung ,fihrender Orientalisten, die wegen ihres tiefen christlichen
Glaubens tiefer in die religiésen und metaphysischen Traditionen des Ostens
eindringen* und ,zur katholischen Annahme (assumption) der in diesen Tradi-
tionen enthaltenen Wahrheit helfen konnen® (201) nimmt P. Thomas Ohm
(t 1962) einen hervorragenden Platz ein.

Schliersee Dr. Winfried Petri

Ramakrischna in Selbstzeugnissen und Bilddokumenten, dargestellt von
Solange Lemaitre. rohwohlts mongraphien Nr. 60, Reinbek bei Ham-
burg 1963, 178 S., DM 2,80
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Der Text dieses Taschenbuches ist von einem Anhénger Ramakrischnas ver-
faflt und dann aus dem Franzosischen iibersetzt. Man darf also nicht die Objek-
tivitit und Akribie eines wissenschaftlichen Originalwerks erwarten. Die zahl-
reichen Abbildungen wiren auf besserem Papier schoner herausgekommen. Der
Schwerpunkt des Textes liegt in der Biographie des groflen Ekstatikers. Eine
Aufzihlung seiner Jiinger und der vom Ubersetzer (R. G rimm) beigesteuerte
Anhang mit Zeittafel kénnen auch den Historiker interessieren.

Schliersee Dr. Winfried Petri

Rieker, Hans-Ulrich: Meditation. Ubungen zur Selbstgestaltung. Rascher
Verlag/Ziirich und Stuttgart 1962, 291 S., geb. DM 18,—

Unter den zeitgenéssischen abendlindischen Vertretern indischer Meditations-
praxis nimmt der Autor ecinen fithrenden Platz ein. Umfassende Kenntnis und
tiefgegriindete Erfahrung machen sein lehrendes Selbstzeugnis zu einem
religionswissenschaftlichen Dokument, das jeden angeht, der aus ungetriibter
Quelle wissen mochte, wie ein Mensch unserer Tage und unseres Milieus die
anscheinend so fremdartige Welt ostlicher Selbstzucht und Mystik erfafit und
beherrscht. Als wohltuend empfindet der Leser die Bescheidenheit beziiglich der
eigenen Person und die schlichte Unaufdringlichkeit des Vortrags. Obwohl der
Verfasser dem Buddhismus ferndstlicher Prigung besonders nahe steht, bieten
seine Ausfithrungen Angehérigen aller Glaubensrichtungen wertvolle Anregun-
gen zur Gestaltung ihres personlichen Weges. Wer auf die Erarbeitung der von
Rieker ausgiebig und korrekt gehandhabten Sanskrit-Terminologie verzichtet,
mag sich auf die eigenen Formulierungen des Verfassers beschrinken und an den
vielfdltigen Zitaten aus der mystischen Weltliteratur erfreuen. In unserer Zeit,
wo im Zeichen von Weltluftverkehr, UNESCO usw. die christlichen und nicht-
christlichen Kulturen immer enger miteinander in Berithrung kommen, férdert

ein solches Buch Achtung und Verstindnis fiir die allgemeingiiltigen Werte
inneren Erlebens.

Schliersee Dr. Winfried Petri

Wisse, Stephan (OFMCap.): Das religiose Symbol, Versuch einer Wesens-
deutung. Ludgerus-Verlag Hubert Wingen KG, Essen 1963, 297 S.,
brosch. DM 380,—.

Der erste Teil behandelt den Begriff des religitsen Symbols (1—57), der
zweite das Wesen des religidsen Symbols (59—210), der dritte die Funktionen
des religidsen Symbols (211—261) und der Schlufiteil die existentielle Bedeutung
des religiosen Symbols (263—280); ein Register (281—297) hilft, iiber das aus-
fihrliche Inhaltsverzeichnis (VII—X) hinaus, die Arbeit aufzugliedern.

Wisse will eine ,Philosophie des religiésen Symbols“ (12) geben, und zwar
so, dafl ,wir methodisch diesen ersten wie auch den folgenden Teil unserer
Arbeit parallel aufgebaut haben. Wir stellen immer das religiose Symbol dem
Symbol im allgemeinen bzw. dem metaphysischen Symbol gegeniiber. Mit die-
sem Vorgehen bezwecken wir eine grofiere Klarheit. Darum muf hier wie auch
im folgenden bei der Erérterung des religiésen Symbols immer das bereits zum
Symbol im allgemeinen Gesagte vorausgesetzt werden, um unvermeidliche Wie-
derholungen auf ein Minimum zu beschrdnken® (40 Anm. 1). Er will nachweisen,
dall der Begriff des religidsen Symbols ,kein rein hypothetischer ist, sondern
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dafl er tatsichlich der Wirklichkeit entspricht und ihr u. E. auch in dieser Weise
entsprechen mufi® (61). Um ihn definieren zu konnen, bedarf er des Begriffs
des Transzendenten: es ist ,das seinsmifige Uberweltliche® (27). Das religiose
Symbol unterscheidet er, nach Hans Looff, von dem psychologischen und meta-
physischen Symbol (25). ,Das (metaphysische) Symbol ist ein sinnfdlliges Aus-
drucks-Zeichen fiir erlebtes Transzendentes* (27, vgl. 76: ,Fiir das Symbol ist
vielmehr jenes das Entscheidende: dafl es ein ,Ausdrucks-Zeichen fiir erlebtes
Transzendentes‘ ist, insofern wir dieses anders gar nicht erfassen kdnnen®,
und 93: ,Denn wir miissen daran festhalten: das Symbolisierte ist das Trans-
zendente, insofern es fiir uns natiirlicherweise nicht anders als durch das Symbol
zuginglich ist“). Entsprechend gilt: ,Das religiése Symbol ist ein sinnfélliges
Ausdrucks-Zeichen fir erlebtes transzendentes Gottlich-Heiliges® (48). Diesem
Begriff entspricht das Wesen: ,Das Wesen des religiosen Symbols aber erwies
sich wie bei allen metaphysischen Symbolen als ein sinnlicher Sachverhalt, der
auf Grund einer besonderen Qualitit in einer logischen Ausdrucks- und einer
logischen Zeichenbeziehung steht* (266). ,Das Sein des Symbols, wie wir es
dargelegt haben, ist wesentlich zugleich intentional oder dynamisch® (82).

Allerdings: das Symbol, genauer das Symbolding, ist nicht nur, vielleicht nicht
einmal primir Symbol. ,Ein sinnlicher Sachverhalt, der eine bestimmte (Aus-
drucks)bedeutung hat, ist schon gegeben, bevor er durch die Anerkennung als
Zeichen fiir das Transzendente zum Symbol wird® (84).

Der Wert des Symbols ist mannigfaltig. ,Wo die begriffliche Erkenntnis in
bezug auf Gott versagt und im Abstrakten aufgeht, da bedient sich der Mensch
der religiosen Symbole, um das abstrakt Erkannte, um die begrifflich erkannte
Existenz Gottes und die daraus sich ergebenden Schlufiffolgerungen auf sein
Wesen, um die gottliche Natur, soweit es ihm nur moéglich ist gerade mit seinen
tbrigen Erkenntnisfahigkeiten, mit den Sinnen und mit dem Gemiit, konkret-
anschaulich zu erfassen, zu erleben® (268). ,Durch seine Mittlerrolle und seine
mehrfache Bezogenheit auf das menschliche Sein als solches leistet das religidse
Symbol einen beachtlichen Beitrag zur Personlichkeitsentfaltung® (267). Und
weiter: ,Durch seine Formung der menschlichen Persénlichkeit und seine beson-
dere Bezogenheit auf die menschliche Gemeinschaft leistet das religiose Symbol
einen bemerkenswerten Beitrag zur Kulturgestaltung® (274). Und endlich: ,Das
religiése Symbol leistet durch seine spezifisch religiésen Funktionen einen uner-
setzbaren Beitrag zur Erneuerung religioser Haltung® (277). Denn ,es ist die
Eigenart des erkennenden Geistes, durch sein Erkennen die Welt, d. h. das Er-
kannte, zu einen und zu einem System zu ordnen. Dieses System weist aber
notwendig Liicken auf, weil der menschliche Geist in seiner Begrenztheit, die
zudem noch durch individuelle Gegebenheiten weiter eingeengt sein kann, nicht
einmal seine eigene Welt bis heute restlos erkannt hat. Diese Liicken zum Teil
zu schlieBen und das ganzheitliche Erkenntnisgebdude zu beleben, ist auch die
Aufgabe des religiosen Symbols® (270).

Es ist an der Zeit — und es geschieht auch —, sich auf das Symbol zu be-
sinnen, besonders auf das religiose Symbol, und so war es verdienstvoll, nach
Wesen und Leistung des religiésen Symbols zu fragen. Ebenso war es ver-
dienstvoll, dabei den Blick auf das ganze Feld sowohl der Phinomene als auch
der Literatur zu richten. Wohl wire zu fragen, ob nicht doch der Blidk mehr
durch die Literatur eingefangen als durch die Phdnomene erhellt wurde. So
sehr es wahr ist, dafl man das Geleistete kennen und verwerten mufl und sich
dabei auch vor harter Arbeit nicht scheuen soll, so braucht es doch nicht not-
wendig zu sein, alles Getane auszubreiten; denn das erst rechtfertigt ein Buch,
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dem Leser die Arbeit des Autors zu ersparen. Leicht gerdt man sonst in die
Gefahr, Gelehrsamkeit unnétig auszubreiten, was mir in diesem Falle geschehen
zu sein scheint.

Auf einige Einzelheiten sei noch hingewiesen. Daf} der Autor von sich immer
nur als ,Wir® spricht, kann Bescheidenheit sein, braucht es aber nicht zu sein.

Auf zweithdndige Literatur wird verwiesen, wo die Originale leicht zuging-
lich waren: ScHOPENHAUER 35 Anmerkung 202, C. G. Junc 118.

Begriffliche Unterschiede sollten auch immer wesentlich sein (74).

Es gibt nicht nur eine atheistische Uberheblichkeit, die sich selbst zum Mafl
aller Dinge macht (48), sondern auch eine theistische.

Abgelehnt wird, einer vorgefafiten Meinung verhaftet zu sein (3 Anm. 6),
dennoch steht ,hier selbstverstindlich nur unsere christliche Theologie vor
Augen“ (45 Anm. 28).

Den Symbolismus gerade ein ,wissenschaftliches Prinzip® zu nennen (15), ist
nur moglich, wenn man ,Symbol° von all dem entlastet, was Wisse ihm als
eigentiimlich zuschreibt. ,Beobachtete Erscheinungen® werden nicht zu ,natur-
wissenschaftlichen Gesetzen® (16), sondern aus den Erscheinungen versucht man
Gesetze abzulesen, und keineswegs durch ,Verkniipfung und Vergleichung in
den symbolischen Formeln® (16), sondern immer durch Befragung der Wirk-
lichkeit, was man streckenweise durch Zeichen erleichtern kann, die manchmal
Symbole genannt werden.

Das Symbol ist auch bei den Naturvélkern nicht ein ,primitives, willkiirliches
Deutungsmittel® (20), so wenig und noch weniger als es bei uns das religiose
Symbol ist. Das wird auch anderwirts betont: ,das religidse Symbol ist von
wahrhaft existentieller Bedeutung®, vor allem fiir den ,archaischen Men-
schen® (271).

Man darf keinen tadeln, wenn dieser zugestandenermaflen von etwas anderem
redet, als von dem, weswegen man ihn tadelt (BrunnEr 97 Anm. 118).

Wenn ,der heutige Mensch beide Welten [von Glauben und Wissen] nicht
mehr miteinander zu verbinden vermag® (273), so kann das von ihm aus schuld-
haft sein, kann aber auch daran liegen, dafl man von ihm einen Glauben ver-
langt, den er vor seinem Wissen nicht verantworten kann. Moglich wire ja,
dafl, wie wir uns von dem archaischen Menschen unterscheiden, so auch wir fiir
Spitere als archaisch gelten miissen.

Die ,Literatur, die in der vorliegenden Untersuchung Berucksichtigung fand®
(XI), wire mit ,Literatur® oder ,Literaturverzeichnis® auch abgegolten ge-
wesen.

Die Ausstattung ist vorziiglich und der Druck ungewéhnlich sauber.

Miinster (1. 12. 1964) Antweiler

Zimmer, Heinrich: Indische Sphiren (Heinrich Zimmer, Gesammelte
Werke, Band 5). Rascher Verlag/Ziirich und Stuttgart ®1963, 234 S.,
13 Tafeln, geb. DM 29,50

Der erstmals 1935 erschienene Sammelband enthilt vier Aufsitze aus den
Jahren 1925—1932, die fiir einen weiten Kreis gebildeter Leser geschrieben
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wurden und in schwungvoller Sprache Aspekte indischer Religiositdt aus der
Sicht des Autors behandeln. Obwohl stets zu erkennen ist, dafl es sich um das
Werk eines umfassend gelehrten Indologen handelt, fehlen Quellenangaben,
Register und auch Zwischentitel vollig. Es bleibt eine mehr oder weniger
anregende Lektiire, deren subjektiver Charakter durch die personliche Neigung
und Problemsicht des Verfassers geprégt ist, so dafl die resultierende Information
kein solches Optimum an Klarheit und Sachlichkeit darstellt, wie man es etwa
aus den — freilich sehr viel niichterneren — Werken Helmuth von GLASENAPPS
gewohnt ist.

Aufsatz 1 Der indische Mythos (32 Seiten) operiert vorzugsweise mit der
schematischen Unterscheidung zwischen jahrtausendealter vorarischer mutter-
rechtlicher Hochkultur und arischer vaterrechtlicher Gesetzesreligion. — Auf-
satz 2 Der Brauch der Fiche (18 S.) gilt der indischen Staatsrechtslehre in abend-
ldndischer Sicht und fallt thematisch etwas aus dem Zusammenhang. — Auf-
satz 3 Yoga und Maya (155 S.) ist am umfangreichsten und handelt in vier
Kapiteln von indischer mystischer Askese. Nach einem mehr historisch orientierten
Uberblick wird der Inhalt der wichtigsten Lehren dargestellt, wobei allerdings
namentlich die Ausfiihrungen tber den (inzwischen viel besser erforschten)
Tantrismus der Prignanz ermangeln. Im dritten Kapitel ist von Ritus und
Observanz die Rede, und das letzte enthilt — véllig unerwartet — lange Aus-
fithrungen tGber Lupwic StaubpenMAIERr (T 1983), den Verfasser eines Buches iiber
Die Magie als experimentelle Naturwissenschaft. — Aufsatz 4 Buddha (19 S.)
versucht, den Sakyamuni als Schweiger und als Seelenarzt zu wiirdigen, wobei
der Autor eingestehen mufl, dafl die Sprache kein adiquates Mittel ist, um die
» Vollkommenheit der Erkenntnis® zu vermitteln.

Als religionsgeschichtliches Lehrbuch wenig geeignet, diirfen die ,Indischen
Sphiren® wohl aber als Selbstzeugnis eines enthusiastischen Interpreten bereits
biographisch-historischen Wert beanspruchen. Ihre Problematik ist geeignet,
gefestigte Leser zu eigener Auseinandersetzung mit dem geistigen Erbe Indiens
anzuregen.

Schliersee Dr. Winfried Petri

VERSCHIEDENES

1. Die kirchlichen Urkunden fiir die Weltgemeinschaften (Instituta Sae-
cularia). Gesammelt von Jean Beyer S]. Mit einem Vorwort von Hans
Urs von Balthasar. Johannes Verlag/Einsiedeln 1963, kart., 123 S.
2. Timmermann, Hans Albert: Die Weltgemeinschaften im deutschen
Sprachraum. Mit einem bibliographischen Anhang, zusammengestellt
von Jean Beyer SJ. und Hans Albert Timmermann. Johannes Ver-
lag/Einsiedeln 1963, kart., 80 S.

Mit den beiden vorliegenden Bénden beginnt unter dem Titel Der neue Weg
cine Schriftenreihe, die den Instituta Saecularia gewidmet ist, d. h. den in der

heutigen Kirche so zahlreichen Gruppen, die ein Leben nach den Evangelischen
Riten mitten in der Welt verwirklichen wollen. Dem Rezensenten sei gleich zu
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Anfang eine Bemerkung zur Ubersetzung des lateinischen Terminus ,instituta
saccularia® mit , Weltgemeinschaften® erlaubt. Wihrend von den Herausgebern
diese Ubersetzung gewahlt wurde, um das Wort ,Institut® wegen seiner Bedeu-
tungsverengung im Deutschen zu vermeiden, so scheint dem Rez. vor allem
,saecularia® nicht entsprechend wiedergegeben zu sein. Ein unbefangener Leser
stellt sich unter einer ,Weltgemeinschaft® alles andere als eine Gemeinschaft mit
religiéser Zielsetzung vor. Zur Veranschaulichung sei gesagt, dafl unserm deut-
schen Wort ,Welt®, bei einer Ubersetzung ins Franzosische etwa, nicht das dem
Lateinischen entsprechende ,séculier” antworten wiirde sondern ,mondial®.

Danach zur Vorstellung der beiden Binde: Der 1. Band, der mit einem Vor-
wort von H. U. von Balthasar versehen ist, enthilt die bedeutendsten kirchlichen
Urkunden fiir die Sdkularinstitute. Sie werden dem Leser helfen, diesen neuen
~Stand® besonders in seinem Verhéaltnis zu den traditionellen kirchlichen Stinden
zu verstehen. Die grundlegenden Dokumente Pius’ XII. werden dankenswerter-
weise im lateinischen Original und in der deutschen Ubersetzung geboten.

Der 2. Band gibt eine Ubersicht tiber die im deutschen Sprachraum bestehen-
den Sidkularinstitute, nach Priester-, Manner- und Frauengemeinschaften ge-
ordnet. Eine kurze Vorstellung gibt dem Leser Aufschluf} iiber Entstehung, Auf-
gabenbereich und Spiritualitit jeder Gemeinschaft. Besonders hervorzuheben ist
der ausfiihrliche internationale bibliographische Anhang. Die Herausgeber dieser
Schriftenreihe begegnen sicherlich einem wachen Interesse.

Rom (81. 12. 1964) Marlies Happe

Etudes sur les Instituts séculiers. — Textes et études théologiques.
Desclée de Brouwer, 1963

Der von J. BEver S] herausgegebene Band erscheint zwar zur Zeit und im
Klima des Konzils, aber der Anlal fiir die Veréffentlichung, genauer gesagt, die
Neuherausgabe der hier zusammengefafiten Arbeiten liegt bei der Sache selber.
Finfzehn Jahre sind vergangen seit der Promulgation der berithmten Konstitu-
tion Pius' XII Provida Mater Ecclesia vom 2. Februar 1947, die das Grund-
gesetz der Sakular-Institute ist. Dieses pépstliche Dokument hat nicht
nur die Entwicklung des ,Standes der Vollkommenheit* in der Kirche entschei-
dend beeinfluflt, sondern auch zum vertieften Nachdenken tiber das christliche
Vollkommenheitsideal im allgemeinen angeregt, wie es in den Beratungen und
EntschlieBungen des Konzils zum Ausdruck gekommen ist. Eine Bestdtigung und
Ergidnzung der Leitsitze, die in der vorgenannten Konstitution niedergelegt
waren, brachte das Motu Proprio desselben Papstes ,Primo feliciter* vom
12. Mirz des folgenden Jahres, das die Leiter der Katholischen Aktion und
anderer kirchlichen Vereinigungen aufforderte, Berufe aus ihren Reihen fiir ein
héheres Ideal des christlichen Lebens in den verschiedenen Formen des Ordens-
standes und in den Sdkularinstituten zu fordern; auflerdem sollen sie auch diesen
»wahrhaft providentiellen“ Instituten jede nur mégliche Hilfe angedeihen
lassen und ihre Mitarbeit gern in Anspruch nehmen, unter Wahrung ihrer
inneren Zucht und — so darf und mufl der Grund der anderen zutreffenden
Bestimmungen der beiden Dokumente hinzugefiigt werden — unbeschadet ihrer
rechtlichen Selbstindigkeit, die, dhnlich wie bei den Ordensgesellschaften, ver-
schiedene Arten und Grade zuldfit.

147



Die einzelnen Aufsidtze des Sammelbandes sind aus der reichhaltigen Literatur
ausgewdhlt, zu der die papstlichen Dokumente iber die Sdkularinstitute den
Anstof gegeben hatten. Ein ausfithrliches Verzeichnis dieses Schrifttums bis zum
Jahre 1954 findet sich in der Monographie des Herausgebers ,Les Instituts
séculiers“ (15—29), der hier, aufler dem Vorwort, mit vier Abhandlungen ver-
treten ist: Die rechtliche Natur der Sikularinstitute; Ordensgesellschaft oder
Sakularinstitut? Das gottgeweihte Leben in der Kirche; Die Aufgabe des Priesters
in den Sikularinstituten. — Vier Beitrige des Dominikaners J. M. PErrin
behandeln: Stand der Vollkommenheit mitten in der Welt; Berufung und Sen-
dung in den Sikularinstituten; Heiligkeit und Apostolat; Wesen des Standes
der Vollkommenheit und Aufgabe der Sikularinstitute. — So kommt auffer der
rechtlichen oder kanonistischen auch, und in hervorragendem Mafle, die theo-
logische Betrachtungsweise zur Geltung, wie in der Abhandlung des Benedik-
tiners J. Wivanpy: Der urspriingliche Sinn der evangelischen Rite, wihrend die
Jesuiten R. Careentier und A. Haven sich mit verschiedenen Streitfragen be-
fassen, die das grundlegende Buch von J. Bever ausgelést hatte: Das innere
Leben der Sikularinstitute; Vollkommenheit und Stand der Vollkommenheit in
den Sikularinstituten. — Die Besonderheit der neuen Lebensform innerhalb des
Standes der auf die Beobachtung der evangelischen Rite gegriindeten ,Voll-
kommenheit* ist ihre ,Weltlichkeit® = saecularitas, der ein sehr vielseitiger
Beitrag von G. Lazzatr gewidmet ist. — Der erste Beitrag allgemeiner Natur,
»Die Sdkularinstitute“, aus dem Jahre 1947, stammt von dem Altmeister des
Ordensrechts J. Creusen SJ, Mitglied der ersten péapstlichen Sonderkommission
fir die Errichtung dieser Institute, wihrend G. LEMAITRE in einem weitgespann-
ten Artikel von 1959 sich mit den Sikularinstituten fiir Priester befaflt. Die
darin geduflerten Ansichten iiber priesterliche Heiligkeit, fiir die in iiberein-
stimmendem Sinne die beiden Pipste Pius XII und Johannes XXIII angezogen
werden, fithren mitten in die Konzilsberatungen iiber die allgemeine Berufung
zur christlichen Vollkommenheit hinein. — Zur Vervollstindigung des Uber-
blicks sind noch anzufiihren: Ein Artikel iber die Konstitution Provida von

R. Carpentizr SJ und eine Erklirung des Motu proprio ,Primo feliciter® von
E. BercH S]J.

Damit ist der Rundgang beendet, und es mag aufgefallen sein, dafl die
»Missionen® bei der reichhaltigen Themenstellung nicht vertreten sind, wenig-
stens nicht direkt und unmittelbar. Aber das erklirt sich einmal daraus, dafl es
kein besonderes Vollkommenheitsideal nur fiir die Missionen gibt, und dem-
gemédf auch keine Sonderformen des Standes der Vollkommenheit — was freilich
»Anpassungen“ der verschiedenen Institute an die besonderen Gegebenheiten
und Erfordernisse der Missionen nicht ausschliefit. Die positive Antwort aber
liegt in dem von Pius XII fiir die Sikularinstitute niedergelegten Grundsatz,
»dafl das ganze Leben in Apostolat verwandelt werden mufl®, das Apostolat also
das Leben dieser Institute ist, immer und iiberall, auch und besonders in den
Missionen, wenn der Ruf der Kirche dahin ergeht. Auch in dieser Hinsicht ist in
den verflossenen finfzehn Jahren seit der ,amtlichen® Griindung der Sikular-
institute schon einiges geschehen: Institute mit allgemeiner (apostolischer) Ziel-
setzung haben Aufgaben in den Missionen iibernommen; Griindungen in Europa
oder Amerika haben die Tatigkeit in den Missionen ausdriicklich in ihr Pro-
gramm aufgenommen und sind bereits in vielen Gebieten Afrikas und Asiens
titig; trotz der besonderen ortlichen Schwierigkeiten fiir ein vollkommenes
Leben ,in der Welt® und eine wirksame Tétigkeit ,aus der Welt heraus®, sind
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in einigen Missionen schon einheimische Sikularinstitute im Werden, deren
weitere Entwicklung von der obersten Missionsbehérde in Rom mit Wohlwollen
verfolgt wird.

Rom (Dezember 1964) P. A. Reuter OMI

Delius, Walter: Geschichte der Marienverehrung. Ernst Reinhardt Ver-
lag/Miinchen-Basel 1963, 367 S.

,Auch bei dieser Verdffentlichung wird wie bei so vielen auf evangelischer
Seite deutlich, dafl es so schwer ist, in das katholische Verstindnis der Marien-
verehrung und der Mariologie als Nichtkatholik einzudringen®, schreibt Vi.
selbst (817). Um so mehr ist sein Bestreben anzuerkennen, uns in vierzehn sorg-
faltig gearbeiteten Kapiteln, von denen das erste vom Namen Maria, das letzte
vom marianischen Zeitalter handelt, einen guten Einblick zu schenken in die oft
nicht leichte Problematik der einschligigen Fragen in den verschiedenen Jahr-
hunderten. Es ist ein sehr reichhaltiges Buch, das zundchst die Lehre iiber Maria
in der Hl. Schrift (hier sind allerdings ernste Vorbehalte zu machen), bei den
Vitern und Theologen, nicht zuletzt auch bei den Papsten darbietet; VI. legt
Wert darauf, nachzuweisen, wann zum ersten Male diese oder jene Punkte in
der Lehrverkiindigung auftauchen, welche Entwicklung sie durchlaufen, welche
Momente darin von entscheidender Bedeutung sind. Dann gibt das Buch Auf-
schlufl dber die mannigfaltigen Erscheinungsformen des Marienkultes; es ist
die Rede von den Marienfesten, -monaten, -kirchen, -bildern, -legenden, -reli-
quien, -visionen, ja selbst -briefmarken; es ist die Rede von besonderen Arten
der Marienverehrung. Vermerkt werden auch — und das mit Recht — Uber-
treibungen und abergldubische Verzerrungen, die nicht selten in der volkstiim-
lichen Marienfrommigkeit, vorab des Mittelalters, auftreten. Unleugbar ist iiberall
das Bemithen um sachliche Darstellung; so wirkt es wohltuend, dafl Vf. nicht
die Christozentrik in der Marienverehrung bei den marianischen Kongregationen
und bei Grignion de Montfort wie bei den letzten Papsten iibersieht.

In den Ausfithrungen iiber die Haltung der Reformatoren Maria gegeniiber
wird betont, dafl Luther keineswegs die Marienverehrung als solche ablehnt;
er preist Marias Glauben und ihre Demut, er verteidigt ihre Privilegien, be-
streitet jedoch die Moglichkeit und Zuldssigkeit ihrer Anrufung als Fiirsprecherin
und Mittlerin; ,man habe aus der demiitigen Magd eine Gottin, einen Abgott
gemacht; solche Marienverehrer hétten sich vor dem zornigen Richter Christus
auf dem Regenbogen unter den Schutzmantel der Maria gefliichtet (216). Spater
zeigt sich eine immer gréfler werdende Zuriickhaltung Maria gegeniiber, be-
sonders zur Zeit der Aufklirung und im 19. Jahrhundert; neuerdings wird der
ganze Fragenkomplex wieder lebhaft diskutiert, es finden sich auch bedeutsame
Anniherungen an den katholischen Standpunkt.

Wiinschenswert wire es, noch klarer die Unterschiede zwischen protestantischem
(auch liberal-protestantischem) und katholischem Denken herauszuarbeiten, vor
allem im Grundsitzlichen. Wenn Einigkeit herrschte iiber den Begriff eines
unendlichen Gottes, der auch mit Wundern in den Gang der Menschheits-
geschichte eingreifen kann, wiirde die jungfriuliche Empfingnis und Geburt
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Christi aus Maria aufhéren, ein Argernis zu sein. Wenn alle einig wiren in
der Frage des Zusammenwirkens Gottes mit seinen Geschopfen, der Einsatz-
moglichkeit der Geschopfe als Zweit- und Mittelursachen von seiten Gottes,
dann wiren die Firbitte Mariens und ihre Mittlertitigkeit kein Stein des An-
stofles mehr; viel Bitterkeit in der Auseinandersetzung der Konfessionen wiirde
schwinden, wenn man stirker die Analogie mancher Begriffe beachtete (z. B. wird
die Mittlerschaft von Christus und Maria nicht im univoken, sondern im analogen
Sinn ausgesagt; dasselbe gilt von den Ausdriicken ,unser Leben, unsere Wonne,
unsere Hoffnung® im Selve Regina). — Es wire auch wiinschenswert gewesen,
noch eindringlicher auf den Unterschied in den ekklesiologischen (und funda-
mentaltheologischen) Fragen einzugehen; denn diese bilden oft die Voraus-
setzung zum Ja oder Nein in mariologischen Fragen. Nur wer neben der aus-
driidklichen Offenbarung auch die einschlufweise zuldfit, neben der Schrift auch
die Tradition anerkennt, neben der historischen Tradition auch um die dogma-
tische weil (zu diesem Begriff vgl. z. B. O. SemvELROTH in: Stimmen der Zeit
148, 1950/51, II, 11), nur wer die Sicherung der Lehre und ihrer Entfaltung
vom kirchlichen Lehramt unter dem Beistand des HL. Geistes erwartet, wird der
katholischen Auffassung gerecht. — Noch eins: Wiire es nicht schon rein stilistisch
und sprachlich geschen besser, beim Namen ,Maria“ nicht blof im Nominativ,
sondern auch in den anderen Féllen den Artikel wegzulassen?

Oeventrop Karl Wittkemper MSC

Christian Student Leadership for Asia. Report of the Pax Romana,
IMSC. Asian Survey Team 1963. Published by the Editors of Logos
[R. Davenport, V. Fang, H. Haas, L. Tancuan], a Journal of Christian
Thinking in Asia (8, Malibanstreet, Colombo 11) 1964. XVIII + 176 p. —
Zu beziehen fiir Europa und U. S. A. zum Preis von DM 5,— iiber KDSE-
Auslandsamt, 53 Bonn, Colmantstr. 15.

Fine Studienkommission der IMCS (International Movement of Catholic
Students) veriffentlichte unter dem obengenannten Titel einen ausfiihrlichen Be-
richt iiber den Fithrungsnachwuchs in der katholischen Studentenbewegung
Asiens. Die Studie behandelt in 13 ausfiihrlichen Kapiteln eine Phinomenologie
des Studenten in Asien, der katholischen Studentenaktion hinsichtlich der Ziel-
setzung, der Wirksamkeit, der sozialen, politischen und kulturellen Bereiche,
innerhalb derer die Studentenaktion entwickelt wird. Des weiteren wird die
Ausbildung von Fithrungskriften behandelt, das Studium in Ubersee, die junge
Akademikerschaft nach Studienende etc. In angehingten Kapiteln wird die
IMCS und deren Arbeitsweise in Asien skizziert.

Insgesamt ist der vorliegende Bericht eine hochinteressante soziologische
Recherche, die weit iiber das gesetzte Ziel einer technischen Hilfe hinausgeht.
Die Materialien bieten aufler dem bunten Spektrum an fachlichen Details und
praktischen Anleitungen eine Darstellung der sozialen und sozialpsychologischen
Situation des Studenten in Asien.

Die in der Einfithrung beschriebene Methode weist auf die Griindlichkeit der
Untersuchung hin. Die Studienkommission berief an verschiedenen Orten frei-
willige Helfer als ortlichen Organisationsstab, mit dessen Hilfe eine Unter-
suchungsmethode in drei Stufen erméglicht wurde: Bestandsaufnahme und Auf-
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arbeitung; Auswertung und Evaluierung der gefundenen Sachverhalte; Methoden-
kritik zu bestehenden Aktivititen und Prognose fir die weitere Entwicklung.
Diese Arbeitsmethode wurde in iiber 80 Universitdtsstidten praktiziert. Die
Einzeluntersuchungen am Ort dauerten zwischen 5 und 10 Tagen. Auf den
Ergebnissen dieser Arbeit von mehreren hundert studentischen Mitarbeitern baut
der gesamte Bericht auf.

Besondere Aufmerksamkeit wird der Leser dem 5. Kapitel widmen, in dem
das sozial-6konomische, politische, kulturelle, intellektuelle und apostolische Feld
der Studentenschaft Asiens umrissen wird. Angesichts der beschriebenen Unter-
suchungsmethode wird es der Leser allerdings bedauern, daf die Datenverarbei-
tung mehr kasuistisch und in Einzelbeispielen stattgefunden hat und leider keine
Gesamtangaben des umfangreichen Materials zu finden sind. Viele der vorge-
tragenen Anregungen fiir die Arbeit einer studentischen Bewegung wiirden er-
heblich an Evidenz gewinnen, wenn sie aufgrund statistischer Angaben der
realen Verhiltnisse erldutert wiirden. Die Kapitel 7 und 8 iiber die Ausbildung
der Fithrungskrifte und deren methodische Mechanismen bilden zusammen mit
dem erwihnten Kapitel 5 den Hauptteil des Untersuchungsberichtes. Innerhalb
dieser Kapitel werden interessante Fragen behandelt, wie ,Qualititen des
Studentenfithrers®, ,Entwicklungsprozeff der Fithrungskraft®, Methoden und
Programmierung der Ausbildung. Es verdient hervorgehoben zu werden, daf
in der Abhandlung tber die Qualititen des Verantwortlichen der Versuch unter-
nommen wird, ein Schema iiber das Anspruchsniveau von Fithrungseigenschaften
zu geben.

Als Mangel der vorliegenden Broschiire wird es empfunden, daf nicht genii-
gend cinschligiges Schrifttum zu den behandelten Problemen zugrundegelegt
wird. Dieser Mangel ist vorwiegend darauf zuriickzufithren, daff im katholischen
Raum das Schrifttum zur Frage von Fithrungsproblemen nur spirlich vorliegt.
Auf anderen, aufierkatholischen Gebieten gibt es jedoch sehr viel Fachliteratur,
die man nutzvoll hitte zu Rate zichen kénnen. Unter diesem Aspekt muff der
mehrmalige Riickgriff auf die jingsten Enzykliken als etwas schwach empfunden
werden.

Das vorliegende Buch ist unseres Wissens der erste Versuch, zur Frage der
asiatischen Studentenbewegung Material zu liefern. Alles in allem muB den
Autoren ein Lob fiir die langfristige Untersuchung und fiir die Veroffentlichung
dieses Berichtes ausgesprochen werden. Trotz der einzelnen Mingel, die diesem
Bericht anhaften, lohnt es sich, diese Publikation zu studieren. Sie ist unseres
Erachtens geeignet, unabhiingig vom akademischen Raum die Diskussion um
studentische Arbeit zu befruchten.

Bonn Erich Lennertz

Vawter, Bruce CM: Mahner und Kiinder. Die Propheten Israels vor dem
Exil. Otto Miiller Verlag/Salzburg. 320 S., DM 18,50.

Nach einem grundlegenden Abschnitt iiber die Prophetie und die Propheten
im alten Israel, wobei besonders zu begriiflen ist, daB die Frage nach den
nwahren und ,falschen Propheten den religionsgeschichtlichen Bemerkungen
vorgezogen wird, behandelt Vf. wissenschaftlich griindlich und zugleich in leben-
digem Stil die Propheten des 8.und 7. Jh. v. Chr. In einem SchluRkapitel wird die
Bedeutung der Botschaft der Propheten fiir uns heute hervorgehoben. Hat auch die
Prophetie bald nach dem Exil aufgehort, so bleibt sic wohl im deuteronomisti-
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schen wie auch apokalyptischen Teil des AT erhalten und behdlt ihre Bedeut-
samkeit iiber das Schema ,Verheiflung und Erfiillung® hinaus (299ff). Thr Tadel
und ihr Zuspruch sind Tadel und Zuspruch an uns, weil sie Tadel und Zuspruch
des einen Gottes sind, der unbegreiflicherweise als der heilige Gott den Bund
mit Menschen eingegangen ist und unter ihnen seine Herrschaft aufrichten will.
Leider hat das empfehlenswerte Buch kein Sachregister. Aber das mag Absicht
sein. Der Leser soll zu einer griindlichen Beschiftigung mit den einzelnen Pro-
pheten angeleitet und nicht systematisch informiert werden etwa iiber das Ver-
haltnis Israels zum Heidentum oder zu den Vélkern in der prophetischen Bot-
schaft.

Miinster Helga Rusche

EINGESANDTE BUCHER

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

Bockre, Franz: Gesetz und Gewissen. Grundfragen theologischer Ethik in
okumenischer Sicht. Réber/Luzern & Stuttgart (1965). 96 S. = Begegnung,
Bd. 9; DM 6,80

Kampmann, TuareopericH: Licht in der Nacht. Die adventlich-weihnachtliche
Botschaft. Kosel/Miinchen (1963). 199 S.; Ln DM 11,80; kart. DM 9,50

Kromres, Hevrica: Ehemoral und Jansenismus. Ein Beitrag zur Uberwindung
des sexualethischen Rigorismus. Bachem/Kéln (1964). 227 S.; Ln DM 28—

KronE, Sesarp, OFM: Ruhe in Goit. Vom Friedensreiche Jesu Christi und des
Menschen Ruhe in Gott. Verlag: Monatsschrift ,Bruder Franz*/Fulda (1968).
267 S.

Lacrantius, Divinae Institutiones. Fiinftes Buch. Hrsg. u. erliutert von Helmut
Hross. Kosel/Miinchen (1963). 128 S.; Kart. m. L. DM 4,80. = Humanitas
Christiana. Lateinische Reihe, II.

RicHTER, STEPHAN: Metanoia. Von der Bufle und Beichte des Christen. Uber-
legung und Einitbung. Réiber/Luzern & Stuttgart (1964). 121 S.; Kart.
DM 7,80. = Begegnung, 7

SERAFIAN, MicuAEL: Der Pilger oder Konzil und Kirche vor der Entscheidung
[The Pilgrim]. Rowohlt Taschenbuch Verlag/Reinbek bei Hamburg 1964.
220 S. = rororo 686.

Tournier, Pavr: Mehr Verstindnis in der Ehe (Difficultés conjugales). Rascher
Verlag/ Zurich & Stuttgart 1964. 66 S.; DM 6,50

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Dr. P. BErnwarp WirLeke OFM,
87 Wirzburg, Stephanstr. 8 — Univ.-Prof. Dr. Paur Hacker, 44 Min -
ster- Gievenbedk, Besselweg 14 — Dr. Dietrica Arens, 8034 Unterpfaf-
fenhof en-Harthaus, Defreggerstralie 9 — Very Rev. F. E. ZerrLer SVD,
Divine Word Seminary, Poona 14 (India) — P. Dr. Amanp Reuter OMI, Via
Aurelia 290, R om a (Italien) — Rev. StepuaN Kim, Namildong 188, Taegu
(Korea) — P. Dr. J. A. Orro S], 53 Bonn, Lennéstrale 5.
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DIE GLEICHHEIT VON ERLOSER-WORT
UND SCHOPFER-WORT ALS GRUNDLAGE DER MISSION

von Erzbischof Elias Zoghby

Die Grundlage der Mission ist die Grundlage der Universalitit und
Einheit der Kirche. Der wahre Grund der Universalitit der Kirche und
ihrer Einheit ist aber die Wesensgleichheit des Erléser-Wortes mit dem
Schopfer-Wort. Das Erloser-Wort ist in der Tat das Schopfer-Wort,
,durch das alles geworden ist und ohne das nichts, was existiert, geworden
ist“ (Jo 1,8). Dieses Schopfer-Wort hat in jedes menschliche Sein einen
gottlichen Keim eingesenkt, den die griechischen Vater oméppa wob Abyov
nennen. Durch die Jahrhunderte hindurch hat der Geist Gottes diesen
Keim in den Seelen gehegt und sie mit gottlicher Erziehungskunst darauf
vorbereitet, das fleischgewordene Wort Gottes aufzunehmen. Die Kirche,
die Christus zu den Volkern trigt, darf nicht vergessen, dafl selbst die
primitivsten unter ihnen durch diesen gottlichen Keim eine Kultur und
Traditionen besitzen, die in verschiedenen Abstufungen von der Gegen-
wart des Wortes durchtrinkt sind. Diesen Keim des Wortes mufl die
Kirche in den Kulturen zu entdecken suchen, um die Voélker von innen
heraus fiir die Aufnahme des fleischgewordenen Wortes zu 6ffnen. Die
Aufgabe der Kirche kann also nicht darin bestehen, das Schépfer-Wort
durch das Erléser-Wort zu ersetzen. Sie mufl vielmehr den Vélkern helfen
zu erkennen, wie das Wort in allem, was sie an Gutem besitzen: in ihrem
Kult, in ihrer Kultur, in ihren Erwartungen, am Werke ist; sie muf}
ihnen helfen, in Christus das Schopfer-Wort wiederzuerkennen, das
Fleisch angenommen hat und ihr Bruder geworden ist.

Denen, ,die in Schatten und Bildern den unbekannten Gott suchen,
ist dieser Gott nicht ferne, da er allem Leben und Atem und alles gibt®
(De Ecclesia, nr. 16; vgl. 1 Tim 2, 4).

Die Wesensgleichheit von erschaffendem und erldsendem Wort macht
es der Kirche moglich, universal zu sein, das heifit: das Evangelium
einem jeden Menschen, der in die Welt kommt, anzubieten; sie gibt der
Kirche ebenso die Fihigkeit, die Einheit der Menschen zu verwirklichen,
indem sie ihnen den, der sie alle aus dem Nichts geschaffen hat, als ihren
gemeinsamen Bruder vorstellt.

Damit die Vélker in Christus das Wort erkennen, dessen Keim sie in
sich tragen, miissen wir ihnen den sich entduflernden Christus des Evan-
geliums darbieten, den Christus von Bethlehem und Golgotha, nicht aber
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einen Christus, der von uns schon ,nationalisiert’ worden ist, unser Ge-
sicht und unsere ,Uniform‘ trigt; nicht einen griechischen, angelséchsischen
oder lateinischen ,Import-Christus’, den sie sich weder assimilieren noch
nach ihrem Bild und Gleichnis nachgestalten konnen. Christus kann die
Einheit nur bewirken, indem er sich in jedem Land wieder inkarniert,
damit jeder Mensch in ihm seinen Bruder erkennt, der gleicher Familie
und Rasse wie er ist. Die Menschen wollen einen ,vaterlandslosen’
(&matprg) Christus, der fahig ist, ihr Mitbhlirger zu werden; einen Chri-
stus, der empfangen ist vom Heiligen Geist, der keinen anderen Vater
hat als den Vater im Himmel, damit sie ihn als ,den Erstgeborenen aller
Kreatur® (Kol 1,15) ganz bei sich aufnehmen konnen.

Christus seinerseits muff die Volker ,annehmen’ mit allem, was sie
sind und was sie haben. Er hat sie ja zu dem gemacht, was sie sind,
und Er hat ihnen gegeben, was sie haben. ,Da das Reich Christi nicht
von dieser Welt ist (vgl. Jo 18, 36), so entzieht die Kirche nichts dem
zeitlichen Wohl irgendeines Volkes. Vielmehr fordert und iibernimmt es
Anlagen, Fahigkeiten und Sitten der Volker, soweit sie gut sind. Bei
dieser Ubernahme reinigt, kréftigt und hebt es sie aber auch® (De Eccle-
sta, nr. 13). In der Tat ist das Erloser-Wort nicht gekommen, um das
Werk des Schopfer-Wortes aufzuheben; es ist nicht gekommen, seine
Geschopfe zu zerstéren, sondern sie loszukaufen, zu erneuern und zu ver-
sohnen, indem es in ihnen die Siinde zerstort. Es gibt eine Kontinuitét
im Handeln Gottes. Gott hat nicht die Gewohnheit zu zerstoren, was
er gemacht hat. Er stellt vielmehr her und rettet, was der Mensch ver-
dorben hat. Da das Wort den Menschen geschaffen und seinen Geist
und sein Herz gebildet hat; da es durch seinen Keim die Entwicklung
der Volker die Jahrhunderte hindurch gelenkt hat, kann es nicht ver-
neinen, was es geschaffen hat. Das Christentum muff deshalb den
ganzen Menschen annehmen; es mufl die Volker annehmen mit ihrem
eigenen Genius, ihrer Sprache, ihrer Kultur, selbst mit den Formen ihrer
Kultur. Die Einheit der Menschheit in Christus kann nicht durch einen
Bruch wiederhergestellt werden. Wir kénnen die Seele eines Volkes, dem
wir das Evangelium bringen, nicht retten, indem wir seine Seele durch
unsere Seele ersetzen. Christus will die Volker retten, indem er einer
der Thren wird. Er hat nicht gezogert, die Unendlichkeit zu durchmessen,
um Mensch zu werden — wird er da zogern, die Kisten zu betreten,
die die Menschen voneinander trennen?

Die jungen Christenheiten miissen wirksam am Aufbau des Leibes
Christi teilnehmen. Die Kirche darf ihnen nicht nur geben wollen, sie
mufl sich von dem, was sie beibringen, auch nidhren und bereichern lassen:
von ihrer je eigenen Kultur, von allen Gaben der Natur und der Gnade,
die die Volker vom Schopfer-Wort empfangen haben und die sie im
Laufe der Jahrhunderte unter dem Antrieb des Geistes und mit ihren
eigenen Féhigkeiten fruchtbar werden lieflen. Kraft der Katholizitit
»bringen die einzelnen Teile ihre eigenen Gaben den iibrigen Teilen
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und der ganzen Kirche hinzu, so dafl das Ganze und die einzelnen Teile
zunehmen aus allen, die Gemeinschaft miteinander halten und zur Fiille
in Einheit zusammenwirken“ (De Ecclesia, nr. 18). Ebenda heifit es:
,Die Glieder des Gottesvolkes sind berufen, gegenseitig ihre Giiter
auszutauschen, und auch von den Einzelkirchen gelten die Worte des
Apostels: ,Dienet einander, jeder mit der Gnadengabe, die er empfangen
hat, als gute Verwalter der vielfaltigen Gnadengaben Gottes* (1 Pt 4, 10).

Wenn die Kirche sich damit begniigt, die Welt mit einem Teilchristen-
tum ortlicher und vélkischer Pragung zu beschenken, dann gelangt sie
nie zu ihrer vollen Reife. Zwar kann sie eine lebendige und eifrige
Kirche sein, aber sie wird weder die Fiille Christi erreichen, noch wird
sie die Einheit des Menschengeschlechtes verwirklichen; denn nach den
Worten des Apostels miissen alle Menschen zusammen den Leib Christi
aufbauen, und zwar den einen, nicht mehrere.

Die katholische Kirche scheint im II. Vaticanum entschlossen, sich
dieser Universalitdt zu 6ffnen. Daf jedes Volk in der Liturgie seine
eigene Sprache verwenden darf, ist nur ein schiichterner Anfang. Die
jungen Kirchen werden nun in der eigenen Sprache die lateinische (eine
fremde!) Messe feiern konnen. Der Tag darf nicht auf sich warten lassen,
an dem sie sich ihre eigene Liturgie schaffen und ihre eigenen Gebete
beten. Dieses Gebet mufl durchtriinkt sein ,vom Glauben und von der
Erkenntnis® des Sohnes Gottes. Jedes Volk muff seine Lehre neu
formulieren und seinen Jesus Christus nachgestalten diirfen — jenen
Christus, den sein Geist im Heiligen Geist empfangen hat und den der
Heilige Geist in seinem Herzen gestalten wird. Der Missionar darf im
Geheimnis der Menschwerdung, das sich im Schof} der Volker vollzieht,
nur die Rolle des Engels tibernechmen und mufl ihnen die Sorge iiber-
lassen, sich ihren Christus zu bilden: ,Der Heilige Geist wird iiber sie
kommen, und die Macht des Allerhochsten wird sie iiberschatten. Nur
so wird derjenige, der in ihrer Mitte geboren wird, ihr Menschensohn
sein und Er allein wird ihr Erléser werden konnen.
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MONASTISCHE MISSIONSINITIATIVE
IM LICHTE DES ZWEITEN VATIKANISCHEN KONZILS

von Abt Cornelius Prosper Tholens OSB

»Christus ist das Licht der Vélker. Darum ist es der dringende Wunsch
dieser im Heiligen Geist versammelten Heiligen Synode, alle Menschen
durch seine Herrlichkeit, die auf dem Antlitz der Kirche widerscheint, zu
erleuchten, indem sie das Evangelium allen Geschopfen verkindet (vgl.
MFE 16, 15). Die Kirche ist ndmlich in Christus gleichsam das Sakrament,
das heifit Zeichen und Werkzeug fiir die innerste Vereinigung mit Gott
wie fiir die Einheit der ganzen Menschheit® (De Ecclesia, nr. 1).

Die Kirche ist sich in unseren Tagen auf ganz besondere Weise ihrer
selbst bewufit geworden als das Geheimnis heiliger und blihender Ge-
meinschaft, die sich um die lebendige Person Christi schart. Von Ihm
. erhilt die Gemeinschaft ihr Wachstum, wie es ,vorherverkiindigt (wurde)
durch die Worte des Herrn tuiber seinen Tod am Kreuz: ,Und ich, wenn
ich von der Erde erhéht bin, werde alle an mich ziehen®' (Jo 12,32;
s. De Ecclesia, nr. 8). Christus selbst, das Licht der Vélker, ist der An-
fang der Gemeinschaft der Kirche und ihrer Sendung. Er selbst ist in
ihr Ritus, Lehre und Gesetz — wie P. Schillebeeckx so nachhaltig
betont —, Er selbst ist ihre einzige Norm und Autoritdt. Er ist es, der
in den Gliedern der Kirche Gestalt annimmt, Er ist der vorgegebene
Beginn ihrer gegenseitigen Einheit, die grundlegende Voraussetzung
ihres Gemeinschaft-Seins. Er ist der Antrieb des Gottesvolkes auf dem
Wege, das, Gott suchend, seine Pilgerstrafle zieht, das Heil verkiindet
und den ,Samen des Guten, der sich in Herz und Geist der Menschen
oder in den eigenen Riten und Kulturen der Vélker findet®, sucht und
sammelt, damit er ,nicht untergehe, sondern geheilt, erhoben und voll-
endet werde zur Ehre Gottes“ (De Ecclesia, nr. 17); das die Menschheit
aufruft und sie in Liebe um Christus schart.

Man spiirt in all dem eine Akzentverschiebung, die von der traditio-
nellen Betrachtung der Kirche als einer Institution auf die Person Christi
hinzielt. Diese Akzentverschiebung spielt auch fiir die Mission eine be-
langreiche Rolle. Die Kirche soll ihre Missionare nicht mehr aussenden zu
einer edlen Eroberung fremder Lander. Sie soll vielmehr danach trachten,
unter den Volkern gegenwirtig zu sein durch ihre Glieder, mogen sie
auch wenig zahlreich sein; aber in diesen Gliedern soll Christus anwesend
sein. Er soll — mehr in ihrem Leben als in ihrem Wort lebend — die
Bergpredigt verkiindigen und auf den Vater weisen. Alle Christen wer-
den aufgerufen, sich Christus als Werkzeuge Seines Heils und Seiner
Liebe zur Verfiigung zu stellen. ,Jedem Jiinger Christi obliegt die Pflicht,
nach seinem Teil den Glauben auszusden® (nr. 17).

Die Monchsorden dirfen sich dieser Pflicht nicht entziehen. Die
Kirche muf} auf sie rechnen konnen. Die Kirche erkennt offentlich an, daff
ebenso wie die aktiven Orden und Kongregationen auch die kontem-
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plativen von grofler Bedeutung fir die Verchristlichung der Welt sind.
(Ich darf anmerken, dafl ich die Unterscheidung der Ordensleute in aktive
und kontemplative vollig inaddquat finde. Wenn ich — mit dem Konzil —
diese Sprechweise doch beibehalte, so geschieht das nur bequemlichkeits-
halber. Auch will ich, bevor ich fortfahre, bemerken, daff ich unter
,Monchsorden® hier im allgemeinen die Gruppen von Religiosen, Min-
nern und Frauen, verstehe, deren erstes Ziel es ist, sich als Gemeinschaft
der Verherrlichung Gottes zu weihen durch eine Liebe, die sich eher in
beschaulicher denn in aktiver Form duflert.)

Wenn die Kirche den Wert der beschaulichen Klostergemeinschaften
fir die Mission jederzeit anerkannte, dann diirfen wir annehmen, daff
sie in unseren Tagen mehr denn je damit rechnet, dafl die Ménchsorden
der Kirche und der Welt von heute mit erhohter Lebenskraft und Wirk-
samkeit zu Hilfe kommen. Die Kirche darf das Rechtens erwarten. Kleine
monastische Niederlassungen konnen in den Missionen gerade heute eine
bedeutsame Rolle spielen. Deshalb miissen sie in ziemlich kurzer Zeit, vor
allem in den heutigen Problemgebieten Afrika, Asien und Siidamerika,
vermehrt werden.

In wenigen Worten will ich hier auseinanderzusetzen suchen, worin ihr
Nutzen liegt und welche Voraussetzungen es dafir gibt. Es soll dargelegt
werden, dafl ihr Nutzen vor allem darin besteht, dal sie wie die Kirche
»gleichsam das Sakrament, das heifit Zeichen und Werkzeug fiir die in-
nerste Vereinigung mit Gott wie fiir die Einheit der ganzen Menschheit®
sind (nr. 1). Gleichzeitig soll offenkundig gemacht werden, dafl dies nur
unter der Bedingung geschehen kann, daR — ebenso wie in der gesamten
sich erneuernden Kirche — Christus selbst in den Gliedern der monasti-
schen Gemeinschaften Gestalt gewinnt, und zwar mehr in ihrem Leben
als in ihrer Tatigkeit.

Zunichst also vom N utzen solcher monastischen Gemeinschaften. Man
kann zurecht behaupten, dafi sie auf vortreffliche Weise, und in be-
stimmter Hinsicht besser als die aktiv wirksamen Missionare, die Kirche
als das erkennbar machen konnen, was sie an erster Stelle sein soll:
Zeichen und Werkzeug der innersten Vereinigung der Menschen in Chri-
stus mit Gott. Sie haben also nicht an erster Stelle durch Wort und Werk
zu predigen. Vor allem miissen sie als Gemeinschaft bestehen, als Kirche
im Kleinen, die im vollen Besitz der gottlichen Liebe ist. Auf diese Weise
predigen sie die Vortrefflichkeit des christlichen Lebens indem sie an-
schaulich ihre Anziehungskraft darstellen. Aus bestimmten geschichtlichen
Griinden hat in den letzten Jahrhunderten bei der Missionierung das
aktive Element der Predigt und der karitativen Arbeit in den Entwick-
lungslindern ein Ubergewicht bekommen. Um so begreiflicher ist es, daf}
nun mehr Aufmerksamkeit auf die andere Waagschale gelenkt wird.
Das gewiinschte Gleichgewicht zwischen den Faktoren und Typen, die
beide niitzlich und notwendig sind, kann dadurch um so eher herbeige-
fithrt werden, und der endgiiltige Eindruck des Christentums auf die ein-
heimische Bevolkerung wird nur an Klarheit und Schirfe gewinnen. Selbst
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in volliger Einheit lebend, werden die monastischen Niederlassungen,
nachdem die aktiven Missionare den Grund gelegt haben, Einheit be-
wirken und dazu beitragen, dafl die gesamte Menschheit sich neu um
Christus schart, indem sie festigen und vertiefen, was bisher grundgelegt
wurde. Man kann sich nur schwer eine belangreichere Aufgabe in der
Welt denken, aber kaum auch eine bescheidenere und positivere Weise,
um diese Aufgabe zu erfiillen. Die Voraussetzungen fiir eine fruchtbare
Anwesenheit monastischer Niederlassungen in den Missionslandern sind
deshalb Bescheidenheit und Dienstbereitschaft. Bescheidenheit gegeniiber
den Mitmenschen ihrer Umgebung — Dienstbereitschaft nach dem Vor-
bild des Knechtes Jahwes. Das will ich in folgendem kurz darlegen und
sagen, wie ich mir monastische Niederlassungen in Missionsldndern denke.

Die neuen kleinen monastischen Gemeinschaften miissen als Zellen und
Kerne wirken. Sie miissen von Anfang an offen stehen fiir den Eintritt
einheimischer Mitglieder. Nicht zufallig wird die Kirche in der Theologie
mit einem Psalmwort als die ,mit Mannigfaltigkeit Gezierte® charakteri-
siert, das heiflt, dafl jedes Volkstum, jede Nation und jede Kultur,
schlieflich und endlich auch jeder einzelne Christ in ihr so etwas wie
,das eigene und vollkommen vertraute Heim“ finden kénnen mufi. Die
Kirche in Afrika, in Asien und anderswo soll nach Gottes Willen und Ab-
sicht ganz afrikanisch bzw. asiatisch sein. Wenn westliche Lebensformen
und westliche Spiritualitit in ihr vorherrschen, dann fehlt etwas von dem
Glanz und der Offenheit gegeniiber der Welt, die zu ithren unverkennbaren
Merkmalen gehéren. Die monastischen Klosterkerne miissen sich deshalb
von Anfang an auf eine Stufe mit der Bevolkerung stellen, unter der sie
sich niederlassen. Es wird sich eine sehr innige Osmose vollziehen miissen
zwischen dem Land mit seiner eigenen Kultur, seinem eigenen Stil und
seiner eigenen Problemhaftigkeit einerseits und der monastischen Ge-
meinschaft andrerseits. So wird das Kloster, wenn Gott es will, durch
scine Anwesenheit den Wert und die Bedeutung des Christseins aus-
strahlen. Die Bevolkerung aber wird darin gleichzeitig ein Beispiel wahrer
menschlicher Gemeinschaft im tiefsten und reinsten Sinne des Wortes
finden konnen, weil das Leben in diesen Gemeinschaften von Ménchen
auf sozialer Erkenntnis, Gerechtigkeit und Liebe gegrindet ist.

Wir glauben, dafl der Beginn dieser Osmose weitgehende Folgen haben
kann fiir die Lebensform der monastischen Gemeinschaften, und dafl man
die Konsequenzen bejahen muff. Die Ménche miissen in ihrem Lebens-
bereich nicht nur Afrikaner mit den Afrikanern und Asiat mit den
Asiaten sein: sie miissen sich ebenso sehr dem sozialen Standard des
Milieus anpassen, in dem sie sich befinden. Um ein paar Beispiele zu
nennen: Das Gebetsleben verlangt eine andere Gestalt in der ruhigen
Umgebung buddhistischer Monche und eine andere in den laute Musik
liebenden Gemeinschaften Afrikas, eine andere bei den starke Farben
bevorzugenden Siidamerikanern und wieder eine andere in den Kultur-
zentren Europas. Moglicherweise werden die Monche in Asien ihren
Lebensunterhalt erbetteln miissen; in den Agrarlandern werden sie sich
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aus dem gleichen Grunde auf Ackerbau und Viehzucht verlegen miissen;
in den Elendsvierteln und Massensiedlungen der Arbeiter werden sie
ihr Brot vielleicht durch Arbeit in den Fabriken verdienen miissen, wih-
rend sie in den westlichen Wohlfahrtsstaaten ihre eigenen Ver-
sorgungsbetriebe besitzen werden. In dieser fliichtigen Aufzihlung ist
die Notwendigkeit der anzustrebenden Osmose lediglich angedeutet, ihre
Problematik ist damit nicht gelost. Doch hier geniigt es, die Richtung an-
zugeben, in der man suchen muf}, wenn man hofft, dafl die monastischen
Kerne dort ein verstandliches Zeichen sein konnen, wo die ganze Lebens-
form noch eine durchsichtige Struktur hat.

Aber es wird noch mehr verlangt. Die Forderung einer Einpflanzung
monastischer Niederlassungen steht in naher Beziehung zur Entwicklung
der heutigen Theologie, und zwar steht der Grundgedanke in voller Uber-
einstimmung mit dem gegenwirtigen Verstindnis der Kirche. Hat man
Jahrhunderte hindurch in der Kirche eine abstrakt-juridische und admini-
strative Korperschaft gesehen, so iiberwiegt heute der Gesichtspunkt eines
Aggiornamento, das heifit einer Offnung fiir die Welt, ja, einer Dienst-
bereitschaft gegeniiber der Menschheit.

Ganz auf der gleichen Linie liegt die Forderung der neueren Theo-
logie, dafl die Missionare an erster Stelle ihre Arbeit damit beginnen,
dafl sie zuhéren. Theologen wie K. Rahner, Daniélou, Zameza, Congar
u. a. erkliren gleicherweise wie die offizielle Lehre der Kirche (wie sie
sich in der Kirchen-Konstitution niederschligt), dafl auch in den nicht-
christlichen Religionen unverkennbare und sichere Spuren géttlicher Gnade
vorhanden sind. Gegeniiber diesen ersten Ansitzen des Heils ist deshalb
grofite Ehrfurcht und Umsicht am Platze — Tugenden, die man von Ge-
meinschaften wird erwarten diirfen, deren Grundhaltung das Offensein
fur Gott sein soll.

Man kann sogar noch einen Schritt weitergehen und sagen, daff der
Gedanke, in den nichtwestlichen Missionslindern kleine monastische
Kerne zu festigen, nicht nur theologisch voll und ganz verantwortbar ist,
sondern dafl dies auch von der heutigen konkreten Situation auf dem
Missionsfeld dringend gefordert wird. In den letzten Jahrzehnten ist die
Erde dem Augenschein nach tiefgreifenden Verdinderungen ausgesetzt
worden, mehr denn je zuvor. Die Frage ist nur, welcher Geist diese Ver-
anderung inspiriert hat. Wieviel neue, unabhiingig gewordene Staaten
fordern heute nachdriicklich Anteil an der Weltherrschaft! Jede Annihe-
rung von auflen, mag sie von noch so guten Absichten getragen sein,
steht in Gefahr, grundsitzlich zuriikgewiesen zu werden, weil man
darin einen Angriff auf das eigene, so lange nicht anerkannte Recht ver-
mutet. Man spricht von einer vorherrschenden ,nationalistischen® Tendenz.
Es ist kein Zweifel, daf auch die Mission infolge hiervon dramatische,
manchmal sogar tragische Riickschlige erleidet. ;

In den geplanten monastischen Kernsiedlungen will man nichts anderes
als einfach mit der Umgebung leben. Durch eine als lauteren Dienst ver-
standene présence chrétienne wollen die Monche Fragen herausfordern.
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Auf diese Weise schenken sie das Licht, in dem der Geist wirken kann,
wihrend sie ihrerseits fortwdhrend aus der sie umgebenden Welt An-
regungen empfangen und Fragen gegeniibergestellt werden, die der Be-
antwortung harren. Wahrhaftig, es ist schon moglich, dafl in dieser letz-
ten und entscheidenden Stunde der Kirche von den Monchen die Tat
ausgehen mufl!

Verschiedene andere Gesichtspunkte konnten im Zusammenhang mit
dem oben Ausgefithrten noch behandelt werden. Wir wollen das hier
nicht mehr tun. Dieser Beitrag soll lediglich eine Auseinandersetzung mit
der monastischen Missionsinitiative im allgemeinen anregen. Doch auf
eines mochten wir am Schlufl noch hinweisen: Mifite der Grundsatz des
monastischen Aggiornamento bei der Einwurzelung junger Kirchen nicht
eine gemeinsame Initiative mit dem Monchtum der 6stlichen Kir-
chen fordern? Die Ostkirchen sollten dadurch angeregt werden, ihre
Aufmerksamkeit der Mission zu schenken. Vielleicht kénnten sie den
jungen Kirchen sehr positive Formen des Monchslebens anbieten. Dem
westlichen Ménchtum sollten sie die Chance einer Begegnung geben, von
der viele Friichte zu erwarten wéren.

Anmerkung: Fir die praktische Verwirklichung des oben Dargelegten besitzt
der Benediktinerorden ein Sekretariat, das unter dem Sigel AIM (Auxilium Im-
plantationis Monasticae) bekannt geworden ist. Es hat seinen Sitz in Paris
(Adresse: 7, rue d’Issy. Vanves/Seine) und steht augenblicklich unter der
Leitung von Abt M. de Floris. Das Sekretariat leiht seine Dienste und seine
Hilfe allen monastischen Niederlassungen in den Missionen. Es wird auch von
vielen Zisterzienserdbten in Anspruch genommen. Im Mai 1964 fithrte das Sekre-
tariat einen Kongref in Bouaké (Goldkiiste) durch, an dem alle Monchs-
oberen aus Afrika teilnahmen und wichtige monastische Probleme miteinander
besprachen (vgl. dazu: Bouaké — Rencontre monastique en Afrique. In: Rythmes
du Monde 89 [Brigge 1965] 1—122 [Sonderheft]). Im November 1964 trafen
sich gleichfalls unter Leitung des Sekretariats die europiischen Benediktiner- und
Zisterzienser-Abte, die Griindungen in den Missionen bereits durchgefiihrt haben.

Aus dem Niederldndischen tibersetzt von J. Glazik MSC.
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ZUR ROLLE DER PUBLIZISTIK
IN DER MISSIONSARBEIT
DES FERNEN OSTENS UND OZEANIENS

von Franz-Josef Eilers SVD

Uber Fragen der Publizistik in der Missionsarbeit gibt es nicht gerade
viele Untersuchungen. Papst Pius XII. glaubte in seiner Missions-
enzyklika Evangelii praecones, sich bei der Bedeutung der Presse fiir
die Missionsarbeit nicht linger aufhalten zu sollen: ,Denn alle kennen
den Einfluf der Zeitungen, Zeitschriften und Flugschriften...“ Trotz-
dem kann man sich des Eindrucks nicht erwehren, dafl der Wert der
Publizistik fur die Missionsarbeit weder voll erkannt noch griindlich
durchdacht worden ist. Entweder hat man sich noch nicht damit be-
schaftigt — bei all den anderen Problemen, die die Missionsarbeit schein-
bar viel unmittelbarer angehen —, oder man hat nach vielen negativen
Erfahrungen den Mut verloren und winkt miide ab: ,Wir werden doch
nicht weiter kommen; es hat keinen Zweck!“

Dafl der richtige Gebrauch der publizistischen Mittel in allen ihren
Formen nicht etwas ist, was jeder Missionar (natiirlich ohne besondere
Ausbildung!) auch noch neben seiner anderen Missionsarbeit leisten kann,
scheint erst in jiingster Zeit langsam begriffen zu werden. Solange wir
auf dem Gebiet der Massenmedien — trotz allen Personalmangels —
nicht Leute ansetzen, die eine entsprechende Ausbildung erhalten und
sich voll auf diese Arbeit konzentrieren kénnen (wobei durchaus nicht nur
an Priestermissionare gedacht ist), werden wir die Moglichkeiten der
publizistischen Beeinflussung auch nicht im entferntesten ausschopfen. Nach
einem mehr als elfmonatigen Aufenthalt in Ozeanien und Fernost seien
hier einige Gedanken wiedergegeben®.

Die Notwendigkeit einer gesamtpublizistischen Analyse

Kein Arzt kann ohne entsprechende Diagnose seine Medizin verschrei-
ben, und kein Wirtschaftsunternehmen wird heute ein neues Produkt
auf den Markt bringen ohne eine entsprechende Marktanalyse. So ist
auch fiir alle weiteren Uberlegungen zur publizistischen Praxis der Mis-
sion neben dem Wissen um die ganze Skala der verschiedenen publi-
zistischen Ausdrucksmoglichkeiten eine moglichst eingehende ,Markt-
analyse“ die Grundvoraussetzung.

! Nach einem — von der Stiftung Volkswagenwerk finanzierten — achtmonatigen
Aufenthalt in Australisch-Neuguinea zur Erforschung der sog. ,Urpublizistik®
(vgl. HEnk PrakkE, Zur Frage der Urpublizistik, Assen 1964), verbrachte Vf.
insgesamt drei Monate zum Studium allgemein publizistischer Fragen, speziell
aber der Fragen dhristlicher Publizistik, auf den Philippinen, in Japan, auf
Formosa, in Hongkong, in Macao und Indien.
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Diese Marktanalyse darf sich aber nicht nur auf den katholischen Be-
reich beschrinken. Sie hat vielmehr die publizistische Gesamtsituation des
betreffenden Landes und zugleich die publizistische Aktivitdt anderer
christlicher Gruppen zu beriicksichtigen, So waren etwa fiir Japan die
enorme Bedeutung des Fernsehens (Anwachsen der registrierten Fern-
sehapparate von 866 im Jahre 1953 auf 15,4 Millionen 1964!), die blei-
bende Bedeutung der Presse sowie der starke Riickgang der Hérfunk-
teilnehmer zu beachten 2. Oder: Es diirfte nicht unbedeutend sein, daff die
Tagespresse in Japan bei 96 Millionen Einwohnern eine Auflage von
fast 42 Millionen Exemplaren erreicht, wahrend auf den Philippinen fiir
30 Millionen Einwohner taglich nur 760000 Zeitungsexemplare er-
scheinen® Der bekannte amerikanische Kommunikationswissenschaftler

2 Aus einer Untersuchung der ,Nihon Shimbun Kyokai® (The Japanese News-
paper Publishers and Editors Association) aus den Jahren 1961—1963 geht z. B.
hervor, dafl in den Stidten 3% der Befragten bis zu 80 Minuten, 45 %o aber
30 bis 60 Minuten tiglich zur Lektiire von Zeitungen aufwenden, Weitere
4590 aller Befragten lesen sogar tiglich ein bis zwei Stunden Zeitung. — Fiir
das Fernsehen sehen die Zahlen folgendermafien aus: Nur 23 %o aller Be-
fragten sitzen weniger als zwei Stunden tdglich vor dem Fernsehschirm, wah-
rend 68 %o mehr als zwei Stunden tdglich fernsehen. — Dem Ho6r f unk widmen
34 % der Befragten iiberhaupt keine Aufmerksamkeit, 21 %o héren bis zu einer
Stunde tdglich Radio, 18 %o bis zu zwei Stunden tdglich und nur 29, benutzen
linger als zwei Stunden am Tag ihr Radiogerdt. Vgl. Urban Life and Mass
Media in Japan, in: Nihon Shimbun Kyokai, The Japanese Press 1964, Tokyo
1964, 89—96.

8 Unter der Riicksicht einer notwendigen publizistischen Analyse scheint z. B. die
EntschlieBung der Bischofskonferenz des Territoriums von Papua/Neuguinea von
Ende April 1964 in Alexishafen zumindest eigenartig, nach der in Port Moresby
fiir das ganze Territorium eine englischsprachige katholische W o ch e n zeitung
gegrundet werden soll. Im gesamten Territorium Papua/Neuguinea leben 27 726
— wohl Englisch sprechende — Europder zusammen mit tiber 2 Mill. Ein-
heimischen. Von den Europdern sind sicher die meisten nicht katholisch (Pro-
zentanteil der Katholiken in Australien: 25°%) und daher an einer solchen
Wochenzeitung uninteressiert. Abgesehen von einigen wenigen einheimischen
Beamten in den Stddten, die an englischer Lektiire interessiert waren, kdmen
von der einheimischen Bevélkerung als mogliche Leser wohl nur die Lehrer der
Missionsschulen in Frage, deren Zahl (alle christlichen Missionen zusammen)
mit 4609 (1963) angegeben wird; etwa 2400 von ihnen diirften katholisch sein.
Diese Tatsachen dirften wohl kaum zur Grindung einer Wochenzeitung, noch
dazu in englischer Sprache, passen, ganz abgesehen von den Vertriebsschwierig-
keiten, die sich auch heute noch im Territory fiir ein wdchentliches Erscheinen
ergeben wiirden. Stattdessen wire eine bunte, reich illustrierte Kinderzeitschrift
eine dringende Notwendigkeit. Sie kénnte in den Schulen als Lektiire benutzt
werden und so den Kindern eine Leseerziehung vermitteln, die sie befahigte,
auch nach der Schulentlassung noch Zeitungen und Zeitschriften zu lesen. Welche
Moglichkeiten gerade hier die Mission hatte, zeigt die Tatsache, dafl von 229 100
Kindern, die im Territory Schulen besuchen, 181 153 auf Missionsschulen gehen,
87857 auf katholische Missionsschulen. Zu den Zahlen vgl. R. W. Robson/
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Wilbur Schramm hat im Auftrage der UNESCO eine Untersuchung
zur Rolle der Information in Entwicklungsldndern erarbeitet* Eindeu-
tig stellt er dabei fest, dafl der wirtschaftliche Aufstieg der Entwicklungs-
linder nicht nur eine Frage der Finanzen ist. Es geht um ein mensch-
liches Problem: Die Bewohner der Entwicklungslinder miissen auf den
Gebrauch der modernen Technik geistig vorbereitet werden. Sie miissen
geschult werden, Verantwortung zu tragen. Das geschieht nicht zuletzt
durch den Einsatz verschiedener publizistischer Mittel. Einmal sind diese
Medien Ersatz fiir eine nicht mehr nachzuholende Schulbildung. Dann
aber bieten sie auch eine Ergidnzung und Abrundung der Schulbildung,
die sich ja meist auf bestimmte Gebiete beschranken muff. Die Entschei-
dung der Entwicklungslinder zur Modernisierung ihres wirtschaftlichen
Lebens ist endgultig gefallen. Die Ausfithrung dieser Entscheidung ist
vielleicht in einzelnen Lindern verschieden. Auf jeden Fall aber setzt
sie zur sozialen Grundlegung — so meint Prof. Schramm — eine
adiquate Information voraus. Eine Gemeinschaft, die nicht weifl, warum
und wozu sie sich umbilden soll, wird nie ihre Lebensgewohnheiten und
Anschauungen wandeln. Fir die Kirche diirfte es allerdings nicht gleich
sein, wer an dieser Anderung der geistigen und sozialen Gegebenheiten
maflgebend beteiligt ist. Durch die von Prof. Schramm dargestellte
»Marktlage® ergibt sich eine Aufgabe der christlichen Publizistik in Mis-
sionslindern, die — in dieser Sicht — wohl noch gar nicht recht er-
kannt ist?®.

Klare publizistische Ziele und Methoden

Die Publizistikwissenschaft gliedert die drei publizistischen Ziele in
Information, Beeinflussung und Unterhaltung. Diese Ziele haben auch
fiir die praktische publizistische Arbeit in der Mission ungeschmalert Be-
deutung. Es ist schlieflich nicht unwichtig, klar zu wissen, ob man ein-

J. Tudor (Hrgh.), The Handbook of Papua/New Guinea, Sydney 41964, und:
Report to the General Assembly of the United Nations, Administration of the
Territory of New Guinea, 1962/1963, Canberra 1964; Annual Report of the
Territory of Papua, 1962/1963, Canberra 1964.

4 WiLsur ScuramM, Mass Media and National Development, The Role of In-
formation in the Developing Countries, Stanford/Cal. und Paris 1964.

5 Scaramym, aaQ. 20—57 — Bei aller ,Hilfe zur Selbsthilfe’, die Spendengelder
von kirchlicher Seite in den Entwicklungslindern leisten, ist diese geistige Seite
der Entwicklungshilfe wohl doch zu wenig beachtet worden. Wie konnte man sonst
verstehen, daf zwar fiir wirtschaftliche Unternehmungen Gelder und Helfer zur
Verfugung gestellt werden, nicht aber — oder neuerdings erst — fiir den Aus-
bau einer entsprechenden Presse, fiir die Errichtung von Sendern und Drucke-
reien. Seit Jahren werden Handwerker und Landwirte als Entwicklungshelfer
in die Missionen geschickt und dafir ausgebildet. Aber wann hat man von Ent-
wicklungshelfern gehort, die als Journalisten, Redakteure oder Rundfunkfach-
leute ausgebildet und in die Missionslander geschickt wurden?
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fach informieren oder auch beeinflussen will. Doch erscheint eine andere
grundsatzliche Klarung noch wichtiger.

Vor einem FEinsatz publizistischer Mittel mufl unbedingt klar sein,
ob — diiberspitzt ausgedriickt — die publizistischen Mittel der Kirche
dienen sollen, oder ob die Kirche durch die vorgegebenen publizistischen
Mittel zunéichst dem Menschen dienen will. Sollen die publizistischen Mit-
tel der Kirche dienen, dann geht es hauptsichlich darum, Presseorgane,
Rundfunkanstalten usw. zu schaffen, die an erster Stelle fir den Gléubi-
gen da sind, um seinen Glauben zu festigen oder zu erneuern. Unsere ka-
tholischen Presseorgane im Fernen Osten liegen fast alle auf dieser Linie.
Wenn wir von katholischer Pressearbeit in der Mission reden, meinen
wir praktisch immer dies. Ein Einbruch in Gebiete auflerhalb der Kirche
ist bisher kaum gelungen.

Katholische Rundfunkarbeit — soweit sie tiberhaupt im Fernen Osten
betrieben wird — geht, vom Charakter des Mediums her bestimmt, etwas
iiber diese Grenze hinaus. So zielt das ,Good Shepherd Movement® der
Maryknoll-Missionare in Kyoto bei seiner tiglichen religiésen 5-Minuten-
Sendung ,Das Licht des Herzens“, die iiber 62 (kommerzielle) Radio-
stationen lauft, nicht nur auf die Glidubigen und den engen Bereich der
sichtbaren Kirche. Das gilt erst recht bei der neu eingefiihrten Sendung,
die den Titel ,Das Licheln der Sonne® trigt. In ihr wird versucht, das
natiirliche Sittengesetz auf das tagliche Leben anzuwenden nach dem
Leitsatz: ,Lachle und erhelle die Welt, in der du lebst!“. Hier geht es
um mehr als nur um den Dienst publizistischer Medien fir die Kirche.
Hier — im Bereich der Prievangelisation — ist die Kirche durch publi-
zistische Mittel zur Dienerin am Menschen, ohne Riicksicht auf seine
Religion, geworden.

Zu diesem Dienst der Kirche durch publizistische Mittel gehort auch
der Bereich der Public Relations in seiner ganzen Breite, der nur von
wenigen in seiner enormen Bedeutung auch fir die konkrete Missions-
arbeit erkannt wird.

Bei den publizistischen Mitteln im Dienst der Kirche geht es weithin
um den innerkirchlichen Bereich. Beim Dienst der Kirche durch die publi-
zistischen Mittel handelt es sich zunidchst um einen sozialen, ethischen
Dienst (z. B. Wahrhaftigkeit in der Information, Wirklichkeitsinforma-
tion) und erst an zweiter Stelle um einen religiésen oder missionarischen
Dienst, der in jedem Fall mehr indirekt, deswegen jedoch nicht weniger
wirksam bleiben wird.

Echte Dienstleistung der Kirche durch publizistische Mittel wiirde aller-
dings wieder Spezialisten auf diesen Gebieten voraussetzen, die in der
rein dufleren Art ihres Auftretens zunichst Fachkollegen und dann erst
Katholiken oder gar Missionare sind ®,

% Vgl. weiter unten die Ausfithrungen iiber ,Public Relations®.
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A.
ZUR WIRKSAMKEIT DER PRESSE IN DEN MISSIONSLANDERN

Zwar ist die Lage von Rundfunk und Presse in den einzelnen Lin-
dern sehr unterschiedlich. Doch lassen sich manche gemeinsame Schwierig-
keiten und auch gemeinsame Losungsmoglichkeiten feststellen, die hier
behandelt werden sollen?. Obwoh! der Rundfunk (Horfunk und — soweit
vorhanden — Sehfunk) weithin den gréfleren Einflufl auf die Menschen
der fernostlichen Linder hat, sei zunichst von der Presse als dem
klassischen publizistischen Mittel gehandelt.

I. DiE SCHWIERIGEEITEN DER PRESSEARBEIT

Die Schwierigkeiten in der Pressearbeit der Mission lassen sich in zwei
Gruppen zusammenfassen: einmal Schwierigkeiten, die sich aus dem
Missionsland und den dort lebenden Menschen ergeben; zum anderen
Schwierigkeiten, die von seiten der Missionare und ihrer Arbeit erwachsen.

1. Schwierigkeiten von seiten des Missionslandes

a) Eine der Hauptschwierigkeiten in der Pressearbeit der Mission ist
ohne Zweifel der grofie Analphabetismus unter den Massen des
Fernen Ostens. Wenn in einem Lande 70% der gesamten Bevolkerung
oder gar mehr nicht lesen oder schreiben kann (der Durchschnitt fiir Stid-
ostasien liegt bei etwa 60 %!), dann werden Presseorgane im herkémm-
lichen Sinn einfach wirkungs-, ja sinnlos.

Dazu fehlt dann oft gerade bei denen eine entsprechende Lese-
erziehung, die trotz des hohen Analphabetenanteils noch Lesen und
Schreiben gelernt haben. Solange nicht schon die Kinder in der Schule
(sie sind die erwachsenen Leser von morgen!) zum Lesen einer Zeitung
oder Zeitschrift erzogen werden, kann man auf eine stirkere Entfaltung
der Erwachsenenpresse nicht rechnen. Unter dieser Riicksicht wire es
z. B. reizvoll, die Griinde zu untersuchen, die in Japan zur hohen Auf-
lage der Tageszeitungen fithrten, wihrend es auf den Philippinen, ein-
schliefilich Manilas, nur eine unbedeutende Tagespresse gibt.

Eine weitere Schwierigkeit in den genannten Léandern ist auch die
mangelnde geistige Weiterbildung der Jugendlichen nach der Schul-
entlassung. Wer in Neuguinea etwa in die Dorfer des Sepik kommt, kann
dort Scharen von Halbwiichsigen antreffen, die sich im Dorf herumtreiben.
Gefragt nach ihrer Beschaftigung, antworten sie: ,Mi stap nating® (Ich
tue nichts). Sie alle besuchten die Schule, lernten Lesen und Schreiben.
Doch seit der Schulentlassung gebrauchen sie das, was sie lernten, nicht

7 Vgl. dazu: Franz-Joser Eivers, Christliche Publizistik in Afrika, Eine erste
Erkundung, St. Augustin 1964 (Verdffentlichungen des Missionspriesterseminars
St. Augustin, Nr. 18).
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mehr. Selten wird man jemanden finden, der etwa ein Buch oder eine
Zeitschrift (soweit Uberhaupt vorhanden) liest®.

b) Die schwache Finanzkraft ist ein weiterer Hemmschuh fir
eine entsprechende Presse in den Entwicklungsldndern. Fiir den stidost-
asiatischen Raum haben (laut UNESCO) etwa 90 °o aller Einwohner ein
Jahreseinkommen von weniger als 400 DM. Statistische Untersuchungen
aus Entwicklungslindern verschiedener Erdteile zeigen eindeutig einen
starken Zusammenhang zwischen dem Wachsen des Einkommens und
dem Wachsen des Informationsbediirfnisses®. Der Mangel der Finanzen
wirkt sich bei der Presse dann auch deswegen schwerwiegender aus, weil
jede neue Ausgabe einer Zeitung oder Zeitschrift eine neue Geldaus-
gabe des Beziehers erfordert. Der Betrieb eines Rundfunkgerites fordert
auf Jahre hinaus aufler einigen Batterien kein weiteres Geld.

c) In den Lindern des Fernen Ostens ist vor allem fir aktuell ge-
bundene Presseerzeugnisse der Vertrieb schwierig oder gar unmog-
lich. Es gibt keine entsprechenden Transportmdéglichkeiten. In den wenig-
sten Fillen kann man auf das Flugzeug rechnen. Die Fluglinien fehlen,
oder der Transport wird zu teuer. Zudem fliegen Flugzeuge gewohnlich
nur die grofleren Siedlungen an, und der Vertrieb ins Hinterland kann
nur mit Autos, Ochsenkarren oder zu Ful geschehen. Der Transport mit
Schiffen in den Kiistenregionen braucht seine Zeit.

In diese Frage spielt auch die geographische Lage der Druckereien
hinein. So gab es z. B. bis 1964 keine einzige katholische Druckerei auf
der Hauptinsel Neuguineas (australischer Teil). Die Druckerei der Herz-
Jesu-Missionare in Vunapope, die die einzige auch auf der Hauptinsel
Neuguinea verbreitete katholische Monatsschrift Katolik Nius heraus-
bringt, befindet sich in New Britain. Die Verteilung der Katholiken sieht
(nach der amtlichen Statistik von 1962/63) aber folgendermaflen aus:

New Britain, Manus Is. und New Ireland: 101 600 Katholiken
Bougainville-Insel: 50 000 Katholiken
Festland Neuguinea (ohne Papua): 269 000 Katholiken.

Es bedeutet, dafl fast drei Viertel aller potentiellen Kunden dieser
Druckerei in 600 km Entfernung oder weiter entfernt wohnen und daf das
Schiff praktisch einziges Beforderungsmittel ist.

8 Wahrend in der ehemals deutschen Kolonie Neuguinea 129 511 Kinder christ-
liche Volksschulen besuchen, befinden sich nur 1818 Kinder in weiterfithrenden
Schulen. 1963 gab es in Neuguinea z.B. nur eine Handwerkerschule (Technical
School), die von christl. Missionaren (Lutheraner) geleitet wurde und die 47 Schii-
ler zahlte. In den Junior High Schools der kath. Missionen studierten 510 Schiiler
und Schiilerinnen.

® Vgl. Unesco, Presse, Film und Funk in den Entwicklungslindern, Hannover
1962, 31 und 36: ferner: WiLBur ScuramMm, Mass Media and National Devel-
opment, Stanford 1964, 47.
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2. Schwierigkeiten von seiten der Missionstriger

Neben diesen Schwierigkeiten in der Publizistik der Mission gibt es
manche Hemmnisse, fiir die die Missionare selbst der Grund sind.

a) Wenn man mit Missionsredakteuren im Fernen Osten iiber Pro-
bleme der Presse und der Publizistik spricht, kommt — vor allem in den
weniger entwickelten Gebieten — immer wieder die Klage: ,Es schreibt
keiner der Missionare und alle Arbeit bleibt allein auf mir hingen®.
Hier geht es also um die mangelnde Mitarbeit der Missionare.
Griinde fir diese ,Schreibfaulheit® diirften sein:

1. Eine chronische Uberbelastung, unter der die meisten Missionare
leiden; sie lafit sie kaum zum Nachdenken, viel weniger zum Schreiben
kommen.

2. Vermeintlich mangelnde Fahigkeit zum Schreiben von Artikeln. Weil
man niemals im Laufe seiner Ausbildung eine auch nur kleine Anweisung
bekommen hat, einen Artikel zu schreiben oder gar eine Zeitschrift zu
»machen®, glaubt man, unfihig dafiir zu sein. Man ist eben noch nicht
sauf den Geschmack® gekommen. Die oft fiir publizistische Arbeit un-
umgéngliche ,fremde“ Sprache des Missionsgebietes (und wenn es auch
nur Englisch ist!) hédlt weiter manche von der Mitarbeit an irgendeiner
Zeitschrift ab.

3. Mangelndes Interesse: Die Auflageziffer einer Zeitschrift in den
Missionen ist nicht gerade hoch. Ihr Einfluf ist im einzelnen sehr schlecht
festzustellen. Deswegen nehmen Dinge, die in der Missionsarbeit (wenig-
stens oberflachlich gesehen) scheinbar mehr Erfolg bringen, das Bewuf}t-
sein mehr gefangen.

4. Durch — vielleicht fachlich ungeschickte — mehrfach gescheiterte
Versuche zur Griindung oder Fortfilhrung einer Zeitschrift macht sich
leicht ein Pessimismus breit, der sich auf jede Mitarbeit negativ auswirkt,
selbst wenn es nur um ein lobendes und anerkennendes Wort oder auf-
bauende Kritik geht.

b) Mangelnder Weitblick bringt die Pressearbeit in der Mis-
sion manches Mal um ihren Erfolg. Dieser Mangel bezieht sich sowohl auf
die innere und duflere Gestaltung der Organe, als auch auf die Aus-
bildung und Ausbildungsméglichkeiten der tatigen oder zukiinftigen Re-
dakteure. Es gibt wenige Redakteure katholischer Wochenzeitschriften im
Fernen Osten, die eine wirkliche journalistische Ausbildung erfahren
haben. Man findet kaum den Mut, zukiinftige Missionare und fihige
Laien des In- und Auslandes grindlich fiir eine solche Arbeit vorzu-
bereiten. Den angehenden Missionaren wird im Seminar kein Einblick
in die Probleme der publizistischen Arbeit allgemein und der Presse-
arbeit im besonderen gegeben. Oft ist man bestiirzt, wie gering selbst
alte, erfahrene Missionare den missionarischen Einfluf} der publizistischen
Mittel einschitzen. Dabei ist die Formung der ,6ffentlichen Meinung“ und
die Vertiefung des bereits bestehenden Glaubens etwas, das entscheidend
durch gut ,gemachte“, mutige Presse beeinfluft werden kann. Leider
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sehen wir im katholischen Bereich diese Dinge erst, wenn es zu spit ist
und andere, vielleicht antichristliche Krifte, das Terrain bereits besetzt
haben. Davon macht die Mission keine Ausnahme.

Hierher gehort ferner der fehlende Mut, mit anderen Missions-
gesellschaften, anderen Vikariaten und Diozesen oder auch mit anderen
christlichen Gruppen zusammenzuarbeiten, um wirklich etwas zu schaffen,
das auch gegeniiber einer neutralen oder andersgldubigen Umwelt Ge-
wicht hat. Es gibt kaum wirkliche Teamarbeit zwischen Redaktionen oder
einzelnen Fachleuten verschiedener Gebiete.

c) Mangelnde Geduld ist oft ein weiterer Faktor, der sich fir
die publizistische Tétigkeit der Missionen unginstig auswirkt. Wenn
eine neugegriindete Zeitschrift nicht nach finf Ausgaben einen finan-
ziellen Gewinn abwirft, dann ,geht® sie nicht und hat keinen Zweck.
Die Leute des Landes sind dann nicht ,reif dafiir, oder die Verhiltnisse
des Landes sind zu ungtinstig. Dafl selbst Fachleute bei einer neuen
Publikation nicht mit jedem ersten Wurf ins Schwarze treffen, scheint
unbekannt zu sein. Wenn in Europa eine neue Zeitschrift gegriindet wer-
den soll, sagt man, dafl wenigstens fir ein volles Jahr das Geld bereits
vorhanden sein mufl; denn vorher konne man weder Gewinn, noch eine
entsprechende Einfithrung beim Publikum (das sich ja erst an das neue
Heft gewohnen und es beurteilen mufl) erwarten. In der Mission ist das
nicht anders! Das fithrende amerikanische Nachrichtenmagazin Time, das
1923 mit 12000 Exemplaren zum erstenmal erschien, arbeitete in den
ersten vier Jahren mit Defizit. Ob man deswegen sagen kann, Time sei
kein Erfolg gewesen bei einer heutigen Auflage von iiber dreieinhalb
Millionen Exemplaren?

d) Die fehlende Druckerei ist nicht immer ein Nachteil. In
manchen Lindern, z. B. Formosa, sind die Druckkosten so gering, dafl
es wirklich Geld- und Kraftverschwendung ware, um jeden Preis eine
eigene Druckerei zu eréffnen. Anders liegen die Dinge in unterentwickel-
ten Lindern, wie etwa Neuguinea. Dort kommt man an einer eigenen
Druckerei nicht vorbei. Wenn man aber mit einer solchen beginnt, sollte
sie dort errichtet werden, wo sie geographisch fiir den Vertrieb am giin-
stigsten liegt. Im iibrigen ist fiir das Pressewesen der Mission nicht die
Anzahl der eigenen Druckereien allein entscheidend, sondern vielmehr
das, was an wirklicher missionarischer Literatur dort gedruckt
wird. Es gibt im Fernen Osten mehr als eine katholische Druckerei, deren
erste Aufgabe es ist, die Finanzen der betreffenden Mission aufzubessern.
Von Biichern fiir die Mission, erst recht von Zeitschriften oder Ahnlichem
fir die unmittelbare Missionsarbeit ist dort wenig zu finden. Wenn man
das eine tut, sollte man das andere nicht lassen!

II. MOGLICHEEITEN UND AUFGABEN FUR DIE PRESSEARBEIT DER MIssioN

Was ist bei all den Schwierigkeiten zu tun: Wie kann geholfen oder
wenigstens der Versuch einer Besserung gemacht werden?
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1. Méglichkeiten von seiten des Missionslandes und seiner Bewohner

a) Will man die Analphabeten als Leser gewinnen, ist es zwecklos, zu
warten, bis sie wirklich Lesen gelernt haben. Die Alten werden sich nie
mehr hinsetzen, und vielen Jingeren, die es schon lernten, fehlt die
Ubung. Man sollte deshalb iiberlegen, inwieweit das Bild, erginzt
durch bunte, reizvolle Gestaltung, mehr in der Publizistik der Mission
eingesetzt werden konnte. Es gibt im Offset-Druckverfahren eine ver-
hiltnismdfig billige Moglichkeit, Bilder zu reproduzieren ohne ein kost-
spieliges und zeitraubendes Klischeeverfahren. Da es Offset-Druck-Ma-
schinen auch schon in der kleinen Form eines Vervielfaltigers gibt, sollte
man sich mit den Maglichkeiten dieses Verfahrens (z. B. bei ,Rotaprint®
und anderen Apparaten) fiir die Mission einmal ndher beschiftigen. Die
Druckerei der Lutheraner bei Madang (Neuguinea) z. B. hat sogar ohne
eigene Klimaanlage die besten Erfahrungen mit der deutschen Rotaprint-
Offset-Maschine gemacht (bei einer Druckkostenminderung fir manche
Objekte bis zu 50 %o).

Schon in Europa spricht man vom ,optischen Zeitalter®. Das gilt erst
recht fur die Mission. Vielleicht ware die Griindung einer guten Illu-
strierten — etwa auf den Philippinen — eine Pionierarbeit, die dazu
angetan wire, neben guter und sauberer Unterhaltung auch die ,Wol-
ken der religiésen Unwissenheit® vom Lande der 7000 Inseln zu ver-
treiben, von der die philippinischen Beschéfe jlungst in einem Pastoral-
brief geschrieben haben!, Wenn 70 % aller Kinder keinen Religions-
unterricht erhalten, dann geniigt es nicht, dafiir die Regierung allein ver-
antwortlich zu machen. Man kann nur hoffen, dafl der Forderung der
philippinischen Bischéfe nach einer besseren Nutzung der modernen
publizistischen Mittel Taten folgen.

In Europa sagt man von den ,Comics®, die seien eine Lektire fir
geistig Minderbemittelte. Trotzdem sollte man ernstlich {iberlegen, ob
nicht gerade dieser Form des gezeichneten Bildes mit dem knappen Text
tir Linder mit starkem Analphabetenanteil eine besondere Bedeutung
zukommt. Es ware schade, wenn die Kirche das wieder erst erkennen
wiirde, nachdem sich andere dieses Mittels bereits erfolgreich bedienen ™.

b) Die Leseerziehung in der Schule wurde schon an anderer Stelle er-
wihnt. Auch auflerhalb der Schule hat die Presse sclbst eine gewisse
Erziehung zum Lesen zu leisten. Es geht darum, das Lesen zu
erleichtern, indem man Leseanreize schafft. Das geschieht durch eine
ansprechende Form, etwa mit zahlreichen und guten Bildern, durch eine
gefdllige graphische Gestaltung, durch den Gebrauch verschiedener Druck-
farben (mindestens einer Schmuckfarbe), durch Preisausschreiben, Ver-

18 Vgl. Sunday Examiner, Hongkong, vom 1. 1. 1965, 2.

" So stimmt es z.B. nachdenklich, wenn man erfihrt, daff auf den Philippinen
aus ganz kleinen Anfingen vor gut 10 Jahren heute etwa 7 Mill. Comics monat-
lich produziert werden.
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losungen, aber auch durch echten Dienst, z. B. im Leserbriefkasten, der
vor heiklen Themen nicht zuriickschredkt.

c) Die schlechten Transportverhaltnisse in einzelnen Lindern
konnen die Missionare von sich aus selten dndern. In solchen Fallen ist
es aber moglich, die Erscheinungsweise eines Organs an die Vertriebs-
moglichkeiten des betreffenden Landes oder einer bestimmten Gegend
anzugleichen. Wo die Gelegenheiten zum Vertrieb nicht so giinstig sind
wie etwa in Japan, ist es unsinnig, eine Tageszeitung zu grunden. Selbst
eine Wochenzeitung wird es in manchen Gegenden schwer haben, wenn
sie aktuell sein und den Empfanger in spitestens 5 bis 6 Tagen erreichen
soll. Dafiir hétte etwa eine zweiwdchentlich oder monatlich erscheinende
Zeitschrift bessere Moglichkeiten. Warum sollte man nicht auch den Mut
zu einer Veroffentlichungsreihe haben, die zwar unregelmifig, aber doch
etwa einmal im Monat im Zeitschriftenformat erscheint. Sie wiirde sich
nicht dem primir aktuellen Nachrichtenfluf widmen, brauchte dabei aber
nicht unaktuell zu sein im Sinne Urban de Volders, der in seinem er-
weiterten Aktualitatsbegriff die Tatsachen in Relation zu der betreffenden
menschlichen Gesellschaft setzt, fir die publiziert wird . Bei der letzt-
genannten Erscheinungsweise mufite allerdings der gefilligen (reiz-
vollen!) Gestaltung besondere Aufmerksamkeit geschenkt werden.

d) Bei einem katholischen Rundfunksender in Sydney, der bereits seit
den dreifliger Jahren besteht, erkannte man vor einigen Jahren, dafl man
(bei einer Konkurrenz von mindestens 7 anderen Sendern) unmoglich
jeder Altersstufe der Horer etwas bieten konne. Man beschrankte sich
dann bewufit darauf, nur die jungen Menschen anzusprechen und er-
reichte damit nicht nur in der Beliebtheit den ersten Platz unter den
Sendern der Stadt, sondern auch eine Einnahmesteigerung von 60 %o.
Ahnliches gilt auch fiir die Pressearbeit der Mission. Wo man aus soziolo-
gischen, entwicklungsbedingten oder vertriebstechnischen Griinden nicht
die Moglichkeit hat, zugleich viele Bevolkerungsgruppen anzusprechen —
und das ist wohl in den wenigsten Fillen gegeben — sollte man den
Mut zur Spezialisierung aufbringen.

Zum Begriff der Tageszeitung gehort die Universalitdt des
Inhalts® Das unterscheidende Merkmal der Zeitschrift gegeniiber
der Zeitung besteht u. a. gerade darin, daf sie sich auf einen bestimmten
Leserkreis beschrankt. Damit hat sie um so grofiere Moglichkeiten der

12 Die Dinge sind (erweitert) aktuell, wenn sie den betreffenden Eupfingerp
aktuell erscheinen. ,Aktuell ist eine Nachricht nicht allein, wenn sie neu, sondern
vor allem, wenn sie interessant ist... So konnen alle Betrachtungen, Polemiken
und Argumente ,aktuell’ sein, wenn sie einen Fragenkomplex behandeln, der
das Publikum hic et nunc’ in seinen Bann zieht.“ U. pe VorLper OFM, Sozio-
logie der Zeitung, Stuttgart 1959, 56 f.

13 Vgl. Emi. DoviraT, Zeitungslehre Bd. 1, Berlin 41962, 12; W. HAGEMANN,
Die Zeitung als Organismus, Heidelberg 1950, 28 f.
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Intensivwirkung, der Spezialisierung und auch der Lokalisierung*. Es
diirfte nicht von ungefihr sein, daf etwa in Japan und auf den Philip-
pinen die katholischen Zeitschriften mit der grofiten Auflage ausge-
sprochene Familienzeitschriften unterhaltenden und informierenden Cha-
rakters sind (auf den Philippinen Homelife der Paulisten und in Japan
Katorikku Seikatsu [Katholisches Leben] der Salesianer). Fiir Neuguinea
erscheint — auch im Rahmen der gesamten Leseerzichung — eine mog-
lichst lokal geférbte und Personalnachrichten betonende (human interest!)
Lehrerzeitschrift erstrebenswert (evtl. mit ,Lokalseiten® fiir einzelne
Lehrerbildungsanstalten oder Vikariate)®®. Durch diese Spezialisierung
bzw. Lokalisierung wird ein bedeutender Leseanreiz geschaffen, weil man
von Dingen berichtet, die die betreffenden Leser wirklich unmittelbar
angehen. Dadurch wird jene Lesernihe erreicht, die fir jeden publi-
zistischen Erfolg notwendige Voraussetzung ist. Auf diese Weise sind
ferner Mitarbeiter aus dem Leserkreis zu erwarten, und es lassen sich
dann daraus nach einiger Zeit auch andere publizistische Unternehmun-
gen grofleren Stils aufbauen ®,

Dieses Prinzip scheint iibrigens sowohl in einem publizistisch unter-
entwickelten Land wie Neuguinea, als auch in einem hochentwickelten
Land wie Japan zu gelten. In Japan kann man nur noch durch Speziali-
sierung in den ,Markt® einbrechen. In Neuguinea wird durch diese
Spezialisierung gerade der Boden fiir grofiere publizistische Tatigkeit
bereitet, zumal man sich wegen der Lesefihigkeit der Leute auf bestimmte
Gruppen beschrinken mufl, die des Lesens fihig sind (Lehrer, Schul-
kinder).

2. Aufgaben und Moglichkeiten von seiten der Missionstriger

a) Ohne eine entsprechende Fachausbildung wird auch der beste
Missionar kaum erfolgreich publizistisch titig sein konnen. So erscheint
es als wichtigste Aufgabe der christlichen Mission zur Verbesserung der
publizistischen Arbeit, endlich Spezialisten fiir die verschiedenen Sparten
publizistischer Arbeit heranzubilden. In einem der grofiten Linder des
Fernen Ostens hat keiner der Priester-Redakteure der bekanntesten katho-
lischen Wochenzeitungen dieses Landes irgendeine journalistische Fach-
ausbildung. Wenn jemand gutes Englisch schreibt oder spricht, bedeutet
es noch nicht, dafl er ein guter Redakteur ist. Es geht auch nicht an, etwa

Y Dovirat, aaO. 12; W. Haackr, Die Zeitschrift — Schrift der Zeit, Essen
1961, 10 f.

% Man beachte hierzu etwa die Methode der persénlichen ,Ansprache® bei Radio
Wewak und deren Erfolg, woriiber weiter unten berichtet wird.

18 Hier wiirde es sich nicht um ein reines Fachblatt im europaischen Stil handeln,
sondern um eine Mischung zwischen Fachzeitschrift, Jugendzeitschrift und infor-
mierender Unterhaltungszeitschrift. Wer sich einmal die Zcit genommen hat,
etwa abends mit den einheimischen Lehrern zusammenzusitzen und ihre Fragen
zu besprechen, spiirt, wie sehr sie interessiert sind, aus allen Gebieten der Welt
und des menschlichen Lebens Neues zu erfahren ...
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die einzige katholische Zeitschrift eines Landes ,nur nebenbei® von
einem Pater redigieren zu lassen, dessen Hauptaufgabe die Verwaltung
einer groflen Pfarrei ist. Viele Fehler in der Redaktions- und auch Organi-
sationsarbeit der katholischen Presse im Fernen Osten kénnten vermieden
werden, wenn man den Mut hitte, einige Fachleute fiir diese Aufgaben
freizustellen oder heranzubilden. Entweder liegt uns daran, die ,6ffent-
liche Meinung® zu gewinnen und so eine Grundlage fir missionarische
Arbeit zu schaffen, oder wir verzichten grundsdtzlich auf eine der wich-
tigsten Voraussetzungen unserer Arbeit tiberhaupt. Dabei geht es nicht
nur um Priester- und Briidermissionare. In einem Entwicklungsland, wo
vor kurzem eine kleine katholische Druckerei durch einen holldndischen
Laienhelfer begonnen wurde, klagte man, dafl niemand schreibe und die
notige Redaktionsarbeit fiir den Betrieb tun konne und wolle. Dafl man
sich auch fir eine solche Arbeit um Journalisten als Laienhelfer be-
mithen konnte, schien allerdings aufler Betracht zu bleiben. Der Redak-
teur einer katholischen Wochenzeitung in Australien kommentierte:
»Pater, bisher haben die Missionare ja nie um Journalisten als Laien-
helfer gebeten. Sie baten um Bauern, Schlosser, Girtner, Tischler, aber
nicht um Journalisten!* ¥

Weiterhin ist ernsthaft zu tiberlegen, wie man auch jungen, in der
Ausbildung oder vor der Ausreise stehenden Missionaren einen kleinen
Einblick in die Arbeitsweise der publizistischen Mittel geben kann. Mehr
als je zuvor werden sie mit diesen Mitteln in Beriihrung kommen, wenn
sie thr Missionsland erreichen, und — schliefilich ist doch jede katholische
Zeitung und Zeitschrift zumindest auf das Verstindnis (und die Mitar-
beit) aller Missionare angewiesen. Es ist nicht richtig, eine etwa schwache
katholische Presse in der Mission einfach abzuurteilen oder sich dariiber
hinwegzusetzen. Erst eine wirkliche Einsicht in publizistische Grundzu-
sammenhange wird den Missionar lehren, zumindest Verstindnis aufzu-
bringen und Geduld zu haben fiir einen zunichst auch noch so schwachen
Versuch und Anfang.

Die Uberbelastung fast aller Missionare im Fernen Osten ist eine Tat-
sache. Wenn man sich dazu durchringt, einen Priester oder Bruder fiir
die Redaktion einer religiosen Zeitschrift oder Zeitung freizustellen, ist
das schon etwas. Bevor er an die eigentliche Arbeit geht, sollte man ihm
dann aber auch ein oder zwei Jahre fachlicher Ausbildung zugestehen.
Das ist in jedem Falle zum Segen fiir die Mission und auch fiir den Be-
treffenden personlich, der sonst zu leicht seine Arbeit unter einem Kom-
plex der Inferioritit gegentiber anderen, ausgebildeten Redakteuren tut.
Diese Ausbildung ist sogar in verschiedenen Missionslandern selbst mog-

17 Was es fiir einen jungen Journalisten bedeuten wiirde, wenn er seinen Kol-
legen nach 8- oder 5jahriger Tatigkeit in der Mission sagen kann, dafl er im
Fernen Osten gearbeitet hat, 18t sich einigermaflen ausmalen, wenn man be-
denkt, wie jede Redaktion bemiiht ist, moglichst Spezialisten und Kenner be-
stimmter Gebiete in ihrem Redaktionsstab zu haben.
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lich (z. B. in Indien, Formosa, Japan, auf den Philippinen). Dazu sollte
man ernsthaft erwédgen, ob, wann und wo man den Priesterredakteur
durch einen Laien ersetzen oder unterstiitzen kann . An der Sophia-
Universitit in Tokio und auch an Santo Tomas in Manila bestehen schon
seit Jahrzehnten Abteilungen fiir Journalismus. Tatsdchlich hat man bis
heute von einer gezielten Ausbildung katholischer Laien als Redakteure
fur die eigentlichen Apostolatsaufgaben der Kirche wenig gehort. Es ist
an der Zeit, sich bewufit diesen Aufgaben zu stellen und den dann ausge-
bildeten und angestellten Laienfachkraften auch ein entsprechendes Ge-
halt *® zu zahlen. Nur bei einem entsprechenden Gehalt kann man ganze
Arbeit von einer guten Fachkraft verlangen.

b) Ein leidiges Kapitel in der publizistischen Arbeit der Missionare
ist die mangelnde Zusammenarbeit. Kaum trifft man die
verschiedenen publizistischen Krifte innerhalb eines Landes oder auch
innerhalb verschiedener Linder eines Kontinents bei gemeinsamen Ak-
tionen. Zwar heifit es, dal auf Grund eines Treffens der katholischen
Presse Siidostasiens beim Eucharistischen Kongrefl in Bombay 1964 ein
asiatischer Verband der katholischen Presse im Entstehen sei. Wer aber
mit den Teilnehmern dieses Treffens in Bombay und mit den Beauftrag-
ten fiir diese Vereinigung sprach, bleibt pessimistisch. Dieses Treffen
stand zugegebenermaflen durch duflere Umstinde unter einem unguten
Stern, doch wenn es tberhaupt schon einmal zur Regel wiirde, sich etwa
jedes Jahr einmal zu treffen und neben theoretischen und organisatori-
schen Fragen sich auch der praktischen Zusammenarbeit zu widmen, wére
schon viel gewonnen. Die Probleme und Schwierigkeiten der katholischen
Publizistik in den verschiedenen Lindern sind wahrhaftig komplex und
nicht gerade leicht. Doch schon das Wissen um das Bemiihen der Kollegen
und ein entsprechender Gedankenaustausch wiirden fir den Einzelnen
manches erleichtern. Zu einem solchen Treffen kénnten auch Fachleute
aus Europa oder Amerika geladen werden, um so den Blick zu weiten
und freundschaftliche Bindungen zu schaffen, die wiederum Voraussetzun-
gen auch zu einer finanziellen Hilfe bedeuten kénnten *.

18 Nach einer Mitteilung des Sunday Examiner, Hongkong, werden von ins-
gesamt 92 katholischen Presseorganen in Indien nur 10 von Laien redigiert.
Sunday Examiner, XIX, 808 vom 26. 2. 1965, 7.

19 Fin in Deutschland in christlichen Sozialwissenschaften ausgebildeter asiatischer
Student sollte in seiner Heimat in einer kirchlichen Schule eingesetzt werden,
erhielt aber nicht so viel Geld, dafl er davon leben konnte, geschweige denn
eine Familie griinden konnte. Er arbeitet jetzt bei der Filiale eines deutschen
Industrieunternehmens in seiner Heimat!

2 Auf der evangelischen Weltmissionskonferenz in Mexiko City im Dezember
1968, zu der Kirchen- und Missionsrite aus 70 verschiedenen Gebieten gehdrten,
wurde ein mit 3 Millionen Dollar ausgestatteter ,Fonds fir christliche Literatur®
gegriindet. In einem Kommentar dazu meint Prof. Geore F. Vicepowm, die
Missionen und Kirchen hitten bisher noch gar nicht gesehen, daf die Ver-
breitung von christlicher Literatur eine Missionsaufgabe sei. Sie seien noch gar
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c) Wer einen Artikel schreibt oder eine Rundfunksendung ,macht®,
braucht den Hérer und den Leser. ,Alle Publizistik ist Zwiege-
sprach® formuliert der Publizistikwissenschaftler Prof. H. J. Prakke
eine seiner Grundthesen®'. Bei der christlichen Publizistik in den Mis-
sionsldndern wird dieser Zwiegesprichscharakter der Publikationen nicht
besonders gepflegt. Die Zahl der Leserbriefe ist im allgemeinen sehr ge-
ring, von eigenen Beitrigen aus der Leserschaft ganz zu schweigen. Im-
mer wieder hort man die Klage von den fehlenden Schreibern und vom
fehlenden Nachwuchs. Ob nicht auch hier eine mehr systematische Erzie-
hung uns ein gutes Stiick weiterbringen konnte? Eines der Hauptanliegen
der Kirche im Fernen Osten ist ohne Zweifel die Schultétigkeit. Ob nicht
Schul- und Schiilerzeitschriften oder die etwa vom Lehrer angeregte Mit-
arbeit an bereits bestehenden Zeitschriften publizistisches Interesse wek-
ken und Talente férdern konnte? Sich zum ersten Mal gedruckt zu sehen,
ist ein Reiz, dem nur wenige widerstehen konnen.

Wie stark der publizistische Anreiz auf den Empfiangerkreis sein kann,
erleben in Neuguinea die von der Regierung errichteten Rundfunksender,
die eine tdglich steigende Zahl von Horerbriefen erhalten, weil sie sehr
geschickt das Interesse der einheimischen Bevolkerung zu gewinnen und
zu erhalten verstehen.

Eine Pressegruppe im Priesterseminar, die Beitrige
zur eigenen Hauspublikation oder auch fiir andere Blatter des Landes lie-
fert, wirkt sich immer gut aus. Dadurch wird der Presse Stoff geboten. Vor
allem aber weckt eine solche Arbeit bei den Seminaristen das Verstandnis
und die Einsicht in Probleme und Bedeutung der Massenmedien. Diese

nicht @iber den Kreis der Gemeinden hinaus in den nichtchristlichen Bereich vor-
gestoflen. Dabei werde der Bedarf an Literatur zu allen Bereichen des mensch-
lichen Lebens, in denen man sich an den abendlindischen ,Standard® anlehnen
mochte, immer grofler. ,Die bisherige christliche Literatur in diesen Kontinenten
ist zu cinseitig, als dafl sie die Antwort auf die Fragen von heute geben konnte.
Diirfen wir aber als Christen die Antwort auf die vielfiltigen und fiir die
Menschen der Entwicklungslinder oft so dringenden Fragen allein den poli-
tischen Richtungen in den verschiedenen Lindern oder weltlichen Institutionen
iiberlassen?” Eine so grofle Aufgabe konne nicht bewiltigt werden, meint Prof.
Vicepom, ohne eine entsprechende Zusammenarbeit aller Krifte: ,Wahrlich,
die hier vorliegende Aufgabe ist so grof, daf man ihre Durchfiihrung nicht
mehr den zufilligen Veroffentlichungen der einzelnen Kirchen, der Missionen
oder auch der einzelnen Literaturgesellschaften iiberlassen kann!“ Deswegen
wurde auf der Weltmissionskonferenz der Fonds fiir christliche Literatur ge-
grindet. Vgl. dazu: Geore F. Vicepom, Der Fonds fiir christliche Literatur,
Erlduterungen zu dem Bericht iiber den CLF, in Miiller-Kriiger (Hrgb.),
In sechs Kontinenten, Dokumente der Weltmissionskonferenz Mexiko 1963,
Stuttgart 1964, 182—185. Der Bericht iiber den Fonds findet sich im gleichen
Werk S. 129—131.

# Vgl H. J. Prakxke, Alle Publizistik ist Zwiegesprich, in: Publizistik, Bremen,
V, 208—210.
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Seminaristen werden spiter als Priester ein ganz anderes Verhiltnis zu
den publizistischen Mitteln haben. Das Gleiche gilt fiir die Rundfunkar-
beit, mit der z. B. auf den Philippinen fast jeder zweite Priester poten-
tiell in Berithrung kommt. Ahnliches widre auch von entsprechenden
Pressegruppen in Lehrerseminarien zu sagen .

d) Diec Frage der Finanzierung ist nicht immer gleich leicht zu
Iosen. Die Heimat erkennt mehr und mehr ihre Verantwortung fiir die
publizistischen Mittel in der Mission *. Trotzdem scheitern manche Pline
an den fehlenden Finanzen. Doch es erweist sich in manchen Gegenden
als durchaus gangbarer Weg, zunichst einmal mit einem kleinen verviel-
faltigten Blatt zu beginnen. In Neuguinea z. B. gibt es in den Stadten
oder auch fur Distrikte Zeitschriften, die zwar ,nur’ vervielfaltigt sind,
die aber wegen ihrer lokalen Nahe durchaus ihre Bezieher finden. So
gibt es etwa in den Eastern Highlands von Australisch-Neuguinea einen
Goroka Newsletter und einen Kundiawa Newsletter, die im Umdruck-
verfahren vervielfaltigt werden.

Drucktechnisch und in der Aufmachung muf} nicht jede Missionsver-
offentlichung schon europdischen Standard haben. Auch ein kleines, ver-
vielfaltigtes Blatt kann eine grofie publizistische Wirkung haben. Dazu
ist es heute im Offsetdruckverfahren moglich, auch grofiere Auflagen mit
[lustrationen (Zeichnungen oder Fotos) auf verhaltnismafig einfache
und billige Weise herzustellen. Wenn Gymnasiasten in Deutschland selb-
standig fir ihre Schiilerzeitschrift mit einem solchen Verfahren arbeiten,

¥ Die Aufgabe solcher, aus Seminaristen der Priesterseminarien oder Lehrer-
kandidaten zusammengesetzten Pressegruppen besteht darin, kirchliche und neu-
trale Blatter mit Nachrichten und Berichten aus dem jeweiligen Bereich der
Schreiber zu versorgen. Auflerdem sollen die Studenten mit den Techniken und
Methoden der verschiedenen Publikationsmittel, mit der Art und Weise, eine
Nachricht, einen Artikel oder auch eine Rundfunksendung zu schreiben, vertraut
gemacht werden. Durch Veréffentlichungen soll das schriftstellerische bzw. redak-
tionelle Selbstbewufltsein des Schreibers gehoben und seine Lust an weiterer
Arbeit geweckt werden. Dadurch ergibt sich dann fernerhin die Moglichkeit,
etwaige Talente zu entdecken, sie zu fordern und auszubilden. Als Handbiicher
fir eine theoretische Grundlage zu solcher Arbeit kimen etwa in Frage: G. F.
MorT, New Survey of Journalism (College Outline Series) Barnes & Noble/
New York 1962; Car. WAarren, Modern News Reporting, Harper & Row/
New York 1959; C. D. McDoucaLy, Interpretative Reporting, Macmillian/New
York 1958; F. F. Bonp, Iniroduction to Journalism, Macmillan/New York 1954;
J. L. Castro, The Manila Times Journalism Manual, Manila 1963; Deutsche
Journalistenschule, Miinchen: Praktischer Journalismus, Ein Lehr- und Lesebuch,
Miinchen 1963; R. Crircurierp, The Indian Reporter's Guide, Bombay 1962;
Rovanp E. WorseLey, Journalism in Modern India, New York 21964; AsBoT-
River, Handbook of Broadcasting, McGraw-Hill/New York 1957.

* So zahlen seit 1964 die Leser von Ruhrwort (Essen) wéchentlich 10 Pfennig
fiir publizistische Aufgaben der Weltkirche.
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miifite es auch fiir die Missionare in der Mission moéglich sein ®*. Fiir den
Pfarrbrief oder einen Dekanatsbrief wiirde eine geringe Kenntnis der
technischen Moglichkeiten grofe Hilfe bringen. Die Maglichkeit und
Wirksamkeit selbst von einfachen auf dem (,Blaumatrizen®-)Umdrucker
gedruckten Plakaten (im DIN-A-4-Format) erprobte z. B. die anglika-
nische St.-Georg-Pfarrei in Rabaul (New Britain) zur ersten Parla-
micniswahl 1964 m Neuguinea. Die Autlage der klar und einfach gezeich-
neten Plakate mufite stindig erhoht werden. Sie betrug beim Abschluf}
der Aktion insgesamt 10 000 Exemplare. Die Plakate warben fiir einen
christlichen Kandidaten. Was ein christlicher Kandidat sei, wurde ganz
klar dargestellt. Bis in das ber 700 km entfernte Hochland von Neu-
guinea gingen diese, in verschiedenen Sprachen gedruckten Plakate.

e) Fur publizistisch weiter entwickelte Linder ist einmal klar heraus-
zustellen, dafl die bereits bestehenden neutralen bzw. nichtkatholischen
Presseorgane eine nicht zu unterschitzende Maoglichkeit bedeuten, klare
Informationen zu geben. Dabei geht es nicht um Proselytenmacherei oder
,Predigten® in neutralen Zeitungen. Es geht darum, diesen Organen
wirklich zu dienen, indem man ihnen brauchbare Informationen, Unter-
lagen oder auch fertige Artikel zur Verfiigung stellt. Wie wenig in dieser
Richtung der Public Relations-Arbeit getan wird, erhellt aus einem
Beispiel, das ein publizistisch riihriger Pater auf der Superiorenkonfe-
renz seines Missionslandes berichtete: Beim Tode Papst Johannes’ XXIII.
wollten fihrende Tageszeitungen Informationen und Unterlagen iiber
Papst, Papstwahl usw. haben. Sie wandten sich an das Katholische Biiro
in der Hauptstadt jenes Missionslandes. Dieses Biiro besall (wenigstens
auf dem Papier) eine Informationsstelle. Von dort wurden die betreffen-
den Journalisten weitergeschickt, der Erzbischof konne besser Auskunft
geben. Vom erzbischdflichen Haus schickte man sie dann, statt einer ent-
sprechenden Antwort, zur offiziellen Vertretung des Vatikans, wo man
sich erinnerte, daf es doch ein Katholisches Biiro gebe mit einer Informa-
tionsabteilung. Nach dieser Odyssee, von der bdse Zungen behaupten
konnten, sie sei ein typisches Beispiel katholischer Publicity-Arbeit tiber-
haupt, traf der betreffende Pater zufallig seine Kollegen von der neu-
tralen Presse und half ihnen aus der ,Verlegenheit'... Wir haben doch
wahrhaftig nichts zu verbergen, und es geschehen viele Dinge im Bereich
der Kirche, die auch das Interesse der nichtchristlichen asiatischen Offent-
lichkeit haben (man denke nur an Papst Johannes oder an das Konzil) %!

2 Ob nicht auch fiir ausreisende oder in der Vorbereitung befindliche Missionare
eine kurze Einfithrung in die verschiedenen Vervielfiltigungsverfahren und ihre
Moéglichkeiten von Nutzen wire?

% (. B. RorGeLE spricht von einer dreifachen Aufgabe der Information inner-
halb der Kirche, die aber auch fiir den aufierkirchlichen Bereich gilt: ,Die Ver-
mittlung von Wissen (iiber die Kirche), die Erméglichung von Verstehen (dessen,
was in der Kirche und mit der Kirche geschieht) und der Impuls zum Teilnehmen
(an dem, was die Kirche ist, was sie unternimmt und was mit ihr geschieht).”
Herder-Korrespondenz (Freiburg) XIX,6 (Mairz 1965) 268.
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Ob wir nicht viel mehr unsere hilfreiche Hand bieten und ehrlich dienend
den Zeitungen und Zeitschriftten helfen konnten? Allerdings bendtigt
die Kirche dazu wenigstens etwas geschulte Krifte, in denen die neutra-
len Journalisten mehr Kollegen als Priester oder Vertreter der Kirche
sehen. Warum solte man nicht auch einen erfahrenen katholischen Laien-
journalisten an eine solche ,Informationsstelle” setzen, wie es in Deutsch-
land schon mehrere Bischéfe mit Erfolg getan haben 20?7

f) Trotz aller Ruckschlige und vergeblichen Versuche brauchen wir in
der publizistischen Arbeit der Mission mehr Optimismus. Es ist
verstindlich, wenn nach jahrelangem Bemithen jemand resigniert, weil
es scheinbar sinnlos ist, auf dem Gebiete der Publizistik noch irgend
welche Versuche anzustellen®. Abgesehen vom mangelnden Fachwissen
und der damit oft verbundenen Unkenntnis des ,Marktes“, ware es aber
gut, daran zu denken, dafi es auch in Europa in der Geschichte der kirch-
lichen Publizistik eine Fille von Beispielen gibt, die zeigen, dafl neben
moglichst grindlichem Fachwissen nur ungebrochener Optimismus und
Geduld zum Ziele fuhren kénnen. Die Griindung der Kélnischen Volks-
zeitung, der wohl bedeutendsten katholischen Zeitung Deutschlands im
vorigen Jahrhundert, gelang z. B. erst beim vierten Versuch. Seit 1837
bemithten sich die Verleger um eine katholische Zeitung. Beim ersten
Experiment kam es nicht einmal zum FErscheinen der ersten Nummer.
Die Rheinische Volkshalle, 1848 gegrundet, erschien nur ein Jahr. Die
1849 gegriundete Deutsche Volkshalle lebte noch keine sechs Jahre. Erst
der Grindungsversuch unter dem Titel Kilnische Volkszeitung 1860
fithrte zum Erfolg %.

B.
ZUR BEDEUTUNG VON HORFUNK UND FERNSEHEN

Fragen der Pressearbeit finden oft noch ein verhiltnismiflig weites
Verstindnis und Interesse unter den Missionaren. Die Auseinanderset-
zung Uber Maoglichkeiten und Aufgaben katholischer Rundfunkar-
beit in den Lindern des Fernen Ostens und Ozeaniens aber scheint
noch fast ganz auszustehen.

Das tragbare, nur mit einer kleinen Batterie betriebene Transistor-
Radio bringt seit mehr als 15 Jahren die Funkprogramme vieler Sender
auch ohne jeden Stromanschlufl bis ins letzte Dorf. Dadurch hat der

* Diese Laien konnten ihre Heimat mit mehr und besseren Nachrichten, Be-
richten und Reportagen aus der Mission versorgen. Die einkommenden Honorare
wiirden wieder beim Aufbau der Missionspublizistik helfen kénnen.

27 Zur Gefahr der Resignation fiir Priester und Journalisten vgl. die Ausfihrun-
gen von Kardinal Kownie, Wien, in: Herder-Korrespondenz (Freiburg) XIX, 6
(Mirz 1965) 265 f,

® Vgl. Karr Bacuem, Josef Bachem, seine Familie und Firma, 2 Bde. J. P.
Bachem/Kéln 1912.
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Rundfunk gerade fiir die Misisonslander, in denen die Versorgung mit
Elektrizitat noch nicht geniigend ausgebaut ist, eine Bedeutung gewonnen,
die gar nicht mehr iiberschitzt werden kann. Schon rein zahlenmiflig
hat der Horfunk in vielen Missionslindern die Presse bereits iiberrun-
det ®. Die Grinde fir diese Entwicklung liegen auf der Hand.

I. ScHWIERIGKEITEN FUR DIE RUNDFUNKARBEIT

1. Schwierigkeiten vonseiten des Missionslandes

Beim Rundfunk fallen fast alle Schwierigkeiten fort, die als Haupt-
hindernisse fiir die Entfaltung der Presse in den Entwicklungslindern
zu nennen sind: der Analphabetismus und seine Folgen, die schwache Fi-
nanzkraft der Bezieher und die Schwierigkeit des Vertriebs. Man muf}
nicht lesen kénnen, wenn man Radio horen will. Der Rundfunk hat auch
keine Vertriebsschwierigkeiten, wenn seine Sender eine einigermafien
angemessene Sendestirke erreichen. Im Grunde gibt es von seiten der
Missionslander fur den Rundfunk nur z w e i Schwierigkeiten, deren Be-
hebung aber auch nur eine Frage der Zeit ist: Entweder fehlen die ent-
sprechenden Sender mit ihrem Personal oder es fehlt die gentigende An-
zahl Empfangsgerite, um die Programme zu empfangen *.

Tatséchlich wird aber die Zahl der Sender und ihre Sendestiarke auch
mit Hilfe auslindischer und internationaler Institutionen, wie der Unesco,
laufend vermehrt®. Viele Gebiete haben bereits eine anndhernd ge-
nigende Zahl von Sendern. Auch die Zahl der Empfangsgerite ist stin-
dig im Steigen . Durch billige Transistorgerite und die Maglichkeit des
Gemeinschaftsempfanges wird es in den meisten Gebieten bald kein Dorf
mehr geben, wo nicht wenigstens ein Rundfunkempfanger zu finden ist .
Die allzugrofle Vielfalt der Sprachen kann sich in der Pressearbeit sehr
hemmend auswirken. Beim Rundfunk ist sie durch Teilung der Pro-
grammzeit oder Vermehrung des Senderparks (oder Zuordnung zu eige-
nen Senderketten) leichter aufzufangen.

20 Fine Ausnahme bildet hier Japan, wo zwar durch die weite Entwicklung des
Fernsehens der Horfunk stark zuriickgegangen ist, nicht aber die Auflageziffern
der Zeitungen.

30 Natiirlich kann konkret fiir die Missionsarbeit das System der Rundfunk-
ordnung eines Landes — etwa bei nur staatlichem Funk — eine gewisse Schwie-
rigkeit bedeuten, doch ist diese nicht grundsatzlich und nicht aus dem Medium
als solchem bedingt.

31 Vel. Unesco (Hrgb.), World Communications, Press, Radio, Television, Film.
Paris 41964, 30; 54 f.

2 Vel H. R. Cassirer, Radio and television in the service of information and
education in developing countries, in: World Radio TV Handbook, 18th edition,
1964 (Hrgb. O. L. Johansen), Hellerup 1964, 36—38.

8 Von ca. 15,5 Mill. Transistorrundfunkempfiangern, die 1963 in Japan her-
gestellt wurden, sind ca. 12,5 Mill. exportiert worden, also %/s+ der Produktion.
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2. Schwierigkeiten von seiten der Missionstriger

Schwerer allerdings wiegen die Hindernisse, die sich augenblicklich fur
die Rundfunkarbeit von seiten der Mission selbst ergeben.

a) Mangelnde Einsicht in die Bedeutung des Rundfunks und
der fehlende Mut, entsprechende Folgerungen aus einer wirklichen Ein-
sicht zu ziehen, sind dabei sicher die Hauptschwierigkeiten. Sonst bleibt
es z. B. unerkladrlich, wie etwa auf den Philippinen, abgesehen von den
Oblaten (OMI) mit ihrer ,Notre Dame Broadcasting Corp.“ in Cota-
bato® und der fast unbedeutenden Tétigkeit des Universitdtssenders
von Santo Tomas in Manila (mit nur wenigen Stunden Programm téglich),
von wirklicher katholischer Rundfunkarbeit kaum die Rede sein kann.
Hier haben die Protestanten weit klarer die Bedeutung des Rundfunks
erkannt. Seit Kriegsende arbeitet die evangelische ,Far East Broad-
casting Company“ in Manila *, die allein auf vier verschiedenen Wellen-
lingen fiir die Philippinen und auf sieben verschiedenen Lingen von
den Philippinen in andere asiatische Léinder ein tagliches Programm von
insgesamt 64 Stunden sendet. Auflerdem besteht auch in Dumagete noch
ein weiterer christlicher Sender, der von der Silliman-Universitat be-
trieben wird und der tber drei verschiedene Wellenlingen verfiigt. Von
insgesamt 162 verschiedenen Sendern der Philippinen werden nur neun
von der Regierung bzw. fiir Erziehungsprogramme der Regierung benutzt
und 21 von religiosen Gruppen betrieben. Die restlichen 132 Sender sind
in Privatbesitz. Bei Besuchen in verschiedenen dieser Sender wurde nun
immer wieder erkldrt, dafl man gern bereit sei, mehr Sendungen vom
und zum katholischen Leben aufzunehmen, wenn nur entsprechende Ton-
aufnahmen vorlidgen oder eigene Krifte fiir diese Sendungen zur Ver-
fugung gestellt wirden. Die Baptisten haben in Baguio ein eigenes Ton-
studio zur Herstellung der ,Baptist Hour®, von der der Leiter eines
Senders in Dagupan erklirte, daf} sie von allen religisen Sendungen
seiner Station am besten bei den Empfangern ,ankomme“. Ahnlich ar-
beiten die Adventisten mit einem Tonstudio in Cebu. Auf katholischer
Seite gibt es (bei 84 % Bevolkerungsanteil der Katholiken auf den Philip-
pinen!) nichts dergleichen. Zwar ist die Griindung eines eigenen katho-
lischen Grofisenders in Manila beschlossen. Aber dieser neue Sender
fullt fiir das Land selbst nicht jene Liicke, die bei den 132 privaten Sende-
stationen durch fehlende oder schlecht gemachte religiose Sendungen

# Vgl. Girarp MoncEAU, To evangelize the masses in the Philippines, in:
Christ to the World, V (1960), 15—25.

% Die mit viel Idealismus geleitete und betriebene Rundfunkstation bemiiht sich,
auch den verschiedenen christlichen Gruppen gegeniiber tolerant zu sein. Das
Motto fiir die Arbeit: Wenn nur Christus verkiindet wird.

3 Ein junger Kaplan, in seiner Bischofsstadt fiir die katholischen Sendungen
des einzigen Senders verantwortlich, erzdhlte, nach der Methode seiner Arbeit
befragt: Er hat eine Stunde in der Woche zur Verfugung, und zwar als ein-
maligen Sendeblock am Sonntag. ,Zunachst®, so sagte er, ,bete ich den Rosen-
kranz, dann sind schon 15 Minuten voriiber; es folgt eine halbstiindige religidse
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entsteht. Hinzu kommt, dafl manche Stationen, obwohl sie bereits einen
verhiltnismifig starken Anteil ihrer Sendezeit an protestantische Grup-
pen verkaufen®, bereit wiren, ihre Zeit fiir katholische Sendungen als
public service kostenfrei zur Verfiigung zu stellen. ,Wir wiirden Ihnen
jeden Tag eine Stunde kostenfrei zur Verfilgung stellen, wenn Sie uns
ein entsprechendes Programm lieferten®, erklarte der Leiter eines Sen-
ders in einer grofen philippinischen Stadt.

In Neuguinea ist es noch nicht moglich (im Gegensatz zu Australien
selbst), kommerzielle Sender zu errichten ®. Abgesehen von der ABC-
Station Port Moresby (Papua/New Guinea Service der Australian Broad-
casting Commission), die mehr fiir Europder gedacht ist, hatte die Re-
gierung bis Ende 1964 fiir die einheimische Bevolkerung drei Sender er-

Ansprache und der Rest wird mit Musik ausgefillt.“ An eine Aufteilung des
Sendeblocks, an den Gebrauch verschiedener Stimmen oder auch verschiedenen
Inhalts (z. B. Bibellesung, Nachrichten, Interview, Diskussion und Rundgesprich,
Beantwortung von Horerfragen usw.) hatte er noch nie gedacht! — Der Leiter
eines anderen Senders beklagte sich, dafl die ,Knights of Columbus® fir die
katholischen Sendungen seiner Stadt vollig unvorbereitet vor das Mikrophon
triten, ,und der Pater selbst hat so viele andere Dinge zu tun, daff er nur noch
selten kommen kann®.

¥ So kaufen z.B. verschiedene protestantische Gruppen bei Radio DYCB in
Cebu City (Sendestarke 10 Kw) wochentlich 9'/z Stunden Programm. Die Katho-
liken haben wdchentlich 1 Stunde kostenfrei. Es handelt sich dabei um folgende
Sendungen:
Protest, Sendungen
taglich, 22.00—22.30 ,Badk to the Bibel®
5 X wochentlich (mo.—fr.), 5.30—6.00 Hour of Grace
4 X wochentlich, 6.00—6.15 Adventisten (versch. Themen)
freitags: 21.50—22.00 The world tomorrow, Radio Church of God
(Fundamentalisten)
sonntags: 6.00— 6.80 Voice of Prophecy (Adventisten)
7.00— 8.00 Landmark Hour (Bible Bapt. Church)
9.00— 9.30 Radio Bible class on the air
Kath, Sendungen
sonntags: 5.15— 5.45 Hour of the Crucified
12.30—13.00 Hour of St. Francis
Diese beiden katholischen Sendungen stammen aus den Vereinigten Staaten.

38 Inzwischen hat die Weltbank in ihrem Bericht, der Ende 1964 veréffentlicht
wurde, empfohlen, kommerzielle Sender und Missionssender in Neuguinea zu-
zulassen, so dafl in absehbarer Zeit wohl mit der Errichtung eigener Sender
gerechnet werden darf. Vgl. Pacific Islands Monthly (Sydney) 36/3, March
1965, 26 f. Die Christian Missionary Fellowship, Sydney, hat bereits die Absicht,
in Australisch-Neuguinea ein Netz von kleinen Missionssendern zu errichten.
Wie es heifit, will die australische Regierung das Projekt unterstiitzen. Vgl.
Medium, Zeitschrift fur evangelische Rundfunk- und Fernseharbeit (Miinchen)
1/1, 1964, 72.
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richtet (Rabaul, Wewak, Kerema/Papua), die durch weitere Stationen
(z. B. seit Januar 1965 in Goroka) ergdnzt werden sollen .

Die Sendeleistung von Radio Wewak wurde nach gut einjihrigem
Betrieb 1964 von 250 Watt auf 10 Kilowatt verstarkt. Durch geschickte
Programmgestaltung hat es Radio Wewak verstanden®, ein kaum vor-
stellbares Echo bei der einheimischen Bevélkerung zu wecken. Der Post-
eingang bei Radio Wewak belief sich z. B. im Juli 1964 (als die Sende-
leistung noch 250 Watt betrug!) auf 5500 Briefe, von denen etwa 5000
Schreiben Musikwiinsche und 500 Nachrichten oder andere Mitteilungen
enthielten. Alle Sendungen der Station werden in Pidgin-Englisch aus-
gestrahlt, abgesehen von einer 10miniitigen Nachrichtensendung in Eng-
lisch. Der Mitarbeiterstab setzt sich aus zwei Europdern und zehn ein-
heimischen Kriften zusammen. Alle Ansagen werden von einheimischen
Ansagern gemacht. Die Missionen haben wodchentlich eine 15miniitige
Abendsendung (am Sonntag) ,Stori i kam long buk baibel“. Sie wird
abwechselnd von verschiedenen christlichen Gruppen gestaltet (z. B. Ad-
ventisten, Gemeinde Gottes, Katholiken). Allen missionarischen Gruppen
aber fehlt ein Fachmann fiir Rundfunkarbeit*. Zudem sucht man ver-
geblich die wirklich dienende Hilfe der Mission beim Aufbau eines er-
weiterten Programms, der neben einer Verstdrkung und Vermehrung des
Senderparks in allernichster Zeit vorgesehen ist. Es scheint einfach all-
gemein das Verstindnis fur Bedeutung und Mdglichkeiten des Rund-
funks in der Missionsarbeit zu fehlen 2.

3 Weitere Stationen der Regierung sind geplant fur: Mt. Hagen, Madang,
Vanimo, Lae, Milne Bay, Bougainville, Popondetta, Mendi, Kavieng, Kainantu,
Talasea und Wabag. — Waihrend der Januar-Sitzungsperiode des ,House of
Assembly” in Port Moresby wurde bereits die Errichtung eines Fernschnetzes
fiir Neuguinea (educational television) diskutiert und ein entsprechender Aus-
schufl eingesetzt. Vgl. Pacific Islands Monthly (Sydney) XXXVI/3, March 1965,
26; und XXXVI/2, February 1965, 11.

4 So wurde z.B. im 5stindigen Programm 1964 téglich wenigstens eine Stunde
‘Wunschkonzert — mit Namensnennung der Wiinschenden und ihrer Dorfer —
gesendet. Bei Lokalnachrichten werden oft die Namen der Informanden genannt.
4 So machte Vf. mehrfach bei einer religiésen Sendung von Radio Wewak die
Beobachtung, dafl eine bestimmte religiose Gruppe, die diese Sendung gestaltete,
bereits nach 10 Minuten ihren Beitrag beendete. Die restlichen 5 Minuten mufiten
von der Station mit Schallplatten ,aufgefiillt® werden ...

2 Wieviel mehr die Protestanten sich der Moglichkeiten des Rundfunks in der
Missionsarbeit bewufit sind, zeigt ihre verhiltnismaflig gute internationale Zu-
sammenarbeit und die intensive Arbeit in cinzelnen Landern. Die ,,World
Association for Christian Broadcasting® gab sich 1963 in Limuru eine neue
Konstitution (Text der Konstitution und Liste der Mitglieder in: Medium, Zeit-
schrift fiir evangelische Rundfunk- und Fernseharbeit [Miinchen] I/1, 1964,
61—67. Auch in: The Christian Broadcaster [London] X/3, Oct. 1963). Dieser
Vereinigung geht es nicht nur um praktische Zusammenarbeit und gegenseitige
Unterstiitzung; es werden auch gemeinsame Forschungsobjekte in Angriff ge-
nommen, die eine entsprechend bessere Grundlage fiir praktische Arbeit bieten
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b) Uberall macht sich die mangelnde Ausbildung der Missionare in
Rundfunkfragen bemerkbar. Trotz aller Verlautbarungen der Papste
und aller anderen Entschliefungen ist bisher kaum etwas geschehen, um
den Missionaren auch nur die einfachsten Grundsétze einer Sendegestal-
tung im Rundfunk zu vermitteln. Tatsdchlich haben sie doch mehr und
mehr Moglichkeiten, ja sie werden sogar darum gebeten, an der Gestal-

und mehr Sicherheit fiir sie geben sollen. (Vgl. Joun Bacaman, Die Londoner
Forschungskonferenz der WACB im Juli 1964, in Medium [Miinchen] II/1,
1965, 46—58.)

Besonders eindrucksvoll ist die evangelische Rundfunkarbeit in Japan. Die
wochentliche Zeit fiir religidse Sendungen an japanischen Rundfunkstationen
verteilt sich (1963) wie folgt:

Protestanten 60,47 % (45:05 Stunden)
Katholiken 7,45 % ( 5:55 Stunden)
Buddhisten 18,76 %o (10:25 Stunden)
Neue Religionen 15,17% (11:30 Stunden)
Shintoisten 3,15 %6 ( 2:35 Stunden)

Die protestantischen Programme reichen von der unmittelbaren Bibellesung bis
zum religiosen Horspiel. Sendungen mit unmittelbaren Glaubenszeugnissen
japanischer Christen (produziert von der Audio Visual Activities Commission
[AVACO] des National Christian Council of Japan in Zusammenarbeit mit dem
Luther-Centrum, Tokyo) erreichen eine Hérerreaktion von 1500 Briefen im
Monat. — Die ,Lutheran Hour® kann bereits auf eine 13jdhrige Erfahrung in
Japan zuriickblicken. Als sie begann, erhielt sie 85 Zuschriften; heute — nach
18 Jahren — bringt jede Sendung durchschnittlich mehr als 750 Bitten um den
Bibel-Korrespondenz-Kurs. Von 400000 Japanern, die in diesen 13 Jahren am
Bibel-Korrespondenz-Kurs teilgenommen haben, vollendeten 40000 den vollen
Kurs. Auf Grund der Sendungen wurden auflerdem 90000 Neue Testamente
verteilt. Nach Angaben der Presbyterianer in Japan wachst die Zahl ihrer An-
hinger seit dem Beginn eines bestimmten Radioprogramms (1952) drei- bis
viermal stirker als bei allen anderen kirchlichen Gruppen. Vgl. W. HurEr, Radio
and television Evangelism, in: Gordon K. Chapman (Hrgb.) The Japan
Christian Yearbook 1964, Tokyo 1964, 208—212. Einen umfassenden Uberblick
ither evangelische Rundfunkarbeit in Japan bietet ferner: Mataew S. Ocawa,
Religiéser Rundfunk in Japan, Beziehungen zum Horer, und: Ders., Erginzungs-
bericht iiber die Situation des religiosen Rundfunks in Japan in: Medium, Zeit-
schrift fir evangelische Rundfunk- und Fernseharbeit (Miinchen) I/1, 1964,
89—51 und 52—53 (englische Fassung in: The Christian Broadcaster, London,
X, 8, Oct. 1963).

Zu anderen FEinzelfragen evangelischer Rundfunkarbeit in den Missionslindern
des Fernen Ostens vgl. ferner: James E. McErpowney, Die Renaissance der
Kommunikation kommt nach Indien, in: Medium (Miinchen) 1/2, 1964, 130—187
(engl. Fassung: The Renaissance in Communications comes to India, The Chri-
stian Broadcaster, X1/1, Febr. 1964); Sicurp Askg, Ein Jahr Radio Voice of
the Gospel, Bericht iiber den Fortgang der Arbeiten in: Medium (Miinchen) 1/3,
1964, 214—224 (englische Fassung: One year on the Air, in: The Christian
Broadcaster [London] X1/2, Juli 1964).

4 Vgl. etwa die ausfithrliche Studie von W. Hamerski, Reden Papst Pius’ XII.
zu Fragen der Publizistik, in: Publizistik, Bremen, VIII (1968) 5/6, S. 611—631.
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tung religioser Sendungen mitzuwirken*. In nichtchristlichen Lindern
mit nur staatlichem Rundfunk, wie etwa Indien*, ist oft nur dann eine
Mitarbeit der Kirche moglich, wenn sie Fachleute prisentiert, die bereit
sind, durch ihr Fachwissen selbstlos zu dienen und zu helfen %.

II. MOGLICHREITEN CHRISTLICHER RUNDFUNEARBEIT

1. Mdéglichkeiten von seiten des Missionslandes

Von internationalen Organisationen wird durch Errichtung neuer Sen-
der oder auch durch Herstellung eines billigen Empfangsgerites stindig
und intensiv daran gearbeitet, die fehlenden Informationsmaéglichkeiten
in den Entwicklungsldndern zu schaffen. Hier hitte die Kirche eine Mog-
lichkeit zu mancherlei Mitarbeit und Hilfe (etwa durch Bereitstellung
im Preis ermdfigter Empfangsgerdte, durch Organisation von Gemein-
schaftsempfang bei bestimmten Sendungen usw.). Es ist ja schlieflich
nicht unbedeutend, wer der einheimischen Bevolkerung hilft, Zugang zu
den Nachrichtenquellen zu bekommen und eine neue Form der Unter-
haltung kennenzulernen.

Die Maoglichkeiten fiir katholische Sendungen in kommerziellen Sen-
dern sind zudem kaum woll ausgenutzt. Die Lage auf den Philippinen
wurde schon erwdhnt. Kénnte man sich bessere Chancen in einem Land
des Fernen Ostens denken?

2. Maoglichkeiten von seiten der Missionstriger

Die Mitarbeit der Kirche am Rundfunk der Missionslinder ist —
organisatorisch gesehen — zweifach moglich: entweder kann sie eigene
Sender errichten und betreiben, oder sie arbeitet in bereits bestehenden
(kommerziellen, halbstaatlichen oder staatlichen) Sendern mit.

a) Die Errichtung eigener Sender ist eine Frage des Kapitals, des
Personals und der rechtlichen Moglichkeiten. Wo die Gesetzgebung eine
Errichtung von Privatsendern nicht zuldfit, hat es keinen Sinn, dartiber

4 Einige Hinweise zu praktischen Fragen enthilt: Christ to the World (Rom) in
verschiedenen Ausgaben, so etwa in den letzten Jahrgdngen: Jan Joos, Apostolate
through radio, VIII, 1963, 155—163; 294—304; 429—438; 502—509; vgl. auch:
IX, 1964, 88; 366; 872; — PaTrick O’Connor, The catholic Press in the Missions,
VII, 1962, 358—364; VIII, 1963, 66—68; vgl. auch: IX, 1964, 90 f. — How to
exercise an influence on the production of films, X, 1965, 159—162.

4% Neben ,All India Radio® ist auch der kommerzielle Sender ,Radio Ceylon®
in weiten Teilen Indiens zu héren. Er wird von verschiedenen protestantischen
Gruppen als Sendebasis fiir Indien benutzt (auf kommerzieller Grundlage). Nach
einer Befragung schalten 45%p aller Inder, die tiglich Rundfunk hoéren, auf
Radio Ceylon, das vor allem in den Stidten und bei jungen Horern sehr beliebt
ist (wie etwa Radio Luxemburg in Deutschland).

% So wurde z.B. P. Georg Proksch SVD auf Grund seiner Arbeit auf dem
Gebicte der indischen Musik gebeten, fiir ,All India Radio“ im Bombay eine
halbstiindige Sendung zum Karfreitag 1965 zu gestalten.
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zu diskutieren. Ist es rechtlich mdglich, einen eigenen Sender zu be-
treiben, dann stellt sich die Frage der Finanzierung . Noch bedeutender
erscheint allerdings die richtige personelle Besetzung einer solchen Sta-
tion. Denn ein Sender, der die Erwartungen seines Horerkreises nicht
erfiillt, oder der sein Publikum durch schlecht gemachte Sendungen kaum
erreicht oder gar verdrgert, sollte lieber nicht gebaut werden. Auch ein
reiner Nachrichtensender — wie etwa Radio Vatikan — durfte fir die
meisten Linder Ostasiens nicht das Ideal sein. Man muf} sich deswegen
vor der Errichtung eines eigenen Senders unbedingt iiber dessen publi-
zistische Zielsetzung klar werden.

Im allgemeinen empfiehlt es sich, bei Errichtung einer solchen Station
nicht sofort zu hoch zu greifen. Der Anfang mit einem kleinen Sender
und langsamer, aber stetiger Ausbau geben im allgemeinen ecine ent-
schieden bessere wirtschaftliche Grundlage und publizistische Wirkkraft
als die Installation eines Grofisenders, der an die Programmgestaltung
und die Zusammenarbeit aller Beteiligten weit gréflere Anforderungen
stellt. Es braucht auch nicht sofort 20 oder 24 Stunden téglich gesendet
zu werden. Sollte sich etwa in Neuguinea die Moglichkeit ergeben, eigene
private Sender zu errichten, dann wire vielleicht das bereits in einigen
Vikariaten bestehende Netz von Versorgungssendern auf den einzelnen
Missionsstationen ausbaufdhig und benutzbar fiir zunachst 4 bis 5 Stun-
den tédglich. Dabei konnten aufierdem auch Schulfunksendungen
(Religionsunterricht!) produziert werden (Educational Broadeasting).
Gerade weil der Pater oder der Katechet nicht in jeder Buschschule sein
kénnen, ergdbe sich hier eine neue Moglichkeit der religitsen Unter-
weisung, die fiir andere Schulficher durch die ,Australian Broadcasting
Commission“, Papua/New Guinea Branch, bereits mit groflem Erfolg
praktiziert wird. Selbstverstindlich wiirden sich hier auch neue Moglich-
keiten fur die Verkindigung im priesterlosen Gottesdienst
ergeben.

Es braucht nicht eigens erwihnt zu werden, dafl fir solche Aufgaben
redaktionell und funktechnisch geschulte Leute nétig sind, die auch ver-
stehen, einzelne Sendungen attraktiv zu gestalten. Daneben wire die
(moglichst funkgerechte) Mitarbeit aller Missionare und Missionshelfer
dringend zu winschen.

b) Noch bedeutender als die Errichtung eigener Sender diirfte die
Mitarbeit in schon bestehenden Anstalten sein. Hier ist zu unterscheiden
zwischen staatlichen, halbstaatlichen oder privaten Sendern. Die staat-
lichen oder halbstaatlichen Sender bringen entweder keine oder nur eine
beschrankte Anzahl direkt religioser Sendungen, bei denen die Anstalt
meist zu einer gewissen Paritdt verpflichtet ist. In fast allen Fillen ist
aber die beratende Mitarbeit eines entsprechend vorgebildeten Mannes —

4 Die Errichtung eines mittleren Senders kostet im allgemeinen nicht mehr als
die Errichtung einer High School. Der Einflufl in der Offentlichkeit dirfte bei
einer gut geleiteten Station aber weit grofier sein.
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wenn auch nicht immer fiir unmittelbar religiése Sendungen — durchaus
willkommen. Bedeutsam sind fiir die Missionsarbeit die kommerziellen
Sender, die in vielen Lidndern des Fernen Ostens neben den staatlichen
oder halbstaatlichen Anstalten bestehen (so z. B. auf den Philippinen, in
Japan, Formosa, Hong Kong, Macao, auf Ceylon, in Siidkorea und Thai-
land). Auf die nicht genutzten Méglichkeiten bei philippinischen Sendern
und auf die Bedeutung der kommerziellen Station ,Radio Ceylon® fiir
Indien wurde schon hingewiesen. Bei den kommerziellen Sendern [4f3t
sich in jedem Falle — sollte man keine kostenlose Zeit bekommen —
Sendezeit fiir religiése Sendungen kaufen, in der man dann senden kann,
was einem wichtig erscheint . Natiirlich kommt es dann darauf an, mog-
lichst gute Sendungen zu gestalten, die wirkungsvoll und trotzdem nicht
zu lang sind, denn Sendezeit zu glinstigen Terminen ist teuer.

Von den Redakteuren der Sender wird aufferdem die Mitarbeit katho-
lischer Priester und Laien, die Verstindnis und Fahigkeiten fiir eine
solche Aufgabe haben, gewdhnlich durchaus begrifit. Das gilt vom offi-
ziellen Vertreter eines Bischofs oder einer Bischofskonferenz, aber auch
vom einzelnen interessierten Missionar, der in ein kollegiales Verhiltnis
zu den Rundfunkfachleuten treten kann.

Missionare, die vielleicht Jahrzehnte in einem fremden Land arbeiten
und die durch ihre philosophisch-theologische Ausbildung einen bestimm-
ten akademischen Standard haben, sollten auflerdem fihig und bereit
sein, auch der auflerkirchlichen Publizistik ihres Gastlandes in echter
Bereitschaft zu dienen .

c) Was bereits bei der Presse von der nitigen Zusammenarbeit aller
Krifte, von der fachlichen Ausbildung der einzelnen und dem notigen

% Fin sehr gutes Beispiel fir diese Arbeit ist das ,Good Shepherd Movement®,
Kyoto. Diese von P. James Hyatt MM gegriindete Bewegung, in der 4 Patres
hauptamtlich arbeiten, produziert ein tigliches 5-Minuten-Programm, das iiber
62 Stationen Japans lauft. Die Unkosten fiir die gekauften Sendezeiten belaufen
sich auf etwa 5000 Dollar (20000 DM) monatlich. Ein anderes 5-Minuten-
Programm, das nicht unmittelbar religiés ist, sondern natiirliche ethische Grund-
sitze auf den Alltag anzuwenden versucht, wurde Ende November 1964 bereits
von 25 Stationen kostenlos ibernommen. — Das grofite Produktionszentrum fiir
Rundfunk- und Fernsehprogramme im Fernen Osten diirften die Jesuiten mit
ihrem von P. Bourret geleiteten ,Kuang Chi Educational and Cultural Pro-
gram Service® in Taipei unterhalten. 7 Jesuitenpatres und etwa 30 Laien sind
hier in einem gerade fertiggestellten gerdumigen Neubau tdtig. Die Produktion
umfaflt neben katechetischen und unmittelbar religisen Sendungen vor allem
5 bis 15 Minuten lange Horspiele, die sich grofler Beliebtheit erfreuen. Es ist
auch an die Herstellung von Kurzfilmen und Schallplatten gedacht. Fiir Fernseh-
und Filmaufnahmen stehen zwei gerdumige Studios (riumlich die griBten auf
Taiwan!) zur Verfiigung. Von 1958 bis 1964 wurden 10 Mitarbeiter dieses Zen-
trums (3 Patres, 7 Laien) zur besonderen Ausbildung in die Vereinigten Staaten
und nach Japan geschickt.

“ Das gilt vor allem auch iiber den Bereich der religiésen Sendungen hinaus
etwa fiir den Schul- und Bildungsfunk!
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christlichen Optimismus gesagt wurde, gilt auch fur die Arbeit mit dem
Rundfunk (Hor- und Sehfunk) .

Zu den mehr praktischen Fragen der Rundfunkarbeit sei hier aus-
driicklich auf den griindlichen Artikel hingewiesen, den P. Jan Joos
1963 in der internationalen Zeitschrift Christ to the World (Rom)® in
vier Fortsetzungen verdffentlicht hat (auch als Sonderdruck erhaltlich).
Die Hauptpunkte dieses Beitrages sind: I. How to obtain broadcasting
time, II. How to organize a regular religious programm on the radio,
III. Constant elements in the Program, IV. Publicity for the Programm
— Objections and difficulties.

III. DAs FERNSEHEN

Was bisher vom Horfunk gesagt wurde, gilt in gleicher oder dhnlicher
Weise vom Sehfunk. Zu erginzen ist, daf die Kombination von Wort
und Bild einen noch tiefergreifenderen Einfluf gerade auf einfache

5 Wie ernst die Protestanten die Rundfunkarbeit nehmen, zeigt nicht nur ihre
ausgezeichnete praktische Arbeit in vielen Léandern. Auch die Zusammenarbeit
und die theoretische Grundlegung fiir diese Bemiithungen ist bemerkenswert. Als
Beispiel sei die Arbeit der ,World Association for Christian Broadcasting®
(WACB) erwahnt, die 1961 anldflich der dritten Weltversammlung des Welt-
rates der Kirchen in Neu Delhi aus dem vorherigen , World Commitee for Chri-
stian Broadcasting® (WCCB) gebildet wurde. In Delhi war man sich 1961 dar-
iiber klar, ,dafl es angesichts der weltweiten Kontroverse des Christentums mit
den nichtchristlichen Religionen und dem aggressiven Atheismus notwendig sei,
die Massenmedien Rundfunk und Fernsehen fir eine regelmiflige und intensive
Verkiindigung der christlichen Botschaft zu benutzen®. Die Notwendigkeit der
Zusammenarbeit wurde besonders betont: , Jeder, der seine Arbeit diesen Zielen
widmet, sollte sich klar dariiber sein, dafl es in einer Zeit rascher sozialer Ver-
dnderungen von lebenswichtiger Bedeutung ist, auf dem Gebiet der Massen-
medien zu einer moglichst weitreichenden und wirkungsvollen Zusammenarbeit
zu kommen.“ Auf der Limuru-Konferenz der WACB bei Nairobi 1963, bei der
72 Vertreter kirchlicher Rundfunk- und Fernseharbeit aus 27 Landern anwesend
waren, wurden die Ziele der Arbeit weiter prazisiert: ,Christliche Rundfunk-
arbeit sollte im wahrsten Sinne ,Mitteilung® sein.”

Die dargebotene Botschaft mufl in der Sprache und in den Denkformen der
Menschen gegeben werden, fiir welche sie bestimmt ist.

Die Botschaft des Evangeliums, die sich iiber den Rundfunk an Nichtchristen
wendet, sollte einfach und bestimmt sein und jene Wahrheiten hervorheben, die
der Christenheit gemeinsam sind.

Christliche Rundfunkarbeit sollte, soweit nur immer méglich, zu den tatsich-
lichen Bediirfnissen des Menschen und seiner Lebensumstinde in Bezug stehen.

Es sollte fiir die ortliche Horerschaft jede mégliche Fiirsorge getroffen werden,
um sie in das Leben der Kirche hineinzufiihren.

Sorgfiltige Uberlegungen sollen angestellt werden dahingehend, bis zu welchem
Umfang die ,nichtreligiose’ Aussage vieler Film-, Fernseh-, und Rundfunk-
programme doch fruchtbar gemacht werden kann fir ein besseres Verstindnis
der christlichen Vorstellung von der Bezichung des Menschen zu seinem Mit-
menschen und zu Gott,
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Menschen ausiiben kann als das blofle Héren oder Lesen. In Japan ist
das Fernsehen schon so weit entwickelt, dafl 75% aller Haushalte ein
Empfangsgerit besitzen. Auch auf den Philippinen ist der Sehfunk schon
bedeutend. Auf Formosa ist man gerade aus dem Anfangsstadium heraus.
Fiir Indien wurden in Neu-Delhi die ersten Versuchssendungen mit einem
taglich zweistiindigen Unterhaltungsprogramm aufgenommen. Selbst im
Parlament von Papua/Neuguinea hat man tber die Errichtung eines
eigenen Fernsehnetzes fir Schulzwecke diskutiert. So ist die weitere Ent-
wicklung dieses publizistischen Mittels auch in den Missionslindern wohl
nur eine Frage der Zeit. Es wire deshalb unverantwortlich, wenn die
Kirche sich nicht schon heute darum bemiihte, eine geniigende Anzahl
von Fachleuten heranzubilden. Hervorragende Arbeit leisten die Jesuiten-
patres in Taipei, und was P. James Reuter SJ in Manila auf diesem
Gebiete tut, ist heroisch. Er ist verantwortlich fiir wochentliche Fern-
sehprogramme von wenigstens 6!/2 Stunden. Seit funf Jahren steht er in
dieser Arbeit, und er steht allein. Ob er eine solche Aufgabe in den
kommenden finf Jahren ohne spiirbare Hilfe weiter bewiltigen kann?

C.
FILM

Die Situation des Films in der Missionsarbeit des Fernen Ostens
bediirfte einer eigenen Studie. Es wire, vor allem fiir landliche Gegenden,
etwa auf die Erfahrungen durch den Einsatz von Filmwagen bei der
Missionsarbeit in Afrika zu verweisen %. Ferner scheint es notig, sich von
seiten der Kirche einmal griindlich mit dem japanischen und indischen
Film und seiner Bedeutung fir die Missionsarbeit auseinanderzusetzen.

Bekanntlich sind Japan, Indien und Hong Kong noch vor den USA die

Die Bedeutung der Verwendung von Rundfunk und Fernsehen und die Not-
wendigkeit, eine Rundfunkausbildung bei der Vorbereitung fiir das geistliche Amt
mit einzubeziehen, mufl den leitenden Ménnern in Kirche und Mission vor Augen
gefihrt werden.”

Bossey-KroneeErg, Neu-Delhi — Limuru, Zur Geschichte der WACB, in:
Medium, Zeitschrift fir evangelische Rundfunk- und Fernseharbeit (Miinchen)
I/1, 1964, 25—27.

¥ Via G. Nicotera 81, Rome 9. Die Beitridge erschienen in ff. Ausgaben:
Apostolate by radio-possible everywhere? Vol. VIII, 1963, No. 2, 155—168;
How to organize a religous program on the radio, ebda. No. 4, 294—304;
No. 5, 429—438; No. 6, 502—509. Titel des Sonderdrucks: Apostolate through
the radio possible everywhere (Preis: 1,— DM).

52 Vgl. etwa: F. J. EiLers, Christliche Publizistik in Afrika, 1964, 72—75. Uber
Erfahrungen in Indien berichtet z. B. Epmonp Brcker, The apostolate through
Audio-visual means in the Archdiocese of Pondicherry, in: Christ to the World,
Rom, VIII (1968), 59—65.
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grofiten Filmproduzenten der Welt®. Der japanische Film ist auch in
Europa nach dem letzten Kriege mehr bekannt geworden, und einige
seiner Regisseure gehoren zu den bedeutendsten Vertretern ihres Faches ™.
Im indischen Film spielen das Mythische und Religitse eine grofle Rolle.
Ob diese Tatsache nicht auch zu einer Produktion christlicher Filme fiir
Indien anregen konnte? Wer die Massen vor den Kinos indischer Stadte
gesehen und die Reaktion des Publikums bei der Vorfithrung erlebt hat,
kann ahnen, welchen Einflufl der Film im Fernen Osten hat %.

D.
PUBLIC RELATIONS UND MISSIONSARBEIT

Ein bisher fiir die Missionsarbeit zu wenig beachtetes und genutztes
Feld ist der ganze Bereich der Public Relations, in den Presse, Funk und
Film hineingehéren. Der Duden umschreibt den Begriff der Public
Relations mit ,Bemiihungen eines Unternehmens um Vertrauen in der
Offentlichkeit” *. Bei diesen Bemithungen geht es aber nicht nur um eine
Aktion des betreffenden Unternehmens nach aulen, sondern auch um die
innere Glaubwirdigkeit. Unter dem Gesichtspunkt der Public Relations
gibt es z. B. nicht nur Veroffentlichungen des Unternehmens fiir seine
Kunden oder neuzuwerbende Kunden, sondern auch Haus- und Werks-
zeitschriften fiir die Mitglieder des betreffenden Unternehmens selbst,
die den Geist des Unternehmens erhalten und verbessern sollen. Das
Gebiet der Public Relations reicht von der Selbstanalyse iiber die Markt-
analyse zur klaren Ubersicht und zum Gebrauch aller Maglichkeiten und
Kanile, um die Offentlichkeit anzusprechen.

Die Missionsarbeit der Kirche verkiindet das Reich Gottes. Dieses Reich
Gottes aber kommt nicht wie ein ,Deus ex machina“. Es erbaut sich auf
den natiirlichen Gegebenheiten und Gesetzen menschlichen Zusammen-
lebens. Wenn wir die publizistischen Mittel fir unsere Missionsarbeit
vorbehaltlos bejahen, konnen wir auch der Adaptation der Ergebnisse

5 Produktionszahlen fiir Unterhaltungsfilme (1968): Japan 549, Indien 324,
Hong Kong 273, USA 211, Italien 168, Frankreich 158 usw. Vgl. Unesco (Hrgh.),
World Communications, Press, Radio, Television, Film, Paris 19644, 44 £.; 60 f.
5% Vgl. ParaLas-GreEGoR, Geschichte des Films, Gitersloh 1962, 429f. und
435—440. Vgl. ferner als Monographien: J. L. Anperson and D. Ricuig, The
Japanese Film, Art and Industry, Tokyo 1959; E. Barnow & S. Krisunaswamy,
Indian Film, New York and London 1963.

% In den Vorbereitungstagen der Internationalen Filmfestspiele in Delhi 1964
erklarte ein junger Mann, der sich eigens dafiir frei genommen hatte, er wolle
in dieser Zeit (2 Wochen) iiber 20 auslédndische Filme sehen. Mehrere Tage war
er unterwegs, um sich im Vorverkauf und auf anderen Wegen die entsprechenden
Eintrittskarten zu besorgen.

5 DupeN, Rechtschreibung der deutschen Sprache und der Fremdworter, Mann-
heim 1961%5, 545.
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der in den USA entwickelten Wissenschaft von der Public Relations nicht
mehr aus dem Wege gehen.

Eines der Haupthindernisse in der Missionsarbeit ist immer wieder die
mangelnde Kontaktmoglichkeit oder Kontaktfahigkeit zwischen Missionar
und Christen bzw. zwischen Missionar und Nichtchristen. Kénnte nicht
eine Beschaftigung mit den Ergebnissen der Public Relations-Forschung
und ihre kluge Anwendung auf die Missionsarbeit uns einen guten Schritt
in der praktischen Arbeit weiterhelfen?

Wenn fiir die Ausbildungsstétten der angehenden Missionare eine Aus-
bildung in den Grundfragen und Grundgesetzen der publizistischen Mittel
gefordert werden muf}, dann wire zu tberlegen, ob diese Ausbildung
nicht in den gréfleren Rahmen der Public Relations gestellt werden
konnte.

Auch tiber den Gebrauch von Presse, Funk und Film hinaus konnten
die Public Relations wesentliche Hilfen fiir die konkrete Missionsarbeit
und den Umgang mit den Menschen und der OUffentlichkeit des Missions-
gebietes vermitteln %7,

5 WLy Stamm gibt zum Stichwort Public Relations u.a. folgende Hinweise,
die ahnen lassen, wie sehr eine Beschiftigung mit den Fragen der Public Rela-
tions fiir die Missionsarbeit und auch allgemein fiir die Seelsorge und Glaubens-
verkiindigung fruchtbar sein kénnte: ,Reginald Clough, Herausgeber der Zeit-
schrift ,Tide’, hat in dem aufschlufireichen Beitrag zum Thema, den er fiir das
fihrende amerikanische Lexikon ,The Encyclopedia Americana’ geschrieben hat,
samtliche moderne Theorien tiber ,public relations® zusammengefafit. Am Beginn
jeder sinnvollen ,public relations’-Arbeit habe die Selbstanalyse zu stehen. Wie
keine politische Partei erst an die Offentlichkeit treten kann, sobald sich ihre
Ideologen iiber Programm, Willen und Ziel klar geworden sind, so ist es mit
Unternehmen und den Waren, die sie absetzen wollen. Aus der Analyse ent-
stinde ein Bild Gber Fehler und Schwiichen des Unternehmens und seiner Pro-
dukte, das eine Abdnderung der Haltung des Unternehmens, eine Angleichung
der Ware an die inzwischen durch Marktforschung getesteten Wiinsche der
Offentlichkeit fordere. Drittens miisse man die neu gewonnene Haltung, ehe man
vor der Uffentlichkeit in Aktion trete, erst theoretisch, dann praktisch in mog-
lichst ,nahtlose Ubereinstimmung mit dem allgemeinen Interesse’ bringen. Deut-
lich wird daraus, dafl ,public relations’ nichts mit egoistischem Absatz- und Er-
werbsinteresse gemein haben. Vielmehr muf} ,ein echtes soziales Verantwortungs-
bewufltsein — so schreibt Edward L. Bernays unentwegt in seinen zahlreichen
Arbeiten — Ausgangspunkt jedes Versuches zur ,Gewinnung des Vertrauens der
Uffentlichkeit’ sein ... Als Erkenntnisse aus verschiedenen, innerhalb des sozial-
wissenschaftlichen Bereiches durchgefiihrien Seminaren iiber ,public relations’
hat Wilmont Haacke berichtet: ,Die Einsicht in das Gesetz der gegenseitigen
Hilfe, die aus dem gegenseitigen Vertrauen resultiert, liegt der ,public relations®
Arbeit zugrunde. — ,Die hochste Auslegung des Begriffs ,public relations® liegt
in der sozialen Tat, in der offenherzigen Mitarbeit der Michtigen am Wohl-
ergehen der Allgemeinheit.“ W. Stamm, Wer und Was in Presse und Werbung,
Essen 1964, 167 f.
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In einem umfangreichen Artikel hat Dr. Otto B. Roegele, Professor
fir Zeitungswissenschaft an der Universitit Miinchen und Herausgeber
des Rheinischen Merkur, Koln, versucht, das vom Konzil verabschiedete
Dekret ,iiber die Werkzeuge der sozialen Kommunikation“ zu analy-
sieren und es auf seinen publizistischen Wert zu priiffen®. Im Verlaufe
seiner Ausfihrungen meint Prof. Roegele, dem genannten Dekret komme
die Bedeutung eines Symptoms zu, das Zeichen einer ,Mindereinschitzung
des Gesamtbereichs der sozialen Kommunikation und ihrer Mittel durch
die Bischofe® sei. ,Dieser Bereich war den Konzilsvitern eben nicht so
wichtig wie andere Bereiche, und sie werden ihn daher auch nicht so
wichtig wie andere nehmen, wenn sie wieder in ihre Didzesen zuriick-
gekehrt sind und an die Ausfithrung des Dekrets gehen® %,

Was der Miinchner Professor hier anhand der theoretischen Aussagen
und der Geschehnisse des Konzils feststellt, kann jeder bis zur Depression
erleben, der sich an Ort und Stelle im Fernen Osten mit der publizistischen
Tatigkeit der Kirche beschiftigt. Auch der Grund fir diesen Zustand
scheint beim Konzil und in der Mission der gleiche: das Fehlen oder
Nichthinzuziehen von Fachleuten. ,Die Schwichen, die man mit Recht an
dem Konzilsdekret beklagt, gehen nicht zuletzt darauf zuriick, dafi die
Verfasser, unter der Glasglocke ihres Amtsgeheimnisses isoliert, mit
ihrem immensen Thema alleingelassen wurden, allein gelassen werden
mufiten” ©,

Vgl. ferner: B. R. CanrieLp, Public Relations, Principles, Cases and Problems,
Homewood 19644 (Lit.); H. Stepuenson, Handbook of Public Relations, New
York 1962: deutsche Ausgabe: Leitbuch der Public Relations, Essen 1964.

5 Otro B. RoEGELE, Das Konzilsdekret iiber die Werkzeuge der sozialen Kom-
munikation’, in: Publizistik, Bremen, IX, 1964, 305—347.

5 ebda. 824.

80 ecbda. 327.

190



MEZAUWE — ,DER GROSSE MANN DORT OBEN®

Studie aus dem religiésen Denken der Eingeborenen des Goroka-Gebiets
im Hochland von Neuguinea

von Prof. Dr. H. Aufenanger SVD

Im verflossenen Jahr (1964) machte ich mit Mitgliedern der katholischen
Nanzan-Universitdit Nagoya (Japan) eine anthropologische Forschungs-
reise ins Innere von Neuguinea. Mehrere Monate — von August
bis Dezember — konnten wir unseren spezifischen Arbeiten im Hoch-
land nachgehen. Als langjdhriger Neuguinea-Missionar hatte ich mich
schon immer fiir die Erforschung der religiosen Anschauungen der Ein-
geborenen interessiert. So konnte ich eine Arbeit iiber die Bedeutung
der Sonne erscheinen lassen, die als der ,Grofle Vater® von vielen Ein-
geborenen des Hochlandes verehrt wird. Aufler diesem von mir ver-
offentlichten Artikel ist meines Wissens noch nichts tiber das Hochste
Wesen im Hochland erschienen. Wohl aber ist der Sonnen-Gott der
Stamme an der Nord- und Nordostkiiste gut bekannt durch die Schriften
von P. H . Meyer SVD, von P. W. Schmidt SVD und von dem
lutherischen Missionar Stephan Lehner. Nun freue ich mich, hier einige
Ergebnisse meiner neuen Forschungen uber dieses so wenig beriihrte
Gebiet vorlegen zu konnen. Das eigentlich Neue an der vorliegenden
Arbeit ist hauptsichlich die innige Beziehung, die Mezauwe, ,der grofie
Mann dort oben®, zu dem Gewitter hat. Trotzdem bleibt er immer noch
der grofle Sonnenmann, als der er auch im mittleren Hochland und an
der Nordkiiste von Neuguinea verehrt wird.

In Neuguinea findet ein rapider Kulturwechsel statt. Die jungen Leute
wissen schon nichts mehr von den religiosen Vorstellungen ihrer Vor-
fahren, und die Alten nehmen ihr Wissen mit ins Grab. So kann man
wohl sagen, daf es mir vergonnt war, noch in zwolfter Stunde kostbares
Material tiber die wichtigsten Lebensfragen der primitiven Bevilkerung
des Hochlandes sicherzustellen. — Darbietungen aus den religiosen Vor-
stellungen dieser Eingeborenen sind auch deshalb von besonderer Be-
deutung, weil sie die seelische Grundhaltung von Steinzeitmen-
schen widerspiegeln, die Tausende von Jahren von der groflen Welt
abgeschlossen waren. Diese Abriegelung war oft so vollkommen, dafl
die dortigen Menschen iiberzeugt waren, dafl die sie von allen Seiten
umgebenden hohen Gebirge die Grenzen der Welt seien.

Im folgenden gebe ich Berichte von Eingeborenen wieder, die wvoll-
stindig unabhingig voneinander sprachen. Ich trage kein Bedenken, hin
und wieder einen Bericht, der mir von einem anderen Zeugen gegeben
wurde, zu wiederholen, weil er fiir die Dokumentierung der Echtheit
wichtig ist. Wenn in den Aussagen einmal eine weniger feine Anspielung
gemacht wird, so bitte ich beachten zu wollen, dafl das eine primitive
Ausdrucksart der Leute ist, um eine gute Eigenschaft ihres ,Vaters® zu
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veranschaulichen, der fiir die Fruchtbarkeit der Gérten seiner Kinder sorgt.

I

Kapiyufa. Ein alter Mann sagte mir: ,Ein starker Mann hebt mor-
gens die Sonne hoch, so dafl sie am Himmel erscheint. Er heifit Mezau-
weha. Er ist ein guter Mann. Er ist nicht verheiratet. Sein Korper
glanzt wie die Sonne. Man kann ihn selbst nicht sehen. Unsere Vor-
fahren sagten: ,Mezauwe hat uns ein grofles Schwein gegeben. Dann
reinigten sie ein flaches Plitzchen auf der Erde und zeichneten mit einem
Stockchen einen Kreis darauf. (Aus einer spiteren Aussage konnte ich
erfahren, dafl dieser Kreis ein gekochtes Schwein darstellt.) Dieses (ge-
dachte) Schwein wurde dann in Stiicke geschnitten und den einzelnen Leu-
ten zugewiesen (siche weiter unten). Wir nannten Mezauwe meteho
d. h. ,unser Vater'!. Wenn unser Vater am Himmel steht, dann wachst
alles gut® 2.

Der Gafuku-Mann Nonowi berichtet: ,,Unsere Vorfahren nannten
den Namen des Mezauwe. Vor einem Kampfe versammelten sich alle
Krieger. Mein Vater Sawarai war der Fithrer der Gafuku. Die Krieger
kamen in sein Haus. Er weihte sie in seine Pléne ein. Er verbreitete z. B.
die Nachricht, er und seine Leute wollten ein bestimmtes Dorf angreifen.
Dann aber gingen sie in eine ganz andere Richtung, (um dort den Krieg
hinzutragen). Mein Vater sprach (vor dem Kampfe): ,Du, Mezauwe, bist
unser Herr. Wir wollen das N.N.-Dorf angreifen. Halte uns stark fest!
Gib uns Kraft, dafl wir nicht geschlagen werden!* — Wir konnen Me-
zauwe nicht sehen. — Wenn jemand schwer krank war, rief man Me-
zauwe an. Er (wohl ein weiser Mann) kochte dann etwas Essen und gab
es dem Kranken. Er sprach zu Mezauwe: ,Du hast diesen Mann krank
gemacht, und du kannst thn wieder gesund machen." — Man sagt auch:
~Ameneho okurumaku noiwe’ d. h. Mein Vater ist dort oben (iiber den
Wolken). Die Sonne ist das Auge des Mezauwe* 2.

Tafeto-Yindunosho berichtet: ,Meine Vorfahren sagten: ,Die
Sonne wacht gut iiber uns. Sie tut allen Gutes: Menschen, Tieren und
Garten. Die Sonne ist ein guter Mann‘.“

Ein alter Gafuku-Mann mit Namen Xube sagt: ,Mein Vater lehrte
mich: ,Mezauwe wohnt iiber den Wolken." — Wenn es donnert und blitzt,
furchten wir uns und sagen: ,Mezauwe!* — Wenn der Blitz eingeschlagen
hat, suchen wir das X obe. Man kann es aus der Erde ziehen. Man
sieht das Loch, wodurch es in die Erde gefahren ist. Die Offnung sieht
aus wie ein Mauseloch. Das X ob e liegt nicht tief in der Erde. Es gleicht
dem Knochen eines Menschen. Wir pflegten es an einer Kordel am Hals

1 Meneho (oder menefo) ;mein Vater'; Mekafo, ,dein Vater’, usw. Es wird auch
die Form ameneho gebraucht.

? Nach diesem Bericht hat auch das kleine lugehaneta-Girtchen, woriliber ich
spiter einmal zu berichten gedenke, eine Bezichung zu Mezauwe.

8 Zegewoga = ,Sonne’ ist ein anderer Name fiir Mezauwe. — Der gewdhnliche
Name fir Sonne ist fo oder gho.
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zu tragen?. — Mezauwe hat die Sonne gemacht. Der Mond ist die Frau
der Sonne.”

Der Lumbaka-Mann Seso sagt: ,Die Kinder zeichnen auf der Erde
einen Schweineschinken und sagen: ,Mezauwe hat mir ein grofles Schwein
gegeben’. Nun ,zerschneiden' sie diesen Schinken in Stiicke und sagen:
,Dieses Stiick ist fiir mich, dieses fur dich’, usw. — Friuher waren Himmel
und Erde zusammen. Auf der Erde war es sehr kalt, und sie war von
Wasser bedeckt. Nun war da ein Dorf mit Namen Korohaneta. Die
Leute dieses Dorfes waren schlecht. Sie sagten: ,Ihr, Himmel und Erde,
seid zusammen. Das ist nicht gut! — Sie bereiteten ein grofies Essen.
Dann rammten sie einen spitzen Pfahl in die Erde und befestigten an
seinem oberen Ende eine Mezaha-Pflanze. Darauf sagten sie: ,Himmel,
geh nach oben! Erde, geh nach unten! Trennt euch!* Nun ging das Fir-
mament nach oben und die Erde ging nach unten. Nun wurde die Erde
trocken, und die Leute legten ihre Garten an. — Frither waren alle Leute
nackt.”

Aito aus dem Dorfe Kefamo berichtet: ,Mezauwe ist der grofle Mann
dort oben. Wenn das Gewitter tobt, sagen wir: ,Mezauwe geht umbher’.
Den Blitz bezeichnen wir mit Xobe. Er ist eine Sache des Mezauwe.” —

Die Kefamo-Leute und Aito selbst sind iiberzeugt, dafl er (Aito) ein
Sohn des Mezauwe ist. — Hier ist die Geschichte, wie sie Aito selbst
erzahlt: ,Einst entstand ein gewaltiges Gewitter. Der Blitz fuhr in die
Baume und schlug alle Aste ab. Da wurde meine Mutter Nogoiname
plotzlich auf einen hohen Baum gehoben. Sie war einem jungen Mann
zur Ehe versprochen, aber die beiden lebten sehr weit voneinander ent-
fernt. (Sie war noch Jungfrau.) Erst nach fiinf Tagen wurde meine Mutter
auf einem rapisi-Baum gefunden. Ein Mann war vom Himmel gekommen
und war fiinf Tage bei ihr geblieben. Sie hatten keinen geschlechtlichen
Verkehr miteinander, aber Biokago — so hiefl der Himmelsmann — gab
der Frau einen Sohn in den Mutterleib. Er sagte der Nogoiname: ,Ich
gebe dir meine Kraft. Nenne deinen Sohn Biokago. Das ist mein eigener
Name'?, — Mezauwe war im (oder mit dem) Blitz auf die Erde ge-
kommen und hatte Nogoiname das Kind gegeben, nachdem er sie oben
auf den Baum gesetzt hatte. (Biokago ist nur ein anderer Name fiir
Mezawwe). — Erst spiter heiratete Nogoiname einen Mann mit Namen
Zuzue, nachdem sie mich (Biokago) geboren hatte. Dieser nahm sich mei-
ner an“®, Aito fiigte seinem Bericht noch hinzu: ,Als ihr Weiflen zu-
erst hierherkamt, glaubten wir, ihr seiet Himmelsleute.“

4 Das Xobe ist offenbar eine Art Donnerkeil. — Weiter westlich von Goroka,

am Chimbu-Fluf, glaubt man, ein Amonshorn, das man in der Erde findet, sei
+ der Schwanz des Blitzes, der in die Erde gefahren ist. Zwei dieser ,Blitzschwinze'

befinden sich in meinem Besitz.

5 Aito heifit auch heute noch mit seinem zweiten Namen Biokago.

8 Aito, oder auch Biokago, ist jetzt ein sehr alter Mann mit schneeweiflem

Haar. Er macht einen sehr netten, freundlichen Eindruck.
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Urako von Naminamiroka berichtet: ,Vor einem Kampf nahmen
alle Krieger an einem gemeinsamen Mahl teil. Mein Vater rief Mezauwe
an: ,Mezauwe! Hilf uns. Wir wollen den Krieg in das N.N.-Dorf tra-
gen. Mache uns stark, dafl die Feinde uns nicht vernichten.® Unser gro-
Ber Mann ist dort oben. Wir konnen ihn nicht sehen. Sie Sonne ist das
Auge des Mezauwe. — Wenn jemand schwer krank war, gab ihm ein
Mann ein kleines Essen und sprach zu Mezauwe: ,Du hast ihn krank ge-
macht. Nimm die Krankheit von ihm.‘ Darauf gab er dem Kranken Essen.*

Aino von Asoloyufa berichtet: ,Wir pflegten Mezauwe zu bitten,
unsere Garten und Schweine gedeihen zu lassen und unseren Kranken
Gutes zu tun. Wenn wir unsere Schweine schlachteten, riefen wir Me-
zauwe an. Wenn der Mond und die Sterne in unseren Girten ihre Exkre-
mente abgelegt hatten, dann sagten wir: ,Mezauwe hat von oben herunter
sein Bediirfnis verrichtet'”. — Vor einem Gewitter sagt man: ,Mezauwe
will herabkommen’. Wenn der Blitz eingeschlagen hat, sagt man: ,Me-
zauwe ist herabgekommen und hat die Biaume zerschlagen.” Wir suchen
dann den Blitz, indem wir dem Loch nachgraben, das er in die Erde
gemacht hat. Er gleicht dem Knochen einer Kuh 8. Wir tragen diesen Blitz
an einer Schnur am Hals. Am Stamme des vom Blitz getroffenen Baumes
schlachteten wir Schweine und dimpften sie im Erdofen. Alle, die sich
dort versammelt hatten, banden sich mit einer Schnur ein Biischel ihrer
Kopfhaare zusammen. Wir liefen dieses Biischel so zusammengebunden,
bis die Schnur selbst abfiel. Nur Minner nahmen diese Zeremonie vor.
Der Blitzstrahl blendet unsere Augen. Deshalb kénnen wir Mezauwe
nicht sehen. Auf den bemalten Tanzgebilden sicht man oft die Sonne
dargestellt. Ebenso auf den geflochtenen Matten an den Hiusern®®.

Bipizo, ein Mann von Kamus, erzihlte mir folgendes: ,Einst kam
ein Blitz vom Himmel und zerschlug viele unserer anesa (Pandanus-
biume). Darauf legten wir die Pandanusniisse auf die Schlafplattform
in meinem Hause. Da fuhr der Blitz den Mittelpfosten meines Hauses
herab und af die Niisse. Der Name des Blitzes ist Mezauwe oder ghowe 1.
Der Blitz deckte das Dach ab, aber er verbrannte das Haus nicht, Er
totete ein Schwein. — Die alten Leute wollten mir eine neue Scham-
binde (gafisi) anlegen. Als nun der Blitz herabfuhr, erschraken alle. Sie
sagten: ,Bedeutet das, dafl dieser Jungling sterben wird?* — sie dampften
nun das vom Blitz erschlagene Schwein im Erdofen. Dann legten sie dem

" Mein Informant glaubt jetzt noch, dafl seltsame Sachen, die man morgens in
den Girten finden kann, Exkremente der Himmelskérper seien. — Ich selbst
habe solche ,Exkremente’ in Kondiu, am Waghi-Fluf}, geschen und weifl auch
nicht, was es eigentlich ist. Sie haben eine entfernte Ahnlichkeit mit einem
Spiegelei.

8 Kithe sind hier nun schon allgemein bekannt.

* In der Hagen - Gegend wurde das Sonnensymbol von altersher auf die Stiele
der Steindxte geflochten.

10 Statt gho sagt man auch fo = ,Sonne’.
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Jungling die neue Schambinde auf den Kopf, und so afl er das Fleisch.
Der Blitz fuhr sehr tief in die Erde. Wir gruben nach und fanden einen
sehr groflen Knochen. — Wenn ein Blitz eingeschlagen hat, rufen wir
alle Kamus-Leute zusammen. Sie alle versammeln sich am Ort des Blitz-
einschlages. Alle Feuer in den Héusern miissen geloscht werden. Minner
und Frauen holen sich nun von dem Feuer (das der Blitz entziindet hat)

und bringen es heim. — Wer Mezauwe sieht, kann daran sterben. Des-
halb werfen sich alle, die einen so groflen Blitz sehen, flach auf die Erde.“
II

Ein Uberblick iiber die hier dargebotenen Berichte zeigt, dafl der
Glaube an Mezauwe, den ,groflen Mann dort oben®, in der Goroka-
Gegend ganz allgemein war. Jetzt ist das Gebiet schon sehr stark unter
dem Einfluf} der christlichen Mission.

Aufler Mezauwe wird der Himmelsmann auch noch genannt: Zege-
woga, Biokago und ghowe. Zegewoga und ghowe sind auch Namen fiir
die Sonne. Mit der Sonne hat Mezauwe die engsten Bezichungen. Ob-
gleich er dem Namen nach mit der Sonne gleichgesetzt wird, unterschei-
det man ihn doch sehr deutlich von ihr. Die Sonne ist ja nach den Aus-
sagen das Auge des Mezauwe. Sie ist von Mezauwe gemacht worden, und
sie wird auch von ihm morgens an den Himmel gehoben. — Der Kérper
des Mezauwe glinzt wie die Sonne. Offenbar ist Mezauwe immer dort,
wo die Sonne ist, wie der Ausspruch dartut: ,Wenn unser Vater (so
nennt man ja Mezauwe) am Himmel steht, wichst alles gut“. — In Neu-
guinea finden wir oft die Gewohnheit der Eingeborenen, einen Teil einer
Sache fiir das Ganze zu gebrauchen. So wird auch hier der Glanz der
Sonne und die Sonne selbst, die das Auge des Mezauwe ist, mit dem
Himmelsmann gleichgesetat.

Mezauwe erscheint auch in Verbindung mit dem Gewitter. Den Blitz
schleudernd, kommt er zur Erde. Man wiirde den sonst Unsichtbaren
sehen konnen, aber die Helligkeit des Blitzes blendet die Augen der Men-
schen. — Schon vor dem Ausbruch des Gewitters sagt man sich gegen-
seitig: ,Mezauwe will herabkommen®, und wenn der Blitz eingeschlagen
und die Bidume zerstort hat, sagt man: ,Mezauwe ist herabgekommen®.
Mezauwe ist aber nicht der Blitz selbst. Man kann ja den Blitz in der
Erde finden. Ganz deutlich wird gesagt: ,Der Blitz ist eine Sache des
Mezauwe“. — Weil Mezauwe mit dem Blitz die Baume zerschlagen hat,
gilt das Opfer, das man am Fufle eines vom Blitz getroffenen Baumes
darbringt, sehr wahrscheinlich Mezauwe selbst. Als Zeichen einer be-
sonderen Verbundenheit mit dem Blitzwesen, das ja Mezauwe ist, bindet
man sich ein Biischel des Kopfhaares zusammen. — Das Zusammenbinden
des Kopfhaares kommt oft vor im Brauchtum der Bevélkerung des Hoch-
landes. Es bringt gewohnlich eine Verpflichtung oder ein Versprechen
an die Geister zum Ausdruck. — Der Blitz selbst wird als heilsames
Amulett am Hals getragen, weil es durch den unmittelbaren Kontakt
mit Mezauwe kraftbegabt ist. — Leider konnte ich keinen dieser ,Blitze’
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erwerben. Wohl aber habe ich in meinem Besitz zwei ,Schwinze® des
Blitzes von den Nachbarn der Goroka, namlich aus dem Gebiet um Ko ge.
Diese ,Blitzschwinze® sind Amonshérner, eine Art versteinerter, vor lan-
ger Zeit ausgestorbener Meeresschnecken.

Wichtig ist auch das vom Blitz angefachte Feuer, das von Mezauwe
stammt und deshalb als Kostbarkeit in allen Hiusern neu angeziindet
wird.

Ganz allgemein gilt Mezauwe als ein gutes Wesen, das man mit ,unser
Vater” anredet, und zu dem man Vertrauen hat. Er wacht ja iber das
Wohlergehen der Menschen. Er sorgt, daf die Feld- und Gartenfriichte
gedeihen. Er hilft den Menschen in ihrer Krankheit. Er macht die Krie-
ger stark im Kampfe und nimmt die Gebete und Opfer der Menschen
gnddig entgegen. Er erschreckt die Menschen durch seine laute Stimme,
den Donner, und durch den Blitz (wohl um sie im Gehorsam und in heil-
samer Furcht zu erhalten). Er gibt den Menschen das heilige Feuer und
das heilsame Amulett des Blitzes. — Er tut der Frau auf dem Baume
nichts zuleide. Vor allem aber macht er die Menschen glicklich, indem
er ihnen Schweine gibt. Das Schwein ist eines der meistgeschatzten Giiter
der Eingeborenen. Das Fleisch der Schweine ist einfach eine absolute
Notwendigkeit fiir die Existenz der Leute im Hochland, da sie sonst kaum
irgendwelche Fleisch- oder Fettnahrung haben. Wie bedeutend und wich-
tig dieses Geschenk des Mezauwe ist, geht aus der Tatsache hervor, dafl
das Schwein bei allen méglichen Anlédssen gebraucht wird: beim Braut-
kauf, bei der Initiation, bei schwerer Krankheit, bei der Ehrung und Ver-
sohnung der Ahnengeister, bei der Vorbereitung fiir den Kampf, bei
Totenfeiern usw.

Mezauwe ist ein méchtiger Geist, strahlend schon wie die Sonne. Er
ist giitig, aber er tritt auch auf als einer, dem man gehorchen muff, wie
die Eingeborenen ausdriicklich bezeugen.

Mezaha ist die Pflanze, die bei der Trennung von Himmel und Erde
auf dem Pfahl befestigt wurde. Ob nicht Mezauwe und Mezaha eine
Beziehung zueinander haben? Auch die Idee des kosmischen Baumes
konnte in die Trennung von Himmel und Erde hineinspielen. Der Ge-
danke liegt nahe, dafl durch die Macht des Mezauwe die Trennung von
Himmel und Erde zustande kam.

Auf den Dachern der Hauser und auf den Stiitzstangen des Zucker-
rohrs finden wir im Goroka-Gebiet viele schwarze Stiimpfe des Farn-
baumes. Wenn man die Eingeborenen nach dem Sinn dieser Sitte fragt,
so erhdlt man zur Antwort: ,Das ist ein Schmuck® oder: ,Das stammt
noch von den Voreltern“. Nun ist es aber Tatsache, dafl in den west-
licher gelegenen Teilen des Hochlandes dieselbe Gewohnheit herrscht;
und dort ist es eindeutig, dafl der Farn die heilige Pflanze der Sonne
ist oder besser des ,Groflen Vaters®, der die Sonne als brennende Fadkel
in der Hand hédlt. — So diirften wir wohl kaum fehlgehen, wenn wir
auch fiir das Goroka-Gebiet annehmen, dafl die Leute dort ihre Hauser
und ihre Zuckerrohre unter den Schutz des Sonnengottes Mezauwe stel-

196



len, indem sie auf die hochsten Spitzen ihrer Wohnungen die heilige Farn-
pflanze setzen. — Das Sonnensymbol kann man oft auf flachen
Holzscheiten in den Hauswinden der Dorfer um Goroka sehen. Die in
das Holz geschnitzten Sonnensymbole sowohl als auch die in Rohrmatten
geflochtenen, mit denen man die Hauswande schmiickt, zeugen von dem
frommen Sinn der ,Heiden®, die ihren groflen Vater Mezauwe ehren
wollen.

Noch vieles mochte man von Mezauwe, dem Sonnengott, erfahren, be-
sonders auch von seiner Verchrung, wie wir es vom Waghi und Chimbu
wissen; aber dazu brauchte man viel Zeit, Geduld und Erfahrung. Man
mochte nur wiinschen, dafy die dortigen Missionare sich intensiv mit der
Erforschung der alten Religion der ihnen anvertrauten Bevélkerung be-
fassen mochten. Wir stehen ja wirklich ganz nahe vor Torschluf.

Vergleichende Literatur: H. MevyeEr SVD, Wunekan oder Sonnenverehrung
in Neuguinea: Anthropos 27 (1982), 28 (1933) — StepHAN LEHNER, Geister-
und Seelenglaube der Bukana usw.: Mitt. a. d. Mus. f. Vilkerkunde in Ham-
burg, 1930 — H. AureNaNGER, The Sun in the Life of the Natives in the New-
Guinea Highlands: Anthropos 57 (1962) — DEersELBE, Jugendweihe und Welt-
bild am mittleren Sepik: Anthropos 55 (1960) — P. F. Kirscueaum, Miscellanea
aus Neuguinea: Anthropos 21 (1926) — P. W. Scumipr, Die geheime Jiing-
lingsweihe der Karesau-Insulaner: Anthropos 2 (1907).
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RAUSCH UND RELIGION

von Georg Siegmund

Seit meinem ersten Beitrag tiber das Thema ,Rausch und Religion®
in dieser Zeitschrift! sind mehr als fiinfundzwanzig Jahre verflossen.
In diesen Jahren hat das Thema an Aktualitit nicht ab-, sondern zu-
genommen, wenngleich auch in der angelsichsischen Welt dieses Thema
mit groflerer Intensitdt behandelt wird.

Konnte ich schon in meinem ersten Beitrag von dem in den USA
wiederaufgelebten Peyote-Kult berichten wie von den Versuchsergeb-
nissen, welche der deutsche Psychiater Beringer mit dem aus dem
Peyote-Kaktus gewonnenen Rauschmittel Meskalin gewonnen hatte, so
hat sich in dieser Hinsicht gerade in den letzten Jahren viel getan. Vor
allem ist es Aldous Huxley, der Bruder des britischen Biologen Julian
Huxley, gewesen, der bei seinen Ideen zur Formierung einer neuen
Religion das Meskalin an sich selbst erprobt hat und es als neues
»Sakrament® empfiehlt. Wihrend sein Bruder eine neue ausgesprochen
atheistische Religion anstrebt, welche er ,evolutioniren Humanismus*
nennt ®, entwickelte sich der jingere Aldous Huxley in den dreifliger
Jahren unter Einflufl des Buddhismus zu einem leidenschaftlichen Refor-
mator, der die Welt durch eine universale mystische Religion heilen will.
Obwohl Huxleys enthusiastischer Bericht iiber seine Meskalin-Erfahrun-
gen mit dem bezeichnenden Titel ,The doors of perception®® von nur
geringem Umfang ist, hat er doch eine sehr breite Wirkung gehabt.

Das Ideal wire ihm, dafl ,jeder Mensch in irgendeiner Form reiner
oder angewandter Religion Selbsttranszendenz zu finden vermaochte® (57).
Seit dltesten Zeiten sind toxische Substanzen immer wieder dafiir ver-
wandt worden; ihr Gebrauch in der Geschichte der Religionen ist aufier-
ordentlich weit verbreitet. Selbst der Alkohol hat hier eine grofie Rolle
gespielt. Doch haben die heutigen Kirchen, auch nicht die tolerantesten,
keinen ,Versuch unternommen, dieses Rauschmittel zu christianisieren
oder seinen Genufl zu einem Sakrament zu machen® (57), sind doch die
Riten des Christentums nicht mit gottesdienstlicher Betrunkenheit vereinbar.
~Zahllose Menschen sehnen sich nach Selbsttranszendenz und wiren froh,
sie in der Kirche zu finden® (68). Doch hat die christliche Kirche bisher
fiur dieses Bedurfnis kein Verstindnis gezeigt. Mogen sich auch Christen-
tum und Alkohol nicht miteinander vertragen, so scheint dies fiir Meskalin

L Missionswissenschaft und Religionswissenschaft 2 (1989) 19—88, 198—214.

* Der evolutionire Humanismus. Zehn Essays iiber die Leitgedanken und
Probleme. Herausgegeben von Julian Huxley (1964).

3 Arpous Huxviey, The Doors of Perception (1945). Die deutsche Ubersetzung
von H. E. Herlitschka trigt den Titel: Die Pforten der Wahrnehmung.
Meine Erfahrung mit Meskalin (1956). Wir zitieren im folgenden nach dieser
Ausgabe. :
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nicht zu gelten. ,Christentum und Meskalin scheinen sich viel besser
miteinander zu vertragen“ (58). Den Beweis dafiir scheint eben jene
indianische Eingeborenenkirche zu erbringen, ,deren Hauptritus eine
Art frithchristlicher Agape oder Liebesmahl ist, wobei Schnitten von
Peyote die Stelle des sakramentalen Brots und Weins einnehmen® (58).
Auch Weille, die aktiv an solchen Gottesdiensten teilgenommen haben,
bezeugen, dafl die Teilnehmer sich keineswegs wie Betrunkene benchmen,
sich vielmehr alle ruhig und gesittet verhalten und riicksichtsvoll zu-
einander sind. Religidses Gefiihl und wiirdiger Anstand werden gewahrt.
Dabei erleben diese ,Peyote-Glaubigen“ nicht die iibliche Langweile
der sonntaglichen Kirchganger. Bei ihren Erlebnissen haben sie manchmal
»Visionen, und diese konnen von Christus selbst sein; manchmal héren
sie die Stimme des Groflen Geistes; manchmal werden sie sich der
Gegenwart Gottes und ihrer eigenen personlichen Fehler bewufit, die
berichtigt werden miissen, wenn sie Gottes Willen tun sollen. Die prak-
tischen Folgen solchen chemischen Offnens von Tiiren in die ,andere
Welt’ scheinen durchaus gute zu sein. Prof. Slotkin berichtet, dafi ge-
wohnheitsmiflige Peyotisten im groflen ganzen arbeitsamer, mafiger
(manche von ihnen enthalten sich des Alkohols véllig) und friedfertiger
sind als die Nichtpeyotisten. Ein Baum mit so zufriedenstellenden Friich-
ten kann nicht glattweg als schlecht verurteilt werden® (59).

Wenn Indianer einer amerikanischen Eingeborenenkirche den Genuf}
von Peyote zu einem Sakrament gemacht haben, dann taten sie nach
Ansicht Hux1e y s nichts anderes als was das Christentum in den ersten
Jahrhunderten getan hat, als es viele heidnische Riten und Feste sozu-
sagen getauft und den Zwecken der Kirche dienstbar gemacht hat.

Die Amerikanische Eingeborenenkirche (,The Native American Church
of the United States“) ist eine ins Vereinsregister eingetragene Organi-
sation indianischer Stimme, in deren Statut steht: ,Der Zweck, zu dem
diese Vereinigung gebildet wird, ist die Forderung und Verbreitung des
Glaubens an den allmachtigen Gott und an die Sitten mehrerer Stimme
der Indianer im Gebiet der Vereinigten Staaten bei ihrer Anbetung eines
himmlischen Vaters, ferner die Forderung von Sittenreinheit, Enthaltsam-
keit, Fleifl, Barmherzigkeit und der rechten Lebensweise sowie die Pflege
der Selbstachtung, der bruderlichen Liebe und Einigkeit unter den
Mitgliedern dieser indianischen Stimme tberall in den Vereinigten
Staaten . . . mit und durch den sakramentalen Gebrauch von Peyotl . . .
Durch Essen des geweihten Peyotl nimmt der Indianer den Geist Gottes
in sich auf, ganz so wie der weile Christ diesen Geist mittels des ge-
weihten Brotes und Weines aufnimmt . . . Seit jeher war es bei vielen
Indianerstimmen {iblich, sich in die Einsamkeit zu begeben, um in be-
schaulicher Stille zu fasten, bis eine iibernatiirliche Vision sich einstellte.
Das ist nun ersetzt worden durch gemeinsames Wachen wihrend einer
ganzen Nacht, wobei der Peyotlist durch Gebet, stilles Sinnen und das
Essen von Peyotl einer gottlichen Offenbarung teilhaftig wird. Sie wird
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ithm zuteil, weil er sich in seiner Seele empfanglich gemacht hat und
aus dem Peyotl so viel von Gottes Macht in sich aufgenommen hat, daf
er fahig ist, Gott zu erreichen . . . Dieses ndchtliche Ritual ist bis ins
einzelne an feste Formen gebunden. Ein Mann amtiert als Priester, unter-
stiitzt von drei Assistenten. Wéhrend des Gottesdienstes beten sie in
bestimmten Zeitabstinden fiir die Gldubigen, indes die tibrigen Ménner
und Frauen leise fiir sich allein beten. Schon zu Beginn der Zeremonie
nimmt jeder vier Stiicke Peyotl zu sich. Spater darf er noch so viele
essen, wie er — oder sie — fiir schicklich halt. Die Zeit wird grofitenteils
damit ausgefillt, dafl jeder Mann, der Reihe nach, vier religiose Lieder
singen muf}, die den in den Kirchen der Weiflen gesungenen Chorilen
entsprechen . Die amtliche Selbstbeschreibung der Peyote-Kirche zeigt am
besten, worum es sich handelt. Sie beansprucht ausdriicklich auch fiir sich
das gleiche Recht der Religionsfreiheit wie ‘die anderen Kirchen, was ihr
wiederholt mit dem Hinweis, es handle sich hier um Rauschmittel-Mif-
brauch, nicht zugestanden wurde.

Wenn auch der Meskalingebrauch noch nicht zum Endziel des mensch-
lichen Lebens, zu ,Erleuchtung und seliger Schau® (61) fithrt, so fiihlt
sich Huxley aufgrund seiner Selbsterfahrung dazu berechtigt zu sagen,
»daf} das Meskalinerlebnis etwas ist, das katholische Theologen ,eine un-
verdiente Gnade’ nennen: nicht zum Seelenheil notig, aber potentiell
hilfreich und, wenn zuginglich gemacht, dankbar anzunehmen. Aus
dem Geleise gewohnlicher Wahrnehmung geworfen zu werden, wahrend
einiger zeitloser Stunden die duflere und die innere Welt nicht so zu
sehen zu bekommen, wie sie einem vom Trieb zum Uberleben besessenen
Tier oder einem von Wortern und Begriffen besessenen Menschen erschei-
nen, sondern wie sie, unmittelbar und unbedingt, vom Geist als Ganzem
aufgefallt werden konnen, — das ist ein Erlebnis von unschatzbarem
Wert fur jeden Menschen, und besonders fiir den Intellektuellen® (61).

Neben das Meskalin sind in jiingster Zeit neue Substanzen von dhn-
licher Wirkung getreten. So sind die wirksamen Substanzen des lang
gesuchten Heiligen Pilzes der Azteken Teonandcatl entdeckt worden.
Seit Bernhardin von Sahagun (} 1590)° wissen wir, daf die Azteken
kleine Pilze, Teonanacatl genannt, aflen, um Visionen zu erleben. Doch
wurden auch in spiteren Zeiten gelegentlich auftauchende Mitteilungen
iiber ihre Verwendung als Rauschmittel bei der eingeborenen Bevolkerung
Mexikos nicht beachtet. Selbst als J. B. Johnson 1938 personlich einer
Pilzzeremonie beiwohnte und R. E. Schultes angeblich echte Pilze
erhielt, blieb man mifitrauisch, weil sich diese Pilze als unwirksam
erwiesen. Erst 1955 gewann das Ehepaar R. G. und V. P. Wasson im

4 Nach Roeert DE Rorp, Bewufisein und Rausch. Drogen und ihre Wirkung
(1964) 34 f.

5 TFray BErNHARDINO DE SaHAGUN, Historia general de las cosas de Nueva
Espasia (1829). Englisch: 1950. Teilweise deutsche Ubersetzung von Ed. Seler
(1927). :
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Lande der Mazateken das Vertrauen der Indianer soweit, dafl sie nicht
nur als Zuschauer, sondern aktiv an einer nichtlichen Pilzzeremonie
teilnehmen durften. Dabei konnten sie sich selbst davon iiberzeugen,
daff ,Umflorung, Entrickung und Verriickung des Ichs und Entfesselung
didmonischer Krifte und Gesichte® ® eintraten. Ein Jahr spiter gelang es
dem Pariser Mykologen R. H eim, die Pilze botanisch als der Gattung
Psilocybe zugehorig zu bestimmen und auch kiinstlich zu ziichten. Damit
waren die Voraussetzungen dafiir gegeben, dafl die Wirkstoffe isoliert

werden konnten. Strukturaufklirung und Synthese gelang dem Baseler
Chemiker A. Hofmann.

Die neuen Drogen tragen die Namen Psylocybin und Psilocin. Man
schreibt ihnen eine ,psychodelische® Wirkung zu, d. h. sie sollen eine
seeledffnende, bewuftseinserweiternde Wirkung haben. Die Hersteller-
firma Sandoz, die allein Psylocybin und Psilocin sowie das dhnlich
wirtkende LSD 25 (= Lysergic acid diethylamide) herstellt, gibt diese
Substanzen nur fiir Forschungszwecke frei, um Miflbrauch zu verhiiten.
~Aber auch da ist Miflbrauch getrieben worden. Zwei begabte, wissen-
schaftlich anerkannte Psychologen an der Harvard-Universitit in Cam-
bridge, Massachusetts, dehnten die Experimente mit Psilocybin iiber Ge-
bithr aus. Nach ihrer Entlassung von Harvard sammelten sie eine Gruppe
von Anhdngern um sich und begriindeten mit missionarischem Eifer
eine ,Internationale Féderation fiir Innere Freiheit (IFIF)'. Nach ihrer
Meinung ist es moglich und sollte geférdert statt verhindert werden,
,das Zentralnervensystem zu dndern, zu integrieren, umzulenken und in
seiner Funktion zu erweitern’. Die Sitzungen mit einem ,psychodelischen
Fithrer® streben nach einer ,passiven, Ich-losen Verschmelzung mit dem
Unendlichen’. Der Bardo Thédol, das tibetische Totenbuch, das C. G.
Jung eingeleitet und gepriesen hat, dient dieser ostlich-mystischen Er-
weiterung oder Vernebelung als eine Art Leitfaden. Ein bekannter
Schriftsteller, der an einer Sitzung teilnahm, aber unbeeindruckt blieb,
sprach von ihr als einem ,Instant Zen‘® (,augenblicklicher Zen-Buddhis-
mus)“ 7.

Nachdem trotz aller Vorsichtsmafinahmen mit LSD getrinkte Zucker-
wiirfel, die geschmuggelt waren, aufgefunden worden sind, sind die
Vorsichtsmafinahmen verschirft worden. Das hat indes das Suchen nach
der ,Glicks-Pille” (kappy pills) nicht zum Halten gebracht. Schon werden
andere ,psychodelische® Mittel verwandt. Aber auch damit wird die
Entdedkung neuer Mittel zu raschem Gliick durch Seelendffnung nicht zu
Ende sein” &

® Hans Haas, Psychotrope Drogen, in Bild der Wissenschaft H. 2 (1965) 110.

? W. O. Jaurreiss, Beobachtungen in den Vereinigten Staaten von Amerika
(USA), in Sucht und Mifibrauch. Ein kurzgefafites Handbuch fiir Arzte, Juristen,
Pddagogen, hg. v. F1. Laubenthal (1964) 572.

8 ebd.
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Eine nahere psychologische Betrachtung des Selbstberichtes von Aldous
Huxley tber seinen Meskalinversuch bestitigt unsere in der ersten
Studie gegebene Analyse des Rauscherlebnisses. Die Meskalin-,Offen-
barungen®, die er erlebte, betrafen nicht — wie er erwartet hatte — sein
eigenes Innenleben, sondern die sinnlich wahrnehmbaren Dinge seiner
Umgebung, die sich ithm in einer ganz neuen Gegenwartigkeit und
Leuchtkraft erschlossen. Unter Wegfall des ganzen Kranzes von Bedeu-
tungszusammenhangen, in denen uns fur gewochnlich wahrgenommene
Dinge stehen, traten diese selbst in ihrem An-sich-sein vor den Schauen-
den, der von den einfachsten Dingen wie bezaubert war. Das ,Ist“ einer
Schwertlilie wie einer Nelke und Rose trat so eindringlich vor ihn hin,
dafl er meinte; das Atmen, Hin- und Herfluten, das Erglihen ihrer
Schonheit unmittelbar zu schauen. Dabei ging alles Interesse an rdum-
lichen und zeitlichen Bezichungen verloren. Auch der Sinn fiir sprachliche
Aussage-Symbole mufite verblassen gegentiber dem, was er ,die sakra-
mentale Schau der Wirklichkeit® (18) nennt. Es war, als ob ihm ,die
unendliche Bedeutungsfiille der bloflen Existenz® aufginge (22), ja, als
ob das Ich selbst darin aufginge.

Auch von Huxley wird das pseudo-mystische Erlebnis eines panthe-
istischen Aufgehens in der Welt der gesehenen Objekte gemeldet. ,Im
letzten Stadium der Ichlosigkeit . . . kommt es zu einer ,dunklen Er-
kenntnis’, dafl das All in allem, dafl alles tatsdchlich jedes ist® (22).
Treffend bemerkt Huxley dabei, fiir den Geist habe es den Anschein,
als ob die sekundidren Merkmale der Dinge die primidren geworden
seien. In den wahrgenommenen Einzelheiten scheint sich eine allem
innewohnende Bedeutsamkeit aufzudringen. Selbst bei Kunstwerken —
die im Rausch gar nicht mehr als kinstlerische Einheiten gewertet wer-
den — treten irgendwelche Einzelheiten so in den Kreis des Gesehenen
und Beachteten, dafl etwa ein Faltenwurf mit verklarten und verklarenden
Augen betrachtet wird. Das ,Selbst® der menschlichen Personlichkeit
scheint im ,gottlichen Nicht-Selbst einer Blume, eines Buches, eines
Sessels, eines Stiicks Flanell® (29) aufzugehen. Dafiir schwindet vollig
der Sinn, als personliches ,Selbst® fiir Mitmenschen als ,Selbste® Pflich-
ten zu haben. Zeitliche Pflichten gegen andere scheinen mit der zeitlosen
Seligkeit des Schauens nicht vereinbar zu sein. Das ,Teilhaben an der
offenkundigen Herrlichkeit der Dinge liefl sozusagen keinen Raum fiir
die gewohnlichen, die notwendigen Angelegenheiten menschlichen Da-
seins, vor allem keinen fiir Personen betreffende. Denn Personen sind
Selbstheiten, und in einer Hinsicht zumindest war ich nun ein Nicht-Selbst
und gewahrte dabei das Nicht-Selbst der Dinge meiner Umgebung und
gleichzeitig war ich es. Diesem neugeborenen Nicht-Selbst schienen das
Benehmen und die Erscheinungen des Selbst, das zu sein es fiir den
Augenblick aufgehort hatte, ja der blofie Gedanke daran und an andere
Selbst, seine einstigen Gefihrten, nicht etwa zuwider zu sein . . ., son-
dern ungeheuer belanglos® (29 f). Der Meskalinberauschte war so von
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dem Erleben der Nicht-Selbste absorbiert, daf er sogar die Begegnung
mit den Augen der Anwesenden vermied. Personen gehéren fir ihn einer
Welt an, aus der ihn das Meskalin wenigstens fiir Augenblicke befreit
hatte. Er glaubte sich befreit von ,der Welt der Seltenheiten, der Zeit,
der moralischen Urteile und der Niitzlichkeitserwagungen, der Welt (und
es war diese Seite des menschlichen Lebens, die ich vor allem zu ver-
gessen wiinschte), der Selbstbehauptung, der kedken Selbstsicherheit, der
iberwerteten Worter und vergotzten Begriffe® (30).

Es ist — so konnen wir kurz zusammenfassen — die Welt des eigent-
lich menschlichen Lebens wie der Bezichungen zu den Mitmenschen,
welche im Rausch abgedringt wird, um sich dafur in der Seligkeit des
Anschauens isolierter sinnlicher Wahrnehmungen restlos zu verlieren.
In schillernd zweideutiger Ausdrucksweise wird von Huxley eine
Umwertung zumindest angebahnt, worin die Pseudo-Mystik eine Recht-
fertigung erfihrt. Er neigt dazu, die Welt moralischer Selbstgestaltung
als Welt ,luziferhafter Auflehnung gegen die Gnade Gottes® (32), als
welche er das rauschhafte Aufleuchten der sinnlichen Einzelheiten aus-
gibt, abzulehnen. Meskalin eréffnet den Weg zu einer vollig quietistischen
Kontemplation, in der jeder Gedanke an eine Tatigkeit unméglich wird.
Ausdriicklich wird hervorgehoben, dafl im Meskalinrausch der Wille eine
Ltiefgehende Verinderung zum Schlechteren® (21) erleidet. Die gewdhn-
lichen Lebenszwecke werden ,iuflerst uninteressant® (21).

Wir kénnen hier von einer Analyse des Erlebnisses von Huxley im
einzelnen absehen, ebenso von einer Kritik. Statt dessen weisen wir auf
eine griindliche Kritik hin, welche der Oxforder Orientalist R. C. Zaeh -
ner gegeben hat . Die Lektiire der Schrift von Huxley stellte fiir Zaeh-
ner eine Herausforderung dar, die er nicht unbeantwortet lassen konnte.
In einer umfassenden Studie hat er eine grundlegende Kritik vollzogen.
Die Kritik richtet sich nicht nur gegen Huxleys Thesen, sondern iiber-
haupt gegen eine heute landliufige Verwischung von Mystik mit Pseudo-
Mystik. Huxleys Uberzeugung ging dahin, dafl alles, was er unter Ein-
wirkung von Meskalin erlebte, neben die hdchsten religiosen Erlebnisse
zu stellen sei. Visio beatifica, Enderlebnis des Buddha seien im Grunde
das gleiche wie die durch Meskalin erreichte Entriickung.

Huxleys Meinung, aufiernatiirliche Erfahrungen, die man gern mit
der Etikette ,Mystik versieht, mifiten in ihrem eigentlichen Wesen
alle gleichartig sein, seien sie nun das Ergebnis asketischer Ubung, einer
ausgedehnten Einiibung von Yoga-Techniken oder einfach der Einnahme
von Drogen, ist ein Gemeinplatz, der bei heutigen Schriftstellern, auch
Gelehrten, immer wiederkehrt, dadurch aber nicht richtiger wird. Viel-
mehr handelt es sich hierbei um eine kritiklose Vermischung verschieden-
ster Erlebnisarten auflergewdhnlicher Art, die unberechtigterweise alle
der ,Mystik“ zugeschrieben werden. Mit rhetorischem Pathos wird immer

9 R. C. Zaeuner, Mystik religios und profan. Eine Untersuchung iber ver-
schiedene Arten von auflernatiirlicher Erfahrung, tibers. v. G. H. Mill er (1960).
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wieder behauptet, die Ekstasen der Heiligen wie die Entriickungen der
Peyote-Esser wie auch die Erlebnisse moderner dekadenter Dichter, die
sie dem Gebrauch von Drogen verdanken, seien im wesentlichen ein-
und dasselbe, sie seien Ausdruck der ewigen Sehnsucht der menschlichen
Seele nach spiritueller Befriedigung und Schénheit. So sehr auch diese
monistische Vermanschung zu einem Gemeinplatz geworden ist, so sehr
ruft sie die Kritik nichterner Scheidung und Unterscheidung heraus.

Huxley hitte mit seiner Behauptung noch einen Schritt weiter gehen
konnen. Klinisch wird ja Meskalin heute zur Hervorrufung einer kurz-
dauernden kiinstlichen Psychose verwandt, die der manischen Phase des
manisch-depressiven Irreseins sehr dhnlich ist. Wenn es sich also auch
hier um ,Gleiches“ handelt, so mufl ,weiter gefolgert werden, dafl die
Vision Gottes, die der mystische Heilige erlebt, ,ein und dasselbe’ ist
wie die Halluzination des Verriickten“ *°. Einen Ausweg aus der aufge-
zeigten Alternative kann es nicht geben. Entweder handelt es sich um
sEin und dasselbe“, dann sind im Grunde alle auflergewohnlichen
Erlebnisse gleich belanglos; oder aber es handelt sich um Wesensver-
schiedenes, dann sind die Folgen nicht abzusehen.

Die These zu priifen hat Zaehner ein riesiges Erfahrungsmaterial
durchforscht, so die ,mystischen® Erfahrungen von Richard Jefferies,
Proust und Rimbaud, die mystische Tradition Indiens wie die Mystik
christlicher Heiliger und mohammedanischer Sufis. Uberdies hat Zachner
auch einen bedeutsamen Selbstversuch mit Meskalin unternommen. Eben
dieser Selbstversuch hatte ein uberaus aufschlufireiches Ergebnis. Das
Rauscherlebnis war ihm interessant und unbeschreiblich komisch. ,Die
ganze Zeit hatte ich das Gefihl, diese Erfahrungen seien in gewisser
Weise ,antireligids, womit ich meine, mit religiéser Erfahrung nicht
tibereinstimmend und einer anderen Kategorie zugehoérig. Eine Art
Selbsttranszendenz’ nach der Terminologic Huxleys fand statt, aber es
war ein Transzendieren in eine Welt possenhafter Bedeutungslosigkeit.
Alle Dinge waren eins in dem Sinne, dafl im Hohepunkt meines manischen
Zustandes alle gleich komisch waren: die Eigenschaft der ,Komik‘ und
Ungereimtheit hatte alle anderen verschlungen. Ich empfand nie Schrecken,
und als ich unter dem Einfluff von Berlioz langsam zur Vernunft zuriick-
kehrte, kehrte mein religiéses BewuBtsein, das nie vollig iiberschwemmt
gewesen war, in voller Stidrke zuriick . . . Was mich angeht, so war
Meskalin véllig auflerstande, die ,natiirliche mystische Erfahrung* hervor-
zubringen, die ich an anderer Stelle beschrieben habe. Halb hatte ich
gehofft, es ware anders. Sobald jedoch die Wirkung der Droge einsetzte
und ich in ein Possen-Universum gestiirzt wurde, erkannte ich, dafl dies
nicht sein sollte. Die beiden Erfahrungen waren so vollig verschieden,
dafl ich es wihrend des Experimentes ablehnte, mich mit Rimbaud in
Versuchung fithren zu lassen® (300 f).

10 ZAEHNER, a.a. 0., 11.
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Wire Huxley etwas vorsichtiger gewesen, so hitte er seine eigenen
Erfahrungen mit Meskalinerfahrungen anderer Ménner etwas genauer
verglichen, welche diese schon ein halbes Jahrhundert vor Huxley unter-
nommen hatten. Zu ihnen gehéren der bekannte Schriftsteller Havelock
Ellis und der Religionspsychologe William James. James erlebte
unter Meskalineinwirkung nur heftige Ubelkeit und Katzenjammer.
Neben ,,Orgien des Sehens“ hatte Ellis auch ganz gegenteilige Erlebnisse,
was Huxley selbst nicht unbekannt ist, gesteht er doch, dafl es neben der
selig verkldrten Mehrheit der Meskalinkonsumenten eine Minderheit gibt,
der das Rauschmittel nur Hélle und Fegefeuer beschert.

Diese gegenteiligen Erfahrungen beschreibt Kliiver: ,Bei manchen Indi-
viduen ist die ,ivresse divine’, von der Rouhier spricht, eher eine ,ivresse
diabolique® zu nennen. Unbestimmte Schreckvorstellungen und das Ge-
fithl einer drohenden Katastrophe vermengen sich oft mit den kosmischen
Erscheinungen. Die ungeheure Weite der neuen Bereiche, die der Ver-
stand unter Meskalin aufnimmt, kann mehr &dngstigen als erleuchten.
Diese Erfahrungen vergifit man nicht leicht. Man blickt hinter den
Horizont' der normalen Welt, und dieses ,Jenseits® ist oft so imposant
oder sogar erschiitternd, dafl Erinnerungen daran noch jahrelang im
Gedichtnis haften. Kein Wunder, dafl manche Leute das Experiment
nicht wiederholen mogen® .

Huxley selbst hitte also schon eine sehr wichtige Scheidung und
Unterscheidung vornehmen kénnen und sollen. Bei seinen sorgfiltigen
und kritischen Analysen mystischer Erlebnisse, die wir hier nicht refe-
rieren konnen, kommt Zaehner zu dem bedeutsamen Ergebnis, dafl
»Mystik® keineswegs ein iiberall sich gleichbleibendes Phinomen ist, das
tiberall in der Welt und zu allen Zeiten, bei allen moglichen Systemen
auftritt, wie die religiosen Indifferentisten meinen, daf} diese Phinomene
vielmehr grundverschiedenen Kategorien angehéren.

Beim Naturmystiker, dessen Erlebnisse durch Drogen, Yogaiibungen
und dhnliches hervorgerufen sind, steht die Erfahrung eines iiberwilti-
genden Eindruckes der Wirklichkeit im Vordergrund. Fiir eine monistische
Mystik, wie sie vor allem in Indien zu finden ist, sind Seele und Uni-
versum der Leib Gottes; Selbst und Gott sind hier identisch. Ziel dieser
»Mystik® ist die ,Befreiung® von der Last des Irdischen, ist die eigene
unsterbliche Seele in ihrer Nacktheit und Isolierung. Anders beim theisti-
schen Mystiker. Sein letztes Ziel ist die Vereinigung der Seele mit Gott,
der eine Wirklichkeit aufler ihr ist, auflerhalb aller und doch zugleich
als etwas ihr Innewohnendes gedacht wird, also die Communio von
Schopfer und Geschépf, das Eingehen in die allumfassende gottliche
Liebe.

Zaechner ist auch in der Lage, den Aufweis zu fihren, daf Huxley
nicht eigentlich aufgrund seiner Meskalin-Erfahrungen zu seiner Auffas-

1 Kliiver, nach: Rosert pE Rorr, Bewufitsein und Rausch, 54.
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sung von Mystik und Religion kommt, sondern seine aus der personlichen
Lebensgeschichte verstehbare Flucht vor sich selbst in diese Erfahrungen
hineindeutet.

Wenn wir das Zeugnis der Heiligen, die Mystiker waren, als echt an-
nehmen, dann haben wir auch allen Grund, ihre Unterscheidung von
echter Mystik und diabolischer Nachiffung aufzunehmen. ,Sowohl die
katholische Kirche wie die Sufis haben immer an den Teufel und an seine
Fahigkeit, mystische Zustinde vorzutduschen, geglaubt und glauben noch
immer daran. Ein solcher Glauben mag heute altmodisch, verschroben oder
einfach toricht wirken; aber viele christliche Mystiker, darunter auch die
heilige Therese von Avila, behaupten, solche diabolische Heimsuchungen
erfahren zu haben® 12,

Im Laufe seiner Untersuchungen ist Zaehner selbst zu dieser Uber-
zeugung gekommen und hat auch fiir sich personlich daraus die Folge-
rungen gezogen. Er gesteht von sich, das Rad seiner inneren Entwicklung
habe eine volle Umdrehung vollzogen; er sei wieder Christ und zur
Romisch-Katholischen Kirche iibergetreten (14).

12 ZAEHNER, a.a. 0., 71.
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KLEINE BEITRAGE

ZUR ENTSTEHUNG DER ISLAMISCHEN GEBETSZEITEN

von J. Brinktrine

Es wird allgemein zugegeben, daf auf den Islam Judentum und Christen-
tum einen nicht geringen Einflufl ausgeiibt haben. So ist z. B. das berithmte
muhammedanische Glaubensbekenntnis: ,Es gibt keinen Gott usw.“ nicht origi-
nal, sondern hat seine Vorlage im Targum Onkelos (zu Deut 33,26) und im
Christentum (Symbol der ersten Sirmischen Synode). Der Koran kennt in der
mekkanischen Sure 28,52 nicht nur die Himmelfahrt Christi, sondern (nach der
wahrscheinlichen Deutung) auch Mariens. Die Wahl des Wortes qur’an fir die
Muhammed geoffenbarte Schrift scheint durch das christlich-syrische gerjana
mitveranlafit zu sein.

Wie steht es mit dem eigentlichen Schibbolet des Islams, dem rituellen
Gebet, der saldt, die als die Hauptpflicht seiner Anhinger gilt? Wer sie nicht
erfiillt, wird dem Apostaten fast gleichgestellt. Im Koran heifien die Muslim
vielfach schlechthin ,die Verrichter der salat.“ Welchen Wert die Bekenner des
Islams auf die Gebetszeiten legen, geht auch daraus hervor, dafl im Arabischen
“ibdddt (terminus technicus fiir die Pflichten gegen Gott) und selawdt (terminus
technicus fiir die Gebetszeiten) dasselbe bedeuten. Ein arabisches Sprichwort
sagt: ,Das vorziiglichste der Werke sind die finf Gebete.*

Urspriinglich scheint Muhammed nur zwei Gebetszeiten gekannt zu haben®:
,Halte standhaft und in Geduld mit denen aus, die ihren Herrn morgens und
abends anrufen und sein Angesicht suchen® (Sure 18,29: ,Die Hohle®) 2, Mor-
gen- und Abendgebet werden ferner in Sure 24,59 (,Das Licht“) erwahnt: ,0
ihr Gliubigen, lasset euere Sklaven und die unter euch, die noch nicht das
minnliche Alter erreicht haben, erst um Erlaubnis fragen, bevor sie zu euch
kommen: ... vor dem Morgengebete und wenn ihr des Mittags euere Kleider
ablegt (zur Mittagsruhe) und nach dem Abendgebete” (uLLMany, a. a. O., 300).

Muhammed selbst aber scheint diesen beiden salits noch eine dritte hin-
zugefiigt zu haben ?, allerdings, wie vor allem aus der ersten noch zu nennenden
Sure (,Die Nachtreise“) hervorgeht, als ecine Art opus supererogatorium: ,Ver-
richte das Gebet beim Untergang der Sonne, bis die Dunkelheit der Nacht her-

1 A. ScHiMMEL vertritt allerdings in seinem Artikel ,Islam I. Religionsgeschicht-
lich und politisch* in Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 111. Bd. (Ti-
bingen 1959), Sp. 911, die Meinung, dafl schon zu Muhammeds Zeit finf Gebete
iiblich gewesen seien.

2 Bei L. UrLLmanN, Der Koran, aus dem Arabischen wortgetreu iibersetzt (Biele-
feld und Leipzig 1881) 243.

3 A. J. Wensinck (Artikel Salat in der Enzyklopddie des Islam, Leiden und
Leipzig 1934, 104) meint, die dritte Gebetszeit sei wahrscheinlich nach dem Bei-
spiel der Juden, die dreimal am Tage ihre Tefilla verrichteten, hinzugefiigt.
Doch kénnte man sich ebenso gut auf das Beispiel der Christen berufen, die
ebenfalls ein dreimaliges Gebet am Tage (vgl. Didache 8,3) kannten. Wenn
WensiNck weiter mit Berufung auf Sure 11,115, die er fir medinisch halt,
glaubt, die drite Gebetszeit sei in Medina entstanden, so halten ULLmMaNnN u. a.
sie fiir mekkanisch.
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einbricht, und auch das Gebet beim Anbruch des Tages; denn das Morgengebet
wird bezeugt. Wache auch einen Teil der Nadit und bringe ihn als Ubermaf}
der Frommigkeit mit Beten zu; denn dadurch wird dich vielleicht dein Herr auf
eine hohe und ehrenvolle Stufe erheben® (Sure 17,79: ,Die Nachtreise“) . Eine
dreifache Gebetszeit wird auch Sure 11,115 (,Hud“) bezeugt: ,Betet in den
beiden duflersten Teilen des Tages und in dem Teile der Nacht; denn gute
Werke vertreiben die Basen® %,

Der heutige Islam kennt fiinf Gebetszeiten: am Morgen (saldt il-fagr), am
Mittag (5. id-duhr), am Nachmittag (s. il-asr), am Abend (5. il-grub), in der
Nacht (s. il-dsije).

Wie kam es zu der Fiinfzahl der Gebetszeiten? Diese Festsetzung gehort wohl
in die Anfange des Islams®.

Von der islamischen Tradition wird die Funfzahl der taglichen salits mit
Muhammeds Himmelfahrt verkniipft: Anfangs wurden von Allah der Gemeinde
Muhammeds taglich funfzig Salits auferlegt. Als Muhammed von Allah zuriick-
kehrt, fragt Moses ihn, was Gott seiner Gemeinde auferlegt habe. Als Moses
den Auftrag Allahs hort, bemerkt er, dazu seien die Gliaubigen nicht imstande.
Daraufhin dndert Allah auf eine erneute Bitte Muhammeds die Zahl fiinfzig
in finfundzwanzig. Muhammed teilt dieses wiederum dem Moses mit, der den-
selben Einwand duflert. Dieselben Vorgidnge wiederholen sich, bis es zuletzt
bei der Funfzahl bleibt 7.

Weitverbreitet ist auch die Legende, dafl der Erzengel Gabriel an einem
Tage fiinfmal herabgestiegen sei und die salit in Muhammeds Gegenwart ver-
richtet habe, wobei dieser jedesmal den Engel nachgeahmt habe 8.

Was die wirkliche Entstehung der Fiinfzahl der islamischen Gebetszeiten an-
geht, so erklirt Hoursma die Fiinfzahl durch eine Verdoppelung der beiden
Mittags- und Abendsalits?. GoLpziaer meint, der Parsismus sei von Einflufl
auf die Festsetzung der Finfzahl!® gewesen. Fr. Heer glaubt, das tigliche
Pflichtgebet des Judentums habe eine Neugestaltung im gesetzlichen Gebet des
Islams (saldt) gefunden 1,

Doch liegt vielleicht gegeniiber diesen oder dhnlichen Erklirungsversuchen
die Annahme niher, daf} die Gebetsiibung des christlichen Ménchtums auf die
Fixierung der islamischen Gebetszeiten eingewirkt hat. Das Christentum war zu

4 Ubersetzung nach UrLLmany, a. a. O., 286, Verglichen wurde HazraT Mirza
Basuirup-pin Maumup Aumap, Der heilige Qur'dn (Rahwah / Pakistan 1954) 272
5 UrLMaNN, a. a. O., 186 f.

S Vgl. A. J. Wensinek, a. a. O., 104

7 Zu dieser Erzahlung vgl. Abrahams Fiirsprache bei Gott (Gen 18,22-33)

8 S. WensINek, a. a. 0. 104

® 5. Wensinek, a. a. 0.,

10 Islamisme et Parsisme, in Revue de Uhistoire des Religions (1901) 15: ,On ne
voulait pas, quant & la quantité religieuse, rester en retard sur les adeptes de
Zoroastre. On emprunta. .. les cing gdhs (temps de priéres) des Persans, et le
nombre primitif de trois temps fixés pour la priére fut porté 4 cing®. In seinen
Vorlesungen iiber den Islam (Heidelberg, 19252) scheint Gorpziner bzw. der
Neuherausgeber Franz Babinger die Ableitung der muhammedanischen Ge-
betszeiten aus dem Parsismus nicht mehr zu erwihnen.

11 Art. ,Gebet und Gebetssitten, religionsgeschichtlich in Die Religion in Ge-
schichte und Gegenwart, 11. Band (Tibingen 1958) Sp. 1211
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Zeiten Muhammeds verbreitet unter den Beduinen an der syrischen Grenze, in
den Staaten der Ghassaniden, ebenso in Jemen, wo es im Kampfe mit dem
Judentum stand. In dem Wéd-il-Qura (zwischen Medina und Tabtik) gab es
Gruppen von christlichen Aszeten und Einsiedlern, desgleichen in Syrien und
den benachbarten Gebieten. Muhammed beteiligte sich von seinem 40. Lebens-
jahr an als selbstindiger Kaufmann an den von Mekka, seinem Geburtsorte,
ausgehenden Karawanen und fand so Gelegenheit, mit manchen Christen in
Verbindung zu treten®. Auch in Mekka gab es eine beschrinkte Zahl cinheimi-
scher, abessinischer Christen, die Anhénger alter Hiresien (Jakobiten, Nestoria-
ner) waren. Beachtenswert ist, dafl die Monche im Koran besonders gelobt wer-
den: ,Du wirst finden, daf unter allen Menschen die Juden und die Gétzen-
diener den Gliubigen am meisten feind sind; du wirst ferner finden, daff den
Gliubigen die am meisten freundlich gesinnt sind, die sagen: Wir sind Christen.
Das kommt daher, weil diese Priester ¥ und Ménche haben und auch, weil sie
keinen Stolz besitzen® (Sure 5,88: ,Der Tisch®) 4.

Somit diirfte die Annahme naheliegen, dafl die Erhhung der islamischen Ge-
betszeiten auf christlichen Einfluf, und zwar den der Monche, zuriick-
geht.

Hiergegen kénnte man den Einwand erheben: Das kirchliche Stundengebet,
wie es in den Klostern geiibt wird, kennt acht Horen: sieben horae diurnae: je
zwei am Anfang des Tages (Laudes und Prim) und zwei am Ende des Tages
(Vesper und Komplet) und drei im Laufe des Tages (Terz, Sext und Non); dazu
kommt als hora nocturna die Matutin.

Die Ableitung der islamischen Gebetszeiten aus den kanonischen Horen
scheint also auf Schwierigkeiten zu stofien. Wir miissen jedoch bedenken, dafi
die genannten acht Horen frither nicht iiberall existierten und zum Teil auch
heute noch nicht existieren. So fehlt z. B. die Prim bis heute im Bereiche des
syrischen und armenischen Ritus. Sie scheint erst um das Jahr 382 in einem
Kloster bei Bethlehem entstanden zu sein5, Gegen das Jahr 400 wurden in Je-
rusalem, wie die Peregrinatio Aetheriae bezeugt!®, folgende Horen gehalten:
Vigiliae (Matutin), Laudes, Sext, Non und Vesper. Diese Ordnung entspricht
genau den finf Gebetszeiten des Islam. In der Fastenzeit kommt allerdings
nach der Peregrinatio die Terz hinzu (Cap. 27,5). Man darf annchmen, dafl
Muhammed auf seinen Reisen, die er als Kaufmann unternahm, mit Palédstina
in Verbindung kam und die christlichen Ménche kennenlernte *”. Die hl. Melania
aus Rom, die um die gleiche Zeit in Palistina lebte, da die Pregrinatio
entstand, bezeugt folgende Horen: Vigilien, Laudes, Terz, Sext, Non und Vesper.

12 Vgl. H. Grivme, Der Koran. Ausgewihlt, angeordnet und im Metrum des
Originals iibertragen (Paderborn 1923) 17

13 ULLMANN, a. a. O., 87 iibersetzt: ,Priester, Hazrer Mirza BascrHIup-piN
MarMUD AHMAD, a. a. O., 111 tibersetzt ungenau ,Gottesgelehrte®.

14 Vgl. auch GovrpziHer, Vorlesungen, 10
15 Vgl, unser Buch: Das Rémische Brevier (Paderborn 1932) 26 f.

18 Cap. 24,1: Vigil; 24,2: Laudes; 24,3: Sext und Non; 24,4: Vesper. Vgl. Eisen-
worer, Handbudh der katholischen Liturgik 1I (Freiburg i. Br. 1933) 488

17 Vgl. H. GriMME, a. a. 0., 17
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Somit diirfte manches fiir die Annahme sprechen, dafl der Islam bei der

Festsetzung seiner Gebetszeiten an den Brauch der an Arabien angrenzenden
christlichen Monche angekniipft hat.

ZUR GESCHICHTE DES CHINESISCHEN GEBETBUCHS

von Fortunato Margiotti OFM

In dieser Veroffentlichung * finden sich, aufler einer sehr sorgfiltigen Studie
iiber die Geschicke des von den chinesischen Katholiken benutzten Gebetbuchs,
die franzésische Ubersetzung des beigegebenen chinesischen Textes und seines
Inhaltsverzeichnisses sowie die Ubertragung verschiedener anderer Ausgaben
des Gebetbuchs (Editio ne varietur von 1665?, diejenige des sel. Moye von
1780 und Bearbeitung von 1823). Angefiigt ist eine Liste zitierter chinesischer
Texte und Namen. Die kritische Studie gliedert sich in zwei Teile. Im ersten
Teil wird die Editio princeps des chinesischen Gebetbuchs (1628) in den histo-
rischen Zusammenhang gestellt (Kapitel 1) und sein Inhalt sorgféltig analy-
siert (Kapitel 2 und 3). — Im zweiten, viel umfassenderen Teil, wird der Inhalt
der Editio ne varietur (1665?) analysiert (Kapitel 4). Gleiches geschicht mit den
Erganzungen (Kapitel 5) und den neuen Gebetbiichern, die, obwohl sie den
Grundstock wahren, neue Elemente enthalten (Kapitel 6 und 7). Im letzten
(8.) Kapitel behandelt Vf. die Probleme, die sich heute fur die Zusammen-
stellung eines Gebetbuchs, das den gegenwirtigen Bedirfnissen entsprache,
stellen. Die Auswertung der Analyse wird durch ein gutes analytisches Sach-
verzeichnis erleichtert.

Die Bedeutung dieser Arbeit erhellt aus der Tatsache, dafl das chinesische
Gebetbuch, das von Minnern der verschiedensten Nationen und religidsen
Institute verfafit und iberarbeitet worden ist, mehr als drei Jahrhunderte von
den chinesischen Gldubigen benutzt wurde. Die Notwendigkeit eines Gebet-
buchs in chinesischer Sprache dringte sich gleich zu Beginn der Missionstatig-
keit auf, und der erste, der die Aufgabe iibernahm, sie wenigstens zum Teil
zu losen, war der Jesuit NicoLa LoNcoBarpo (1608). 25 Jahre spiter (1628)
veréffentlichte sein Mitbruder Gaspar FErreira die ,Zusammenstellung von
Gebeten der heiligen Kirche'. In diese Sammlung ist die urspriingliche Arbeit
aufgenommen, erginzt durch neue Elemente der damaligen Zeit. Dies ist die
Editio princeps, die ihrem urspriinglichen Inhalt nach nur 40 Jahre vollgiiltig
blieb. 1665 von den gestrengen Mitbriidern FErpinanp VEreiesT und Lopovico
BuetLio revidiert, wurde die Editio ne wvarietur mit dem neuen Titel ,Tégliche
Ubung der heiligen Religion‘ im ganzen Reich allgemein eingefithrt und blieb
bis heute Grundstock des chinesischen Gebetbuchs. Auf dieses Gebetbuch folgten

* Paur Brunner SJ: L'Eudhologe de la Mission de Chine. Editio princeps 1628
et développement jusqu’'a nos jours (Contribution a Thistoire des livres de
prieres). Aschendorff/Miinster 1968, XII + 868 pp. (= Missionswissenschaftliche
Abhandlungen und Texte, hrg. von J. Glazik unter Mitarbeit von M. Bier-
baum und B. Biermann, Nr. 28).
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andere Ausgaben der Jesuiten, Franziskaner, Augustiner u.a., die nur wenige
neue Elemente von allgemeinem Interesse hinzufiigten.

Die in diesen Gebetbiichern gebrauchte Sprache ist die chinesische Schrift-
sprache, die in den Schulen gelehrt wurde. Deshalb blieben manche Gebete nicht
selten den Glaubigen, die keine griindliche Ausbildung hatten, unverstandlich.
Das bewog ein Jahrhundert nach der Veréffentlichung der erwihnten ,Téglichen
Ubung® den seligen Jean-MarTin Moyt von der Pariser Mission zu dem Ver-
such, die Volkssprache fiir die Gebete zu verwenden. Sein Gebetbuch, 1780 ver-
offentlicht, fand in den Westgebieten des Reiches Verbreitung. Ein ahnlicher
Versuch wurde 1845 von dem Franziskaner Mgr. GasrieLe Griocrio, Aposto-
lischem Vikar von Shansi, unternommen. Aber wihrend MoyE neue Gebete
verfalt und sie neben den literarischen in Umlauf gesetzt hatte, versuchte
GriocrLio gerade letztere dem Verstindnis zuginglich zu machen. Sein Versuch
ist jedoch wenig gegliuckt. Die Frage der Sprache der Gebete, 1924 vom ersten
chinesischen Plenarkonzil neu aufgegriffen, ist ohne Lésung geblieben und stellt
sich heute mit mehr Dringlichkeit denn je in den Missionen auf Formosa und
in der Diaspora.

Beim Aufzihlen der Gebete, die drei Jahrhunderte hindurch dem Gebetbuch
seine Giiltigkeit verlichen haben, zeigt Vf. auch Gesichtspunkte auf, die bei
einer moglichen Reform beachtet werden mifiten. Die Uberarbeitung miifite
nach den Kriterien der Missionskatechese und der Missionspastoral vorge-
nommen werden. Aus diesem Grunde erstreckt der Autor seine Untersuchungen
auch auf die kirzlich auf Formosa veroffentlichten Gebetbiicher und deutet ebenso
auf eine neue Ausgabe im kommunistischen China hin, die ins moderne Chinesisch
iibersetzt und in der neuen Schreibweise gedruckt ist. In all diesen Ausgaben
sucht Vf. das Gemeinsame und die eigenen Elemente zu bestimmen. Er bemiiht
sich, die westlichen Quellen der verschiedenen Gebete festzustellen, ihre Autoren
und ebenso Ort und Jahr ihrer Veroffentlichung ausfindig zu machen. Die
Schwierigkeit, chinesische Biicher der vergangenen Jahrhunderte, vor allem die
kleineren ortlichen Publikationen, aufzutreiben, sowie die Gewohnheit, die
Gebetbiicher mit demselben Titelblatt neu aufzulegen (ohne Angabe des Autors,
des Ortes und des Jahres), haben es dem V{. nicht immer gestattet, endgiiltig
die Autorschaft sowie Jahr und Ort der Publikationen zu bestimmen. Kein
Wunder also, dafl weitere Nachforschungen dazu fithren kénnen, die Namen
der Verfasser sowie Ort und Zeit der verdffentlichten Gebetbiicher zu korri-
gieren. Sicherlich wird die eine oder andere Anmerkung in diesem Sinn dem
Vi, nicht miRfallen. Mit Bezug auf die Litanei der Schmerzensmutter (149)
heiflt es, es bestehe kein Grund, sie MoyE zuzuschreiben; dann aber zieht Vf.
den Schluff, das Fehlen der Litanei zur Gottlichen Vorsehung unter den elf
Litaneien im Gebetbuch des Seligen, der ein wahrer Apostel der Andacht
zur gottlichen Vorsehung gewesen ist, scheine die Ansicht zu bestirken, MoyE
habe keinen der Litaneitexte iibersetzt, sondern sich damit begniigt, schon be-
stehende Ubersetzungen zu verwenden (150). Diese Schlufifolgerung verleitet
dazu, zu denken, dafl die Nachforschungen iber den Ursprung der Litanei zur
Schmerzensmutter in Richtung der Hauptstadt des Reiches angestellt werden
miifiten, und zwar innerhalb der Gruppe von Missionaren, die zur Hsi-f'ang,
der 1m Westviertel gelegenen Kirche der Propaganda-Kongregation, gehdrten,
wo eine blilhende gleichnamige Bruderschaft bestand, die etwa 50 Jahre vorher
gegriindet worden war. — Im tbrigen konnte die Liste der Litaneien, die Vf.
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(28) aufstellt. um einige weitere verlingert werden. Der Jesuit JEAN-SYLVAIN
DE NEUVIALLE 2. B. spricht von einer Litanei zu Ehren des hl. Franziskus Regis,
die er verfafit hat und bei Gelegenheit seiner Heiligsprechung beten lief}
(Lettres édifiantes, 12 [Lyon 1819], 870). — Das Werk Mamra’s, das Vf. aus
Griinden, die NZM 19 (1968) 268 n. 54 dargelegt wurden, auf 1745 oder frither
ansetzt (120), scheint auf 1740 oder frilher angesetzt werden zu miissen, —
Was die Kreuzwegandacht angeht, schreibt Vf., der Text sei zum erstenmal
ohne Nennung eines Autors in einer Gebetssammlung in Shanghai 1865 er-
schienen (159, n. 561). Doch dieser Text war nicht vollkommen neu, er bestand
schon ecinige Zeit. Bereits 1844 hat Mgr. Lodovico de Besi, Apostolischer
Vikar von Kiangnan (Ta ssu-mu Lei-ssu Lo) den Neudruck oder den neuen
Schnitt (ch'ung tzu) eines Biichleins approbiert, das den Titel trug: ,Frommes
Werk des heiligen Weges' (Shang lu shan kung) und, wie aus der Vorrede
hervorgeht, die Abkiirzung eines anderen Werkes war: Yeh-su shou-nan sheng
lu shan kung, d.h. Fromme Ubung des heiligen Weges des leidenden Jesus'.
Das Biichlein, das weder Namen des Autors noch Ort der Publikation fithrt,
besteht aus zwei Teilen, die jeweils neu paginiert wurden, von 1—29 und von
1—8. Wir lassen den zweiten katechetischen Teil beiseite und verweilen einen
Augenblick bei den ersten 29 Doppelseiten. Auf den ersten 10 findet sich ein
Vorwort, in dem Bedeutung, Nutzen und die zu gewinnenden Ablisse dieser
frommen Ubung erldutert werden. Von S. 10a—29b finden sich die Regeln,
die Gebete und die Betrachtungen des Kreuzwegs, die mit denen, die Vf. in
Ubersetzung bietet, identisch sind. Eine Fassung des Kreuzwegs bestand also
schon vor 1844. Bezeichnend ist die Tatsache, dafi Mgr. Luigi Landi schon
am 13. 3. 1808 die Erlaubnis erhielt, den Kreuzweg in den Hiusern der Gliu-
bigen zu errichten und simtliche Ablisse damit zu verbinden. Diese Erlaubnis
wurde am 10. 8. 1816 seinem Nachfolger Mgr. Gioacchino Salvetti erncut
gegeben, Uber den Ubersetzer wissen wir noch nichts. Doch ist sicher, dafl er
die Methode des hl. Franziskaners Leonardo da Porto Maurizio angewandt
hat, die in Italien und anderswo verbreitet war. — Wo V£, iiber den Ursprung
der ersten Gebete handelt, weist er in Note 63 (S. 19) hin auf das Buch:
Doctrina Christiana en letra y lengua china, compuesta por los padres minis-
tros de los sangleyes, de la Orden de Sancto Domingo. Dieses Buch ist von
dem Dominikaner P. Juan Coso verfaBt und von einem weiter nicht bekannten
Chinesen Keng Yong geschnitten worden. Es wurde 1593 veréffentlicht, Viel-
leicht hédtte es etwas mehr Aufmerksamkeit verdient, da es sich hier um einen
ersten katholischen Versuch dieser Art in chinesischer Sprache handelt. Das
wire nicht schwer gewesen, da heute zwei anastatische Ausgaben dieses Buches
bestehen. Die einc ist 1951 in Manila (Real y Pontificia Universidad de la
ciudad de Manila) veréffentlicht worden: Doctrina Christiana — Primer libro
impreso en Filipinas —, Facsimile del ejemplar existente en la Biblioteca
Vaticana, con un ensayo histérico-bibliogrifico por Fr. J. Gavo Aracoén, O.P.,
¥ observaciones filolégicas y traduccién espaiiola de Fr. AnTonio DowmincuEz,
O.P. Die andere Ausgabe erschien 1958 in Madrid (Librerfa General Vic-
toriano Sudrez) in dem Buch von Carros Sanz: Primitivas relaciones de Espaiia
con Asia y Oceania. Vi. stellt sich nicht die Frage, ob dieses Buch auf das der
Jesuiten in China einen EinfluR gehabt haben kénnte. Und doch hiitte seine
Erwdhnung der Arbeit des Vf. grofiere Vollstindigkeit gegeben. Immerhin
wurde dieses Buch ja frither verdffentlicht als das der Jesuiten und enthilt
zahlreichere Texte als das der Jesuiten zehn Jahre spiter (vgl. das Verzeichnis
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in der Arbeit von Sanz, S. 111—113); zudem gehen die Gebete auf die gleichen
spanisch-portugiesischen Quellen zuriidc. — Was das Reuegebet angeht, das
von Saverio Morasito verfafit und verbreitet worden ist, hatte Vf. gut daran
getan, die Denuntianten zu identifizieren, statt von Feinden im allgemeinen
zu sprechen (116), damit er der Phantasie seiner Leser bei der Suche der an-
geblichen Feinde nicht allzu sehr freien Lauf 1ift. Morasiro hat durch sein
Betragen seinen Vizeprovinzialen Filippo Simonelli und Jodo de Sa
nicht geringe und nicht wenige Unannehmlichkeiten verursacht. Als de Sa
ihn beim Generaloberen als unverbesserlich in seinen Fehlern verklagte, schrieb
er, er habe anderthalb Jahre hindurch alles getan, um ihn zu bessern, und ebenso
war Simonelli verfahren, sein Vorginger im Amt des Vizeprovinzials
(Sa an den Generalobern, 8. 12. 1727: ARSI FG 731—4a. 1727, ff.2). Sehr
wahrscheinlich mufi man die angeblichen Feinde des Reuegebets unter diesen
beiden Obern suchen! — Auferdem sei angemerkt, dafl Mgr. Policarpo de
Souza in Macao zum Bischof geweiht wurde von dem Franziskaner Mgr.
Hilario de S. Rosa am 3. 11. 1743, und nicht (wie 115) 1741. — Es ist
wahr, daf die in Kuang-chou gefangen gehaltenen Missionare in der letzten
Sitzung der denkwiirdigen Konferenz am 26. 1. 1668 den heiligen Joseph zum
Patron der Chinamission gewihlt haben, aber die pépstliche Anerkennung ist
erst spiter auf Ansuchen der Apostolischen Vikare von Innozenz XI. am 17. 8.
1678 mit dem Breve Sacrosancti apostolatus (NZM 19, 1963, 50) gegeben wor-
den. — Einige Versehen sind aufierdem bei der Umschrift einiger Namen vor-
gekommen. So muf Pei Shik Shik (P. Pedro de la Pifiuela) (S. 108, n. 296)
verbessert werden in Shik To-lu, Chen-to; Tu Iue-li ist Anm. 542 (S. 158)
richtig zitiert, aber in der entsprechenden n. 297 (S. 854) fehlen die entsprechen-
den chinesischen Zeichen und an ihrer Stelle findet sich Chia-pi-o-erh, das, weil
von Mgr. GriocLio gebraucht, zwar richtig ist, aber den ersten Namen er-
ginzen muf. Auf S. 120 findet sich ein Tseng Tse-Liang, in der Verweisungs-
Nr. Tseny Te-liang: Welcher der beiden Namen ist richtig?

Die hier angefithrten Kleinigkeiten beabsichtigen keineswegs, den Wert des
Buches zu schmilern. Es wird auch fiir die Zukunft der sichere Ausgangspunkt
fiir weitere Untersuchungen sein. Es bleibt lediglich zu wiinschen, dafl VI,
nachdem er so entschieden das Studium der Gebetsliteratur begonnen hat, neue
Arbeiten durchfithren konne, die diese erste reife Frucht seiner Untersuchungen
kronen.
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CHRISTLICHE PUBLIZISTIK IN AFRIKA *
von P. Franz Friih, P. A.

1962 veroffentlichte Prof. Dr. PrAkkE und das Afrikaseminar im Institut fir
Publizistik der Westfdlischen Wilhelms-Universitit zu Miinster die Schrift:
Publizistik und Publikum in Afrika. Eine erste Erkundung. Der VE. der jetzt
vorliegenden ,ersten Erkundung® iiber die ,christliche Publizistik in Afrika®
nahm auch an jener Gemeinschaftsarbeit mit dem Oberseminar Prof. Prakkes
teil, so daf ,diese neue Arbeit eine willkommene Ergiinzung jener ersten ,totalen’
Erfassung des Stoffes bietet®. Diese ,willkommene Erginzung® setzt sich zum
Ziel, zwei Teilgebiete der Wissenschaft von der Publizistik, ndmlich afrikanische
und kirchliche Publizistik — beide als ,unterentwickelt® und letztere dazu als
»besonders vernachlissigt bezeichnet —, zu verkniipfen (Vorwort). Vf. unter-
nimmt also einen missionskundlich-publizistikwissenschaftlichen Versuch, ,den
groflen Rahmen abzustecken, in dem sich christliche Verkiindigung, christliche
Mission in publizistischen Formen vollzieht® (14). Ohne die Notwendigkeit der
theologischen Begriindung aller Mission, die Vf. in seiner Einleitung unter
Berufung auf Prus’ XII. Enzykliken Miranda prorsus, Evangelii praecones und
Fidei donwm zwar sehr kurz, doch wohl fiir diesen Zwedk ausreichend, voran-
stellt (11), zu iiberschen, will er sein Ziel im wesentlichen durch die Anwendung
der vor allem der modernen Publizistikwissenschaft entnommenen Grundsitze
und Methoden auf die publizistische Titigkeit der christlichen, besonders der
katholischen Mission erreichen (12).

Die Studie umfafit einen mehr darstellend-beschreibenden Teil unter dem
Titel A. ,Mittel und Formen christlicher Publizistik in Afrika® (15-78) und einen
mehr schlufifolgernd-systematischen Teil unter dem Titel B. ,Probleme und Auf-
gaben dhristlicher Publizistik in Afrika® (79-95). Ein gut gegliedertes, der Arbeit
entsprechend umfassendes Literaturverzeichnis (96-98), ein Stichwortverzeichnis
(99-100), ein Titelverzeichnis afrikanischer Zeitungen und Zeitschriften (101-102)
helfen, iiber das ausfithrliche Inhaltsverzeichnis (5-6) hinaus, die Arbeit aufzu-
gliedern. Fin Anhang ,Abbildungen* und ,Titelseiten katholischer Zeitungen
und Zeitschriften aus Afrika“ mit Angaben iiber Format, Umfang, Erscheinungs-
weise, Griindungsjahr, Auflage, Druck illustrieren die Arbeit.

Unter Bezugnahme auf die von der Publizistikwissenschaft vorgenommene
systematische Gliederung der Aussagemittel und -formen in originire und inter-
medidre Publizistik bietet der Teil A. eine Bestandsaufnahme, Darstellung, Be-
schreibung und Hinweise auf die Bedeutung eben dieser beiden Mittel und
Formen afrikanischer christlicher Publizistik. Bisweilen finden auch die Schwierig-
keiten Erwihnung, denen die christliche Publizistik im Gebrauch des einen oder
anderen Mittels begegnet. Ganz der Sache entsprechend, fingt die Studie bei
der originiren Publizistik an und da hinwiederum bei den einfacheren Mitteln
unter dem Titel: 1. Das publizistische Zeichen, worunter fallen: a) Zeichensprache
(16); b) Die Sprache der Tat (17); c) Die Sprache der Dinge (17-19); um dann

* Zu Eners, Franz-Joser, SVD: Christliche Publizistik in Afrike. Eine erste
Erkundung. Mit einem Vorwort von Prof. Dr. Hendrikus Johannes Prakke.
Steyler Verlag 1964, 103 S. (= Verdffentlichungen des Missionspriesterseminars
St. Augustin, Siegburg, Nr. 13).
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unter 2. Wort und Schall die komplexeren Mittel: a) Die Predigt (19-24); b)
Musik und Tanz (24-27); c¢) Veranstaltung (27-29) zu behandeln.

Da es in der Wissenschaft iiberhaupt noch an der notwendigen Untersuchung
hinsichtlich einer eigentlichen Zeichensprache bei den Afrikanern und beim
christlichen Gebrauch solcher Formen mangelt, kann Vf. nur die Tatsache er-
wihnen, dafl es in der christlichen Liturgie eine solche Sprache von eminent
hoher Bedeutung gibt, und die Hoffnung aussprechen, dafl das II. Vatikanische
Konzil den nationalen und volkischen Eigenarten darin mehr Beriicksichtigung
angedeihen lasse (16).

Als ,Sprache der Tat“ gelten: das Vorbild iberhaupt, hier besonders der
Heilige und der Mirtyrer, die Ordensleute. Mit Berufung auf PRAKKE, op. cit.,
stellt Vf. ihre Bedeutung so heraus: ,Wenn es von den Afrikanern heifit, im
Zusehen und Zuhoren allein erschliefe sich ihm nichts, im Mittun dagegen alles,
dann muf man das auch auf die publizistische Bedeutung der Tat anwenden® (17).

Die ,Sprache der Dinge* duflert sich besonders in Symbolen, ,von denen die
Welt der farbigen Vélker iibervoll ist* (18). Christliche Sprache der Dinge
auflert sich vor allem in der Liturgie und in der sakralen Kunst (18-19). Die
Bedeutung der Sprache der Dinge sieht VI. in der Tatsache, dal ,hier die
iiberwicgende Mehrheit der Bevolkerung weder lesen noch schreiben kann® (17.).

Die Predigt kann als Hauptmittel christlicher Verkiindigung bei Gegebenheit
des noch weit verbreiteten Analphabetentums und der besonderen publizistischen
Macht der freien Ansprache bei den Afrikanern in ihrer Bedeutung nicht iiber-
schitzt werden (19). Allerdings tibersieht Vf. nicht die Schwierigkeiten fiir den
Missionar, Schwierigkeiten der Sprache, Schwierigkeiten in der Wahl des Pro-
blemkreises und auch hinsichtlich Inhalt und Form, die auch ,afrikanisch® sein
miifiten (21). Der Prediger unterliegt den allgemeinen, in der Rhetorik Schwarz-
Afrikas herrschenden Stilgesetzen, d. h. unter Berufung auf Praxxe der Stil
ist poetisch, personlich, imperativisch und kollektivisch = vom Publikum mitge-
staltet (22). Die angefiihrten Beispiele erhiirten die Ausfithrungen.

Unter dem Titel ,Musik und Tanz® versucht Vf. nachzuweisen, dafl die Mis-
sion seit langem ihre grofle Bedeutung als publizistisches Mittel in Afrika
erkannt habe. Dabei stiitzt er sich auf Berichte von Missionaren und Forschern,
die einfach feststellten: ,Dem Neger ist seine Musik aus der Seele heraus-
gewachsen. Ihm diese nehmen, hiefle, einen Teil seiner Seele zerstoren® (25).
Dariiber hinaus erhirten die angefiihrten Beispiele auch die These iiber die
Bedeutung des Liedes: ,Hier geht es doch wahrhaftig um eine offentlich aktuelle
Aussage mit dem Ziel der Information, der Belehrung und vielleicht auch bis
zu einem gewissen Grade der Unterhaltung® (25).

Die Veranstaltung als publizistisches Mittel grindet in der Gemeinschafts-
gebundenheit des Afrikaners. VE. beruft sich dabei auf BUnLManN, Afrika (1968):
,Der einzelne lebt nicht sein eigenes Leben; sein Leben ist Teilhabe am Leben
der Gemeinschaft . . . Bei den Bantu heifit leben im Schofie der Gemeinschaft
existieren® (27). Darum ,muf} der Gottesdienst in Afrika diesen Charakter des
Gemeinschaftserlebnisses haben, wenn er fiir die Einheimischen publizistisch und
damit vor allem natiirlich relegios wirksam und erlebnisreich sein soll® (27).
Die angefiihrten Beispiele illustrieren das Gesagte. (Nebenbei sei bemerkt, daf
sich diese Tatsache auch im profanen Sektor in den Grundlagen und in der
Praxis des oft so mifiverstandenen sog. Afrikanischen Sozialismus bestétigt
findet [R.].)
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Mit der nach H. Kaurmann, Mission in unserer Zeit, F. 4. Z. Nr. 183, 1962,
getroffenen Feststellung, dafl ,in einem Teil Ostafrikas die Afrikaner, welche
Christen geworden sind, ,Leser' heiflen und nicht das Kreuz jenes Symbol ist,
an dem sie von den Heiden erkannt werden, sondern die Kunst, lesen zu
kénnen“ (29) und mit der nach Tu. Omwm, Kath, Schrifttum in afrikanischen
Sprachen, (Z)MR 1941, 247 getroffenen zweiten Feststellung, dafl sich die Kirche
wohl bewuflt war, ,ohne christliches Schrifttum sei kein durchschlagender Erfolg
zu erwarten® (30), umfafit Vf. eigentlich bereits das Wesentliche, das es iiber
intermedidre Publizistik hier zu sagen gibt.

In den folgenden Abschnitten versucht er eine Bestandsaufnahme, Beschreibung,
Darstellung der ecinzelnen intermediiren christlichen publizistischen Mittel: 1,
Presse (80-61); 2. Das Bild (62-63); 3. Hor- und Sehfunk (64-72): 4. Film (72-75);
Bithne und Literatur (75-79).

Schon der relativ grole Umfang der Abhandlung iiber die Presse — ein Drittel
des ganzen Buches! — lifit die grofie Differenziertheit und Bedeutung wie auch
die Grindlichkeit der Darstellung dieses publizistischen Mittels erahnen.

1. Die Presseerzeugnisse sind aufgegliedert in: a) Flugblatt, Flugschrift,
Buch (30-82), wobei Vf. meint, ,die Bedeutung des Flugblattes sei in der
Missionsarbeit noch nicht geniigend bekannt® (30).

Da die Pressearbeit wesentlich von der Entwicklung der Buchdruckerkunst ab-
hingt, gibt Vf. einen kurzen Einblick in ihre Entwicklungsgeschichte in Afrika,
verbunden mit einer Darstellung der Buchproduktion der Missionsdruckereien
(80-82). b) Auf einen kurzen Abriff der Geschichte der christlichen Zeitungen
in Afrika (38-34) folgt die regionale Gliederung mit einer Ubersicht iiber die
Nachrichtenagenturen (Pressestellen) (35) und einer wohl erschopfenden Uber-
sicht der katholischen Presse in Afrika nach Titel, Erscheinungsweise, Ort, Auf-
lage, Sprache und unter Bemerkungen im bunten Wechsel: Trager, Herausgeber,
Adressat, Grindungsjahr, Namensianderung (36-41). In Anm. 36 bedauert Vi,
daf} ,es trotz mehrfacher Bemiihungen nicht moglich war, auch eine Ubersicht
tiber die evangelische Presse zu erhalten®.

Bei den erginzenden Angaben (43-47) erscheinen die finanziellen und poli-
tischen Schwierigkeiten, denen sich die katholische Presse in einigen Staaten
Afrikas ausgesetzt sieht. Auf die geschichtlich bedingte Sonderstellung der
christlichen Presse in Siidafrika wird ebenso verwiesen wie auf ihre schon vor-
bildliche Konzentration im Kongo.

c) Die Struktur der christlichen Presse Afrikas (47-58) gleicht der in Europa.
Wiahrend die allgemeinen politisch-kulturellen und religidsen Zeitungen und
Zeitschriften, die Didzesanblitter und die Standeszeitungen statistisch erfaflbar
sind, scheinen , die meisten offiziellen Nachforschungen iiber die Presse in Afrika
die Existenz der Polykopie zu ignorieren®, wo diese ,doch einstweilen (als
Pfarr- u. a. Mitteilungsblitter) eines der wichtigsten Informationsmedien bleibt*
(47, nach RumMELHARDT, Soziale Arbeit fiir Afrika, Berichte der Sozialen Woche
in Essen 1961, S. 85). — Neben den Haupttragern der christlichen Presse in
Afrika, den Missionsorden und -gesellschaften, deren besondere Verdienste um
das christliche Pressewesen Vf. lobend hervorhebt, erscheinen Bischéfe, Didzesen,
Privatpersonen, Verbinde und Organisationen als Trager (49-50). Hinsichtlich
der Erscheinungsweise vermerkt VE., daf ,die wenigsten Zeitungen tiglich, die
meisten monatlich erscheinen und ein Ansteigen der Wochenblitter festzustellen
sei“ (58-54). — Die Inhaltsanalyse ausgewihlter Publikationen offenbart, daf}
sic beachtenswert sind. Die angefiihrten Exemplare mit detaillierter Inhalts-
angabe bekriftigen das Urteil iiber die Giite des Produkts (54-58).
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d) Zur praktischen Arbeit an kirchlichen Zeitungen in Afrika (58-61) lait Vf.
afrikanische Redakteure selbst sprechen. Sie unterrichten iiber die Genesis der
Zeitung bzw. Zeitschrift, iber ihre Erfahrungen und Lehren aus der Arbeit,
iiber Schwierigkeiten. Ein Organisationsschema einer Wochenzeitung in Ghana
schliefit diese Betrachtung ab (61).

9, Dem Bild schreibt Vf. innerhalb der christlichen Publizistik eine besonders
grofie Bedeutung aus folgenden Griinden zu: Das Bild steht der originiren Publi-
zistik sehr nahe; es sprengt die Grenzen, die Sprache und Schrift im Analpha-
betentum finden und ist endlich dem Bilderreichtum der afrikanischen Sprache
als Aussagemittel konnatural (26). SchlieBlich wird es auch nur noch ecine Frage
der Zeit sein, bis das ,optische Zeitalter* mit seiner Bilderschwemme nach Afrika
einbricht (62). Fiir die bereits ziemlich weitlaufige Verwendung des Bildes als
publizistisches Mittel geben die angefithrten Beispiele Zeugnis (62-63).

3. Der Horfunk hat sich trotz den grofleren technischen Voraussetzungen,
die er im Vergleich zur Presse benétigt, gut entwickelt (64). ,Wéihrend der
Schwarze Kontinent in der Verteilung der Tageszeitungen und Fernsechgerite
an letzter Stelle von allen Kontinenten steht, zeigt die Verteilung der Rundfunk-
gerite in Afrika gegeniiber Asien eine etwas stirkere Entwicklung® (64). — Fiir
die Beteiligung am Rundfunk bestehen auch in Afrika die zwei Moglichkeiten:
eigene christliche Sender und christliche Sendungen in allgemeinen Sendern.
Beide Mdoglichkeiten werden von den Kirchen wahrgenommen, wobei gerade
im Gebrauch von eigenen Sendern die evangelischen Gemeinschaften den bedeu-
tendsten Beitrag zur christlichen Rundfunkarbeit leisten (65). Die bedeutendsten
christlichen Sender werden aufgezdhlt mit Angaben tiber Trager (evangelische
Gemeinschaften oder katholische Mission), iiber Starke und Wellenldnge, uber
Reichweite und Anzahl erfaflbarer Hérer, iiber Sendezeiten und -sprache (64-66).
Erwahnung finden auch private Sendesysteme kleineren Umfangs und nur ort-
licher Reichweite im Dienste der religiosen Unterweisung (66-67). Die Bedeutung
des Radio Vatikan fiir Afrika wird hervorgehoben (67). — Erfreulich ist die
Tatsache, daf, ,fast alle Sender Afrikas auch christliche Sendungen in ihr Pro-
gramm aufnehmen® (67). Wie und in welchem Umfang, stellt Vf. ziemlich aus-
fithrlich dar (67-72).

4. ,Fir die christliche F ilm arbeit ergeben sich in Afrika besondere Schwierig-
keiten®, da ,es in Afrika keine nennenswerte eigene Spielfilmproduktion gibt®
(72). Westliche, besonders ,amerikanische Produzenten beherrschen heute den
Filmmarkt Afrikas® (72). Es folgt ein Uberblick iber die Thematik der Filme
und Hinweise auf die demoralisierende Wirkung ,dieser iiberwiegend schabigsten
Produkte der amerikanisch-europiischen Filmindustrie® (72-78), um dann noch
mit BoHLMANN feststellen zu miissen, daf ,von der Mission auf diesem Gebiet
noch wenig getan worden ist (73). ,Fuihrend ist die Kirche nur im Filmwesen
des Kongo (Léopoldville)“ (78).

5. ,Das Theater hat nach iibereinstimmender Aussage der Missionare und
Ethnologen fiir viele Bewohner Afrikas und Asiens eine kaum zu iiberschitzende
Bedeutung® (75). ,Es ist etwas, das sie brennenden Herzens miterleben und
innerlich mitvollziehen“ (76). Die Beispiele sind illustrativ und bestdtigen die
Aussage. Die Frage nach der Literatur in ihren christlichen Beziigen ist die Frage
nach der ,Widerspiegelung vom Christentum im Spiegel des Afrikaners®, wo-
durch ,deutlich wird, wie dieses Christentum wirkt oder gewirkt hat® (77). Mit
Referenz auf HerrreN, Christentum und Mission im Urteil der neoafrikanischen
Prosaliteratur (1962) stellt V{. fest: ,Man sagt grundsitzlich ja zur Religion ...
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Unsicher aber und widersprechend werden die Meinungen, sobald es um die
Beurteilung einzelner, bestimmter Religionsformen geht® (78). Doch ,rein
statistisch gesehen, ist das Christentum fir den Afrikaner, so wie es uns in
seiner Literatur entgegentritt, die vordringliche Frage . . .“ (79).

Der Teil B. Probleme und Aufgaben christlicher Publizistik in Afrika beab-
sichtigt, ,die Aufgabe und Verantwortung der katholischen Mission und nicht
zuletzt der europidischen Christen fiir ein so bedeutendes Anliegen herauszustellen,
um damit nach einer mehr beschreibenden Darstellung Konsequenzen fiir eine
Systematik zu ziehen® (79).

Unter 1. ,Christliche Publizistik in Afrika — heute® (79-86) betrachtet Vf.:

a) den Kommunikator (79-82), der in der christlichen Publizistik Afrikas
praktisch und tatsachlich ein Individuum oder eine Gruppe ist (80). Der folgende
Uberblick tiber die fihrenden christlichen Zeitungen bestitigt diese Tatsache.
Daher zwei Forderungen: 1. Heranbildung von Journalisten; 2. neben kirchlicher
Initiative Forderung der privaten Initiative, um die Gefahr zu grofier und ein-
seitiger Konzentration der Publikationsmittel in der Hand der Kirche zu bannen.
Was von der Presse gesagt wurde, gilt ,mutatis mutandis® auch von Film und
Funk (81). b) Allerdings legen das Analphabetentum, die Vielfalt der Sprachen,
die Wirkung des gesprochenen Wortes, der Trend zum Bild die Uberzeugung
nahe, dafl ,von den modernen Kommunikationsmitteln im Augenblick Horfunk
(in wachsendem Mafle auch Sehfunk) und Film besondere publizistische Kraft
besitzen diirften® (82). Selbst fur die Presse wird gefordert, dem Bilde mehr
Beachtung zu schenken. Die schwierige Frage nach der Politik in der kirchlichen
Presse beantwortet V. mit P. Sterranus, Counsellor of the Basutos, mit ja (84).

c) Da ,alle Publizistik den Charakter des Gesprichs hat, gehiren zu diesem
Gesprich eben Kommunikator und Rezipient® (84). Darum stellt Vf. die Rolle
der Leserbriefe und die gerade in Afrika noch wichtigere Rolle des ,opinion
leader®, den es in jeder Gemeinschaft gibt, heraus (85).

Unter 2. ,Die Kirche und ihre Publizistik im Afrika von morgen® stellt V.
nach der eindringlichen Mahnung Biimmanns: ,Hier kann man nicht mehr mit
alten Waffen kdmpfen, nicht mehr mit iiberholten Vorstellungen und Methoden
missionieren. Was fiir gestern gut war, ist vielleicht heute gerade noch aus-
reichend, morgen aber schon véllig wirkungslos“ (86) folgende Betrachtungen
an: a) Wachsende publizistische Moglichkeiten in Afrika (86-92), wo er an
zusiitzlichen oder kaum benutzten Mitteln vor allem die Schallplatte (Sprech-
und Musikschallplatte) nennt, die von den Afrikanern leichter zu beschaffen und
unabhingig vom Stromnetz wire. Ferner werden Hinweise auf bessere Benutzung
des Flugblattes, der Plakatwerbung, der Anzeigenwerbung in neutralen Blittern,
Rundfunk und Fernsehen gegeben. Fiir besonders fordernswert erscheinen ihm
gute katholische Kinder- und Schiilerzeitungen auch im Hinblick auf spitere
journalistische Betdtigung des einen oder anderen Schiilers.

b) Unter ,Konzentration der Krifte® erteilt Vf. jedem Ditzesan- und Ordens-
partikularismus eine Absage (90). Im einzelnen fordert er personelle, technische,
finanzielle, geographische Konzentration und Zusammenarbeit zum Wohle und
Fortschritt der afrikanischen Kirche insgesamt (91).

Die Verantwortung des europdischen Katholiken griindet im Geschenk des
Glaubens, das uns verpflichtet, sein Licht auch nach Afrika zu bringen (92). Im
einzelnen fordert Vf.: 1. Zusammenarbeit der katholischen Presseagenturen und
Austausch von Nachrichten; 2. Zusammenarbeit der katholischen publizistischen
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Vereinigungen; 3. europaische Hilfe in der Ausbildung afrikanischen Publizisten-
nachwuchses, in Technik und Finanzen; 4. Studium der Rentabilitit der Missions-
druckereien; 5. Austausch von Rechten und Ubersetzungen seitens katholischer
Verlage; von Film- und Funkprogrammen. Teilweise konnte Vf. die Verwirk-
lichung dieser Forderungen durch Beispiele illustrieren (93-94).

VI. tberschitzt die technischen Mittel keineswegs. So sagt er im Schlufiwort
mit BoaLMANN: ,Der personliche Kontakt des Priesters mit seinen Christen wird
zwar nie durch technische Mittel ersetzt werden konnen, wohl aber mufl er durch
solche Mittel erganzt werden® (95).

Eine notwendige und gute Schrift, die noch gewonnen hitte, wenn Vf. sich
streng an die Einteilung gehalten und nicht schon im Teil A. vieles an- und
ausgesprochen hitte, das den Teil B. reicher gemacht und die vielen Wieder-
holungen erspart hitte. Die Schrift erreicht aber dennoch das ihr gesteckte Ziel.
Die Quellenlage erschwerte die Arbeit. Aber VI. wufite sich gut in dem Neuland
ein- und durchzuarbeiten, die Vielfalt der Aspekte zu sichten und zu scheiden,
wobei er sowohl auf missionskundlichem als auch auf publizistikwissenschaft-
lichen Gebiet die entsprechende Literatur heranzuziehen und sich ihrer bestens
zu bedienen wufite.

An Einzelbemerkungen seien erlaubt: 1. Die Schrift beschriankt sich ausdriick-
lich auf Schwarz-Afrika unter Ausschluf Nordafrikas (18, Anm. 8). Dies hitte
bereits im Titel der Schrift zum Ausdruck kommen miissen. 2. Was mit der
Quellenangabe ,PRAKKE, Afrika . . .“ gemeint ist, erfiahrt der Leser erst auf
S. 22. Auf S. 39 mufl es Kabgayi statt Kabgyi heiflen; S. 46 Imprimerie Luthé-
rienne statt Imprimére Lutherienne und S. 79 Ansicht statt Absicht. 3. Es wire
auch gut gewesen, die Seiten mit dem Uberblick iiber die Katholische Presse in
Afrika mit den fortlaufenden Seitenzahlen zu versehen. 4. Die Jugendzeitschrift
Hobe (89) erscheint zweimonatlich und ist in rwanda (Sprache) geschrieben.

Vi. ,ist fiir eine weit grofiere erste Erkundung im Neuland der Urpublizistik
in eine noch unbekannte Welt gerade abgeflogen® (Vorwort). Unsere besten
Wiinsche begleiten ihn in der begriindeten Erwartung, bald eine neue gute Frucht
seines wissenschaftlichen Arbeitens in Hinden halten zu diirfen.
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GOLDENES DOKTOR-]JUBILAUM
VON
PATER ANTON FREITAG SVD

Internationales nstitut fior missionswissenschaftliche Forschungen e.v.

44 MUNSTER - JOHANNISSTRASSE 8-10 - TELEFON 490389

Hochw. Herrn Minster, den 14.Juli 1965
P. Dr. Anton Freitag SVD
Missionshaus

Steijl (L.)

Niederlande

Sehr verehrter, hochwiirdiger Herr P. Freitag!

Vor finfzig Jahren, am 15.Juli 1915, haben Sie an der West-—
fdlischen Wilhelms-Universitét zu Miinster Ihre Promotion zum
Doktor der Theologie abgeschlossen. Dieser Tag kronte ein
intensives Studium der Missionswissenschaft und erdffnete eine
Periode fruchtbarsten Schaffens. Das Internationale Institut
fiir missionswissenschaftliche Forschungen hat sich Jahrzehnte
hindurch Ihrer wertvollen Mitarbeit, vor allem an der Zeit-
schrift fiir Missionswissenschaft und Religionswissenschaft,
erfreven diirfen. Ihre Person ist mit der Geschichte der
missicnswiscenschaftlichen Bewegung in Deutschland untrennbar
verknlpft. Sie verkOrpern fiir die gegenwdrtige Generadtion die
Geschichte des Instituts.

Es ist uns ein aufrichtiges Bediirfnis, Ihnen, sehr verehrter
Herr P. Dr. Freitag, zu Ihrem goldenen Doktor-Jubilédum die
herzlichsten Gliickwiinsche auszusprechen namens des Inter-
nationalen Instituts, seiner wissenschaftlichen Kommission
und der Leser der ZMR in aller Welt.

M&gen Ihnen noch viele Jahre in Gesundheit und Frische
geschenkt sein. In diesem Sinne sagen wir Thnen ein herzliches-
"Ad multos annos"!

ez S

Dr. J. Glazik MSC Dr. G. Frey
2.Vorsitzender 1.Vorsitzender

Die KaTaoriscH-THEOLOGISCHE FARULTAT DER UniversiTAT MiinsTER hat aus
Anlafl des goldenen Doktor-]Jubildums Herrn P. Dr. Anton Freitag in einer
Feierstunde im Misisonshaus Steijl durch ihren Prodekan, Herrn Prof. Dr. Josef
Glazik MSC, und eine Abordnung des Instituts fiir Missionswissenschaft eine
Ehrenurkunde folgenden Wortlauts iberreicht:
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QUOD FELIX FAUSTUMQUE SIT
QUOD SCIENTIARUM STUDIIS SALUTARE ESSE IUBEAT

DEUS TER OPTIMUS MAXIMUS

UNIVERSITATIS GUILELMIAE GUESTFALIAE RECTORE MAGNIFICO

HENRICO THEODERICO WENDLAND

THEOLOGIAE DOCTORE AC SCIENTIAE SOCIALIS CHRISTIANAE
PROFESSORE ORDINARIO

EGO

PROMOTOR LEGITIME CONSTITUTUS

EDUARDUS HEGEL

S. THEOLOGIAE ET PHILOSOPHIAE DOCTOR
ECCLESIAE MEDIAEVALIS ET RECENTIORIS HISTORIAE
PROFESSOR ORDINARIUS
THEOLOGORUM CATHOLICORUM ORDINIS H. A. DECANUS

ADMODUM REVERENDO DOMINO

P. ANTONIO FREITAG

SACERDOTI SOCIETATIS VERBI DIVINI
SUMMOS IN SACRA THEOLOGIA HONORES
DOCTORISQUE GRADUM
UNA CUM OMNIBUS IURIBUS ET PRIVILEGIIS

DECEM ANTE LUSTRIS

HAC IN FACULTATE ACQUISITOS
UNANIMI HUIUS FACULTATIS THEOLOGICAE DECRETO
SOLEMNITER COMPROBO CONFIRMO SANCIO

UT DEBITIS LAUDIBUS EXTOLLATUR, QUI PRIMUS IN THEOLOGICA MISSIONUM
DISCIPLINA DISSERTATIONEM HISTORICAM DE INDEFESSO INDIANORUM
IURIUM PROPUGNATORE BARTHOLOMAEO DE LAS CASAS CONTEXUIT, MUL-
TOS DEINDE PER ANNOS ET FUTUROS MISSIONARIOS ANTEQUAM AD
LONGINQUAS GENTES PROFECTI SUNT ARTE SCIENTIAQUE RERUM MISSIO-
NALIUM INSTITUIT ET ALUMNOS ACADEMIAE PHILOSOPHICO-THEOLOGICAE
PADERBORNENSIS NECNON SEMINARI MAIORIS RUREMONDENSIS AMORE
ERGA MAXIMUM ILLUD ECCLESIAE MUNUS VERBORUM ET SENTENTIARUM
PONDERIBUS IMBUIT, DENIQUE PLURIMIS IN SCRIPTIS DE MISSIONUM CATHO-
LICARUM CONDITIONIBUS ET STATU NECNON DE PRINCIPIIS ACTIVITATIS
MISSIONALIS DOCTRINALIBUS MAGNA CUM DILIGENTIA ET ERUDITIONE
TRACTAVIT.

MONASTERII GUESTFALORUM DIE XV M. IULII A.D. MCMLXY



WURDIGUNG DER WISSENSCHAFTLICHEN VERDIENSTE DES JUBILARS

von Johannes Beckmann SMB

Ist es schon schwierig, 50 Jahre eines allgemein fruchtbaren Menschen-
lebens riickblickend kurz zu wiirdigen, so steigern sich die Schwierig-
keiten, wenn es sich um einen Mann wie P. Anton Freitag handelt®. Als
der 1882 zu Altenbeken in Westfalen geborene und 1908 in der Gesell-
schaft des Gottlichen Wortes zum Priester geweihte Schiiller Schmidlins
am 15. Juli 1915 als erster mit Missionswissenschaft als Hauptfach und
einer missionsgeschichtlichen These zum Dr. theol. promoviert wurde, da
war es, als ob ein gestauter Damm brechen und seine Wasser tber weite
Felder ergiefien wiirde. Diese Tatsache ergibt sich schon aus der Durch-
sicht der beiden letzten Bande der Bibliotheca Missionum (XXII und
XXIII, 1968/64), obwohl sie nur die Literatur zur grundlegenden und
allgemeinen Missionswissenschaft von 1910—1960 bieten. Der Name
Freitag taucht seit 1912 fast jedes Jahr auf.

P. Freitag promovierte mit einer historisch-kritischen Untersuchung
iiber den Vorkimpfer der indianischen Freiheit Don Fray Bartolomé de
Las Casas (Steyl 1915). Obwohl der Missionsbiograph P. Rob. Streit
O.M.L in einer kritischen, aber doch wohlwollenden Besprechung schrieb:
sMoge es dem Verfasser beschieden sein, der deutschen Missionswissen-
schaft bald das vollstindige Charakterbild des Las Casas zu schenken® %,
hatte der Verfasser, abgesehen von geschichtlichen Uberblicken und Zu-
sammenfassungen ®, keine historische Kleinarbeit mehr vorgelegt, und die
angedeutete Las-Casas Biographie in deutscher Sprache wird wohl noch
lange auf einen Bearbeiter warten miissen. Die Historie vermochte den
mehr praktisch und gegenwartsnahen Westfalen nicht in ihren Bann zu
ziehen, So wurde er zum Bahnbrecher der Missionskunde bzw. Missio-
graphie. Im Jahrgang 1920 der ZM erschien erstmals seine Missions-

! Ein knappes Lebensbild bietet die Festschrift Missie nu. Akiuele Missie-
problemen. Erebundel (Deurne 1958) 9-10, eine knappe Bibliographie der Haupt-
werke: ebd. 11—12. Vgl. dazu auch die Minsterische Festschrift 50 Jahre
Katholische Missionswissenschaft 1911—1961 (Miinster 1961), zumal die auto-
biographischen Angaben S. 134—135; Zum 70. Geburtstag von P. Dr. Anton
Freitag: ZMR 1952, 155—156.

* ZM 1916, 268.

380 z B. in dem Sammelwerk Kirche und Reformation (Einsiedeln 1917)
292—384: Der Aufschwung des katholischen Missionswerkes. Uber die Missionen
des 16. Jahrhunderts. Der gleiche Beitrag erschien in niederlindischer Uber-
setzung in erweiterter Form als selbstindiges Buchlein unter dem Titel: De bloei
van het R. K. Missicwerk in het tijdperk der Hervorming (Nijmegen 1917).
In diesem Zusammenhang sei auch der durchwegs iibersehene Artikel ,Streif-
lichter auf die Vorbildung der katholischen Missionare im Laufe der Jahr-
hunderte®: Kath. Miss. (1915/16) 97—99, 226—230, 248—252 erwihnt.
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rundschau — bereits im Umfang von ca. 65 Seiten, der in den folgenden
Jabren eher zu- als abnahm?® Eine erste Frucht dieser emsigen Klein-
arbeit wurde seine Katholische Missionskunde im Grundrif§ (Minster
1926), wahrend sein Buch Die neue Missionsira. Das Zeitalter der ein-
heimischen Kirche (Steyl 1952 — auch hollindisch und spanisch er-
schienen), wenigstens fiir den deutschen Sprachraum einen gewissen Ab-
schlufl der missionskundlichen Arbeiten darstellt®. Eine wissenschaftliche
Darstellung und Rechtfertigung seiner Methode bietet sodann der Bei-
trag in der Festschrift fir Prof. Mulders ®.

In diesem Zusammenhang muf} auch die duflerst aktive Mitarbeit am
Lexikon fiir Theologie und Kirche, in der ersten Auflage und nun auch
in der zweiten Auflage fiir einen Grofiteil der missionskundlichen Ar-
tikel genannt werden. Jeder, der ja auf dem Gebiete der Missionskunde
miindlich oder schriftlich tatig ist, wird dem Jubilar stets dankbar blei-
ben fiir die geduldige Arbeit gerade auf diesem undankbaren Gebiet,
zumal sich P. Freitag nicht einseitig auf reines Namen- und Zahlen-
material beschrinkte, sondern sich bemiihte, stets die grofien historischen
und kulturellen Zusammenhinge zu sehen.

Einen besonderen Dank schuldet auch die ZMR dem Jubilar. Seine
Mitarbeit begann bereits im ersten Jahrgang (1911); seit 1912 erscheinen
seine ersten wissenschaftlichen Beitrage. Seine Mitarbeit dauerte mit
einer seltenen Treue und Stetigkeit bis zum Jahre 1954. Dafi P. Freitag
zudem seit vier Jahrzehnten der wissenschaftlichen Kommission des Inter-
nationalen Instituts fiir Missionswissenschaftliche Forschungen angehort,
soll wenigstens vermerkt werden.

Neben der wissenschaftlich ausgerichteten Arbeit ging aber auch eine
unermiidliche Titigkeit fiir die Ausbreitung und Vertiefung des Mis-
sionsgedankens. Hier mufl vor allem seines Einsatzes als Dozent der
Missionswissenschaft gedacht werden. Er begann in einem Didzesan-
Seminar, an der Bischoflichen Akademie zu Paderborn, wo P. Freitag
von 1922—1926 regelmifige Vorlesungen hielt. Darauf folgte die bis-
her ununterbrochene Arbeit im Dienste der Theologen der hollindischen
Provinz des Gottlichen Wortes und seit 1938 die Lehrtatigkeit in einem
anderen Dibzesan-Seminar, dieses Mal in Roermond?. Von 1924—1929

4 Erst von 1929 an wurden die Arbeiten auf das missionswissenschaftliche Semi-
nar der Universitit Minster und P. Freitag vertcilt, der aber meistens das
heimatliche Missionswesen, Amerika und Ozeanien weiterhin behandelte.

5 Das neuere Werk Die Wege des Heils (Salzburg 1960) bietet eine reich be-
bilderte und ansprechende Auswertung fiir ein weiteres Publikum (auch fran-
zdsisch und niederldndisch).

6 Katholische Missionskunde, in Scientia Missionum ancilla (Nijmegen 1953)
138—152.

7 Wie sehr es der Jubilar verstand, seine Schiiler fir die Missionsarbeit zu be-
geistern, zeigt die vor allem von den hollindischen Schilern SVD bestrittene
Festschrift (vgl. Anm. 1) und ferner das zweibindige Werk Emigranten wvoor
God (Steyl-Tegelen 1949), das aus der Zusammenarbeit mit seinen Schiilern im
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wirkte er sodann als Sekretdr und Leiter des Katholischen Akademischen
Missionsbundes und als Redaktor der Akademischen Missionsblitter.
Wenn er riickblickend diese Arbeit besonders ,miihevoll und undankbar®
nennt®, so stimmt das sicher vom personlichen Standpunkt aus und trug
wohl nicht wenig zu seinem Lungenleiden bei, das ihn fast zehn Jahre
notigte, mit der miindlichen Tatigkeit auszusetzen und eine Habilitation
in Miinster zerschlug; aber vom gesamten heimatlichen Missionswesen
aus gesehen, muf man gerade diese Jahre als die fruchtbarsten und er-
folgreichsten seines Lebens ansehen, zumal durch die sorgfiltige Vor-
bereitung (neben dem streitbaren Altmeister Schmidlin) der gerade in
diesen Jahren abgehaltenen Nationalen Akademischen Missionskongresse,
von denen besonders jene von Budapest (1925) und Posen (1927) ge-
radezu als Ausgangspunkte einer eigenstindigen katholisch-akademischen
Missionsbewegung in Ungarn und Polen angesehen werden diirfen, die
trotz aller Hemmnisse noch heute im Stillen nachwirken.

Hand in Hand mit dieser Arbeit ging eine solche in die breite Masse
des katholischen Volkes. 1913 erschien von P. Freitag der Band Das
katholische Missionsfest (Steyl)®. Mit dem 1917 von P. Bernard Arens
S.J. herausgegebenen Band Die Mission im Festsaal (Freiburg i. B.)
wurde das (auch englisch erschienene) Werk P. Freitags ein unentbehr-
liches Handbuch aller (vor allem seit dem Ersten Weltkrieg einsetzenden)
Missionspropaganda. Wenn auch heute Missions-Sonntage und Missions-
feste iiberall zu den Selbstverstindlichkeiten gehdren und die Namen
Freitag und Arens kaum noch in den dafiir zustéindigen Kreisen be-
kannt sind, so ist es doch eine Tatsache, dafl die gesamten, wenn auch
heute iiberholten, Werke die ersten systematischen Anregungen boten
und damit nachhaltigen Einfluf ausiibten.

Natiirlich gehért die Weckung und Vertiefung des Missionsgedankens
nicht zu den ersten Zielen der Missionswissenschaft, aber bei unserem
Jubilar waren Theorie und Praxis, Wissenschaft und Leben nie getrennte
Bezirke. Beide griffen ineinander iber, férderten sich und wurden so
zur méchtigen StoRkraft der Missionsidee, ja zu einem eigenen Missions-
Fluidum, das zunichst im deutschen Sprachgebiet und dann immer mehr
im niederlindischen ausstrahlte. Mége es dem Jubilar vergénnt sein, noch
weitere Jahre durch dieses missionarische Ausstromen durch Vorlesungen
und Schrifttum, vor allem aber durch seine zahlreichen Schiiler segens-
reich zu wirken.

Roermonder Priesterseminar entstand und vor allem den niederlidndischen Bei-
trag am Missionswerk darstellt, allerdings im weiten und deshalb tber den
hollindischen Beitrag hinausgehenden Rahmen der Weltkirche.

& In: 50 Jahre katholische Missionswissenschaft (Miinster 1961) 134.

® Als Erginzung vgl. dazu: ,Geschichtliches, Systematisches und Praktisches zum
katholischen Missionsfest®: ZM 1918, 153—165.
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MITTEILUNGEN

MITGLIEDERVERSAMMLUNG DES INTERNATIONALEN INSTITUTS
FUR MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE FORSCHUNGEN

Am 25. Juni 1965 fand im Exerzitienhaus der Pallottiner zu Vallendar-Schon-
statt die satzungsgemifie Mitgliederversammlung des Internationalen Instituts
fir missionswissenschaftliche Forschungen statt. In Abwesenheit des 1. Vor-
sitzenden, Konsul Dr. Frey, wie auch des 2. Vorsitzenden, Prof. Dr. Glazik
_ beide waren erkrankt — eréffnete der Schatzmeister P. Koppelberg CSSp
die Versammlung und erklirte sich bereit, unter diesen ,von hoherer Gewalt
diktierten® Umstinden die Sitzung zu leiten. Der Schriftfihrer P. Jos.
Schmitz SVD verlas anschlieBend das Protokoll der letzten Mitgliederver-
sammlung vom 11. September 1963, das gutgeheifien wurde. Dr. Werner P ro m-
per, Assistent im Institut fir Missionswissenschaft der Universitit Miinster,
verlas im Auftrag von Prof. Dr. Glazik einen kurzen Tatigkeitsbericht.

Zum Abschluff des 50. Jahrgangs der ZMR wird ein Gesamtregister angefer-
tigt, das im erweiterten Heft 4 im Oktober 1966 erscheinen wird. Die Hefte 1-8
des Jahrgangs 1966 werden entsprechend reduziert.

Der Rechenschaftsbericht des Schatzmeisters P. P. Koppelberg wurde
genehmigt. Eine Kassenpriifung soll auf ausdriicklichen Wunsch des Schatz-
meisters bis zur nichsten Generalversammlung (1967) durchgefithrt werden.

Die Wahl des Vorstandes. — Da sowohl der 1. Vorsitzende Konsul Dr. Frey
als auch der 2. Vorsitzende Prof. Dr. Glazik sich bereit erklirt hatten, eine
allfallige Wiederwahl anzunchmen, wurde der gesamte Vorstand einstimmig
wiedergewshlt. Die Anwesenden (Schatzmeister Kopp elberg und Schrift-
fithrer Schmitz) nahmen die Wahl an.

In der sich anschlieBenden Aussprache stellte P. Provinzial Dietmar Wes te-
meyer OFM (Werl) die Frage, wie und inwieweit eine Mitarbeit des In-
stituts bei den geplanten Vorbereitungskursen fiir Missionare moglich sei. Man
vertrat allgemein die Auffassung, daf in erster Linie die Wissenschaftliche
Kommission sich der Frage annehmen miisse, um eine entsprechende Mitarbeit
zu gewahrleisten.

Beziiglich der vertagten Missionsstudienwoche wurde wegen Abwesenheit des
1. und 2. Vorsitzenden kein Entschluff gefafit. Man war aber der Meinung, die
Studienwoche trotz der bestechenden grofen Schwicrigkeiten nicht mehr allzu-
lange hinauszuschieben, um die Kontinuitit wenigstens in etwa zu wahren.

Mit einem Dankwort an die Anwesenden und alle Mitglieder des Internatio-
nalen Instituts beschlof P. Koppelberg die Versammlung.

St. Augustin, den 7. 7. 1965 P. Josef Schmitz SVD

VON DER UNIVERSITAT MUNSTER

Promotionen — Mit Urkunde vom 8. Juni 1965 ist Abbé WErNER PrOMPER
(Diozese Liittich/Belgien) zum Doctor theologiae promoviert worden. Seine
Inaugural-Dissertation Priesternot in Lateinamerika ist inzwischen als Verdf-
fentlichung des Latein-Amerika-Kollegs der Universitdt Lowen (Belgien) er-
schienen (317 S., FB 150,—, DM 12,—, § 3,—).
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P. WirLr Henker OMI hat am 6. Juli die Rigorosa zum Doctor theologiae er-
folgreich abgeschlossen. Er hat eine Dissertation tber Die religiose Situation
und die Bekehrung der Heiden nach J. H. Newman vorgelegt.

35e SEMAINE INTERNATIONALE DE MISSIOLOGIE
Lowen, 23. bis 27. August 1965

Thema: Repenser la Mission . . .

23. 8. J. Masson, S.].: Introduction du sujet
J. GisLET: La mission dans Uexégése du Nouveau Testament
Y. Concar, O. P.: La mission dans la théologie de I'Eglise
24, 8. Le Guirrou, O. P.: La mission en esprit d ecuménisme
J. Masson. S.].: Un probléme: Extra Ecclesiam nulla salus
G. Trumws: Un probléme: La valeur salvatrice des religions non-chré-
 tiennes
25. 8. K. MiiLLer, S.V.D.: Fiir eine missionarische Spiritualitit
DE LA PoTTERIE, S.].: Le rapport de la foi et du baptéme dans la mission
selon le Nouveau Testament
Dejarrve, S.].: L'Eglise @ fonder: peuple de Dieu et société visible
26. 8. A. Donpeyne: De missie ten overstaan van de grondsirekkingen van de
moderne wereld
Mgr J. Zoa: Gomment Uhomme d Afrique voit la mission
Parer, S. J.: Comment homme de I'Inde voit la mission
M. Garnier — J. Frisque: Liberté et responsabilité du laic en mission
27. 8. pE Priimare, O.F.M.: Comment I'’homme musulman wvoit la mission
R. J. Hammer: How does Japan see the Mission
Meére PierrE-MARIE BARANIANKA: Gomment les religieuses voient leur
mission aujourd hui
Vorker, P. A.: Les instituts missionnaires auraient-ils ,fait leur temps“?

Auskunftund Anmeldung: R. P. Jos. Masson, St. Jansbergsteenweg 95,
Egenhoven, Leuven.

BESPRECHUNGEN
MISSIONSWISSENSCHAFT

Cannizzaro, Aurelio: Und die Seinen nahmen Ihn auf. Bei der Urbe-
volkerung der Mentawai-Inseln (Titel des italienischen Originals: Con
i primitivi delle Mentawai, 1.S.M.E., Edizioni Missionarie Parma), Ver-
lag Herold/Wien-Miinchen, 1964. 248 Seiten mit 17 Abbildungen auf 12
Tafeln, DM 17,80.

1954 nahm die katholische Mission auf den Mentawai- Inseln vor der
Westkiiste Sumatras ihren Anfang. Die Missionare vom HI. Franz Xaver
(Parma) haben die Arbeit zunichst auf Siberut, der nérdlichsten und damals
noch fast ganz heidnischen Insel der Mentawai-Gruppe, aufgenommen, Der
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erste katholische Mentawai-Missionar beschreibt im vorliegenden Werk den
Beginn und die rasche Entfaltung dieser Mission in ihren ersten beiden Jahren.
In einem fesselnden Erlebnisbericht werden sowohl die Lebensweise eines der
primitivsten Vélker der malaiischen Inselwelt, seine religitsen und sittlichen
Auffassungen geschildert, die teilweise sehr hochstehend und eine natiirliche
Vorbereitung auf das Evangelium sind (Monotheismus, hohe Ehemoral, Opfer-
und Siihnebegriff), wie auch sehr anschaulich die Arbeit der Missionare von
ihren allerersten Anfingen an: die ersten Kontakte mit den Einheimischen, das
Ankniipfen an die religidsen Anschauungen, die Gegenkrifte, der apostolische
Einsatz einheimischer Katechisten, die selbst noch nicht getauft sind, das Bemii-
hen der Missionare um Besserung der sehr primitiven Lebensverhiltnisse. Die
italienische Originalausgabe hat in wenig mehr als zwei Jahren acht Auflagen
erlebt.

Wenn es auch wahr ist, dafl die ethnologische Erforschung der Mentawai-
Inseln hinter der anderer Gebiete Indonesiens stark zuriickgeblieben ist, so sind
ihre Bewohner doch nicht so unbekannt, wie der Verfasser zu glauben scheint
(siche die Bibliographie in: Critical Survey of Studies on the Anthropology of
Nias, Mentawai and Enggano, S. 62-77). Auch linguistische Studien liegen schon
vor (siehe VooruOEVE, Critical Survey of Studies on the Languages of Sumatra.
S. 27-29). Freilich handelt es sich fast durchwegs um Werke in Sprachen, die
einem Italiener weniger zuginglich sind. Der vorliegende Bericht bringt aber
wertvolle Erginzungen und Berichtigungen, z. B. iiber die Gottesvorstellung
der Mentawaier. — Der spate Beginn der katholischen Mission ist nicht nur
auf cine feindselige Haltung der Kolonialregierung zuriickzufiithren, sondern
auf das unter hollindischer Herrschaft geltende Verbot der ,doppelten Mission®,
das sich stirker zum Nachteil der katholischen als der nichtkatholischen Missio-
nen auswirkte. Der protestantischen Mission, die bereits 1901 einsetzte, aber erst
1953 mit dem behordlichen Verbot des Heidentums einen grofieren Aufschwung
erlebte und heute fast die Halfte der Bewohner, vornehmlich der siidlicheren
Inseln, erfalt, wird der Verfasser wohl nicht gerecht.

Miinster (30. 4. 65) P. Martin Booz O.F.M.Cap.

Christoffels, Hildegard: Das unverhiillte Gesicht. Begegnung mit afrika-
nischen Studenten und Bericht iiber eine Reise zu ihren Mittern. — Ver-
lag Josef Knecht, Frankfurt a. M. (1964). 163 S., Ln. DM 16,80.

Nach jahrelanger Beschiftigung mit Afrikastudenten enthiillt sich der
Autorin Afrikas Gesicht auf der Reise zu den Miittern. Mit tiefer Einfuhlungs-
gabe deutet sie ihre Erlebnisse und figt sie in ein Gesamtbild ein. Sie will sich
,nicht auf ein bestimmtes Afrikabild festlegen®, sondern sucht ,stets das Ge-
genwiartige aus der Kenntnis von Tradition und Situation zu erfassen®, und
zwar ,in seiner ganzen vom Menschen geformten Vielfalt® (162-163).

Aber trug nicht auch sie das Bild schon in sich, das sie entdecken wollte (vgl.
151) ? Das Gesicht, das sich ihr enthiillt, ist das Gesicht Afrikas, wie es die
Studenten ihr eingeprigt haben: ein Bild aus Geschichte und Mythos, Wirklich-
keit und Zukunftstraum. Der grofe Wert des Buches liegt in diesem Bild, das
trotz aller Grenzen und Mingel zukunftsméchtig ist. Es ist das Leitbild, das die
afrikanische Jugend heute in sich trdgt. So urteilt sie iber die Mission und die
Kolonisation, so sieht sie die Zukunft. Keiner, der sich mit afrikanischen Fra-
gen befaRt, kann an diesem Urteil vorbeigehen. Man mochte es wohl von der
Geschichte her erginzen und berichtigen. Doch handelt es sich eher darum, den
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Standpunkt der Autorin zu verstehen, der auch nur relativ richtig ist (vgl. 108)
und durch Afrikabiicher erginzt werden muff, die aus innerem Verstindnis her-
aus der Mission gerecht werden. Denn das Urteil der Autorin iiber die Misison
ist recht hart. So urteilt die afrikanische Jugend, die ungeduldig nach vorne
drangt und die Mission mit der Kolonisation fiir alles anklagt, was heute in
Afrika noch rickstindig ist oder aus den Fugen geraten ist. Der Besuch war
wohl nur kurz, um ein echtes Verhiltnis zum Missionar zu finden und z. B. den
Scherz zu verstehen, wenn ein Pater mit langem Bart iiber die ,Unsittlichkeit®
der modernen bartlosen Ordensjugend den Kopf schiittelt (112) und dabei ge-
will in den Bart hineinlacht.

Eindrucksvolle Bilder und afrikanische Spriiche und Legenden leiten zur
Deutung des Erlebten hin. Sie sind nicht der Schlissel zum Afrikaverstindnis,
der im personlichen Verhiltnis zu den Afrikastudenten liegt. Das vollige Ein-
gehen in die Anliegen der Studenten erklirt zugleich den Wert und die Gren-
zen des Buches.

Rom L. Kaufmann PA

De Witte, Charles-Martial, OSB: Les bulles d’érection de la province

ecclésiastique de Funchal. Separatdruck aus Arquive Histdrico da Madeira
(Funchal 1964) 60 S.

1532 hat Papst Clemens VII. die Didzese Funchal zur Erzditzese erhoben
und sie zur Metropole einer Kirchenprovinz in Portugiesisch-Ubersee gemacht; ihr
waren als Suffraganate die neuen Didzesen Azoren, Kap Verde, Sdo Tomé und
Goa zugeordnet. Die Errichtungsbulle war bisher nur in einer Kopie nach einer
cedula consistorialis vom 31. 1. 1583 bekannt und im Corpo Diplomdtico Portu-
gués, t. I1 (Lissabon 1865) 416s verdffentlicht. Unter Historikern ventilierte
man deshalb die Frage, ob die Errichtungsbulle iiberbaupt je expediert wor-
den sei oder ob sie ,nur® verlorengegangen war. Vf. weist nun durch Exzerpte
aus den Konsistorialdiarien nach, dafl die Ausfithrung sich um fast zwei Jahre
bis in den Pontifikat Papst Pauls III. hinein verzogert hat. Aus dem Liber
secretus der Apostolischen Kammer, heute als Reg. Vat. 1699 gekennzeichnet,
fihrt er acht Dokumente an, die die Errichtung der Erzdidzese belegen; drei
von ihnen werden SS. 27-51 publiziert. — 1551 wurden Erzdiézese und Kir-
chenprovinz wieder supprimiert und alle betroffenen Diézesen als Suffraganate
von Lissabon erkldrt. Die Bulle Super universas orbis vom 8. 7. 1551 ist SS
52-57 abgedruckt. — Die Dokumentation schliefit eine Liicke.

Glazik

Gheddo, Piero: Concilio e terzo mondo. Editrice Missionaria Italiana,
Milano 1964; VIII+ 259 S.

" Das Konzil war fiir P. Gueopo die willkommene Gelegenheit, die Weltmis-
sion aus der Sicht der Missionsbischéfe darzustellen. Elf Unterredungen und
vier Pressekonferenzen der 1. Konzilssession bieten mit den vierzehn Unterre-
dungen und zwei Pressckonferenzen der 2. Session ein eindriickliches Bild der
Hoffnungen, Sorgen und Arbeiten der Weltmission, die der Autor als ,Dritte
Welt“ zwischen den traditionell christlichen Lindern und dem kommunistischen
Machtblock bezeichnet.
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Die Texte, die zuerst im Osservatore Romano erschienen, wurden fiir die
Veroffentlichung in Buchform erginzt und aufeinander abgestimmt. Trotzdem
lieflen sich nicht alle Wiederholungen vermeiden. Wie ein Echo aus vergange-
nen Jahrzehnten wirken heute die Hoffnungen, die am Anfang des Konzils
recht hochgestedkt schienen. Im Riickblick werden wir uns des weiten Weges be-
wuflt, den das Konzil bereits gegangen ist.

Natiirlich hitte die Information in einem Handbuch tiber die Weltmission ge-
driangter und auch ibersichtlicher geboten werden kénnen. Pressekonferenzen
und personliche Unterredungen sind keine systematischen Vorlesungen, sondern
bringen personliche Gesichtspunkte mit zeitbedingten Anliegen zur Geltung.
Viel hdngt in solchen Fillen von der Abstedkung des Themenkreises ab. Dem
Autor ist es durch die geschickte Auswahl von Personen und Fragen gegliickt
cinen Uberblick iiber die Weite des Missionsfeldes von Indien, Japan, Formosa,
Hongkong, Indochina, Indonesien, Libanon, Stidamerika und Afrika und einen
Einblick in die tieferen Probleme wie Anpassung, Priestermangel, Okumenismus
und Dialog mit den nichtchristlichen Religionen zu geben.

Die ersten drei Unterredungen schneiden die Zentralfragen systematisch an.
Kardinal AcAGIANIAN zeichnet die Lage und die Aufgaben von heute; Kardinal
Bea betont die Dringlichkeit des Ukumenismus in der Ausbildung und Titigkeit
der Missionare; Kardinal Konic gibt allgemeine Richtlinien tiber den Dialog
mit den nichtchristlichen Religionen. Wie ein Refrain kehren diese Fragen wie-
der: Ukumenismus (Lateinamerika, Athiopien), Wertung der einheimischen
Kulturen und Religionen (Indien, Formosa, Kambodscha, Afrika), Notwendig-
keit einer stirkeren Verwurzelung des Christentums durch das Bemithen um
echte Volksliturgie (Japan, Indonesien, Afrika) und ein Neudenken der Theo-
logie in den verschiedenen Kulturrdumen (Indien, Afrika). Der revolutionire
Wandel der Kulturen erweckt Furcht und Hoffnung zugleich (Indien, Japan,
Formosa, Kambodscha).

Im Mittelpunkt des Interesses liegt die Personalfrage: Priestermangel und
Ausbildung des einheimischen Klerus (Indien, Formosa, Vietnam, Siidamerika,
Afrika), Erneuerung des Diakonats (Sudamerika), Schulung der Katechisten
(Afrika) und Laienapostolat (Vietnam, Stidamerika, Afrika).

Zu den Schulfragen (Indien, Formosa, Hongkong, Afrika) treten heute die
sozialen Fragen in weltweiter Sicht (Indien, Stidamerika, Afrika) sowie die Be-
nutzung der modernen Kommunikationsmittel (Afrika).

Aus dem mannigfaltigen Bild mit den drohenden Schatten des Kommunismus
(Asien, Afrika und Sidamerika) und neuen Lichtblicken in den Beziehungen
zu den Mohammedanern (Libanon und Kamerun) erwichst ein einheitlicher Ge-
samteindruck: die Kirche ist sich ihrer Missionsaufgabe bewufit, und die Missions-
bischife sind wach und hellhérig fiir die neuen Fragen, die sich stellen in der
»Dritten Welt“.

Rom L. Kaufmann PA

Jean-Francois de Rome, OFMCap: La fondation de la mission des Ca-
pucins au Royaume du Congo (1648). Traduite de I'Italien et annotée par
Frangois B ontinck Nauwelaerts/Louvain-Paris 1964. XXVII + 149
pp. (= Publications de I'Université Lovanium de Léopoldville, 13).

Die ,Griindung der Kapuzinermission im Konigreich Kongo® ist von Francesco
Romano urspriinglich in Italienisch geschrieben und wurde zum ersten Mal 1648
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herausgegeben. Das Werk ist danach ofters als Neudruck erschienen. Eine erste
franzosische Ubersetzung wurde bereits 1649 besorgt. Der Kapuziner Igna-
tius von Rheinfelden hat 1664 eine deutsche Ubersetzung im Auszug heraus-
gebracht. 1912 erschien eine vollstindige Ubersetzung ins Deutsche von P.
Anastasius Burgler: ,Im Kongo. Bericht iiber den Anfang der Kapuziner-
mission 1648 im Kénigreich Kongo. Verfafit von P. Joh. Franziskus von Rom.*

Im ersten Teil ist die Griindung der Kapuzinermission im alten Konigreich
Kongo dargestellt. Er berichtet iiber die Beziehungen zwischen den Missionaren
und Konig Gracia II.; tber die Kriege zwischen dem Konig und Herzog Soyos;
iber die Versuche der Hollinder, sich den Alleinhandel im Kongo zu sichern;
iber die Arbeitsweisen der Missionare und ihre Schwierigkeiten: die grofien
Entfernungen, den Mangel an Verkehrsmitteln und die gefihrlichen Reisen.

Der zweite Teil ist ethnographischer Art. Er beschreibt die Heiratsgewohn-
heiten, die Probe-Ehe, den Aufschub der katholischen EheschlieBung um des
Brautpreises willen und die Pracht, womit die kirchliche Ehe geschlossen wurde
und wobei man grofie Schulden zu machen pflegte. — Den Missionaren, die
heute in Mittelafrika arbeiten, fallt auf, dafl sich nach drei Jahrhunderten auf
diesem Gebiet gar nichts gedndert hat.

Vervollstindigt durch die Notizen des Ubersetzers und die Verweisungen
auf Dokumente von Zeitgenossen Jomanns von Rom, ist dieses Buch wertvoll
fir die Missionsgeschichte Mittelafrikas und bietet interessantes Vergleichs-
material fur Ethnologen sowohl wie fir die Missionare, die zu allen Zeiten die
Briuche, Sitten und Sprachen der Menschen, unter denen sie arbeiten, studiert
haben und studieren.

Léwen (Belgien) A. De Rop MSC

Kloosterman, Alphons M. J., SSCC: De potestate ordinaria et delegata
Superioris religiosi in Missione. Studium iuris comparati religiosi. Aschen-
dorff / Minster 1964. XX + 93 pp (= Missionswissenschaftliche Ab-
handlungen und Texte, Band 29).

Die Arbeit ist eine Dissertation des Picpus-Paters Kroosterman, der als
Missionar auf den Cook-Inseln in der Siidsee arbeitet. Es wird die Rechtslage
cines Ordensobern in den Missionen untersucht. Wegen der besonderen Ver-
héltnisse in den Missionen, wo die Ordensmitglieder in den meisten Fillen
nicht in Gemeinschaft leben konnen, lafit sich die vom allgemeinen Recht vor-
gesehene Rangordnung: Provinz — Haus kaum befolgen. Can. 296, § 2 macht
einen klaren Unterschied zwischen Missionsobern und Ordensobern, Die In-
struktion der Propaganda vom 8. Dezember 1929 (Sylloge praecipuorum docu-
mentorum ... Romae 1939, n. 148, pp. 351-857) sagt klar, welches die Aufgabe
des Ordensobern in den Missionen ist: ,Horum (superiorum) quidem officium,
a propriae religionis statutis definitum, limitatur omnino ad vitam religiosam
missionariorum®, Aber weder der Codex Juris Canonici, noch diese Imstructio
der Propaganda sagen etwas tiber den Rechtscharakter dieses Ordensobern in
den Missionen. Dieser Rechtscharakter wird in den einzelnen Ordenssatzungen
bestimmt, aber leider nicht einheitlich, und manchmal sogar widersprechend. Da
es in den allermeisten Fillen in den Missionen nicht méglich ist, Provinzen zu
errichten, so werden provinzihnliche Gebilde geschaffen. Die Konstitutionen
der einzelnen Missionsorden haben verschiedene Namen fiir diese Gebilde.
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KroostermaN fand 19 verschiedene Bezeichnungen in den Satzungen von 89
Missionsorden. Schon diese Verschiedenheit scheint die unsichere Rechtslage
anzudeuten. ,, Vice-Provinz“ und ,Region“ sind die mehr gebriauchlichen Namen
(je 9 Ordensgenossenschaften). Die Bezeichnung ,Region® wire wohl die ge-
eignetste, besonders weil die oben zitierte Instruktion der Propaganda auch
diesen Ausdruck gebraucht: ,regionales Superiores®.

Dic Erklirung der Begriffe ,potestas ordinaria®, ,potestas delegata“, ,potes-
tas propria“, ,potestas vicaria“, ,potestas vicaria proprie et improprie dicta“,
gestiitzt auf die Normen des kirchlichen Rechtsbuches, nehmen einen breiten
Raum ein. Man mufl von vorneherein mit Schwierigkeiten rechnen, wenn diese
allgemeinen Begriffe auf die verschiedenen Bezeichnungen bei den einzelnen
Orden angewendet werden. Man kann nur wiinschen, dafi die Terminologie der
Konstitutionen bei den einzelnen Missionsorden sich mehr an die Terminologie
des kirchlichen Rechtsbuches halten. KroostermMan’s Buch ist ein lauter Ruf
nach Einheitlichkeit und wird besonders aus diesem Grunde der Kommission
fir die Revision des Kirchenrechts willkommen sein.

Der Ordensobere hat in den Missionen vielfach keine unmittelbare, eigene
Gewalt. Ein Oberer mit einer delegierten Gewalt ist aber kein Oberer im
rechtlichen Sinne (90). ,In missionibus, ubi domus religiosae canonice ercctae ad
normam can. 197, § 1 saepe saepius non adsunt, vera auctoritas religiosa imme-
diata deest, si ibi non adest superior potestate ordinaria praeditus; delegatus
nempe non est superior religiosus sensu iuris (90). Es kommen leicht Fille
vor, die in der delegierten Gewalt nicht vorgesehen sind, die aber doch eine
sofortige Erledigung verlangen. Es kann also der Obere nicht handeln, obwohl
er unmittelbar handeln miifite (91), und der héhere Obere kann ebenfalls nicht
sofort erreicht werden. Auch ist der Ordensobere Mitarbeiter am Missionswerk
der Kirche (92), und diese seine Wiirde verlangt, dafl er unmittelbare, eigene
Gewalt haben sollte. Ein guter Missionar muf} ein guter Ordensmann sein. Ein-
miitigkeit des kirchlichen Missionsobern und des Ordensobern kann dem Mis-
sionswerke nur von Nutzen sein.

»Nihilominus summi semper momenti est ut is, cui a Sancta Sede regimen
missionis concreditur, intime coniunctus atque acceptus maneat Instituto suo
eiusque Superioribus. Quo enim maior existit cum hisce animorum coniunctio et
voluntatum ad salvandas animas conspiratio, eo alacrius et fructuosius a
missionariis laborabitur et eo libentius ac generosius operarii evangelici mitten-
tur et subsidia necessaria suppeditabuntur® (93, zitiert aus der oben erwihn-
ten Instructio der Propaganda). Jeder Missionar kann nur winschen: Mdge uns
Gott diese Einmiitigkeit gewidhren!

Catholic Mission Wewak (28. April 1965) P. Johannes Gehberger, SVD

San Pablo: Teologia y Pastoral Misionera. Coleccién de trabajos y co-
municaciones presentados a la XVI Semana Espariola de Misionologia,
celebrada en Burgos del 6 al 13 de Agosto de 1963. 507 S. Instituto
Espariol de San Francisco Javier para Misiones Extranjeras, Burgos 1964.

Dieser stattliche Band iiber die Missionstheologie und Missionspastoral des
Vélkerapostels Paulus ist der Tagungsbericht der 16. Spanischen Missionswoche,
die vom 6. bis 13. August 1964 im Missionspriesterseminar von Burgos gehalten
wurde und im Zeichen des 19. Zentenars der Ankunft des hl. Paulus in Spa-
nien stand. Das Jahr 1964 wurde in Spanien als Jubeljahr mit Festwochen,
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Ausstellungen und Kongressen gefeiert, besonders in der alt-rémischen Hafen-
stadt Tarragona und in Madrid. Als dufleres Symbol der Festfeier hatte man die
grofle Reliquie eines Armes des hl. Paulus von Malta nach Tarragona geholt.
Bei all den Feiern lag es nahe, dafl sich die Spanische Missionswoche, die nun
schon seit 13 Jahren alljihrlich in Burgos tagen konte, die Missionstheologie
und Missionspastoral zum Thema stellte.

Die spanischen Missionswochen sind keine Fachtagungen von Missions-Spe-
zialisten, sondern eine geradezu feierliche Zusammenkunft aller missionarisch
interessierten Kreise, der Missionare, die sich aus aller Welt in der spanischen
Heimat aufhalten, der Vertreter der Pipstlichen Werke der Glaubensverbrei-
tung, der einheimischen und auswirtigen Missionswissenschaftler, der Priester-
tumskandidaten und Ordensleute sowie der missionsbegeisterten Laien. Der
Apostolische Nuntius, Erzbischof Antonio Riberi, war wiederum bei der Er-
6ffnung zugegen und iibergab gleich am ersten Tage 30 Missionsschwestern das
Missionskreuz. Im Verlauf der Missionswoche brachte der Kardinal von Tarra-
gona die Reliquie des hl. Paulus nach Burgos und hielt selbst das Schlufireferat
»Die Bedeutung der Missionsbotschaft des hl. Paulus fiir unsere gegenwartige
Zeit.”

Das Werk besteht aus fiinf Teilen. Die wichtigsten sind die beiden ersten
tiber die Missionstheologie und Missionspastoral des hl. Paulus. Die Vortrige
fir die Seminaristen (Begegnung mit anderen Religionen u. a.) werden im
dritten Teil, die fiir die Laien (Laienapostolat auf dem II. Vaticanum u. a.) im
vierten Teil dargeboten. Im fiinften Teil finden sich Beitrige, die auf der
Missionswoche selber nicht zur Sprache kamen.

Bei der Fiille der Referate, die in diesem Bande abgedruckt sind und durch-
weg ein hohes wissenschaftliches Niveau aufweisen, ist es einfach unméglich, auf
jedes einzelne einzugehen oder auch nur zu nennen. Es mufl geniigen, auf einige
wenige hinzuweisen, die von besonderem Interesse sein kénnten. Am Anfang
des ersten Teils, der den Titel ,Die immerwihrende Aktualitit der Missions-
theologie des hl. Paulus® trigt, steht der Eréffnungsvortrag des Apostolischen
Nuntius von Spanien, EB Riserr, iiber ,Paulus als Vorbild der missionarischen
Anpassung“. Als Redner aus dem Ausland sprachen der italienische Missions-
publizist P. WaLTER GarDINI (Parma) iiber ,Das Mysterium der Kirche in der
Theologie des hl. Paulus* und der an der Propagandauniversitit in Rom wir-
kende kanadische Oblatenpater AnprE SEumors tiber ,Die Seele des missionari-
schen Apostolates nach der paulinischen Theologie und die Stellung der uni-
versellen Liebe darin.“ Von den spanischen Theologen untersuchte u. a. Ar-
FREDO GaArcia SuArez das Verhiltnis von Parousie und Apostolat im theologi-
schen Denken des Vélkerapostels. P. Justo Corrante S] erstellte den Beitrag:
»Die kirchliche Gemeinschaft als Quelle der Glaubensverbreitung nach Paulus*
und Jost M. Gonzirez Ruiz den iiber ,Die Dringlichkeit der Mission und das
Geschichtsbewufltsein beim hl. Paulus®.

Von den Beitrdgen des 2. Teils, der den Titel ,Die Missionstrategie des hl.
Paulus und die Missionspastoral der Gegenwart® trigt, seien neben der »Syn-
these einer Missionspastoral des hl. Paulus“ (Warter Garpivi) die Aufsitze
»Paulinische Katechese und die heutige Katechese* von P. Jost Margues CSSp,
»Das Anliegen der kirchlichen Einheit im Apostolat des hl. Paulus“ von P. Ber-
NARDIN DE ARMELLADA OFMCap und ,Der ProzeR der christlichen Bekehrung
nach dem hl. Paulus® von Anprf Srumors genannt.
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Erwihnenswert ist auch der Aufsatz von P. OLecario Domincuez OMI , Mis-
sion und Gnade im Denken des hl. Paulus®, der im Anschlufl an das Buch Karl
Rahners ,Sendung und Gnade® die Heilsmoglichkeit der Heiden und die Not-
wendigkeit der Missionsarbeit auf Grund der paulinischen Lehre neu uber-
denkt.

Wer sich in vorliegendes Werk vertieft, ist von der Lebendigkeit und Auf-
geschlossenheit des spanischen Missionsdenkens sehr beeindruckt. Auffallend
ist, daf die Mehrzahl der Beitrige nicht von cigentlichen Missionswissenschaft-
lern stammt, sondern von Theologen anderer Spezialgebiete, vor allem von Dog-
matikern und Exegeten. Wenn neuerdings beklagt wird, dafl ,dic grofle Theolo-
gie der ersten Garnitur in Exegese und Dogmatik systematisch sich bisher kaum
um die Mission bemiiht hat®, so mufl man sagen, dafl die spanischen Theologen
die grofe Tradition der alten Salamanca-Universitdt nicht vergessen und hier
den Versuch gemacht haben, sich mit den grofien Missionsproblemen der Gegen-
wart auseinanderzusetzen.

Wiirzburg Bernward H. Willeke

Plattner, Felix Alfred (S.].): Genie im Urwald. Das Werk des Ausland-
schweizers Martin Schmid (S.].) aus Baar (1694—1772). NZN-Buchverlag,
Ziirich 1959; 32 Seiten Text, 54 Fotos von F. A. Plattner und Albert
Lunte, 1 Karte; Ln.

Ein anderer, mehr allgemein gehaltener, wertvoller Bildband, den der rege
Missionsprokurator der Schweizer Jesuiten nach seiner neunmonatigen Latein-
amerika-Reise (1957—58) veroffentlichte (1960), wurde (kurz nach Erscheinen)
in der ZMR (44, 1960, 224) rezensiert. Nun ging auch diese (bereits 1959 er-
schienene) gediegene Bildband-Monographie {iber das ungemein vielseitige hand-
und kunsthandwerkliche Schaffen des verdienstvollen schweizerischen Jesuiten-
missionars Martin Schmid aus Baar (Zug) zur Besprechung ein, durch die
PrarTver (nach eingehender Feldforschung) die von ihm frither geschricbene
Biographie seines Landsmannes auf eine auferordentlich geschickte und gliick-
lihe Weise ergiinzt und vervollstindigt (vgl. F. A. Prattner, Ein Reisldufer
Gottes. Das abenteuerliche Leben des Schweizer Jesuiten P. Martin Schmid aus
Baar, 1694—1772 [Luzern 1944]).

Martin Schmid hat von 1730 bis zur Vertreibung der Jesuiten aus den spa-
nischen Kolonialgebieten (1767) in der Chiquitos-Mission (Bolivien) gearbeitet,
die nach seinen eigenen Angaben im Jahre 1744 sieben Reduktionen mit 14 332
Seelen umfafite. Wiihrend von den Kirchen der dreiffig Reduktionen der ehe-
maligen Jesuitenprovinz Paraguay nur hier und da noch einige Ruinen stehen-
geblieben sind, dienen von den zehn alten Jesuitenkirchen der Chiquitos-Mission,
die als Apostolisches Vikariat (seit 1930) von dsterreichischen Franziskanern
betreut wird, noch fiinf dem Gottesdienst, darunter alle drei von P. Schmid
erbauten. Die Kirche in Concepcién ist sogar als Kathedrale des 1951 errichteten
Apostolischen Vikariats (nicht Didzese, wie PraTTner S. 28 schreibt) Nuflo
de Chavez, das chinavertriebenen bayrischen Franziskanern anvertraut wurde,
zu besonderen Ehren gelangt.

Pater Prarrner hat durch diese Veroffentlichung einen weiteren wertvollen,
originellen Beitrag zur spanisch-amerikanischen Missionsgeschichte schlechthin
geleistet. Der Band hebt sich als Ergebnis solider Forschung und methodischer
Gestaltung angenehm ab von den oberflichlichen schiefen Darstellungen und
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dsthetisch vielleicht besser gelungenen Fotos (vgl. NZM 16, 1960, 232) mancher
Berichterstatter, die nur von Hauptstadt zu Hauptstadt flogen.

Neben mehreren (unwesentlichen) orthographischen Fehlern wird einem auf-
merksamen Leser die unterschiedliche Schreibweise des Namens Liziain (17)
und Lizoain (30) auffallen.

Durch diese Veroffentlichung wurde die recht spirliche Literatur itber die
seit 1664 in Spanisch-Amerika zugelassenen nicht-spanischen Missionare um ein
gediegenes Werk vermehrt, fiir das dem Verfasser Dank gebiihrt. Bei dieser
Gelegenheit sei einmal auf das 1957 erschienene (unseres Wissens in Fachzeit-
schriften nicht rezensierte) Buch von J. Jaxscm S.].: Sudetendeutsche in der
Weltmission des 17. und 18. Jahrhunderts (Kénigstein/Taunus) aufmerksam
gemacht. Die meisten von Jaksch dargestellten Missionare haben in Spanisch-
Amerika gewirkt.

Miinster Werner Promper

Promper, Werner: Priesternot in Lateinamerika. Latein-Amerika-Kolleg
der Katholischen Universitit, Léwen (Belgien), Tervurenstraat 56, 1965,
817 S., DM 12, FB 150, § 3.

Wir haben es immer gewufit und tief bedauert, dafl Latein-Amerika, das bis-
her als rein katholisches Land galt, seelsorglich so schlecht versorgt ist. Mit
seinen heute {iber 200 Millionen Katholiken kann es sich unmoglich selber helfen,
geschweige denn, dafl es mit mehr als einem Drittel der Katholiken iiberhaupt
der Kirche eine Stiitze bedeutete, vielmehr die schwerste Belastung darstellt.
Das ist uns erst seit dem Lateinamerikanischen Plenarkonzil von Rom (1899)
klarer geworden und uns zumal durch die Propaganda fiir die Adveniatkollekte
zum Bewufitsein gekommen. In der letzten Zeit ist viel fiir Lateinamerika ge-
schehen. Von den 41583 Priestern Lateinamerikas sind mehr als 17 000 Aus-
linder! Auch im Lande selbst haben die Anstrengungen immer weitere Kreise
ergriffen. Aber es mufl noch viel geschehen, wenn dic dortige Krise nicht zur
Katastrophe werden soll. Deshalb ist das vorliegende Buch von besonderer Be-
deutung, da es uns zum ersten Male in wissenschaftlicher und umfassender
Weise die ganze Tiefe und den Umfang des Problems vor Augen fiihrt.

In langjdhriger Arbeit hat der Verfasser, der uns schon lange durch seine
Arbeit fir das Latein-Amerika-Kolleg in Léwen bekannt geworden ist und nun
als wissenschaftlicher Assistent am Institut fiir Missionswissenschaft der Uni-
versitit Miinster mit dieser Arbeit als Dissertation den theologichen Doktor-
grad erworben hat, das Material aus der weitschichtigen Literatur zusammenge-
tragen und so mit grofler Vorsicht und Sachlichkeit ein klares Bild der Lage ent-
worfen, fiir das wir ihm von Herzen dankbar sind.

In vier Teilen behandelt er nach ciner allgemeinen Einleitung iiber Priester-
not und Priesterbedarf zunichst im 1. Teil die aktuelle Lage in Lateinamerika,
im allgemeinen wie in den einzelnen Lindern, das Verhiltnis von Welt- und
Ordensklerus und die Frage des Nachwuchses, dann die hierarchiegeschichtliche
Entwidklung daselbst scit dem Zeitalter der Entdedtungen. Im 2. Teil zeigt er
dann die Ursachen der Priesternot unter Hinweis auf die geschichtliche Ent-
wicklung und die sozialen Verhaltnisse. Im 8. Teil schildert er die Folgen und
Gefahren, die sich aus der Priesternot ergeben, im 4. Teil die Bemtihungen
um die Behebung der Priesternot im 19. und 20. Jahrhundert. Das Schlufiwort
bildet ein Hinweis auf die Bedeutung des Problems fiir die Gesamtkirche.
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Die Notlage der lateinamerikanischen Kirche ist tatsachlich erschiitternd, die
Schwierigkeiten geradezu erdriikend. Aber seitdem die Not wirklich erkannt
wird und die Hilfeleistung vonseiten der Gesamtkirche sich durchsetzt, diirfen
wir die Hoffnung nicht aufgeben, dafl Gottes Gnade die menschlichen Bemithun-
gen segnen und zum Erfolg fithren wird. Moge das Buch dazu beitragen, in wei-
ten Kreisen Verstindnis fiir das grofile Anliegen zu wecken.

Bei den Statistiken wird mit Recht Welt- und Ordensklerus unterschieden.
Aber wichtiger erschiene mir die Unterscheidung zwischen Seelsorgeklerus und
anderweitig beschiftigten Priestern, die fiir die direkte Seelsorge nicht so schr
in Frage kommen und zum Teil wenigstens durch Laien ersetzt werden kénnten.

Ein weiterer Punkt, der kaum erwiahnt wird, ist die zeitliche Versorgung des
Klerus, die oft véllig fehlt. Das macht den Priesterstand wenig erstrebenswert
und bringt den Priester leicht in Gefahr und die Kirche in schlechten Ruf.

Das Urteil itber die geniigende Zahl der Priester in der Kolonialzeit bedarf
doch der Einschrinkung. Wenn Bischof Marroquin von Guatemala 1554 mel-
den mufte, dafi auf einen Religiosen 10000 Indianer kamen, dann konnte die
Folge keine andere sein, als die, die ein Nachfolger 1613 konstatierte: es seien
alle Indianer getauft. Die Christenheit sei gebildet ,entsprechend ihrer Fihig-
keit*. Die Indianer seien wie bartige Kinder. Nur bei intensiver Erziechung und
Schulunterricht fiir alle konnen primitive Volker zu christlicher Bildung ge-
fithrt werden. Dazu aber brauchte es mehr Priester, besonders sprachkundige
Pfarrer, die trotz aller Verordnungen weiterhin fehlten. Auch fehlten entspre-
chende Hilfskrifte fiir die weibliche Jugend, ohne deren Mitarbeit die christliche
Familic nicht gebildet werden kann. Missionsschwestern fehlten im allgemeinen
in der Kolonialzeit.

Zur Erklirung des heutigen Zustandes miifite auch stirker hingewiesen wer-
den auf die in der spanischen Zeit immer weiter fortschreitende Zersetzung der
fiihrenden spanischen Bevélkerung, zumal im 18. Jahrhundert. Mit ihr erstrebte
auch der Klerus weiterhin ein Leben des Wohlstandes mit zahlreicher Diener-
schaft. Auflerer Aufwand und Prunk mufite den Geist ersetzen. Man lese ein-
mal die Schilderungen bei Thomas Gage, die gewifl nicht allgemein gultig
sind, oder iiber die Zeit des Absolutismus im 18. Jahrhundert bei Mariano
Cuevas (im 4. Band seiner Kirchengeschichte Mexikos), dessen Ausfithrungen
auch fiir die iibrigen Linder Amerikas gelten diirften. Der gesetzlich geregelte
Verkauf der Amter, der auch in die Kirche und die Kloster eindrang, mufl eben-
falls dazu beigetragen haben. Die oft hohe Kaufsumme mufite herausgewirt-
schaftet werden.

Walberberg P. Benno M. Biermann OP

Rath, Josef Th., CSSp: Franz Libermann. Ein Herz fiir Afrika (Verlag
Missionshaus Knechtsteden 1963) 121 S.

Nach einer 1955 in Frankreich erschienenen Libermann-Biographie des Mgr.
Gay legt VI. hier eine Uberarbeitung vor, die das Andenken eines der grofiten

Initiatoren der Afrika-Mission im deutschen Raum lebendig halten soll.
Glazik
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Revista de Historia de América. Instituto Panamericano de Geografia e
Historia (Ex-Arzobispado, 29. Tacubaya, México 18. D. F.)

No 49, Junio de 1960; No 50, Diciembre de 1960, 683 pp.
No 51, Junio de 1961; No 52, Diciembre de 1961, 716 pp.

In der schon 6fter angezeigten bzw. besprochenen Zeitschrift finden sich im-
mer wieder Beitrdge, die die Kirchen- und Missionsgeschichte Amerikas zu er-
hellen geeignet sind. So sei fiir den hier angezeigten Jahrgang 1960 auf fol-
gende Aufsitze verwiesen: Rusin Varcas Ucarte SJ, Blas Ostolaza, Rector
del Seminario de Trujillo, Diputado a Cortes, Capelldn de Fernando VII, Vic-
tima del Liberalismo (121—145); CarmMeLo SAENZ DE Santa Marfa SJ, Bolivar
y Pio VIII (147—170). Noch reicher ist der missionsgeschichtliche Ertrag des
Jg. 1961. Hier finden sich folgende Titel: L. Hanke, The Portuguese in Spanish
America, with special reference to the Villa Imperial de Potosi (1-48); J. FrIEDE,
La introduccién de mineros alemanes en América por la compaiiia Welser de
Augsburgo (99—104); R. A. Donkiv, The Contribution of the Franciscan Mis-
sions to the Settlement of Alta California Colonization [1769—1823] (373—393);
J. S. Cummins, Palafox, China and the Chinese Rites Controversy (895—427);
G. Furrone C., Las ruinas de la primitiva Santa Fe en la Reptblica Argentina
[1578—1651] (499—517); N. Cusaner S], Las Fiestas de ,Moros y Cristianos®
en las Islas Filipinas (518—520). — Die Buchbesprechungen und die ausgedehn-
ten Bibliographien konnen auf Literatur aufmerksam machen, die in Europa
kaum bekannt wird. Das gilt erst recht von dem

B. B. A. A. — Boletin Bibliogrdfico de Anthropologia Americana, vol. XXI—
XXII (1958—1959), Parte 1.2. [México, D. F. 1961/62] 288 und 386 pp.),

das vom gleichen Institut herausgegeben wird und zum Teil ausfithrliche
Inhaltsangaben der angezeigten Literatur bringt,

Glazik

Santos Hernindez, Angel, SJ: Teologia biblico-patristica de las Misiones
(Bibliotheca Comillensis, Misionologia, vol. IV). Editorial Sal Terrae
(Guevara, 20 — Apartado 77) / Santander 1962. 242 pp.

Das vorliegende Werk bildet den vierten Band eines Handbuches der Mis-
sionswissenschaft, das 12 Binde umfassen soll. Es behandelt die Mission im
Alten Testament (7—78), im Neuen Testament (75—145) und bei den Vitern
(147—228). Der Titel verspricht eine biblisch-patristische Missionstheologie, das
heiflt doch wohl eine kritische und systematische Darstellung der in der Hei-
ligen Schrift und bei den Vitern niedergelegten missionstheologischen Aussagen.
Fir die biblische Missionstheologie stellt Verf. selbst diese Forderung auf
(9f). Es finden sich auch Ansitze, sie zu verwirklichen. Aber im groflen und
ganzen beschrinkt sich das Werk doch darauf, die Ergebnisse bisheriger Ar-
beiten iiber Missionsgedanken in der Heiligen Schrift und bei einzelnen Vitern
wiederzugeben. Leider vermifit man eine kritische Priifung der beniitzten Vor-
arbeiten anhand des heiligen Textes und exegetischer Werke. So sind z. B, nicht
alle angefiihrten Stellen, etwa Jer 80,8f; $3,9ff (61) in dem ihnen zuge-
schricbenen universalistischen Sinn zu verstehen. Die Evangelien werden zu
einseitig missionsapologetisch gesehen; auch wird in den Ausfithrungen iiber
den heiligen Paulus zu wenig sichtbar gemacht, inwiefern seine Briefe ecine
»uberreiche Quelle fir die Forschung auf dem Gebiet der Missionstheologie® sind
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(9). Dafl die Apostel auch nach dem ersten Plingstfest erst allmahlich vom Heiligen
Geist durch die Ereignisse in das ,Wie® ihres Missionsauftrages eingefithrt wur-
den, wird kaum hervorgehoben und darum auch der Vision des heiligen Petrus
in Joppe nicht die Bedeutung zugeschrieben, die ihr tatsichlich in dieser Ent-
widdlung zukam (125f). Fir den patristischen Teil hitte man sich eine
reichere Auswertung der vorhandenen Einzelstudien gewiinscht. Nur Augustinus
erfahrt eine eingehendere Darstellung, zu der die Arbeiten von P. GonsaLvus
Warter und P. Zameza die Grundlage liefern. Einige zwar unbedeutende, aber
doch storende Fehler wiren gewil zu vermeiden gewesen, so wenn die Worte
des greisen Simeon (Lk 2,29—32) der Prophetin Anna in den Mund gelegt
werden (8), oder der Apostel Philippus mit dem Diakon gleichen Namens ver-
wechselt wird (119 f). Das Werk des Lacrantius heiflt De opificio (nicht officio)
Dei (191). Dafl alle Apostel am sog. , Apostelkonzil® in Jerusalem teilgenommen
und dann erst sich {iber die Erde verteilt hatten (128), ist kaum haltbar.

Es ist selbstverstindlich, dafl ein so grof angelegtes Werk, wie es ein zwdolf-
béndiges Handbuch der Missionswissenschaft aus der Feder eines einzigen Autors
darstellt, nicht in all seinen Teilen von gleich hohem Wert sein kann. Was Verf.
offensichtlich im Auge hatte, den Studenten einen ersten Einblick in das Gebiet
der biblischen und patristischen Missiologie zu geben, hat er gewif§ erreicht. Fiir
ein weiterfithrendes Studium bietet er dankenswerterweise in den Anmerkungen
wie auch am Ende eines jeden Teiles eine ausfiihrliche, auch nichtkatholische
Autoren umfassende Bibliographie.

Minster P. Martin Booz OFMCap

Tasuko Sato: Flores vergef§ ich nicht. Steyler Verlag, o. J., 178 S.

Es sind die ,Erinnerungen eines japanischen Kommandanten der Kaiserlichen
Marine Japans®, der 1948 Order erhilt, sich als Befehlshaber der Marine-Wach-
abteilung nach der Insel Flores in Niederlandisch-Ostindien zu verfiigen. Ein
Teil seiner Verantwortung besteht in dem Befehl, hollindische Missionare zu
internieren, die durch vier japanische Priester ersetzt werden sollten. ,Zu jener
Zeit kannte ich vom Katholizismus fast nichts®, bekennt der Autor. Dennoch
wirkt seine Erzdhlung wie das Hohe Lied eines heldenhaften Missionseinsatzes
inmitten grausamer Kriegswirren. Das Buch berichtet besonders iiber das Werk
des Bischofs Leven SVD und des Erzbischofs von Nagasaki Paul Yama-
guchi, der in einem Nachwort sagt: ,Es ist eine Lektiire der wundersamen
Fihrung der Vorsehung.®

Neuenbeken Sr. Eva Maria Kremer CPS

Willeke, Bernward H., OFM: Luis Gomez Palomino OFM (1567—1634),
Missionar und Mdrtyrer in Japan. Dietrich-Coelde-Verlag/Werl [Sonder-
druck aus Franziskanische Studien 45 (1963) Heft 1-2] 64 SS.

V1., der sich bereits durch verschiedene missionsgeschichtliche Untersuchungen
hervorgetan hat, legt hier eine Studie vor, die die Lebensschicksale eines Japan-
missionars des sog. Christlichen Jahrhunderts nachzuzeichnen sucht. Er tut es an
Hand erster Quellen, die er kritisch sichtet, miteinander vergleicht und auf ihre
Zuverldssigkeit hin iiberpriift. So schlieflen sich manche Liicken der bisherigen
Darstellungen und es entsteht ein um vieles klareres Bild eines Missionars, der
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in der schwersten Verfolgungszeit der japanischen Kirche eine beachtliche, wenn
auch bislang nicht geniigend beachtete, Rolle gespielt hat.

Die Darstellung ist klar und durchsichtig. Jedem der sechs Kapitel ist eine
kurze Einfuhrung in die Quellenlage vorausgeschickt, die zeigt, wie die Aussagen
uber die verschiedenen Wegstrecken des P. Gomez zustandekommen. So sehr
ein solches Vorgehen die wissenschaftlich saubere Methode des Vf. zeigt, so
ist wichtiger dabei doch ein anderes: Die Darstellung vieler kleiner, oft fast
minutiés erscheinender Ziige 1dfit die geistliche Gestalt des Priestermissionars
aufleuchten, der in grofler Treue zu seiner Berufung steht und, ohne nach Er-
folgen zu fragen, die alltiglichen Dinge tut, die selbstlosen Dienst von ihm for-
dern und schlieBlich zum Zeugentod fiir Christus filhren. Hier ist dem kleinen,
unbeachteten Mann unter den Missionaren ein historisches Denkmal gesetzt.

Glazik

RELIGIONSWISSENSCHAFT UND VOLKERKUNDE

Camps, H.]J.M., OFM: In Christus verbonden met de godsdiensten der
wereld. Dekker & van de Vegt N. V./Utrecht-Nijmegen (1964), 22 S.

Die angezeigte Publikation ist die Antrittsvorlesung, die Vf. am 7. 2. 1964
als der neue Ordinarius fiir Missionswissenschaft an der Kath. Universitit
Nymwegen gehalten hat. Im Wesentlichen werden einige der neuesten Ar-
beiten, die tber das Verhaltnis des Christentums zu den Religionen handeln,
kurz analysiert. Im Anschlufl daran wird deutlich gemacht, wie sehr der Dialog
mit den Religionen einer theologischen Fundierung bedarf, die, um den Part-
ner anzusprechen, auf einheimische Elemente in Theologie, Liturgie und Kate-
chese Asiens und Afrikas zuriickgreifen kénnen mufl. Es bleibt zu wiinschen,
dafl der neue Hochschullehrer das Programm fruchtbar machen kénne und zur
Bereicherung der Theologie und der Missionswissenschaft beitragen diirfe.

Glazik

Fischer, Hans: Studien iiber Seelenvorstellungen in Ozeanien. Klaus
Renner Verlag/Miinchen 1965. 432 S. mit 4 Karten, Preis DM 60,—.

Fiir Religionswissenschaftler wie fiir Missionare ganz allgemein (also nicht
nur fiir solche im ozeanischen Raum) stellt die vorliegende Habilitationsschrift
des ethnologischen Feldforschers und Dozenten Dr. Fiscuer von der Tibinger
Universitat ein grundlegendes Werk von grofiter Bedeutung dar, insofern es
mit einem Spezialgebiet der Eingeborenenpsychologie bekannt macht, von dem
wir bislang im allgemeinen nur wenig wissen. Ein ungeahnter Reichtum von
religiosen Vorstellungen der Melanesier, Mikronesier und Polynesier ist in die-
sem wertvollen Buch auf 404 Textseiten zusammengetragen und verarbeitet wor-
den, wihrend ein Literaturverzeichnis von 27 Seiten ein beredtes Zeugnis ab-
legt von der grofien Miihe, die sich der Autor hat kosten lassen, um den unge-
heuren Stoff zu meistern.

Nach einem forschungsgeschichtlichen Uberblick auf die bisher vorliegenden
Untersuchungen des genannten Themas stellt Verf. eigene quellenkritische Uber-
legungen von neuzeitlich ausgerichteter Methodik an, die seine umfassende Ver-
trautheit mit dieser schwierigen Materie unter Beweis stellen. Seine Forschungen
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wenden sich hauptsachlich zwei Problemen zu: erstens der Frage, was in den
einzelnen Stimmen und Kulturen jeweils mit dem Begriff ,Seele® wiedergegeben
wird, und zweitens, in welchem Verhiltnis die einzelnen ozeanischen Begriffe
zueinander stehen (47). Er verlangt von den Feldforschern und Missionaren ein
moglichst tiefes Eindringen und Sichhineinleben in die Psyche und Sprache der
jeweils in Frage stehenden Fremdvolker und lehnt jedwede einseitige und vor-
cingenommene Vergleichung der aufgefundenen Fakten mit unserem euro-
piischen Seelenbegriff ab. Nur unter Vermeidung dieser sich als unzulinglich
herausstellenden Vergleichsweise lassen sich die wahren Konzeptionen der
Ozeanier (und anderer Fremdvolker) klar herausarbeiten und zu einer echten
Konfrontation mit unserer christlich-europaischen Auffassung bringen. Diese
uns obliegende Arbeit geschieht am zuverladssigsten auf der Grundlage einer
Sammlung von méglichst vielen und genauen linguistischen Daten. In gewissen-
hafter Kleinarbeit hat Verf. diesen Weg uns vorgezeichnet, indem er in seiner
Materialdarstellung 89 verschiedene ozeanische Stimme sorgfdltig untersucht
und ihre diversen Begriffsbestimmungen von ,Seele® in ihren verschiedenen
Aspekten und Lebensauflerungen methodisch nach uraustronesischen Sprach-
schemata zusammenstellt. Dadurch kommt auf einmal Licht in die ganze Proble-
matik.

Wie schwierig diese Dinge in concreto fir uns liegen, dafiir sei hier ein Bei-
spiel angefithrt, das ich J. ANDERSEN, Polynesian Anthropological Studies, New
Plymouth (NZ) 1941, S. 251, entnehme: Nach der Auffassung der Maori verldfit
die menschliche Seele (Wairua) beim Tode zunichst den Korper und wandert
wie im Traum als ghost eine Zeitlang auf Erden herum, wo sie von hell-
sichtigen Menschen gelegentlich geschaut werden kann. Spater stirbt dieser
ghost ein zweites Mal und wirft alles, was noch an Irdischem an ihm haftet,
endgiiltig von sich ab. Fortan lebt er nur als pure spirit (awe) weiter, der von
niemand mehr gesehen, sondern nur noch ,gefiihlt“ werden kann. Ahnliche
feine Unterscheidungen finden sich auch im Seelenbegriff mancher melanesischer
Volksgruppen, die im Menschen von vornherein zwei oder mehr ,Seelen® an-
nehmen, von denen die eine vergeht, die andere aber weiterlebt! An der Be-
handlung und L&sung dieser und dhnlicher Fragen kommt der Missionar und
ebenso der Religionswissenschaftler einfach nicht vorbei.

Deshalb gebiihrt dem gelehrten Verfasser und seinen zahlreichen hilfsbereiten
Mitarbeitern unser aller Dank fiir seine grundlegende Einfiihrung in das Den-
ken jener Fremdvoélker, mit denen wir es in Theorie und Praxis zu tun haben,
und seinem ausgezeichneten Buc- wiinschen wir eine recht weite Verbreitung
gerade unter den Missionaren!

Oeventrop P. Carl Laufer MSC

Haselberger, Herta: Bautraditionen der westafrikanischen Negerkulturen.
Eine vélkerkundliche Kunststudie. Hrsg. vom Afro-Asiatischen Institut
in Wien (Wissenschaftliche Schriftenreihe des Afro-Asiatischen Instituts
in Wien, Bd. 2). Herder/Wien 1964. 176 S., 60 Bilder auf 32 Kunstdruck-
tafeln, 74 Illustrationen im Text, 2 Faltkarten, kart. DM 29,—

Das Afro-Asiatische Institut in Wien hat mit der Arbeit von HerTa HasEL-
BERGER iiber westafrikanische Bautraditionen einen sehr wichtigen Beitrag zur
Erforschung der Negerkulturen geleistet. Nachdem um die Jahrhundertwende
die afrikanische Plastik dadurch ,entdeckt® worden ist, daf} einzelne europiische
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Kiinstler deren Ausdruckswert und magische Kraft erkannten und bewunderten,
ist nun auch seit geraumer Zeit das Interesse der Architekten an der afrika-
nischen Baukunst erwacht. Es hingt dies wohl damit zusammen, dafl die pla-
stische Form und freie Rhythmik afrikanischer Bauten die neuen europaischen
Bauintentionen treffen.

HaseLBERGER hat in vier Reisen sehr genaue formale und technische Studien
betrieben. Wie schwierig es ist, regional begrenzte Definitionen eines afrika-
nischen Baustils zu geben, erkennt man an einer Bemerkung, die sich auf ganz
Westafrika bezieht: ,Die Gebicte mit kiinstlerisch hochwertiger Architektur sind
hier wie Inseln eingestreut in Landstriche, wo die Baukunst kaum kiinstlerischen
Ehrgeiz kennt, oder wo die Begabung nicht ausreicht, um wirklich wertvolles
zu schaffen® (70). Um so anerkennenswerter ist es, dafl Verfasserin doch wich-
tige, libergeordnete Bautypen herausgearbeitet hat, die auch durch einen guten
Bildteil und instruktive Textzeichnungen illustriert werden.

Neben der sachlichen Bewiltigung der Studienobjekte schneidet Verfasserin
“immer wieder zwei Probleme an, die auch dem Rezensenten ein Anliegen sind.
Dies ist einmal der EinfluR der europiischen Bauweise in Geschichte und Gegen-
wart und zum anderen die Missionsarchitektur. Dafl im Sudan und an der Kiiste
schon im 17. und 18 Jh. Vermischungen erfolgten und daff dabei ,Hauser, die
nicht ohne Reiz sind“ (187) entstanden, beobachtet Verfasserin selbst. Weniger
gliicklich ist sie itber die Einstellung der neuen afrikanischen Staaten, dic eine
Europiisierung vorantreiben und teilweise sogar die alte Bauweise verbieten
(15). Es stellt sich die Frage, ob dies nicht ein notwendiger Prozef ist. Die
Wohnkultur ist ein wichtiger Bestandteil einer jedem Kulturpolitik. Da die
Architektur sich auch aus vorhandenen Baumaterialien und Techniken entwickelt,
ist es unumginglich, daff neue Mittel auch neue Formen hervorbringen. Aber
auch dies ist cine menschliche Leistung. Ein Weggehen von der alten Lehmbau-
weise bedeutet nicht einen Verzicht auf typisch afrikanische Bauformen. Es wird
wohl so sein — und es war in der Geschichte der Kunst mehrfach so —, dafl
zunichst eine Periode der Ubernahme und Kopie kommt. Dies schliefit nicht
aus, dafl sich innerhalb des heutigen ,internationalen Baustils® (144) schr bald
ein eigener afrikanischer Dialekt entwickeln konnte. Etwas kann und soll man
nicht konservieren, niamlich das Wohnen der Menschen, weil dies ein jeweils
bestmdgliches sein soll. Es geht in erster Linie nicht um &sthetisch schone Bauten,
sondern um Menschen.

Die andere Frage sind die sogenannten ,Missionskirchen®. Mit Recht ist Ver-
fasserin dariiber wenig begeistert. Die Missionare bauten in den Formen, die
sie fiir Kirchen als notwendig und richtig erachteten, dhnlich wie die Kolonial-
beamten ihre Hiuser im jeweiligen Stilempfinden errichteten. Zweifellos sind
die einzelnen Ergebnisse bedauernswert. Auf der anderen Seite bespricht Ver-
fasserin die Rolle der Moschee in einzelnen Dorfanlagen (104 ff). Bei der
Moschee handelt es sich um einen Bauimport, der in seiner Form bis auf ein
Vorbild in Damaskus zuriickgeht. Aber die Afrikaner haben diesen Import doch
mit der Zeit in ihre Bauweise integriert. Sie haben das Fremdgut afrikanisiert.
Noch gibt es wenige afrikanische Architekten, die ihre Kirchen selbst bauen
konnten. Europiische Akkommodationsversuche haben wenig Gutes hervor-
gebracht, weil das Afrikanische aufgelegt, nicht gewachsen war. Der afrikanische
Kirchenbau ist eine Frage der Zeit und der Geduld. Je mehr sich auch der
Kirchenbau internationalisiert — wogegen nichts einzuwenden ist —, um so
eher sind afrikanische Variationen moglich. Das gegenwirtige Konzil hat in der
Konstitution iiber die Liturgie allen Vélkern und Léndern absolute Freiheit in
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ihrer kiinstlerischen Tatigkeit auf sakralem Gebiet zugebilligt. Es bleibt zu
hoffen, dafl die jungen Vélker diese Freiheit bald nutzen.
Wiirzburg P. Dr. Urban Rapp OSB

Hasenfuss, Josef: Gemeinschaftsmdchte und Religion. Religionssoziologie,
1. Band. (Der Christ in der Welt, eine Enzyklopadie, hrsg. von ]J.
Hirschmann S], I. Reihe: Was ist der Mensch?, 5. Bd.) Paul Pattloch-
Verlag/Aschaffenburg 1964, 150 S.

ders.: Struktur-Elemente der Weltreligionen. Religionssoziologie, 2. Band.
(Der Christ in der Welt, I. Reihe, 6. Bd.) Paul Pattloch-Verlag/Aschaffen-
burg 1964, 130 S.

Im ersten Band dieser umfassenden und systematischen Religionssoziologie
behandelt der Verf. die Wechselbeziehungen zwischen der Religion von ihren
primitiven Stufen bis zur Universalreligion und den verschiedenen Stufen von
profanen Gemeinschaftsformen der Familie, des Stammes, des Volkes, der Nation,
der Berufsstinde usw. — im zweiten Band die Universalreligionen mit den ihnen
eigenen spezifisch religitsen Gemeinschaftsformen: dem Verhiltnis von Indivi-
duum und Gemeinschaft, den Formen religioser Organisation, Autoritit und
Fiihrung und schlieflich den Beziehungen der Religionsgemeinschaften unter-
einander. Es werden viele Aspekte aufgezeigt. Aber die ganze Darstellung ver-
lauft in einer sehr vereinfachenden Schematisierung und Schwarzweiflmalerei und
zielt zuletzt auf eine Apologie der katholischen Kirche, und zwar eine Apologie,
die es sich ziemlich leicht macht und kaum mehr als Soziologie bezeichnet wer-
den kann. Dabei fehlt es auch nicht an Ungeheuerlichkeiten. So wird z.B. hin-
sichtlich des Verhiltnisses von Religion und sozial-6konomischen Schichtungen
behauptet: ,Mit Recht konnte man sagen, dafl die Religion Christi, der ein
homo faber, also nicht nur Handwerker im biirgerlichen Sinne, sondern Arbeiter
im modernen Sinne war, eine Religion der Arbeiter und der Proletarier im
Ursprung ist und erst spiter zu sehr verbiirgerlicht worden sein mag“ (I. 122).
Als ,ein sehr instruktives Beispiel zur soziologischen Frage und Bedeutung des
religiésen Lehramtes“ betrachtet der Verf. den Missionsbefehl: ,Machet euch
zu Schillern“, wobei er diese Schiiler den Jingern gegenuberstellt und daraus
folgert, ,dal man also das Verhiltnis Lehrer-Schiller von dem Meister-]Jinger-
verhiltnis sehr unterscheiden muf“ (II. 64). Es kann auch kaum Ergebnis einer
ernsthaften soziologischen Untersuchung sein, dafl sich ,die Kirche als eine tber
alle weltlichen Zwecke stehende Organisation, die sich nicht an zeitgebundene
Stromungen verliert und zugleich der Totalitit des Lebens gerecht wird®, er-
weist (II. 109), sonst wiren die gegenwirtigen Bemithungen um ein ,aggiorna-
mento® uberflussig. Mit Recht weist der Verf. darauf hin, dafl die Kirche, um
sich selber zu erkennen und Wege fiir ihre pastorale und missionarische Auf-
gabe zu finden, auch die soziologische Forschung beriicksichtigen mufi (vgl. IIL.
110—121). Aber eine solche soziologische Untersuchung miifite doch wohl etwas
anders angefafit werden.

Miinster Ludwig Riitti
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Heilige Stitten. Die Religionen der Welt. Bilder und Worte. Eingeleitet
von Sarvepalli Radhakrishnan und F. Kard. Konig. Hrsg.
v.M. Hiirlimann. Atlantis Verlag/Ziirich 21965, 148 S., DM 28.—

Der vorliegende Band ist aufgrund seiner gut ausgewahlten (im Stil meist
konservativen) Fotografien und der beigefiigten hervorragenden Texte in ho-
hem Mafle geeignet, Ressentiments abzutragen und den Sinn fiir das Geheim-
nis in allen Religionen zu schirfen. Darin liegt der Wert solcher Werke wie
dieses, und darauf wird in den Einleitungen mit Recht hingewiesen. Das Buch
1afit einen Blick tun in die Tempel der Juden, Christen, Moslems, Buddhisten,
Hinduisten, Shintoisten. Aber es kann freilich nur ein erster scheuer Einblick
sein, der nur der Befriedigung der Neugierde dienen wiirde, wenn sich dabei
nicht zahlreiche Fragen einstellten wie zum Beispiel: Was geschieht in dem
meditierenden buddhistischen Monch, den man auf S. 186 sieht? Sind die
christlichen Kirchenrdume nicht sakral und numinos tberfremdet worden, so
dafl sie hier zurecht vergleichbar sind, obwohl dies theologisch nicht sein
miite? (Vgl. dazu das ausgezeichnete Buch von K. Ledergerber. Kunst und
Religion in der Verwandlung, Koéln 1961). Liegt nicht auch eine Schwierigkeit
darin, dafl man die Geschichte der Religionen (sowie die spezielle Heilsgeschichte)
eben nicht fotografieren kann, so dafl eine statisch-ahistorische Gegeniiberstel-
lung unvermeidlich wird? Diese und andere Probleme liegen in der ,Sache®
selbst, sie schmilern keineswegs das Verdienst, dafl sich der Verleger und Her-
ausgeber Martin Hirlimann mit diesem stattlichen, zur Besinnung auffor-
dernden und sogar preiswerten Band erworben hat.

Bonn H. R. Schlette

Jung, C. G.: Zur Psychologie ostlicher und westlicher Religion (Bd. 11 der
Gesammelten Werke). Rascher Verlag/Ziirich und Stuttgart 1963. XIII
u. 788 S., DM 49,80

Man muf} sich von vornherein davor hiiten, die von C. G. JunG ‘mit (tiefen)-
psychologischer Methode ausgefithrten Untersuchungen mit den Augen des Exe-
geten oder systematischen Theologen zu sehen und zu beurteilen. Verfithre man
auf diese Weise, so liefle sich eine Menge mifiverstandlicher und fragwiirdiger
Formulierungen zusammentragen, aber man wirde dem nicht gerecht, was Junc
meint. Eine wissenschaftliche Stellungnahme zu den in dem angezeigten Bande
gesammelten gehaltvollen Einzelstudien miifite demnach unter strenger Beachtung
der Methode JunGs vorgehen und kénnte nur im Rahmen einer Gesamtwiirdi-
gung des Werkes dieses berithmten Meisters der Psychologie erfolgen. Die
Religionspsychologie ist hier in besonderer Weise angefordert. Es wire zu
priifen, welche psychologischen Erkenntnisse man wissenschaftlich als ,verbind-
lich® ansehen muf}, bevor die Fragen nach der philosophischen und theologischen
Relevanz des so Erkannten bedacht werden konnen; jedenfalls kann und will
die Theologie auch der Psychologie ihre Resultate nicht vorschreiben, und mufl
umgekehrt eine psychologische Einsicht der theologischen auch dort, wo es auf
den ersten Blick so scheint, keineswegs widersprechen. Diese Vorbemerkung er-
scheint mir notwendig, um (nur) an einem Beispiel, dem der Trinitdtslehre, hier
die Eigenart der Juncschen Fragestellung sichtbar zu machen. Junc schreibt:
»00 stellt die Geschichte des Trinitdtsdogmas das allmédhliche Hervortreten eines
Archetypus dar, welcher die anthropomorphen Vorstellungen von Vater und
Sohn, von Lebendigsein, von verschiedenen Personen usw. zu einer archetypischen,
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d.h. numinosen Figur anordnet, néimlich zur ,allerheiligsten Dreifaltigkeit’. Sie
wird von den Zeitgenossen dieser Ereignisse als das aufgefafit, was die Psycho-
logie als auferbewufite psychische Prisenz bezeichnet* (165). Ahnliche Beispiele
LieRen sich aus diesem Band in grofler Zahl anfithren. Es ergeben sich — vor-
behaltlich der Anerkennung der psychologisch-wissenschaftlichen Methode im Be-
reich ihrer Maglichkeiten — schwere Probleme, die die Psychologie selbst nicht
mehr lésen kann (und muf). Wie verhilt sich die Archetypik zur Geschichte
und zur Freiheit? Was sind psychologische (und religionswissenschaftliche)
Parallelen wert? (Diese Frage scheint mir nach wie vor nicht geklart zu sein,
weil sie unter anderem mit dem prinzipiellen Problem zusammenhdngt, was
eine positiv-einzelwissenschaftlich gesicherte Erkenntnis fiir eine philosophisch-
ontologische und metaphysische Einsicht bedeutet. Sollte sie in dieser Hinsicht
etwa tberhaupt nichts bedeuten? Dies kann man angesichts des Begriffs der
,Erfahrung® in der Geschichte der abendlindischen Philosophie schwerlich be-
haupten.) Was heifit die (auch bei June) immer wieder begegnende Rede von
der Personifikation bestimmter Erfahrungen zu ,Gottergestalten® usw.?

Neben den Problemen der Trinitit und auch der Quaternitit enthalt der
Band eine ecingehende psychologische Analyse des ,Wandlungssymbols in der
Messe“ (219—328), ferner Uberlegungen zur Beziehung zwischen Psychotherapie
und Seelsorge, endlich die wichtige Abhandlung , Antwort auf Hiob“ (385—506).
Die Arbeiten iiber die ,westliche Religion® nehmen den grofiten Raum des Bandes
ein; von der ,ostlichen Religion® handeln nur Untersuchungen iiber das tibe-
tanische ,Buch der grofien Befreiung®, das Totenbuch, ferner itber Yoga und
Meditation in Indien.

C. G. Juncs psychologische Erforschung religiser und christlicher Themen
beabsichtigt nicht, ,Religionskritik® im Sinne der neuzeitlichen Aggression gegen
die Religion iiberhaupt oder bestimmte Religionen zu sein; sie sind vielmehr
mit dem Ausdruck des Respekts, mit Sensabilitit und Noblesse geschrieben und
verdienen es, in der Philosophie und Theologie in angemessener Weise beriick-
sichtigt zu werden. Was jedoch diese ,angemessene Weise“ konkret bedeutet,
ist wohl noch erst zu entdecken.

Bonn H. R. Schleite

Knevels, Walter: Die Wirklichkeit Gottes. Ein Weg zur Uberwindung
der Orthodoxie und des Existentialismus. Calwer Verlag/Stuttgart 1964,
985 S. Broschiert DM 9,—

Das vorliegende Werk zu besprechen, ist fiir einen katholischen Rezensenten
einigermaflen delikat. Der Vf., emeritierter Ordinarius in Berlin und Beauf-
tragter der Evangelischen Kirche fiir die Arbeit an den Volkshochschulen West-
berlins, hat ein engagiertes Buch geschrieben, dessen erkldrtes Ziel es ist, die
durch die Entmythologisierungsmethode Bultmanns und seiner Schule (auch)
in der evangelischen Kirche entstandene Unruhe zu iiberwinden, so zwar, dafl
das ,berechtigte Anliegen® Bultmanns gewahrt wird, d.h. dafl zugleich der
Standpunkt der ,Orthodoxie“ in der Richtung des von Bultmann Intendierten
iiberschritten wird. Es geht also um die goldene Mitte. Man kénnte vielleicht
vermuten, daR das Resultat solcher Bemithung auf weiten Strecken gerade fiir
die katholische Theologie erfreulich ware. Dies ist auch insofern der Fall, als
Knevers immer wieder auf die Gefahr der Aufldsung jeglicher ontologischer
und metaphysischer Betrachtung der ,Wirklichkeit Gottes® hinweist, eine Ge-
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fahr, die in der Tat gegeben ist, wenn das gesamte Kerygma nur noch so ge-
deutet wird, als sei es lediglich eine chiffrierte Aussage der wahren Erkenntnis
des Menschen von sich selbst und sonst nichts. KNEVELS zeichnet aber m. E. ein
grob verkiirztes Bild von Theologen wie etwa Bultmann, Ebeling, Fuchs, Tillich
u.a., die man schwerlich fiir so naiv halten kann, daf sie mit dem Rotstift
korrigierbar und tiberfithrbar wiren. Es ist auch nicht klar, was KNEVELS unter
»Orthodoxie® versteht und inwiefern er wirklich eine mittlere Linie beziehen
kann. Er verbleibt im Grunde doch auf der Linie der von ihm beschrichenen
»Rechtgléubigkeit®, obwohl er einige Zugestindnisse hinsichtlich der Bildlichkeit
der biblischen Rede usw. macht. Im Ganzen gewinnt man bei der Lektiire dieses
(in seinem intellektuellen Niveau stark unterschiedlichen) Werkes den Eindruck,
dafl es ein auf evangelische Weise ,scholastisches® Buch ist — wobei ich hier
den Terminus ,scholastisch® ausnahmsweise in seinem negativen, polemischen
Sinne verwende. Knevers definiert viel zu viel, er kann genau sagen, was
Religion, Mythos, Mythologie, Kultur usw. sind. Nur eine detaillierte Analyse
der einzelnen Kapitel konnte das Gemisch von richtigen, selbstverstindlichen,
halbwahren, mifiverstandlichen, irrtiimlichen und falschen Behauptungen aus-
einanderfalten. Abgesehen davon, dafl dies in einer Besprechung nicht maéglich
ist, meine ich aber, daf sich eine so intensive Beschiftigung mit diesem Werk
nicht lohnt — obwohl es den sachlich zurecht bestehenden Zweck verfolgt, der
totalen Existentialisierung und Humanisierung des neutestamentlichen Glaubens
zu widerstehen, und der V. sich in dieser Beziehung mit einem anerkannten
Theologen wie Helmut Gollwitzer einig weifi. Ich méachte abschlieBend nur noch
auf folgendes hinweisen: KNeveLs zitiert keinerlei katholisch-theologische Litera-
tur. Ein dhnliches Verfahren auf katholischer Seite wiirde gewil — und mit
Recht — evangelischerseits beanstandet werden; auch ist es in der neueren
katholischen Theologie iiblich, auf die evangelischen Autoren einzugehen. Hier
jedoch wird so getan, als sei katholischerseits zu den doch zentralen Themen wie
Geschichte, Heilsgeschichte, Religion, Mythos, Existenz, Transzendenz usw. nichts
Wichtiges hinzugedacht worden, als gébe es Theologen wie de Lubac, K.
Rahner, Fries, Metz, Ratzinger, Schlier, Vigtle, Welte und viele andere iiber-
haupt nicht. Es ist nicht einzusehen, warum man dieses Verfahren um eines
ékumenischen Linsengerichtes willen fiir wissenschaftlich serids halten sollte.

Bonn H. R. Schlette

VERSCHIEDENES

Beck, Alois — Pichl, Karl: Wir und die Welt. Lehr- und Arbeitsbuch fiir
den katholischen Religionsunterricht in der 8. Klasse der allgemein bil-

denden hoheren Schulen Usterreichs. Tyrolia-Verlag/Innsbruck-Wien-
Miinchen 1964, 396 S.

Dieses Buch stellt den IV. Band ecines Gesamtlehrbuchwerkes dar unter der
Losung: ,Ja zu Gott, Ja zu Christus, Ja zur Kirche“. Herausgegeben wird es
vom Erzbischoflichen Ordinariat Wien im Namen des Episkopates von Uster-
reich. Dieser fiir die 8. Klasse (Unterprima) erschienene Band steht unter den
drei Gesichtpunkten: ,Christ und moderne Naturwissenschaft* — _Die nicht-
christlichen Weltanschauungen® — ,Das christliche Menschenbild® und behandelt
in vier Abschnitten: ,Wege der menschlichen Erkenntnis® — _Der Christ und
die Naturwissenschaften® — ,Das christliche Menschenbild® — »WNichtchristliche
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Menschenbilder mit einseitigen Weltperspektiven®. In dem noch ausstehenden
zweiten Teil, welcher der 9. Klasse (Oberprima) gilt, soll in weiteren fiinf Ab-
schnitten dargestellt werden: ,Nichtchristliche Religionen® — ,Nichtkatholische
christliche Bekenntnisse® — ,Die Quellen und Grundlagen des Christentums® —
,Die Nachfolge Christi* — ,Der Christ in der heutigen Welt®. In diesem
zweiten Teil zeichnen weitere Verfasser fiir einzelne einschligige Abschnitte.
Auferdem wird eine gréfiere Reihe von Mithelfern angegeben, die Verbesse-
rungs-, Anderungs- und Ergdnzungsvorschlige machten.

Wir wollen dem vorliegenden Band nicht abstreiten, dafl er sich auf das
griindlichste mit den pracambula fidei befafit. Sicherlich werden einige Unter-
primaner, die philosophisch besonders interessiert sind, gern zu ihm greifen.
Zwar werden nur ganz wenige sich regelrecht durcharbeiten; aber immerhin mag
es niitzlich sein, daf der Religionslehrer auf solch griindliche Auscinander-
setzungen verweisen kann. Aus jahrzehntelanger Praxis im Religionsunterricht
und in der philosophischen Arbeitsgemeinschaft mufl ich jedoch gestehen, dafll
dieser Band hochstens als Arbeitsbuch fiir ganz wenige, nicht aber als Lehrbuch
fiir alle zu verwenden ist. Es {ibersteigt bei weitem die Fassungskraft der Schiiler-
schaft, so sehr sie auch an den brennenden Fragen dieser modernen Welt Anteil
nimmt.

Vor allem ist zu bedauern, daf die immerhin recht bescheidene Anzahl der
Wochenstunden fiir den Religionsunterricht zu ausschliefilich von diesen Aus-
einandersetzungen in Anspruch genommen wird. Wo bleibt die heilsgeschichtlich-
kerygmatische Verkiindigung, die gerade in diesen letzten Jahren vor dem
Abitur eine so hochbedeutsame Rolle zu spielen vermag? Will man es tatsich-
lih mit jener Entfaltung des ,Reichtums Jesu Christi“ bewenden lassen, die
auf der Unter- und Mittelstufe eine gewisse Grundlage zu legen versuchte? Wie
kann die Schiilerschaft der Prima jetzt schon und spiterhin sich mit den brennen-
den und schwierigen Aufgaben unserer modernen Welt wirklich griindlich aus-
einandersetzen, wenn ihr nicht in Jesus Christus in voller Klarheit das Licht
aufgegangen ist, das in diese Welt gekommen ist? Es wird wohl noch linger
dauern, bis die providentielle katholische Bibelbewegung in letztlicher Konse-
quenz einer heilsgeschichtlich-kerygmatischen Verkiindigung sich bis hin in den
Religionsunterricht der hoheren Schulen auswirkt. Trotz des unmifiverstdndlichen
Richtweises im Verlauf des Vaticanum II wird vorerst diese studierende Jugend
immer noch zu kirglich gespeist sein mit dem ,Brote, das aus dem Munde Gottes
kommt®, obwohl gerade aus den hoheren Schulen die fithrenden Berufe hervor-
gehen.

Duderstadt (10. 1. 65) Richard Kleine, Oberstudienrat i. R.

Fordk, Bernhard Heinrich: Die Offenbarung des Johannes. Ondken Ver-
lag/Kassel 1964, 161 S. DM 10,80 (= Bibelhilfe fiirr die Gemeinde, Nt
Reihe, Nr. 13)

Der Herausgeber der ganzen Reihe, E. Stange, betont, dafl das genannte
Buch seiner Behutsamkeit und Zuriickhaltung, aber auch seiner Klarheit wegen
aus den gingigen ,volkstimlichen* Einfithrungen in die Apokalypse herausragt.
Und er hat recht. Denn hier wird nicht im banalen Sinne ,fromm“ geschrieben.
Besonders in den einleitenden Kapiteln iiber Gattung, Verfasser, Wertung,
Form und Verstehungsméglichkeiten der Offenbarung Johannes’ verrit sich
griindliches Studium der besten kritischen und theologischen Kommentare unsrer
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Zeit. Aber auch die eingestreuten, den Blick des Lesers in die richtige Richtung
lenkenden Bemerkungen weisen den Verfasser als Theologen aus. Das Besondere
dieses Biichleins liegt jedoch woanders: Man spiirt thm an, dafl es ,im leben-
digen Gesprich mit Gemeindegliedern erwachsen® (14) ist, und zwar in einer
schweren Zeit, wo das Zeugnis des ,Propheten® Johannes seiner urspriinglichen
Intention nach wiederum Bedringten und Fragenden Trost geben sollte.

Minster Helga Rusche

Lexikon fiir Theologie und Kirche, IX. Bd. (Rom bis Tetzel) herausgege-
ben von Jos. Ho fer und Karl R ahner. Verlag Herder/Freiburg 1964.

Der vorletzte Band des bekannten Lexikonwerkes enthilt die bisher geringste
Anzahl von Beitrigen, die unmittelbar die Religionskunde und Missionswissen-
schaft betreffen. Doch wurde, wie dies schon bei allen vorausgegangenen Bén-
den der Fall gewesen ist, bei wohl allen wichtigeren Themen am Kopf der Bei-
trage das fiir die allgemeine Religionskunde Belangvolle als Einleitung jeweils
gesondert vorausgeschickt. So findet man allgemeine wertvolle Hinweise aus
den vor- und auferchristlichen Religionsbereichen zu Themen wie den folgen-
den: Sakrament, Schopfung, Schicksal, Seele, Segen, Sint-
flut, Sprache, Siithne, Stinde, Tanz, Taufe, etc.

Von den Beitrigen, die primdr auferchristliche religionskundliche Themen
behandeln, seien besonders erwidhnt zunichst der Artikel Shinto und der iiber
Schamanismus. Gerade wegen der relativen Ausfihrlichkeit des ersteren
wiirde wohl mancher Beniitzer des Bandes es dankbar empfunden haben, wenn
die Darstellung, statt mit der Beseitigung des sogen. Staatsshinto durch General
McArthur beim Kriegsende 1945 zu schlieflen, auch die weitere Entwicklung
wihrend der letzten zwanzig Jahre in der gebotenen Kiirze angedeutet hitte.
Begann ja damals fiir den Shinto nicht nur ein vollig neuer Abschnitt in seiner
zweitausendjihrigen Geschichte, sondern es erwuchs ihm gerade in den letzten
paar Jahren in der SOKAGAKKAI-Bewegung sein stirkster Rivale im Ringen
um die japanische Volksseele, der ihn zu einer vélligen Neuorientierung und
Vertiefung seines immer mehr als ungeniigend empfundenen Kerngehaltes
zwingt. Letztere Bewegung, diese Sokagakkai also, hitte vielleicht ein eigenes
Stichwort im LThK verdient (sie findet sich tiberhaupt nicht erwidhnt), da sie
trotz des schon errungenen und fiir die Zukunft noch viel stirker gesuchten
politischen Einflusses eine wirkliche Religionsgemeinschaft sein und bleiben
will. Sie ist verwandt mit den Zielen und auch den Methoden der im japani-
schen Mittelalter so starken Nichiren-Sekte (Nichiren, 1222—82, eine der stark-
sten Fithrerpersonlichkeiten der japan. Geschichte), verfolgt freilich viel univer-
salistischere und radikalere Tendenzen.

Besondere Erwihnung verdient der Beitrag iiber Sonne und Sonnenkult
wegen der gedringten Fiille seiner Informationen, desgleichen der iiber den
Schamanismus. In den indischen Raum fihren die Beitrdge iber San-
kara,Samsara, Samkhya, in die iranische Heimat des Zarathustra und
des Mazdaismus der kurze Artikel iber Saoshyant.

Unter den Beitrigen zur Missionsgeschichte wiren hervorzuheben die ge-
dringte Ubersicht iiber die Russische Missionierung Zentralasiens (vom
Herausgeber dieser Zeitschrift), desgleichen (aus der gleichen Feder) der Bei-
trag Saikularismus in der Mission. Da Informationen iiber die Missions-
anstrengungen der Ostkirche schwer zuginglich sind, ist ersterer Artikel beson-
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der dankenswert. Der letztgenannte Beitrag scheint uns vorzugsweise Afrika, den
schwarzen Erdteil, im Auge zu haben, in den fernasiatischen Raumen wird man
schwerlich von einer ,Entsakralisierung der irdischen, bisher religios verklam-
merten Lebensbereiche® reden kénnen: das iiber die Gefahren einer allzu vor-
dergriindig oder gar ausschlieBlich schulisch und caritativsozial eingestellten
Aktivitit der Missionen Gesagte wird indessen sicherlich fiberall zu beherzigen
sein.

In dem Artikel iiber Adam Schall von Bell S. J. wire es von Interesse ge-
wesen, etwas tber die Stellungnahme des berithmten Missionar-Gelehrten in
dem fiir die gesamte Missionsgeschichte des Ostens so folgenschweren Riten-
streites zu erfahren. Schall wirkte jahrzehntelang an der Seite des zweiten
Missionsoberen der Jesuiten in China, Niccolo Longobardis, nach Matteo
Riccis Tod (1610) sein Nachfolger bis zum Jahre 1655. Longobardi desavouierte
scines Vorgingers weitschauende und kihne Adoptionsmethoden (christliche
Umdeutung oder Auslegung der Ahnenopfer etc.) und lenkte, wohl um die
Gegnerschaft der andern in China missionierenden Orden (Franziskaner, Domini-
kaner vor allem) zu mildern, in die konservativen Auffassungen zuriick. Dar-
iiber kam es im eigenen (Jesuiten-)Orden zu einem langen und schweren Rin-
gen der beiden Meinungen und bis zu Schalls Tod im Jahre 1666 hatten nicht
weniger als 74 Beratungen dariiber stattgefunden. Schalls Einflufi auf den noch
jungen Kaiser Shuh Chi war in einem Mafle gestiegen, dafl er in dem Jahr-
zehnt 1651—61 sogar fiir den ecigentlichen Regenten des Reiches angesehen
wurde. Nach des Kaisers Tod gestiirzt, wurde er von dem grofien Kaiser Kang
hsi alsbald rehabilitiert, was wohl kaum der Fall gewesen wire, wenn er in
jenen Adoptionsfragen einen ablehnend intransigenten Standpunkt eingenom-
men hitte.

Die dem Bande beigegebenen Karten (zur Kirchengeschichte der Schweiz,
des Erzbistums Salzburg, der iberischen Halbinsel (vielleicht hitte in den dazu
gehorenden Artikel Spanien dessen iiberragende Bedeutung fiir die katho-
lische Weltmission in einem eigenen kurzen Hinweis Erwdhnung finden kén-
nen), sowie die Kunstbeilage zu Taufe (Taufsteine) sind wie auch in den fri-
heren Binden vorziiglich. Der Verlag kiindet nicht nur das baldige Erscheinen
des (10.) Schlufbandes an, sondern auch einen eigenen umfassenden Register-
band zum Gesamtwerk sowie ferner einen weiteren Band mit den Dekreten des
I1. Vatikanischen Konzils (im Originaltext und in deutscher Ubertragung) samt
theologischen Kommentaren dazu. Da diese Dekrete bekanntlich sich auch mit der
katholischen Weltmission sowie mit dem Verhiltnis der katholischen Kirche zu
den christlichen Bruderkonfessionen und zu den auflerchristlichen Weltreligionen
befassen werden — die Presse beeilte sich, dariiber unter dem Schlagwort ,Re-
ligionsfreiheit* zu referieren —, wird der Leser dieser Zeitschrift dem rithrigen
und fiir das von Johannes XXIII inaugurierte ,Aggiornamento® der Kirche
von heute so aufgeschlossenen Verlag HerpER dankbar sein.

Korea Olaf Graf OSB

Unsere neue Schulbibel. Einfihrung fiir Lehrer und Katecheten, heraus-
gegeben von Katholischen Schulkommissariat in Bayern. Késel-Verlag/
Miinchen, 166 S. DM 5,50

Die Einfithrung zu der neuen Schulbibel, die jetzt fiir die katholischen Schu-
len in Bayern eingefithrt wird, ist eine so vorzigliche Leistung, dall man sie
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nicht warm genug empfehlen kann. Schon die Schulbibel Reick Gottes hat den
Zwedk, den Kindern nicht nur die Kenntnis biblischer Geschichten zu vermitteln,
sondern sie in der ganzen Heiligen Schrift so heimisch zu machen, dafl ihnen
auch als Erwachsenen die Bibel das Buch des Lebens bleibt. Wie das geschehen
kann, das zeigt nun diese vom katholischen Schulkommissariat herausgegebene
Einfihrung. Hier wird der Geist der Heiligen Schrift in einer echten theo-
logischen Tiefenschau, unter Auswertung der Erkenntnisse der neueren bib-
lischen Exegese und der neuen katechetischen Erkenntnisse erschlossen. Dieses
Buch ist geeignet, in den Lehrern und Katecheten eine so tiefe Freude und Liebe
zur Heiligen Schrift zu erwecken, daf} sie nicht anders kénnen, als diese Freude
und Licbe an ihre Katechumenen weiterzugeben. Auch fiir die Mission diirfte
diese Einfilhrung von uniiberschitzbarer Bedeutung sein. Sie wird fiir viele der
Anstof zu einer fruchtbaren Neuorientierung werden. Auch fiir die Verkiindigung
des Missionars in der Predigt bieten die tief schiirfenden Ausfithrungen diescs
Buches fruchtbare Wegweisungen, die der Missionar gern benutzen wird.

Miinster F. Richter

EINGESANDTE BUCHER

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

José Antonio Miralla y sus trabajos. Compilados y ordenados por el Dr.
Francisco . Ponte Dominguez Homenaje del Gobierno Revolucionario de
Cuba a la Argentina en el sesquicentenario de su independencia 1810—1960.
Publicaciones del Archivo Nacional de Cuba, 52. La Habana 1960, VI + 365 pp.

Cartas de Carlos M. de Cespedes a su esposa Ana de Quesada. Comisién Na-
cional de la Acadeemia de Ciencias de la Reptiblica de Cuba. Instituto de His-
toria. La Habana 1964, 267 pp.

Leben der hl. Jungfrau Maria. Nach den Betrachtungen der gottseligen
Anna Katharina Emmerich, Augustinerin des Klosters Agnetenburg
zu Diillmen (T 9. Februar 1824), aufgeschriecben von Clemens Brentano. Patt-
loch/Aschaffenburg 1964, 453 S., Ln., DM 16,80.

FriEDLANDER, Saur: Pius XII. und das Dritte Reich. Fine Dokumentation.
Mit einem Nachwort von Alfred Grosser. Rowohlt Paperback Bd. 43. Ro-
wohlt/Rheinbek bei Hamburg 1965, 180 S., DM 8,80.

Harrer, Jouannes: Das Papsttum. Idee und Wirklickkeit. In fiinf Binden.
Bd. 1, Die Grundlagen, 411 S.; Bd. 2, Der Aufbau, 449 S. Rohwohlts deutsche
Enzyklopadie 221/222 und 223/224, je Doppelband DM 4,30.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: S. E. Mgr Erie Zocusy, Patriarcat
grec-melkite catholique, Faggaleh Zaher, Le Caire, Agypten — Abt Cor-
NELIUS Prosper TrHorEns OSB, St. Willibrordsabdij, Slangenburg, Doetin-
chem, Niederlande — P. Franz-Joser EiLers SVD, Arnold-Janssen-Kolleg,
44 Miinster, Horstmarer Landweg 100 — Prof. Dr. JoHANNES BECKMANN
SMB, Missionsseminar, Schéneck-Beckenried, Schweiz — Prof. Dr.
H. Avrevancer SVD, Nanzan University, Nagoya, Japan — Prof. Dr. G.
SieemunD, 64 F ulda-Neuenberg, Abt-Richard-Str. 28 — Prof. Dr. J. Bring-
TRINE, 479 Paderborn, Riemekestr. 46 — P. FortunaTo Marciorr: O.F.M.,,
Via Merulana 124, Rom, Italien — P. Franz Frim, Missionsseminar der Wei-
flen Viiter, 55 Trier, Dietrichstr. 30.
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FRAGEN DER KONSTITUTION ,UBER DIE KIRCHE*
AN DIE ,MISSION*

von Ludwig Riitti SMB

Um die missionarische Aussage der Konzilskonstitution ,Uber die
Kirche® zu erfassen, konnte man mit einem bestimmten Missionsbegriff
und einer bestimmten Missionstheologie an den Text herantreten, Ab-
schnitt fir Abschnitt durchgehen, alle Aussagen, die sich von dieser Frage-
stellung her als missionarische, d. h. den missionarischen Charakter und
die missionarische Titigkeit der Kirche betreffende, herausheben lassen,
sammeln und schliefilich in ein System bringen. Fiir unsere Absicht scheint
es jedoch zweckmifiger und fruchtbarer zu sein, wenn wir vor allem auf
die Aussagerichtung der Konstitution im ganzen achten und fragen, wie

darin der missionarische Aspekt der Kirche zum Ausdruck kommt. Wir '

versuchen dabei, die einzelnen Aussagen und Intentionen sich gegenseitig
beleuchten, erginzen und konkretisieren zu lassen. Wir folgen mit dieser
Methode bereits einem der wichtigsten Anliegen der Konstitution selber.
Um zu einem tieferen Selbstverstindnis der Kirche zu gelangen, war es
nimlich zuniichst notig, sich von starren Definitionen und soziologischen
Modellen zu lésen. ,Was Kirche eigentlich ist, fiigt sich nicht in ein ein-
zelnes Bild, einen einzelnen Begriff, sondern kann nur in einer Zu-
sammenschau verschiedener Bilder, in der die flichenden Perspektiven
schlieflich einander erginzen, einigermaflen erfafit werden®?®. Da die
Mission sehr eng mit dem Wesen der Kirche verbunden ist, konnen wir
auch die aus der Missionspraxis und Missionstheologie anstehenden
Probleme nur auf diesem Wege angehen.

1. Das Wesen der Kirche und die Mission

Es ist nicht selbstverstindlich, sondern fiir unsere Uberlegungen be-
reits bedeutsam und aufschlufireich, dafl wir an den Anfang die Frage
nach Wesen, Ort und Funktion der Kirche stellen kénnen, Das Vati-

canum IT und in besonderer Weise die Abfassung der Kirchenkonstitution
ist ein Akt der missionarischen Kirche. Denn hinter dem Programm dieses |
Konzils, ein ,pastorales” sein zu wollen, steht die Tatsache, daf} sich die ]
Kirche heute in einer gewandelten Weltsituation und damit selber in

1 ]. RaTzINGER, in: Zweites Vatikanisches Konzil — Dogmatische Konstitution
iiber die Kirche (Miinster 1965), Einleitung, S. 9.
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einer missionarischen Situation befindet. Mission und Reform der Kirche
hingen eng miteinander zusammen. Wenn dies auch nicht in allen Teilen
des Textes deutlich wird und sich auch entgegenlaufende Tendenzen be-
merkbar machen, so ist doch die treibende Kraft, dafl die Kirche ein
neues Selbstverstindnis sucht, um in der verdnderten Situation wieder
in Kontakt und in einen fruchtbaren Konflikt mit der Welt zu kommen.
Darin aber vollzieht sich ein Grundakt der Kirche, insofern sie missio-
narisch ist. Dieses Anliegen 1ifit sich denn auch — mehr oder weniger
deutlich — in den einzelnen Schwerpunkten der Konstitution erkennen:
in der Bestimmung der Kirche als Leib Christi und Volk Gottes, in der
Frage nach der Kollegialitit und nach der Stellung der Laien.

In einer bedeutsam gewandelten Weise greift die Konstitution das in
der Theologie der letzten Jahrzehnte und besonders durch die Enzyklika
Mystici Corporis in den Vordergrund getretene Thema von der Kirche
als Leib Christi auf. In einem schriftgemifleren Sinn wird dabei wieder
deutlicher der Zusammenhang zwischen der eucharistischen und der kirch-
lichen Bedeutung von Leib Christi geschen. ,Vom eucharistischen Mahl
her baut sich die Kirche auf und umgekehrt ist Eucharistie ganz dazu da,
die Menschen in den Leib des Herrn und so in den Geist des Herrn zu
versammeln, um sie damit selbst zum lebendigen Leib Christi, zum Ort
der konkreten und wirkmichtigen Anwesenheit Christi in der Welt um-
zugestalten® 2, Thre ,Grundgestalt® ist ,die gottesdienstliche Versamm-
lung®, und ihr ,Grundgehalt® ist ,der Gottesdienst, die Anbetung des
Vaters durch Christus im Heiligen Geist“ (ebd.). Damit sind aber auch
schon fiir die Mission der Kirche wichtige Aspekte gegeben. Der Grund-
akt der Kirche ist ein liturgischer oder priesterlicher — nicht ein Weltamt

| oder die Schaffung einer christlichen Kultur. Das spezifisch Christliche
dieses liturgischen Aktes besteht darin, dafl in ihm nicht nur religiose
Riten und Kult vollzogen werden, sondern die (Ver-)Sammlung der
Menschen und Vélker zur Einheit geschieht. Es fallt auf, wie oft in der
Konstitution von der Einheit gesprochen wird: Gott will die Menschen
nicht einzeln retten, sondern sie zu einem Volk machen (Nr. 9); Christus
hat seine Briider, die er aus allen Vélkern zusammenrief, in geheimnis-
voller Weise gleichsam zu seinem Leib gemacht (Nr. 7); an dem alten
Olbaum ist die Verséhnung von Juden und Weltvolkern geschehen und
wird geschehen (Nr. 6); Gott hat beschlossen, seine Kinder aus der Zer-
streuung wieder zur Einheit zu versammeln (Nr. 18); die katholische
Einheit des Gottesvolkes bezeichnet und fordert den allumfassenden Frie-
den (Nr. 13); schlieRlich wird die Kirche ganz allgemein genannt ,das
Sakrament, d. h. Zeichen und Werkzeug fiir die innerste Vereinigung
mit Gott wie fiir die Einheit der ganzen Menschheit® (Nr. 1). Alle diese
Aussagen sind zwar noch etwas unbestimmt, aber sie weisen doch in eine
Richtung, in der die Einheit selber, die Uberwindung von Gegensatzen
zwischen Menschen und zwischen menschlichen Gruppen, als eine Dimen-

2 J. RaTZINGER, a.2.0., S. 10.

250



sion, die soziale Dimension des Heils selber, zu verstehen ist. Von da
aus liefle sich als ein grundlegender Aspekt der missionarischen Tatigkeit
der Dienst an dieser Einheit erkennen, der in sich selber wiederum sehr
vielschichtig ist und von der Konstituierung einer Gemeinschaft von Glau-
bigen (durch Bekehrung und Taufe in der Mission) in kollegialer Ver-
fassung bis zum ,profanen“ Engagement fur die Begegnung der Volker
und Kulturen und fiir den Frieden reicht.

Bei dieser und den noch folgenden Bestimmungen von Kirche miissen wir
bedenken, dafl Mission Berufung und Eingliederung in diese Kirche
mit ihrer spezifischen Funktion besagt und darum nicht einfach von der
ganz allgemein verstandenen Heilsfrage her verstanden und begrindet
werden kann und darf. Auch in der Konstitution selber zeigt sich eine
relative Trennung der Frage nach dem universalen Heilswillen Gottes
bzw. der allgemeinen Heilsmoglichkeit von der Frage nach der Zuge-
horigkeit zur Kirche. Gegentiber friheren, auch lehramtlichen Aussagen
ist eine Offnung des Kirchenbegriffs festzustellen. Dabei ist jedoch zu
beachten, daff dies in den entsprechenden Nr. 13—16 nicht so sehr im
Hinblick auf die allgemeine Heilsmoglichkeit und auf eine anonyme
Christlichkeit oder Kirchlichkeit geschieht, sondern im Horizont der
okumenischen Problematik. Kirche wird demnach als eine partikulare
Grofle in der Welt und in der Geschichte verstanden, wenn auch nun um
die okumenische Dimension bereichert. Die Fragen nach der Kirchen-;
zugehorigkeit und nach der Heilsmoglichkeit werden nicht mehr identi-|
fiziert. Wie diese beiden Fragen ineinandergreifen, das wird von der
Konstitution theoretisch nicht beantwortet. Allerdings wird dann auch die
andere, unmittelbar sich ergebende Frage, warum die Kirche missionieren
soll, da doch die Nichtchristen auch ohnedies das Heil erreichen kénnen,
nicht beantwortet. In den Abschnitten 16 und 17, die ausdriicklich von
den Nichtchristen und von der Mission handeln, findet sich nur der Hin-
weis auf die Unheilssituation und die Schwierigkeit fiir die Nichtchristen,
das Heil zu erlangen.

Ist so die Missionstitigkeit der Kirche nicht mehr unmittelbar und aus-
schlieflich mit der globalen Frage nach Heil und Unheil verbunden,
miissen wir dennoch fragen, ob die Kirche nicht trotzdem noch eine andere,
vielleicht grundlegendere Beziehung zu den Nichtchristen hat. Nr. 2
stellt die gegenwirtige Kirche (als Kirche der Zwischenzeit) in eine um-
fassende heilsgeschichtliche Entwicklung: praefigurata — praeparata —
constituta — manifestata — consummabitur. Dadurch wird die gegen-
wirtige Gestalt und Funktion der Kirche, und damit auch ihre Missions-
tatigkeit, in gewisser Weise relativiert und spezifiziert und vor allem
durch Anfang und Ende in einen gesamtheitlichen, nicht von ihr selber
gewirkten Zusammenhang hineingestellt. An mehreren Stellen wird auch
die Kirche vom Reich Christi bzw. Gottes abgehoben (cf. Nr. 3, 5, 9).
Als nihere Bestimmung der Weise, wie die Kirche das zukiinftige Reich
Gottes im voraus gegenwirtig macht, kann man die Aussagen iiber die
Sakramentalitit und Zeichenhaftigkeit der Kirche verstehen: ,So ist denn
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dieses messianische Volk, obwohl es in Wirklichkeit nicht alle Menschen
umfaft und gar oft als kleine Herde erscheint, fir das ganze Menschen-
geschlecht die unzerstorbare Keimzelle der Einheit, der Hoffnung und
des Heils* (Nr. 9; cf. 1). Diese ansatzhaft gegebenen Gedanken wiren
wohl auszuziehen in Richtung auf ein Verstindnis der ,missionarischen
| Existenz der Kirche im Sinne des Stellvertretungsdienstes, und zwar
| in einem eschatologischen Horizont. Eschatologisch wird das Heil allen
zugesprochen, weil — von Christus her — jetzt schon Kirche existiert.
Damit ist auch eine relative Trennung der Ekklesiologie (und zugleich
der Missiologie) von Christologie und Gnadenlehre gefordert. Die pil-
gernde und die eschatologische Kirche sind zwar nicht zwei vollig be-
zichungslos nebeneinanderliegende Groflen. Wie aber diese Beziehung
letztlich geschieht, miisen wir offenlassen. Die Kirche ist missionarisch
(im Sinn von ,missionarischer Existenz), insofern sie eine offene Grofie
ist und im Organismus der Geschichte einen Dienst leistet, der dem
Ganzen zugute kommt.

Darum ist es auch, zwar wohl nicht ganz dem Sprachgebrauch der
Schrift entsprechend, aber theologisch sinnvoll, wenn in der Konstitution
die Aussagen iiber das Wachstum und den Aufbau der Kirche nicht ganz
eindeutig auf die Richtung ,nach aufen® oder ,nach innen® festgelegt
werden konnen. In der Tat handelt es sich um zwei Aspekte ein und
desselben Geschehens: missionarische Existenz und missionarische Tétig-
keit der Kirche bedingen sich gegenseitig. Deshalb behandelt auch das
ganze Kapitel iiber die Heiligkeit in der Kirche einen wesentlichen Aspekt
der missionarischen Existenz der Kirche im Sinne des Stellvertretungs-
dienstes. Vielleicht konnte und miifite dann auch das dort noch etwas zu
individualistisch und spiritualistisch behandelte Problem einer Alternative
von Selbstheiligung und apostolischer Aktivitit in den ekklesialen Zu-
sammenhang hineingenommen werden mit seinem Doppelaspekt von
missionarischer Existenz und missionarischer Aktivitat.

Ein fiir das Verstindnis der Kirche und ihrer Mission entscheidender
Aspekt erscheint in der Konstitution unter dem Titel des ,Volkes Gottes®.
Darin driickt sich die Vorldufigkeit und das Unterwegssein der Kirche aus.
,Das schlieft ein, daf sie sich nie beruhigt am Ziele wiahnen darf, dafl
sie immer wieder bereit sein muf}, sich von ihren geschichtlichen Ver-
wurzelungen in dieser oder jener Zeit und ihrer Kultur zu lésen und
einer neuen Zeit zu dienen, der sie das eine Wort Gottes verkinden
muf}, das ewig bleibt, das aber in dieser Welt nur dadurch leben kann,
daR jede Generation ihr neu ihr Fleisch und Blut anbietet, es neu durch-
lebt und durchleidet® 3. Als das sichtbare Sakrament der heilbringenden
Einheit, die Christus zum Urheber und Grund hat, tritt die Kirche in

| die Geschichte der Menschheit ein und iiberschreitet zugleich doch alle
\ Zeiten und die Grenzen der Volker (cf. Nr. 9). Sie entzieht keinem Volk
etwas von seinen zeitlichen Giitern, sondern pllegt die Anlagen, Reich-

3 J. RatziNGER, a.a.0., S. 11.
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tiimer und Sitten der Volker, somit sie gut sind, nimmt sie in sich auf,
reinigt, stirkt und erhebt sie (cf. Nr. 18, 17). Wenn wir bei der
Akkommodation, um die es hier geht, nicht so sehr die taktisch-
padagogische Mafinahme oder die etwas vorschnelle Unterscheidung von
Zeitlich-Ewig oder Natiirlich-Ubernatiirlich sehen, sondern das radikale
Ernstnehmen der geschichtlichen und sozialen Verfafitheit des Menschen,
dann ergeben sich bedeutsame Konsequenzen fiir das Verstindnis von

Kirche und Mission. Kirche und Mission stehen dann in einer stindigen
Doppelbewegung von Inkarnation und Transzendenz: Inkarnation, um |
den Menschen dort anzusprechen und abzuholen, wo er wirklich existiert — |

Transzendenz, um die radikale Gnadenhaftigkeit und Universalitit des
Heiles Gottes sichtbar zu machen. Damit wird der Aspekt der Einheit,
von dem wir schon gesprochen haben, noch niher bestimmt. Denn der
Doppelbewegung von Inkarnation und Transzendenz entspricht der
Doppelaspekt von Ortskirchen und Gesamtkirche. Die Einheit wird nicht
durch Uniformitiit erreicht. Doch diirten auch die Ortskirchen sich nicht
in ihrer Eigengestalt verschlieBen und so zur Volkskirche werden, son-
dern miissen immer offenbleiben auf die andern Kirchen und die Ge-
samtkirche hin. Dies erfordert eine dauernde Bereitschaft zum Gesprich
und zum Austausch. Hier ist auch der eigentliche und urspriingliche Ort
fiir das Problem der Kollegialitiat: durch die Bischofe als ihre
Repriisentanten pflegen die Ortskirchen diese Gemeinschaft. —

Noch etwas anderes zeigt sich hier an. Die missionarische Situation ist
nicht primir dadurch bestimmt, dafl einzelne Menschen in einem nume-
rischen Sinn noch nicht zur Kirche gehoren, sondern sie besteht dort, wo
die Kirche, die ja selber immer ein geschichtlich-soziales Geprige hat, in
einem bestimmten geschichtlich-sozialen Raum nicht anwesend ist; wo
also die Katholizitat dadurch in Frage gestellt wird, dafl die Kirche blof§

als die Religion eines bestimmten Volkes, einer bestimmten Kultur oder.

einer bestimmten sozialen Schicht erscheint.

1. Zeugnis und Verkiindigung

Sehr hiiufig ist in der Konstitution vom ,Zeugnis* die Rede. Dadurch
werden der missionarische Aspekt der Kirche und die missionarische Auf-
gabe des einzelnen Christen nachdriicklich betont. Dabei erscheint ,Zeug-
nis“ in verschiedenen Zusammenhingen und in verschiedenem Sinn.
Manchmal meint es das Zeugnis des Wortes, die Verkiindigung oder
Evangelisation, meistens aber, besonders im Kapitel iiber die Laien, das
Zeugnis durch das Leben im weltlichen Bereich, oder, wie bei den Ordens-
leuten, durch die Werke der Caritas. Hier scheinen nun zwei Fragen
ineinander verwoben zu sein, was sich gerade auch am doppelten Ge-
brauch des Begriffs , Welt“ anzeigt: einerseits wird ,Welt“ gebraucht im
Sinne von nichtchristlicher Menschheit im Unterschied zu Kirche, anderer-
seits im Sinne von Bereich der zeitlichen Dinge im Unterschied zum
religiosen Bereich. Dahinter stehen also zwei Fragen. Auf der einen
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Seite sieht sich die Kirche einer groflen und stets wachsenden Zahl von
Nichtchristen gegeniiber, selbst innerhalb der ehemals christlichen Vélker,
auf der anderen Seite hat die Kirche die Emanzipation der sog. weltlichen
Bereiche aus der , christlichen Kultur® und damit aus ihrer Obhut erfahren.
Quer durch die beiden Fragen hindurch zieht sich die Frage nach der
Struktur der Kirche in Priestertum und Laientum bzw. nach deren Stel-
lung und Aufgaben.

Obwohl die Konstitution die Frage nach der Gegenwart der Kirche in
der profanen Welt sehr eng mit der Frage nach der Stellung und Auf-
gabe der Laien verbindet, mochten wir sie hier etwas davon ablosen,
weil sie sonst nicht in ihrer vollen Bedeutung zutage tritt. Es wird ndm-
lich hier noch eine Unterscheidung von religiosem und weltlichem Be-
reich angesetzt, die einem sakralen Weltverstandnis und Weltverhaltnis
entspricht. Das zeigt sich nicht zuletzt an der Terminologie. Inzwischen
hat sich aber, zumindest im Abendland und in den von der abend-
lindischen Zivilisation beeinflufiten Gebieten, ein neues, profanes Welt-
verhiltnis entwickelt. Diese moderne Welt bedeutet nicht nur eine Aus-
weitung der technischen Moglichkeiten innerhalb eines noch religiosen
oder christlichen Gesamtverstandnisses von Welt und Menschsein, son-
dern auch einen grundlegenden geistes- und religionsgeschichtlichen Wan-
del. Diese Kultur ist von dem Impuls getragen, dafl der Mensch die
Welt gestalten und sein Schicksal selber in die Hand nehmen will. Dieser
Mensch hat immer weniger das Bedirfnis, die menschlichen Werte in
einen direkten, ausdriidklichen oder gar institutionellen religiosen Bezug
zu stellen. Religion erscheint hier als Entfremdung des Menschen. Dieser
Welt gegeniiber geht es nicht mehr nur darum, die christlichen Lehren
und Haltungen im Alltag anzuwenden oder die profanen Verhiltnisse
zu gestalten im Sinne einer christlichen Kultur. Es handelt sich vielmehr
um eine wirklich missionarische Situation, analog der gegeniiber einer
nichtchristlichen Religion. Auf diese Situation muf sich die Kirche als
ganze einstellen. In der Mitte des christlichen, kirchlichen Lebens steht
die Verkiindigung der Frohbotschaft von Christus und das Leben aus
dem Glauben an Christus. Diese Frohbotschaft tragt aber nicht etwas
von auflen an den Menschen heran, sondern ist Antwort auf das Suchen
des Menschen. Die Verkiindigung mufl den Menschen dort treffen, wo
der Schwerpunkt seiner Existenz liegt, d. h. in der profanen Welt dort,
wo er sich selbst in die Hand nimmt und seine Welt gestaltet. Das erste
Zeichen der Verkiindigung mufl daher heute sein, dafl sich die Kirche,
solidarisch mit allen anderen Menschen, den Herausforderungen und Auf-
gaben der heutigen Welt stellt. Wenn sie dieses erste Zeichen nicht setzt,
dann kann auch das Weitere nicht gehort und verstanden werden, weil
dann die Kirche mitsamt ihrer Botschaft beziehungslos und fremd in dieser
Welt steht.

Darum scheint die Konstitution mit dem Kapitel {iber die Laien und
mit den Aussagen iiber das Zeugnis in der Welt wohl ein sehr dring-
liches Problem anzusprechen, aber, indem sie es sogleich zu einer Frage
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der Aufgabenverteilung in der Kirche macht und den Laien zuschiebt,
hat sie es an den falschen Platz gesetzt. So kann es sich nicht in seiner
Radikalitit und in seiner eigentlichen missionarischen Dimension zeigen.
Eine missionarische Aufgabe ist jedoch immer eine Aufgabe der ganzen
Kirche. Wenn also die Konstitution sagt, dafl die Laien besonders dazuy
berufen sind, ,die Kirche an jenen Stellen und in den Verhiltnissen '
anwesend und wirksam zu machen, wo die Kirche nur durch sie das
Salz der Erde werden kann® (Nr. 38), dann darf das wohl nicht als
eine grundsitzliche ekklesiologische Aussage verstanden werden, und es
wird auch nicht wirklich theologisch begriindet, sondern es ist eine Aus-
sage tiber die geschichtlich gewordene soziologische Struktur der Kirche
und zeigt nur an, wie sehr die amtliche Kirche soziologisch in ein
gefdhrliches Ghetto geraten ist. Wie allerdings diese gesamtkirchliche,
Prisenz (Priester und Laien) in der Welt konkret aussehen muf}, 14l
sich gegenwiirtig noch nicht klar sagen, weil dafir die notwendigen
Experimente und Erfahrungen fehlen. Es versteht sich aber, daff damit®
nicht in einer Zeit, wo die Laien endlich in der Kirche eine gewisse
Eigenstindigkeit und Eigenfunktion erorbert zu haben scheinen, einem
neuen Klerikalismus das Wort geredet werden soll. Stellung und Auf-,
gabe des Laien darf aber nicht von einer ideologischen Unterscheidung
von Weltlich und Geistlich her begriindet werden.

Von hier aus kénnen und miissen wir nun auch fragen, was die Aus-
sage bedeutet, dafl die Mission der Kirche, vor allem als Wortverkiin-
digung, eben in einer missio, einer ,Sendung® begriindet ist. Die Kon-
stitution spricht sehr oft von der universalen Sendung (cf. Nr. 1, 5, 16,
17, 18, 19, 23, 24, 27). Doch ist dabei keine einheitliche Struktur gegeben.
Einerseits scheint die ,Heilsmission der Kirche® so etwas wie einen
Oberbegriff zu bilden, der sich dann aufgliedert in eine spezifische Sen-
dung des Amtes und in eine spezifische Sendung der Laien (cf. Nr. 1, 30
u. a.). Andererseits legt Nr. 24, in der das Amt der Bischofe beschrieben
wird, nahe, die Sendung so zu verstehen, dafl sie von Christus iiber die
Apostel zu den Bischéfen iibergeht und zunichst als ganze bei ihnen an-
wesend ist: in abgestufter Weise bekommen dann die Priester und Dia-
kone und schlieRlich in analoger Weise auch die Laien Anteil an dieser
Sendung. Angesichts der seit dem Vaticanum I entstandenen Situation
ist es verstindlich, daf die Bischofe am Konzil um eine Aufwertung ihres
Amtes bemiiht waren. ,Die Bischofe empfangen als Nachfolger der
Apostel vom Herrn, dem alle Gewalt im Himmel und auf Erden ge-
geben ist, die Sendung, alle Vélker zu lehren und das Evangelium jed-
wedem Geschopf zu verkiindigen. So sollen alle Menschen durch Glaube,
Taufe und Erfiillung der Gebote das Heil erlangen® (Nr. 24). ,Die
Bischéfe sind Glaubensboten, die Christus neue Jiinger zufiithren; sie sind
authentische, das heifit mit der Autoritit Christi ausgeriistete Lehrer . . .
(Nr. 25). Wenn man diese Aussagen an die faktischen Moglichkeiten hin-
hilt, die ein Bischof hat oder auch nur haben darf, um die Menschen
zu erreichen (denn auch nach der Konstitution darf ein Bischof keines-
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wegs auflerhalb seiner Didzese sein Hirtenamt ausiiben, cf. Nr. 23), dann
mufl man sich fragen, ob sie theologisch sehr sinnvoll sind, da sie derart
abstrakt und in ihrem Realititsgehalt fraglich bleiben. Dabei wird auf
der anderen Seite das konkrete Subjekt (Priester und Laien), das real
das Wort verkiindet, die Eucharistie feiert oder das Zeugnis fiir den
Glauben gibt und dem der Nichtchrist wirklich begegnet, theologisch

‘unterschlagen. Statt den gesamten Gehalt der kirchlichen Sendung auf

das Haupt der Bischofe zu sammeln und von da ausstromen zu lassen,
legt es sich nahe, die Sendung theologisch zunidchst in einem weiteren
(nicht juridischen) Sinn zu verstehen und von der Kirche als ganzer und
gleich urspriinglich von allen Gliedern auszusagen. So steht auch in
Nr. 17: ,Diesen feierlichen Auftrag Christi zur Verkiindigung der Heils-
wahrheit hat die Kirche von den Aposteln erhalten...* Diese Sen-
dung ist mit dem Wesen der Kirche gegeben, mit ihrer inneren Dynamik
auf Universalitdt hin, und trigt demnach auch von vornherein deren
verschiedene Aspekte. Die amtliche, jurisdiktionelle Sendung ist eine
spezifische und hat eine besondere Funktion im Hinblick auf die um-
fassende Sendung der Gesamtkirche. Die besondere Funktion des Amtes
ist dann, sichtbares Zeichen und Garantie fiir die Einheit wie auch fiir
die Kontinuitit des Glaubens und der Kirche zu sein. Auf ein solches
Verstindnis der amtlichen Sendung weist auch die Aussage in Nr. 30
hin: Die geweihten Hirten ,wissen ja, dafl sie von Christus nicht bestellt
sind, um die ganze Heilsmission der Kirche an der Welt allein auf sich
zu nehmen, sondern daf es ihre vornehmliche Aufgabe ist, die Glaubigen
so als Hirten zu fithren und ihre Dienstleistungen und Charismen so zu
priffen, dafl alle in ihrer Weise zum gemeinsamen Werk einmiitig zu-
sammenarbeiten.”

IIl. Nr.17 im Zusammenhang der Konstitution

Ein eigener Abschnitt der Konstitution, Nr. 17, handelt ausdriicklich
vom .missionarischen Charakter der Kirche“. Er bewegt sich im Rahmen
der herkémmlichen Kategorien und Aussagen iiber die Mission. Von den
missionarischen Aspekten der Kirche her, die sich aus dem Ganzen der
Konstitution erheben lassen, konnen und miissen nun aber diese Aussagen
iiber die missionarische Tatigkeit der Kirche in Nr. 17 noch niher be-
stimmt werden. Wir folgen dabei dem Gedankengang des Abschnittes
selber.

Zundchst f4llt auf, daf die beiden Abschnitte, die von den Nichtchristen
(Nr. 16) und vom missionarischen Charakter der Kirche (Nr. 17) handeln,
im zweiten Kapitel und damit ausdriicklich unter dem Aspekt des ,Vol-
kes Gottes“ stehen. Im einzelnen beziehen sich die beiden Abschnitte dann
allerdings nicht so sehr auf das Volk Gottes und auf die von daher
im Vorangehenden entwickelten Kategorien, sondern es geht um die
individuelle Heilsmoglichkeit, um individuelle Bekehrung und Errichtung
der Kirche als Institution. Der Begriff des ,Volkes Gottes“ ist fiir das
gesamte ekklesiologische Denken verhaltnismaflig neu. Darum kann es
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auch nicht verwundern, dafl bisher in den lehramtlichen Auferungen
(Missionsenzykliken) oder anderen offiziellen Dokumenten zur Mission
(etwa der Propagandakonkregation) nie vom ,Volk Gottes® die Rede
ist. Die Einfithrung des Begriffes ,Volk Gottes“ in den Zusammenhang
der Mission kann jedoch bedeutsam werden, da sich in der Konstitution
gerade unter diesem Begriff gewisse Ausblicke erdffnen, die eine Neu-
orientierung der Mission herbeifiihren konnen: das Volk Gottes ist die
Keimzelle der Einheit, der Hoffnung und des Heils fir das ganze Men-
schengeschlecht; es wird von Christus als Werkzeug der Erlosung an-
genommen und als Licht der Welt und Salz der Erde in alle Welt ge-
sandt; das Volk Gottes soll als Kirche allein das sichtbare Zeichen der
heilbringenden Einheit sein (Nr. 9); kraft des allgemeinen Priestertums
im Volke Gottes sollen alle Getauften iberall auf Erden fiir Christus
Zeugnis geben (Nr. 10).

Die Konstitution zeigt, dafl die Kirche, und damit auch die Mission,
eine vielschichtige Grofle ist, die sich nicht auf emen einzigen Begriff
und ein einziges Modell zurickfithren 1aft. Darum darf die Mission als
Sendung der Kirche nicht ausschlieRlich von der amtlichen, juridischen
Sendung her verstanden und abgeleitet werden. Als Subjekt der Mis-
sionstitigkeit steht denn auch in Nr. 17 die Kirche, und es wiirde wohl
gerade dem Anliegen der Konstitution widersprechen, wenn man das
Pradikat des Kircheseins nach Art einer Pyramide sich von der hier-
archischen Spitze her abgestuft und immer mehr verdiinnt nach unten
mitteilen liefle.

Die Missionstatigkeit besteht nach Nr.17 darin, die Menschen zum
Glauben zu bringen, sie zu taufen und in die Kirche einzugliedern. Der
Sinn dieser Téatigkeit bzw. des Christwerdens darf nun nicht unmittelbar
und ausschliefflich mit der Frage nach dem individuellen Heil verbunden
werden. Deshalb darf auch der die Missionstitigkeit begrundende Satz:
Die Kirche ,wird ndmlich vom Heiligen Geiste angetrieben mitzuwirken,
dal der Ratschlufl Gottes, der Christus zum Ursprung des Heils fir die
ganze Welt bestellt hat, von Erfolg gekront werde“, — nicht ausschliefi-
lich auf die Missionstatigkeit der Kirche im strikten Sinn ausgelegt wer-
den. Christologie und Missiologie sind klar voneinander zu unterschei-
den. Wenn im vollen Umfang des allgemeinen Heilswillens Gottes ge-
sagt werden kann und muf}: auflerhalb Christi kein Heil, so darf diese
Aussage nicht im gleichen Sinn auf die Kirche iibertragen werden. Diese
Forderung ergibt sich gerade auch von der Ekklesiologie her. Denn einer-
seits ist die missionarische Titigkeit nicht die einzige, vielleicht nicht ein-
mal die urspriingliche Beziehung der Kirche zur nichtchristlichen Mensch-
heit, wenn als eine Grundbestimmung der Kirche die missionarische Exi-
stenz als Stellvertretungsdienst zu verstehen ist. Anderseits geht es bei
der missionarischen Tatigkeit um die Berufung von Menschen zum Glau-
ben in einer Kirche, die eine spezifische Gestalt und Funktion im ganzen
der Heilsgeschichte hat. In einem entsprechenden Sinn ist dann auch die
Errichtung von neuen Kirchen als Missionsziel zu verstehen.
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In ihrer Missionstitigkeit bewirkt die Kirche, ,dafl aller Same des
Guten, der sich in Herz und Geist der Menschen oder in den eigenen
Riten und Kulturen der Volker findet, nicht nur nicht untergehe, son-
dern geheilt, erhoben und vollendet werde zur Ehre Gottes, zur Be-
schimung des Teufels und zur Beseligung des Menschen® (Nr. 17). Die
"Akkommodation, auf die hier hingewiesen wird, geschieht nicht
als eine rein padagogische Mafinahme noch als Hinzufligung von neuen
Elementen zu einem einheitlichen Block der romisch-katholischen Tra-
dition, sondern betrifft das Wesen der Kirche selbst, insofern sie die
Menschen in ihrer Verschiedenheit zur Einheit versammelt, insofern sie
als Universalkirche in Ortskirchen existiert, die miteinander in communio
.stehen. Diese communio wirkt sich aus in der Kollegialitit der Ortskirchen
bzw. der Bischofe als deren Reprasentanten. Hinter dieser Bestimmung
von Mission und Akkommodation steht auch das Anliegen, die nicht-
christlichen Religionen und die nichtabendlandischen Kulturen als solche
ernst zu nehmen. Auch die Konstitution versucht, besonders in Nr. 16,
dieses Anliegen in den Blick zu bekommen. Es gelingt allerdings nicht
‘ganz. Das liegt vor allem daran, dafl die geschichtlich-soziale Dimension
weder der Kirche noch der nichtchristlichen Religionen ausdriicklich in
die theologische Betrachtung einbezogen wird. Damit zusammenhingend
erscheint fiir die Bestimmung des Verhiltnisses von Kirche bzw. Chri-
stentum zu den anderen Religionen als Leitbild noch ein allzu statischer
Begriff der ,wahren Religion“. So verstanden umfafit Religion eine be-
stimmte Anzahl von Lehren, sittlichen Geboten und Riten: in der ge-
offenbarten Religion sind diese Elemente vollzihlig und in reinster Form
beisammen, in den nichtchristlichen Religionen nur unvollstindig und
unvollkommen; unter gewissen Umstinden konnen einzelne Elemente
fehlen oder ersetzt werden, und der betroffene Mensch kann das Heil
trotzdem erlangen. Entsprechend richtet sich bei der Akkommodation der
Blick nicht auf die Religionen als solche, sondern auf Elemente in ihnen,
die der wahren christlichen Religion entsprechen und darum von den
Bekehrten in der Kirche weiter gepflegt werden diirfen. Das ganze Pro-
blem des Verhaltnisses von Kirche und nichtchristlichen Religionen bzw.
Kulturen unter den Aspekt einer so verstandenen Akkommodation zu
bringen, als miifite sich die Kirche das vorhandene Gute und Wahre
seinverleiben®, wire angesichts der heutigen Situation entweder naiv
oder anmaflend. Wohl aus dieser Erkenntnis bemuht sich die Kirche
gegenwirtig um einen sog. ,Dialog mit den Nichtchristen® — man denke
etwa an die Enzyklika Ecclesiam suam oder an das Sekretariat fir die
Nichtchristen. Bisher ist allerdings noch nicht ganz klar geworden, was
dieser Dialog sein will, und vor allem, wie er sich zur Mission verhalt.
Das Dilemma ,Dialog oder Mission® sollte sich eigentlich gerade hier in
der Konstitution ins Bewufitsein dridngen, wo so unmittelbar hinterein-
ander von den nichtchristlichen Religionen und von der missionarischen
(Tatigkeit der Kirche die Rede ist.

-
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Schlieflich endet Nr. 17 mit einem weiten Ausblick auf das umfassende
Ziel der Kirche. Das Ziel der Missionstdtigkeit kann nicht die totale
Verchristlichung oder Verkirchlichung der Welt sein. In ihrer universalen
Dynamik darf sich zwar die Kirche selber keine Grenzen setzen. Aber
sie lebt als pilgernde Kirche in der Hoffnung auf die eschatologische
Kirche. Gerade indem sie Gottes Wirken nicht mit ihrer eigenen Wirk-
lichkeit identifiziert, sondern ihre eigene grofiere Zukunft nochmals der
freien Verfiigung Gottes anheimgibt, bezeugt sie vor der Welt ihren
hoffenden Glauben an Gott als den wirklich universalen Herrn und als
den Deus semper maior.
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RELIGIOUS ACTIVITIES AND RELIGIOUS BOOKS
IN MODERN CHINA

by Wolfram Eberhard
I

If we want to discuss the potential influence of religion upon the
common man in China we should have some knowledge of the degree
to which he participated in religious activities and how much he knew
of religion. For the past, I do not know of any data which would allow
us to make any assessment. We know that in certain periods there was
a great deal of temple building activity, while in other periods few
temples were built or rebuilt’. But as the temples were often built upon
the initiative of a single man or a group of men, the mere number of
temples does not say much about the degree to which the common man
used them. Perhaps one can assume that in periods of strong temple
building activities, more people visited temples than in other periods.
There seems to have been always some relation between the number of
temples and the population. According to a modern estimate there was
about one temple to every 100 persons?, an estimate which is close to
similar estimates for Western countries. However, it has to be pointed
out that one temple often contains several ,cult units®, just as churches
often contain several side altars, and that a visitor to a temple may be
attracted only by one of the cult units. A particular cult unit may be
used by only a few persons who may or may not also make use of the
temple as a whole. As Chinese temples do not need priests in order to
exercise their functions, the number of priests in relation to the size of
the population is also not an indicator of religious activity. In China,
the percentage of monks and nuns, even in the times of highest monastic
development, has never been estimated to be higher than 1—2% of
the population ®. Finally, we know that many religious texts have been
produced in China, but we do not know how many people read them.

For the modern period, the situation is not better. Authors differ in
their assessment of Chinese religiosity: some regard the Chinese as basi-
cally uninterested in religion, while others defend the opposite opinion.
To some degree the differences of opinion seem to be influenced by
regional differences in China, to some degree also in the different defi-
nition of ,religiosity” by different authors. In order to get at least some

! based upon an unpublished study of temple building activity in China.

2 based upon W. Grotaers in Folklore Studies, no. 10, 1951, no. 1.

3 Chang Chung-li, The Income of the Chinese Gentry, Seattle, 1962, p. 322
estimates the number of monks in 1880 at around 640.000. The population of
China at that time was probably over 300 million. This would give 2% of
the population. The highest distribution of monks and nuns was probably before
800 A.D. and after 400 A.D.
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impression about contemporary religious activities, I circulated a brief
questionnaire in Taipei in 1964 % More than 300 Social Science students
in different classes of the National Taiwan University were asked to
answer these questions either personally or, if they preferred, to inter-
view a parent or relative. The students were not too enthusiastic about
the questionnaire, but a total of 185 questionnaires were returned.
They are the basis of the following analysis. A big city like Taipei is
not an ideal place for such a survey. But if we take into consideration
that not all interviewees are Taipei citizens, that a good number of
them came from Mainland Chinese families® and that they belong to a
variety of social backgrounds (Tables 1 and 2) we can accept that their
activities reflect to some degree the religious practices of the Chinese
in Taiwan today and not only those in Taipei city. Of course, our sample
contains many students; in fact, almost all interviewees below the age
of 25 years were students. On the other hand, more than half of the older
persons were housewives. We have to keep this in mind when looking
at the answers. They may not adequately represent modern Taiwan as
a whole, with all its different social classes, but they give us more factual
information on the subject than has been available so far and, therefore,
may provide new insight, especially if the results of this survey do not
contradict, but rather confirm experiences which I and others have made.

IT

Let us first make the general observation (Tables 3—5) that older per-
sons are better informed about religion and show more activity than
younger persons, and that women — although perhaps not better informed
— are more active than men — two results which are in agreement
with what is known about religious activities in various parts of the
world, and with what has been assumed to be true for China. It is
certainly safe to say that most Chinese have been involved in some
religious activity during their life, but probably only a few people live
up to the ideal of constant piety. A believer in either popular Buddhism
or popular Taoism (,folk religion®) is expected and encouraged to say
prayers and incantations regularly, but only one young person and
only a third of the older persons said they did so. Both religions
recommend at least some periods of fasting, i. e. abstention of eating
meat. Strictly speaking, a good Buddhist should never eat meat. A
minimum requirement is to fast one, two or three days each month.
But only 13 % of the young persons and 62 % of the older persons did

4 T want to express my thanks to Father M. O'Hara, Professor Lung K’uanhai
and Mr. Ts'ai Wen-hui, all teaching Sociology at the College of Law, National
Taiwan University, Taipei, for circulating the questionnaires among their stu-
dents, for explaining the questionnaires to them and for stimulating them.

5 This does not mean that all these persons were born and raised in Mainland
China. But it does mean that they grew up in the traditions of their home
provinces.
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fast. It has been assumed that women pay more attention to fasting
than men; the survey confirmed this assumption,

Pai-pai is a Taiwanese term for a big religious festival, usually in
connection with the birthday of a deity, and it is an occasion to spend
huge amounts of money® for offerings as well as for food and drinks.
These festivities which can be financed by individuals or by large groups,
are very much in fashion at the present time in Taiwan. Two thirds of
all interviewees had organized their own Pai-pai, and half of all had
participated in Pai-pai which were organized by others. Some of these
had never yet organized their own Pai-pai, others had. For many
participants, a Pai-pai is more a social than a religious activity, while
we might assume that organizers of Pai-pai have at least some religious
motives in addition to possible social motives.

Burning of incense seems to be the most common religious practice.
Normally, it implies the existence of a shrine, either in a temple or in
the house. We may presume that persons who state that they burn incense
occasionally, do so when visiting a temple, while at least some of the
regular users of incense may have a shrine in their own house. The
burning of incense is normally accompanied by prayers, either aloud
or silently.

A serious involvement with religion may be indicated by financial
contributions, alms giving, and pilgrimages. At first sight, it was sur-
prising that fewer people gave alms than contributed to the construction
or support of a temple, but this seems to be in connection with the
different structure of Buddhism in Taiwan where monks do not walk
from house to house to collect alms.

Pilgrimages mean visits of certain out-of-town temples and sacred
places, usually a mountain temple, at the time of the birthday of the deity
or the time of a temple fair. Taiwan has a great number of such sites. The
most famous one, mentioned by 18 interviewees, is the Ma-tsu Temple in
Peikang, west of Taichung. Endless bus caravans from all parts of the is-
land can be seen going to the Ma-tsu Temple at the time of the goddess’
birthday; but other temples also attract pilgrims, such as the Lion’s
Head Mountain near Hsin-chu with its numerous beautiful temples, or
even the Lung-shan Temple in the middle of Taipei city. We know
that in certain parts of Taiwan, some sectors of the population of the
area customarily go to one pilgrimage place, while another sector of
the population visits another place. The reason for this seems to lie
in the ethnic origin and clan origin of the pilgrims. Not only places
of pilgrimage, but also regular temples seem to be frequented by

¢ Each deity has at least one ,birthday® which is celebrated like the birthday
of an important person. According to newspaper reports, one pai-pai in Taipei
cost 80 million NT, i.e, 2 million U.S. (China Post, June 5, 1960), another
one 8 million NT (China Post, May 12, 1960), a third one 6 million NT (China
Post, May 19, 1960). The last two pai-pai were in suburbs of Taipei.
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different kinds of people. In some parts of Taiwan, temples contain a
great variety of deities so that one temple can serve all needs of the
community, while in other parts of Taiwan, mainly the area South of
Taichung, there are separate temples for different purposes, i. e. temples
containing only one deity with its companions. Taipei belongs, as we
know, to the first type. In this case, we should expect that people visit
the temples closest to their house rather than temples distant from the
house. The evidence is, however, not clear in the survey. Older people
and women seem to prefer temples close by the house because this is
most convenient for them. Younger people and men seem to prefer to
go to all kinds of temples, whether they are nearby or at a distance.

Most important for the question of religious influences is, of course,
the knowledge of religious literature. How many people actually read
religious books and which books are preferred? Incidentally, we found
only one case in which an interviewee had memorized a text without
being able to read it.

In spite of the expressed request that Christians should not answer
the questionnaire, three interviewees may have been Christians 7; 17 addi-
tional persons stated that they had read either parts of the Old or of
the New Testament or other Christian treatises. Three among these
mentioned even a few non-Christian books including the Qoran. All
these persons, all students, evidently were not Christians since they had
performed Buddhist ceremonies and they mentioned a Buddhist deity
as the one to which they would most often send prayers. Excluding Bible
and Qoran, 72 religious or semi-religious books and several general
_Introductions to Buddhism® were mentioned by title as having been
read. Only one person had read exclusively Taoist books, but 12 other
persons had read Taoist plus other books. Some persons mentioned
several books, others just one. Some stated that they had read books,
but did not give any titles. We may assume that they did not remember
the titles.

Among the 72 books which were mentioned, the five most common
books (if we leave out the Christian books) are the Chin-kang-ching
(26 times mentioned), the Hsin-ching, a part of Prajiaparamita Sutra
(11 times), the A-mi-t'o-ching (15 times), the Kuan-yin p'u-men ching
(14 times), and the Ta-p’ei-chou (8 times). All other texts were mentioned
less than 5 times. Actually, this result was to be expected. These five
main texts are the ones which are most often seen lying around in
temples and are most often used in ceremonies. We will study the main
moral values expressed in these basic texts in the next section.

When we asked to which deity they most often address their prayers,
the interviewees mentioned 22 different deities, including also God (once)

7 They did not answer most of the questions aside from the question concerning
religious books.
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and the Ancestors (3 times). Of all deities most common are Kuan-yin
(56 times), Buddha, Ma-tsu, Kuan-ti and Amitabha (Table 6).

Kuan-yin, the Goddess of Mercy, is most famous for bringing and
protecting children. So we should expect (Tables 6 and 7) that she is
favored by women® Ma-tsu (or T’ien-hou, though some believe that
both deities are not identical) is a deity of Fukienese origin, and, there-
fore, little known in Central and North China. In her functions, she
is quite similar to Kuan-yin, only that she is non-Buddhistic and that
she is also a protector of the seafarers. She, too, is more favored by
women. Several persons worshipped both, Kuan-yin and Ma-tsu.

On the other hand, is has been observed that there is some relation
between Buddha (Shih-chia mu-ni) and Amitabha (A-mi-t'o-fo): when
life is tolerable or good, people pray to Buddha; when life is hard and
intolerable, Amitabha is preferred. Buddha seems to be more popular
among the men and the younger persons, while Amitabha is specially
honored by women of higher age. Amitabha is the ,Buddha of the
Paradise”, of the land beyond this earth in which life is good and
without sorrow. He is quite similar in function to Maitreya (Mi-lo-fo),
the ,Buddha of the Future® who will appear on earth and will introduce
a new age of happiness and social equality at the end of a period of
inequality and terror. It may be significant that Maitreya is not mentioned
a single time, nor is any of his books mentioned. Amitabha is much less
venerated than Buddha himself. It is very difficult to study this problem
in historical perspective due to lack of usable data, but the decline
of the power of Maitreya and Amitabha seems to have started already
some centuries ago °.

These findings cannot support far-reaching conclusions, but the im-
pression is confirmed that even today most Chinese at some time in
their lives perform one or several religious acts which normally bring
them in contact with a temple and the objects exhibited there, or with
religious texts and their content. This means that most Chinese are or

8 Of the most read books, the Kuan-yin p’ u-men ching and the Ta-p’ei-chou
are devoted especially to Kuan-yin.

® We only want to pose this problem here as a problem, in the hope that future
research might supply useable data. In this respect, a comparison of dated
sculptures in the caves of Lung men (Honan) made between 495 and 585 with
those made between 650 and 704 is interesting, because place and purpose is
the same, yet there are great differences if we compare only the 8 deities
mentioned in Taiwan: In the earlier period, 44.2 % of all statues represented
Buddha, in the later only 5.1% (Taiwan: 22.9%); Kuan-yin remained almost
equally important: 19.6 %o in the early, 25.8 %o in the late period (today: 67.5 %),
while Amitabha together with Maitreya rose from 86.1°%b to 69.1% (Taiwan:
9.6 %/s). Size of sample: 97 figures for the early period, 175 for the later period;
source: Mocuizukt SHINKG, Shina bukkyd-shi kenkyu (Studies in the History
of Chinese Buddhism, Northern Wei section), p. 880 (Tokyo, 1942).
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have been exposed to the values implied in religious practices and
religious literature.

Table 1: Regional Origin of Interviewees

Number %o

Taiwan 91 4992
South China 46 24.8
Central China 26 14.1
North China 11 5.9
unknown 11 59
185 99.9

Table 2: Occupations of Interviewees

Number /o

Students 71 38.4
Housewife; no occupation 61 32.9
Businessmen 16 8.7
Farmers, workers 16 8.7
Government Workers 7 3.8
Army, navy 2 1.1
Professions 2 11
unknown 10 54
185 100.1

Table 3: Religious Activities (185 Interviewees)

Number %

Read religious books 82 44.3
Memorized religious books 41 22.2
Prayed daily 40 21.6
occasionally (rarely) 93 54.0
Fasted acc. to a monthly schedule 38 20.5
over long periods 18 9.7

every morning 22 119
Performed pai-pai regularly 33 17.8
occasionally 89 48.1

participated in pai-pai 94 50.8

Burnt incense regularly 37 20.0
occasionally 101 54.6

The preferred temple is close to home 58 31.3
Made financial contribution to a temple 86 46.5
Gave alms 52 28.1
Made a pilgrimage 40 21.6
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Table 4: Religious activities, according to age

Young persons Older

65 persons below 110 persons 25

25) & above 25)

N % N %
Read religious books 25 88.5 54 49,1
Memorized religious books 6 9.2 35 41.8
Prayer daily 1 155 39 35.4
occasionally (rarely) 35 53.9 52 47.3
Fasted acc. to a monthly sched. 2 il 35 31.8
over long periods 2 Sl 16 14.5
every morning 4 6.2 17 15.5
Performed pai-pai regularly 2 3.1 30 278
occasionally 34 5953 49 44.5
participated in pai-pai 25 38.5 50 45.5
Burned incense regularly 3 46 33 30.0
occasionally 34 528 60 54.6
Preferred temple is close 7 10.8 48 43.6
Made financial contributions 11 17.0 72 65.5
Gave alms 10 15.5 42 38.2
Made a pilgrimage 4 6.2 25 22.7

Table 5: Religious activities, according to sex

Males Females
(64 persons) (112 persons)
N % N %o
Read religious books 28 43.7 51 455
Memorized religious books 10 15.6 51 VAT
Prayed daily 7 10.9 82 28.6
occasionally 31 48.4 57 50.9
Fasted acc. to monthly sched. 9 14.1 28 25.0
over long periods 3 4.7 15 13.4
every morning 6 9.4 15 13.4
Performed pai-pai regularly 9 14.1 23 20.5
occasionally 27 42.1 50 44.7
Burnt incense regularly 9 14.1 27 24.1
occasionally 29 45.3 66 58.9
Preferred temple is close 15 23.4 38 339
Made financial contribution 27 42.1 54 482
Gave alms 15 23.4 36 2901
Made a pilgrimage 10 15.6 18 16.1
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Table 6: Main deities worshipped by 95 of the 185 interviewees

Sex Age Origin
M F Unkn. Young Old unkn. Taiwan Mainl. unkn.
All 95 interviewees 26064 5 14° 76 5 48 42 5
Kuan-yin (56 times) e DA ) 86 2 24 30 2
Buddha (19 times) 8 11 — 6 13 — 10 9 —
Ma-tsu (16 times) Qg — 14 2 11 3 2
A-mi-t'o-fo (8 times) 1 7 — — 8§ — 4 4 —

Table 7: Main deities worshipped by 95 interviewees (in percentages)

All 95 interviewees i 1580 5 51 44 5

Kuan-yin 22 b3 145182 -3 43 54 3

Buddha 42 58 — 32 68 — 53 47 —

Ma-tsu 13 5512 — 88 12 69 1919

A-mi-t’o-fo 13 87 — — 100 — 50 50 —
111

Let uns now look into these religious texts which, according to our
survey, are most popular today. Three statements can be made.

1) Three of the five popular texts have been most popular already
since at least a thousand years. It is impossible to prove this statistically,
but the following observation gives some indications. In the Tun-huang
caves in northwestern China great numbers of texts and fragments of
texts were found, largely religious in character, all written before 1000
A.D., mostly during the 10th Century. Many of these texts and fragments
are now in the British Museum. The British Museum catalogue *® lists
a total of 4047 Buddhist sutras or fragments of sutras the class of Buddhist
texts to which our texts belong. Three of our five books make up 41.7 /o
of all Tun-huang texts of the sutra group (Chin-kang ching 13.3 °;
Hsin-ching 2.5 %; Miao-fa lien-hua-ching, the sutra of which the Kuan-
yin p'u-men in a section, 25.9%). The Ta-p’ei-chou is not mentioned
separately. This book is often appended to other texts. In a text which
I found in a temple in Taiwan, it was an appendix to the Chin-kang
ching; it can also be an appendix to the Miao-fa lien-hua ching. The A-mi-
t'0 ching is mentioned only once in the British Museum collection.
Apparently, it was not as popular in the 10th Century as it is now.

2) All of these books are short. The Hsin-ching has 286 words and,
thus, could be recited in about 8 minutes; the Ta-pei chou has 415 words;

10 1., Giles, Descriptive Catalogues of the Chinese Manuscripts from Tunhuang
in the British Musewm, London, 1957. — We would like to remark that there
are several different versions of each of our five texts. We have taken the
version which is most commonly used in Taiwan today and which can be
found in any temple or religious bookstore.
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the A-mi-t'o ching has less than 1.800, the Kuan-yin p'u-men ching
slightly more than 2.000 words. Only the Chin-kang ching has more than
5.300 words, but even this book can be recited in less than one hour.
It is, therefore, no great effort to memorize these books, and — as we have
seen — few people today can recite them from memory.

3) The texts of four of these five books are extremely repetitive in
content and sentence structure, another factor which facilitates me-
morizing.

Let me briefly describe these five texts from the view-point of the
common man. The Ta-p’ei chou differs greatly from the others; it
consists of mnon-sense syllables which transcribe Sanskrit words of
magic character; their meaning is unknown to the ordinary, even to
the educated Chinese and most probably was obscure even to the
ordinary Indian Buddhist. For Chinese Buddhists the recitation of this
book is an incantation of Kuan-yin: she understands the words which
the believer does not understand. With the exception of this book, the
other four have a very similar religious and social message.

The Hsin-ching, ,Book of the Heart® (Prajraparamita-hrdaya sitra),
states that all components of man: physical form, reception, conception,
function of mind and cognition, are empty and without reality. Similarly,
all senses are empty and without reality. Therefore, there is no difference
between life and death, between increase and decrease, between pure
and impure. There is no death, no old age, no suffering. All this is
~empty®, i.e., has no reality.

The A-mi-t'o-ching (Amitayusa-vytha sttra) first describes the Chi-
lo-t'u (,Paradise®), a world in which there is no suffering, only joy; a
country in which everything is of precious stones or gold, where flowers
rain, where beautiful birds sing to the tunes of heavenly music. Whoever
makes a vow promising his intention to come into this paradise, and
whoever invokes the name of A-mi-t'o, will get into this paradise after
death. There is no need to do good works; belief suffices.

Similarly, the Kuan-yin p’u-men ching (section of the Saddharma
pundarika sitra, Miao-fa lien-hua ching) recommends that the believer
recite the name of Kuan-yin as often as possible. Whoever recites her
name will not burn in fire, not drown in water. Kuan-yin will save
seafarers who have been stranded in foreign countries; she will save
them from enemies, rescue them from prison. She will protect merchants
from robbers and bandits in dangerous mountain passes. People who
have many sinful wishes will change when they honor Kuan-yin and
recite her name. A woman who wants to have a son, will have a lucky
and intelligent son, and — if she wants to have a daughter — a good-
looking daughter. Kuan-yin can assume all kinds of different forms,
from divine and supernatural to the shape of common man, in order
to save and to convert people.
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The Ching-kang ching (,Diamant sutra“, Vajracchedika-prajiaparamita
siitra) belongs to the same category as the Hsin-ching. It tries to show
how people can reach Nirvana, by showing that everything around us
is empty and non-existing, unreal. No human action, therefore, has any
intrinsic merit. To give away to the poor all one’s possessions is not as
good as to preach, to read, or to copy the book. Reading the book erases
the consequences of all sins one has committed in life — because they
were not real anyhow !

Thus, two of the five books set as the highest goal of the believer the
attempt to get into another level of existence, either the Paradise or
Nirvana. Two books stress the unreality of life on earth, especially the
unreality and irrelevance of suffering, sickness, old age, and death. Three
of the five books stress belief in the mercy of the savior deities Kuan-yin
or A-mi-t'o, and implicitly or explicitly all five books deny that actions,
specifically social actions, have any merit or sense. Life on earth has
no sense; desirable is only the life in the higher level of existence. This
concept of the world is directly opposite to the Confucian world-view
which does not mention the beyond at all but stresses the social obli-
gations of the individual here and now. This other-world orientation is
also opposite to the world-view expressed in another set of popular books
(which I have studied in another study), the shan-shu. These are moralistic
treatises which can be found in many temples side by side with our five
books; they stress the moral and social obligations of man as strongly
as Confucian books, but they add the idea of sin and tie social and
religious obligations together into one system. We can see from the
names of the authors that the shan-shu were written by Chinese scholars
or semi-scholars, while our five Buddhist texts are translations of books
written by Indian monks. To judge from our interview data, our five
books are most often read by women and older persons. These books
stress simple piety, simple meditation, tranquillity; they are not books
for people in the mainstream of life; they may appeal occasionally also
to men in active life in certain situations or in certain moods, but most
strongly to persons removed from active life. The religion which is
reflected in this kind of literature may perhaps best be described as a
»religion for relaxation®.

1 Guilt and Sin in Traditional China, to be published soon.
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ZEN
ZWISCHEN SEIN UND SCHEIN *

von Maurus Heinrichs OFM

Waihrend im Osten der Zenbuddhismus nur eine der vielen Gestalten
des Buddhismus ist, wurde im Westen Zen so hochgespielt, dal fiir viele
Zen einfach gleich Buddhismus ist. Freilich wird von andern die ur-
spriingliche Verbindung zwischen Zen und Buddhismus fast véllig iber-
sechen, so dafl aus Zen ecin in sich stehendes Phidnomen gemacht wird.
Diese Herauslésung des Zen aus seiner Verbindung mit dem Buddhismus
geht bei vielen so weit, daf sie glauben, Zen iiben zu konnen, ohne auf
diese Bezichung zum Buddhismus achten zu miissen. So wird aus Zen-
buddhismus ein Zensnobismus, wie ErnsT Benz treffend formuliert.

I

Da Ernst Benz themagemif iiber Zen in westlicher Sicht handelt, geht
er nicht ausdriicklich auf das eigentliche Wesen des Zenbuddhismus ein,
sondern setzt diese Kenntnis einigermaflen voraus. Freilich ist durch die
Gegentiberstellung mit dem Zensnobismus ein beildufiges Erwahnen des
Zenbuddhismus gegeben, so dafl auch der Nichtfachmann sich eine Vor-
stellung vom Zenbuddhismus machen kann. Dazu verhelfen auch die als
Anhang beigegebenen, von Ursula von Mangoldt zusammengestell-
ten Zendokumente (Gespriche, Kéan, Haiku) und der Auszug aus Evcen
HrrriceL (Zen in der Kunst des Bogenschiefiens). Benz beschreibt, wie
der echte Zenbuddhismus in westlicher Sicht oft zu einem Zensnobismus
geworden ist; jedoch sind das nur Ausgangspunkt und Endpunkt. Da-
zwischen liegt die in mannigfaltigen Phasen sich offenbarende Ver-
psychologisierung des Zen, deren Ansétze sich schon im Zen selbst zeigen,
aber dann immer klarer herausgestellt werden durch das Bestreben etlicher
Autoren, auch dem Westen eine Kenntnis des Zen zu verschaffen. So
lobenswert dieses Bemiihen in sich ist, so fatal erscheinen die nicht be-
absichtigten Friichte in der spiter sich ereignenden psychologischen oder
psychiatrischen Sicht, um schliefilich im Zensnobismus auf génzlichen Un-
verstand zu stoflen. Wir haben damit eine Parallelerscheinung vor uns

* Es liegt uns vor die Schrift von Ernst Benz: Zen in westlicher Sicht, Zen-
Buddhismus — Zen-Snobismus. Im Anhang Zen-Ausspriiche. 0. W. Barth-Verlag/
Weilheim Obb., 107 S. Kart. 7,80 DM.

Unsere Ausfilhrungen gehen iiber eine Besprechung hinaus, indem wir das
Zenproblem in einen groferen Rahmen hineinstellen. Das soll nicht heifien, dafl
in der vorliegenden Schrift von Ernst Benz diese Gesichtspunkte vergessen oder
ausgelassen sind. Der Verfasser hat Themastellung und Zielsetzung klar durch
Titel und Untertitel umrissen, so daf es sich um eine in sich abgeschlossene Schrift
handelt. Insofern sind unsere Ausfithrungen keine Ergénzung zu dieser Schrift,

sondern wir verbinden unsere eigenen Gedanken mit der Besprechung dieser
Schrift.
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zu den Chinoiserien fritherer Jahrhunderte, die allerdings als harmlos
betrachtet werden konnen, da es sich nur um einen Kunststil handelte.
Da aber im Gegensatz zu diesen Chinoiserien Zen als Lebensstil und
Lebensausfiillung nicht nur gewertet, sondern auch geiibt wird, geht es
nicht mehr um eine harmlose Spielerei, sondern um eine fatal sich aus-
wirkende Gefihrlichkeit, ganz abgesehen von dem Unrecht, das damit
dem echten Zenbuddhismus angetan wird.

Benz behandelt in seiner Schrift sowohl die westlichen Umdeutungen
des Zenbuddhismus als auch das Entstehen des Zensnobismus. Zu diesem
Zweck gibt er einen gedringten Uberblick iiber die Autoren, die dem
Westen die Kenntnis iiber Zen vermittelt haben. Zunéchst erscheint
Ruporr Otro, der auf Grund seiner Einstellung und seiner personlichen
Eindriike die wertvolle Abhandlung geschrieben hat Uber Zazen als
Extrem des nuwminosen Irrationalen. Professor Omasama, theoretischer
und praktischer Zenexpert, der damals in Heidelberg studierte, hat be-
sonders auf Eugen Herrigel gewirkt; dieser Eindruck wurde spater
vertieft durch dessen Berufung an die Sendai Universitdt, so daff Her-
rigel sich auch praktisch in die Zenatmosphire einleben konnte. Aller-
dings ging er nicht den Weg iiber die buddhistische Monchsaskese, son-
dern iiber die Kunst des Bogenschiefiens. Trotzdem konnte ihn seine be-
sondere Veranlagung doch zu einer rechten Erkenntnis des Zen fiihren.
Als Theologe ist Karl Heim mit dem Zen personlich in Beziehung ge-
treten; trotz aller Verstindnisbereitschaft weist er auf die tiefen Unter-
schiede zwischen Christentum und Zenbuddhismus hin. In dieser aufge-
schlossenen Haltung unterscheidet sich Heim angenehm von der starren
Haltung der dialektischen Theologie den nichtchristlichen Religionen
gegeniiber, die gerade in der protestantischen Theologie eine echte Aus-
einandersetzung nicht hat aufkommen lassen™.

So sehr Herrigel in den mystischen Charakter des Zen eingedrungen
ist, so beginnt mit ihm doch schon eine Sikularisierung des Zen, weil er
zunichst einmal von einer peripheren Seite einsteigt (Bogenschiefien), und
weil er die ganze monchische Bemiihung beiseite 1afit, also gleichsam da
anfangen will, wo der Ménch am Ende seiner asketischen Bemiihungen
steht. Dadurch wird aber Zen von seinen religiosen Voraussetzungen
abgeldst und fiir andere Interpretationen freigegeben. Am meisten trugen
zur Verwestlichung des Zen zwei japanische Gelehrte bei, allerdings in
bester Absicht, nimlich um dem Westen ein Verstindnis fiir Zen zu
eroffnen. Dabei lag es nahe, das unbekannte Zen durch im Westen be-

1 Dasselbe bestitigt auch neuestens Henz Guentaer (A View of the Challenge
of Zen Buddhism to Christianity: The Japan Christian Quarterly, April 1965,
100 ff), der gerade in der Rechtfertigungslehre, wie sie in der dialektischen
Theologie gehalten wird, ein Hindernis sicht, sich tiefer mit den zugrunde-
liegenden Impulsen der Menschennatur auseinanderzusetzen, so dafl der Mensch
hoffnungslos von sich entfremdet wird, noch auch durch die Rechtfertigung
eigentlich zu sich selbst wiederfindet.
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kannte Begriffe zu erkldren. Kaiten Nukariy a nahm die damals gras-
sierenden Vorstellungen eines Darwin und Haeckel samt dem gesamten
Fortschrittsglauben in seine Dienste, was freilich ein sehr schlechter Dienst
am Zen war. Der beriihmteste Name ist Daisetzu Suzuki. Zen von aller
Philosophie und Religion abhebend, ja auch vom Buddhismus selbst,
stellt er Zen dar als den Geist aller Religion und Philosophie. Auch
das mystische Zentralerlebnis (satori = Erleuchtung) gerit in den Sog
einer psychologischen Erklarung als eine Uffnung des Unbewufiten. Nach
Heinrich Dumoulin war das eine folgenschwere Weichenstellung, und
auf dieser Spur sollten bald andere und radikalere Erklirungen folgen.
Die Religionspsychologie von William James ist auf mannigfaltige
Weise in die Ausfihrungen bei Suzuki eingeflossen. Lingere Aus-
fithrungen widmet Benz der Psychologie und Psychotherapie von C. G.
Jung. Da sich Jung nur den reinen Bewuftseinsvorgingen widmen will
unter Ausschaltung aller Metaphysik, kommt es praktisch zu einer vollen
Verpsychologisierung des Zen, so dafl jeder transzendente Hintergrund
entfillt. Zen wird zur Seelentherapie, die um so mehr begrifit wird, als
sie eine Bestdtigung abendlandischer Tiefenpsychologie zu sein scheint.
Bis zu Zen als Religionsersatz war es dann kein weiter Weg mehr. Aller-
dings mufl man gerechterweise anmerken, dafl Jung zu verschiedenen
Malen dringend vor einer indiskreten Ubernahme des Zen in den
Westen gewarnt hat.

Man mag diese ganze Entwicklung bedauern, ja man kann daraus
einen Vorwurf gegen Jung machen, denn, abgesehen von seinem guten
Vorsatz, bei den reinen BewufBtseinsvorgingen zu verbleiben, kommt es
doch zu Grenziberschreitungen, weil Zen in einer solchen Form geschil-
dert wird, daf es in Psychologie und Psychotherapie aufgeht. Zur Ver-
teidigung Jungs wird man anfithren, dal so namhafte Autoren wie
Suzuki dazu den Weg gewiesen haben, ja, dafl anerkannte Zenmeister
durchaus auf ihre Weise Tiefenpsychologie treiben, so bald man von
einer bloflen Beschreibung zu einer Erklirung des Zen fortschreitet. Das
ist freilich keine japanische Neuerung; vielmehr geht das auf weit zu-
riickliegende Einfliisse in China zuriick. Historisch gesprochen handelt es
sich beim Zen nicht um eine originale Lehre des Buddha, sondern um
eine revolutiondre und rein chinesische Entwicklung innerhalb des Bud-
dhismus, was allerdings die Initiatoren nicht davon abhalten konnte, ihre
Lehre als esoterische Unterweisung des Buddha auszugeben ®. Nach An-
sicht Suzukis verhilt es sich im Christentum auch nicht anders®.

* Vgl. Func yu-ran, A History of Chinese Philosophy, translated by Derk
Bodde (Leiden 1958) II, 4; D. T. Suzuki, Zen Buddhism, Selected ‘Writings,
edited by William Barrett (A Doubleday Anchor Book 1956, 28 f). Es handelt
sich um eine Paperback-Ausgabe, nach der auch im folgenden zitiert wird.

3 ,To state it more concretely, how much Christianity, for instance, as we have
it today is the teaching of Christ himself? and how much of it is the contri-
bution of Paul, John, Peter, Augustine, and even Aristotle...* (Suzukr a.a.O.
82 ff).
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Wenn auch offiziell die Entstehung des chinesischen Gh’an* mit der
einigermafien legendiren Gestalt des Bodhidharma verkniipft wird, der
unter der Regierung des Kaisers Wu (502—549) nach China gekommen
sein soll, so liegen diese Ideen doch schon bei Tao-sheng (ca. 8360—
434) vor. Schon unter dem fiinften Patriarchen Hung-jen (602—675)
teilte sich der Ch’an-Buddhismus in zwei Schulen, und zwar just wegen
der psychologischen Erklirung der Erleuchtung?®. Freilich sind das erst
nur Anfinge, die noch weit entfernt sind von heutiger Tiefenpsychologie,
aber die Richtung ist schon gewiesen. Weit schwerer wiegt die Fest-
stellung, dafl es zu einer psychologischen Erklarung kommen mufite
wegen der dem Zen zugrunde liegenden und durchwegs festgehaltenen
monistischen Haltung®. Wir kommen auf diese Frage unten zuriick.
Steht dieser monistische Grundzug einmal fest, dann entfallt jegliche
Transzendenz, und wir verfallen einer Immanenz, die zu ihrem Selbst-
verstindnis auf den psychologischen Bereich zuriidkgreifen m ufl. Ob man
diesen Ausgriff in den psychologischen Bereich nun als ein Vertiefen, als
ein Ausweiten oder als ein Durchbrechen bezeichnet, verschligt nicht viel,
denn grundsétzlich handelt es sich immer um die Kenntnisnahme dessen,
was immer schon vorgegeben ist, aber wegen der egoistischen Einengung
und Tritbung nicht erkannt werden konnte 7.

Gegen diese Verpsychologisierung und Sakularisierung des Zen sind
namhafte Kenner aufgestanden. Benz nennt besonders Rudolf Otto,
Heinrich Dumoulin, Ruth Sasaki u. a., die, jeder auf seine Art, dem
Zen seine Urspriinglichkeit erhalten mochten. Rudolf Otto greift auf
das allgemeine Phinomen der Mystik zuriick, betont dabei aber mit
Nachdruck, daf keine Mystik sich im Blauen wdlbt, sondern immer auf
einem Grunde steht, den sie vielleicht nach Kriften leugnet, aus dem
sie sich aber immer wieder speist. In diesem Falle handelt es sich um
den Buddhismus als Grundlage, von dem Zen trotz Suzuki nicht abge-
lost werden kann. Dumoulin spricht von einer natiirlichen Mystik, die
nur verstandlich ist als Begegnung mit einem Transzendenten, Supra-
mentalen, einem UberbewuBtsein® Ruth Sasaki, Gattin des verstorbenen

4 Chan ist die chinesische Aussprache desselben Schriftzeichens, das im Japa-
nischen Zen gelesen wird.

5 Die Einzelheiten kann man nachlesen bei Fune yu-Lan a.a.0. II, 386 ff.

& Es gibt freilich Autoren, die diesen Monismus nur als eine Deutung ansehen,
nicht aber als eine Grundlage, so dafl Zen grundsitzlich frei wird fiir andere
Interpretationen. Wenn wir auch zugeben, dafl man zwischen Zenerlebnis und
Zendeutung unterscheiden muB, so glauben wir doch, dafl das Zenerlebnis sich
grundsitzlich mit einem monistischen Buddhismus verbindet und dafl jede andere
Deutung von der eigenen Weltanschauung her neue Elemente einfiihrt.

7 Hier haben wir einen der wichtigsten Begriffe des Buddhismus vor uns, ndm-
lich die buddhistisch aufgefafite Konkupiszenz als Verhidrtung des psycholo-
gischen Ich.

8 Bei Benz a.2.0. 85; vgl. H. DumouLiN, Zen, Geschichte und Gestalt (Bern 1959),
267 ff (Sammlung Dalp Band 87).

273



Zenmeisters Sokei-an Sasaki, die vom Protestantismus zum Zenbuddhis-
mus hiniiberwechselte und ein Zen-Studienzentrum fir Auslander in
Kyoto eingerichtet hat und leitet, verficht Zen scharf als eine Religion,
wahrend alles andere, was man iiber Zen sagen kann, nur von neben-
sichlicher Bedeutung ist. Nach einer lingeren und scharfen Ablehnung
der Ansichten von Arthur Koestler?® geht Benz iber zur Darstellung
des Zensnobismus, den man im Buche leicht nachlesen kann.

Ein ecigenes Kapitel widmet Benz der zenistischen Iromie. Er nennt
diese Ironie den wohl mifiverstindlichsten Zug; aber vielleicht handelt
es sich zugleich um einen sehr verraterischen Zug, der uns iiber das eigen-
artige Zenphinomen vielleicht mehr zu sagen hat als alle gescheiten
Ausfithrungen iiber Zenmystik. Wie Benz selbst bemerkt, wird kein
christlicher Mystiker je Witze machen iiber die Sakramente oder iiber
geistliche Ordnungen, selbst wenn ihn die Mystik idber institutionelle
Formen hinausfithrt. Dieselbe Ironie finden wir tbrigens auch bei man-
chen Taoisten, insbesondere bei Chuangtze Das ist kaum zufillig,
da es sich bei Zenbuddhismus und Taoismus nicht nur um Parallel-
erscheinungen handelt sondern auch um historische Beeinflussungen. Hier-
iiber wird noch zu sprechen sein.

Damit verlassen wir den von Benz abgesteckten Raum und widmen
uns anderen Fragen, die nicht mehr zu dessen Themastellung gehdren.
Die Schrift von Ernst Benz ist nicht nur wertvoll fur den Zenbuddhismus,
von dem sie ausgeht, sondern auch und besonders fir die religiose oder
pseudoreligiose Geistesgeschichte des Westens, die im Zensnobismus eine
interessante Note erhilt.

11

Die meisten Menschen, wenn sie von Zen horen, verbinden damit die
Vorstellung eines rein japanischen Phidnomens. Daran ist nur soviel
wahr, dafl das als Zen ausgesprochene Wort eben in dieser Aussprache
japanisch ist, dagegen sowohl Schriftzeichen als auch die Sache von China
gekommen sind (Gk’an). Fung yu-lan nennt diese Ausgestaltung des
Buddhismus die originalste chinesische Schopfung, freilich auch die revo-
lutionérste’, Dafl Anfinge und Grundlagen des Zenbuddhismus in
China liegen, ist zu bekannt, als daf wir hier eigens dariiber zu handeln
haben. Auf japanischer Seite sind hier besonders die Beitrage von Suzuki
zu nennen, wahrend fiir die chinesische Seite auf die Untersuchungen
von Fung yu-lan verwiesen werden mufl.

9 ArtaUr KorstLER, Von Heiligen und Automaten (Bern-Stuttgart-Wien 1961).
10 .. die feine souverine Ironie, die ihren Grund in dem hdochsten Freiheits-
erlebnis selber hat und die sich sogar gegen die eigenen religiosen Institutionen
und Formen des Zen-Buddhismus selber richten kann® (Benz a.a.0. 40).

11 FEven in the case of the Ch'an or Zen school, which was the most revolutionary
and purely Chinese development in Buddhism...“ (Fune yu-Law a.a.0. II, 4).
»Of all the schools of Chinese Buddhism, the most uniquely Chinese and probably
the best known outside of China is that of Ch’an® (Ebd. II, 386 f).
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Viel interessanter aber ist eine andere Frage, nimlich wie dieser Pro-
zef der Verschmelzung chinesischen und buddhistischen Geistes sich ab-
gewickelt hat, der dann zur spezifischen Erscheinung des Zen (Ch’an)
fiihrt. Historisch gesehen ercignet sich zuerst eine Kontaktnahme zwi-
schen Buddhismus und Taoismus. Das ist leicht verstandlich, wenn man
an die Grundziige dieser beiden Systeme denkt. Erst spiter, im soge-
nannten Neukonfuzianismus™® stromen buddhistische und taoistische Ele-
mente in das konfuzianischen Denken ein, und man kommt zu einer
eigentlichen Metaphysik, deren der urspriingliche Konfuzianismus so
elendiglich entbehrte.

Vom zweiten Jahrhundert n. Chr. an sehen wir ein Wiederaufleben
des Taoismus; im Unterschied zum alten Taoismus eines Laotze und
Chuangtze spricht Fung yu-lan hier von einem Neo-Taoismus*®. Die zeit-
genossischen Quellen sprechen allerdings nicht von Neo-Taoismus son-
dern von der Geheimnisvollen Lehre', Fiir das Denken dieser Zeit ist
charakteristisch, daf man sich kaum Rechenschaft gibt uber die Unter-
schiede zwischen Buddhismus und Taoismus, sondern unbesehen und un-
kritisch beide Systeme in eins setzt. Statt Lehrunterschiede sehen die
Autoren hier nur eine verschiedene Terminologie, die sich eben aus der
geographischen und linguistischen Verschiedenheit erklirt**. Fiir die An-
wendung taoistischer Terminologie auf buddhistische Begriffe hatte man
einen eigenen Terminus ko-yi'®. Wie sich Sein zum Nichtsein oder zur
Leere verhilt, das war ein gemeinsames Problem der Taoisten und
Buddhisten 7. Im buddhistischen Denken haben wir die Antithese zwischen

12 Auch Hsing-li-Schule genannt, deren gréfiter Vertreter Chu-hsi ist, gleich-
zeitig mit Thomas von Aquin und der Thomas der chinesischen Philosophie ge-
nannt. Chu-hsi selbst, aber auch seine Vorginger sind alle mehr oder weniger
dem Buddhismus verpflichtet wie auch dem Taoismus, wenngleich man sich als
guter Konfuzianer scharf gegen Buddhismus und Taoismus wendet, manchmal
sogar mit der ausgesprochenen Begriindung, dafl man die gefihrliche An-
ziehungskraft des Buddhismus am eigenen Leibe verspiirt habe.

13 Vgl. Fune yu-LaN 2.2.0. II, 168; im folgenden halten wir uns an diese Aus-
fithrungen bei Fung yu-lan.

14 Mysterious Learning (Hsiian Hsiieh). Dieser Ausdruck lehnt sich an LaoTze
Kap. 1 an.

15 S0 sagt Liv-cw'ru (438—495): ,Vom Kunlun ostwirts (d. h. China) spricht
man von der grofien Einheit (f'ai-i; taoistischer Terminus); von Kashmir west-
wiirts gebraucht man sambodhi (chin.: cheng dweh d. i. Weisheit oder Allweis-
heit des Buddha). Ob einer sehnsiichtig ausschaut nach dem Nidhtsein (wu) oder
ob er die Leere (kKung) preist, so ist das doch im Prinzip ein und dasselbe®
(Zit. Fune vu-raw a.a.0. II, 240; dort weitere Zeugnisse). Sehr interessante
Einzelheiten hieriiber findet man bei Henrt Masprro, Le Taoisme (Paris 1950)
185 ff (Mélanges posthumes sur les religions et L'histoire de la Chine; Biblio-
théque de diffusion, tome LVIII).

16 Wortlich: Ausweitung der Ideen, Method of Analogy; Fune Yu-LAN a.a.0.
IT, 241.

17 Bei Fune yu-Lan a.a.0. II, 243.
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dem Absoluten (Bhutatathata; chinesisch: chen-ju) und dem zeitlichen
Werdeprozefl, zwischen Verharren und Verindern, zwischen Nirwana
und dem Zyklus von Leben und Tod. Diese dreifache Gegensitzlichkeit
wurde taoistisch wiedergegeben als Gegensatz zwischen Nichtsein (wu)
und Sein (yu), zwischen Ruhe (ching) und Bewegung (tung), zwischen
Nichthandeln (wu wei) und Handeln (yu wei), so dafl schwer zu sagen
ist, ob wir im einzelnen Fall buddhistisches oder taoistisches Denken vor
uns haben 18,

Der eigentliche Ahnherr des chinesischen Ch’an ist Tao-sheng (ca.
360—4384), der einerseits tief eingetaucht ist in taoistisches Denken und
taoistische Terminologie, anderseits von seiner Erziehung her auch den
Buddhismus kennt. So kommt es bei ihm zur typischen Zen-Erscheinung.
Besonders zwei Lehren sind hier bezeichnend. Zunichst einmal, dafl er
nicht an Texten hdngenbleibt, sondern zur verhiillten oder eingeschlos-
sene Wahrheit durchdringen will, ,so wie man die Fischreuse lassen
mufl, um den Fisch zu fangen®, denn erst dann kann man iiber den Weg
(Tao) sprechen®. Hier erkennen wir schon die Freiheit, ja, die Ironie,
mit der spitere Zenbuddhisten die heiligen Texte behandeln. Das andere
Kennzeichen ist die klare Lehre von der ,plétzlichen Erleuchtung®. Wie
weit, rein historisch gesehen, der Einflufi des Bodhidharma fiir das Ent-
stechen des Ch’an verantwortlich ist, kann wohl kaum sicher ausgemacht
werden; jedenfalls haben wir schon vor ihm bei Tao-sheng die Prin-
zipien des Ch’an klar vor uns. Im einzelnen werden die Lehren des
chinesischen Ch’an bei Fung yu-lan beschrieben . Hilt man sich diese
historischen Gegebenheiten vor Augen, dann ist es nicht verwunderlich,
dafl die sogenannten Zen-Zitate, Zen-Dokumente und Zen-Anekdoten
neben eigentlichen Zenspriichen auch viele Taospriiche enthalten 2.

Dieses historische Ineinander von Taoismus und Zenbuddhismus hat
fir uns nicht nur rein historisches Interesse, sondern ist zugleich auf-
schluBreich fiir die Art des ostlichen Weisheitsweges. Es treffen sich hier
ja doch die drei groflen ostlichen Rdume Chinas, Japans und Indiens;
indem sie hier zusammenkommen, verraten sie uns etwas iiber ihre Gei-

18 Vgl. Funeg yu-LanN a.a.0. II, 258.

1 Vgl. Fune yu-LaN a.a.0. II, 270; der Vergleich mit der Fischreuse stammt
von CHuancTZE, Kap. 26).

20 Fune vu-LAN a.a.0. II, 386—406.

1 Auch unter den von Ursula von Mangoldt zusammengestellten Zen-
spriichen im Anhang des oben besprochenen Werkes von Ernst Benz haben wir
eine Reihe von Taospriichen. Rein formal gesehen miifite man zwischen Zen-
spriichen und Taospriichen unterscheiden, aber angesichts des historischen Werde-
prozesses bedeutet diese formale Verschiedenheit nicht viel. Trotzdem wire es
interessant, die Zenspriiche und Taospriiche einmal darauf hin zu untersuchen,
wieweit sich typisch der japanische und chinesische Charakter widerspiegeln in
ihren Nuancierungen. Manche Dinge sind ja erst durch ihre Kultivierung in
Japan zu ihrer heutigen Ausformung gekommen.
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stesstruktur 2. Allgemein gesprochen charakterisiert sich diese Struktur
als ein Hinneigen zu Monismus, Pantheismus, Theopanismus, oder wie
immer man dieses Faktum bezeichnen will. Es gilt aber vorsichtig zu
sprechen, will man die Sachlage nicht iibertreibend verzerren, denn einer-
seits sind durchaus nicht alle 8stlichen Denker auch Monisten, anderseits
finden wir dieselbe Neigung auch in der griechischen Philosophie, leicht
antéonend im Platonismus, kriftig erténend im Plotinismus, untragbar
iibersteigert bei Proklos zur Identitdtsphilosophie®. Spiter erleben wir
in der abendlindischen Philosophiegeschichte immer wieder ein spora-
disches Aufleben dieser Tendenzen.

Will man diesen Tatbestand richtig wiirdigen, so darf man nie ver-
gessen, dafl es hier nie um eine reine Wissensfrage geht, sondern vor
allem um eine religise Existenzfrage. Das gilt fir die Denker in Ost
und West. Religion und Philosophie stehen im selben Dienst der Er-
16sung des Menschen. Dadurch wird die religiése Erlosungssehnsucht zu-
gleich ein praktisch-philosophisches Weisheitsverlangen. Religidse Er-
16sungssehnsucht verwirklicht sich im zuriickkehrenden Heimgang zur ur-
spriinglichen Einheit aus der Verfahrenheit und Zersplitterung der leid-
vollen Gegenwartsexistenz. Ziel, Thema, Weg und Mittel werden also
nicht von einer wissenwollenden Philosophie vorgegeben, sondern von
einem heimwollenden Ganzheitsverlangen des Menschenherzens. Religiose
Erfahrung steht iiber wissender Weisheit, und wissende Weisung kann
nur der geben, der selbst erfahren hat oder iiberkommene Erfahrung
treulich tradiert. Spricht man hier von Monismus, so muf§ man sich durch-
aus bewufit bleiben, daf es hier um religiésen Monismus geht, ein Ver-
langen nach Einheit mit dem ,Ersten® und ,FEinen®, dem Letzten, das
zugleich das Alles ist. Spricht man von Aufgehen und Verlieren des
Id*, so muB das zunichst und urspriinglich im religiésen Sinn ver-
standen werden als ein Aufgeben des selbstsiichtigen und verkrampften
Ich, das nur in Selbstauflésung zur Erldsung sich hinweiten kann. Dieser
Sinn liegt zundchst im Erlosungserlebnis der Einheit und Harmonie und
148t sich von hier aus auch leicht entdecken in der Erlésungssehnsucht des
Menschenherzens. Die dem Erlésungserlebnis nachfolgende Deutung kann
naturgemaf nur geschehen entsprechend den iiberkommenen Kategorien
und setzt sich als Deutung auch den Gefahren der Mifldeutung aus. Aber
damit wird nicht auch schon das Erlosungserlebnis in sich zerstért oder
kompromittiert. Alle Kritik muf also, will sie gerecht bleiben, an der
Deutung aber nicht am Erlosungserlebnis noch auch am Erlosungsver-
langen ansetzen. In dieser richtig angesetzten Kritik scheiden sich einiger-
mafen &stliche und westliche Traditionen; hier auch scheiden sich Wahr
und Falsch, ohne daf sich die Scheidung zwischen Wahr und Falsch deckt
mit der Scheidung zwischen Ost und West. Denn beide Seiten sprechen

22 Das wird kurz angedeutet bei Heinrica DumouLiy a.a.0. 285.
3 Vgl. Jouannes HirscusERGER, Geschichte der Philosophie (Freiburg 1949) I,
268 ff.
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nur in Analogie, in der die Wahrheit sich enthiillt und verhiillt, um so
mehr sich enthiillend, je ehrfirchtiger und tastender der Mensch ver-
langend nach ihr sucht; um so mehr sich verhiillend, je mehr der Mensch
im Wissenwollen sie einzufangen sich vermifit.

11T

Aus dem Gesagten scheint sich zu ergeben, dafl wir zu einer rechten
Bewertung des Zenphdnomens und allgemein aller mystischen Phanomene
auflerhalb des Christentums nicht mit vorgegebenen philosophischen
Kategorien hineinstofien diirfen, sondern, diese méglichst beiseite lassend,
uns religiéser Erfahrungen bedienen miissen, wie sie uns auch im Chri-
stentum zur Verfiigung stehen. Dabei verkennen wir nicht die Bedeutung
und den Nutzen religids-philosophischer und christlich-theologischer Be-
griffe, die einer ehrfiirchtigen Klidrung dienen wollen. Aber wir wissen
auch, dafl jede Kldrung leicht in eine zwielichtige Aufklirung hinein-
gerdt, sobald sie nicht sorgsam auf den analogen Charakter ihrer Be-
griffe achtet. Jeder Begriff wird leicht zu einem harten Handgriff im
forschen Angriff auf das ,Objekt“. Dagegen gehen Symbol und Gleich-
nis, die eigentlichen Werkzeuge religioser Betrachtung, sachte und leise
tastend vor, um das leise atmende und pulsierende Leben nicht zu zer-
storen, sondern zu erhorchen. Sobald wir das einmal begriffen haben, wer-
den wir iiberrascht sein iiber den religiosen Gleichklang zwischen Ost
und West. Wir kénnen dieses Thema hier unmoglich entwickeln und ver-
weisen deshalb nur auf wenige wichtige Punkte.

Die Verginglichkeit alles menschlichen Lebens beschreibt GrEGOR vON
Nazianz in der Grabrede auf Caesarius mit folgenden Worten: ,Des
Menschen Leben, meine Briider, ist der vorbeihuschende Augenblick des
Lebendigen, ist unser Kinderspiel auf Erden, ein Lichtschatten, ein flie-
gender Vogel, die Spur eines fahrenden Schiffes, Staub, Nebelhauch,
Morgentau und aufbrechende Blume*“ *%. Das versteht jeder Buddhist und
fihlt es nach. Die Auflésung des Ich, das uns abendlindischen Theologen
angesichts Ostlicher Redeweise so viele Schwierigkeiten macht, wird in
unnachahmlicher und schlichter Weise durch Joun WU CHING-HSIUNG ins
Christliche tibersetzt und damit recht interpretiert: ,Und nun kommt
das Paradox! Betrachten wir unser irdisches Dasein als unsere bleibende
Wohnstétte, dann werden wir zu heimatlosen Vagabunden. Halten wir
uns jedoch fiir Zugvogel hienieden, dann fithlen wir uns sogar in der
Verbannung daheim. Und gleicherweise in einer anderen Hinsicht!
Nehmen wir uns selber fiir einen Jemand, dann sind wir niemand, und
sind wir vor uns selber niemand, dann werden wir jemand. Der Herr
leert die Vollen, aber die Leeren fillt er® 2.

% QOratio 7,19: PG 85, T77.

% Joun Cmineg-Hstune Wu, Knospe Bliite Frucht, der dreifache Weg der Liebe
zu Gott (Luzern 1958) 47 f.
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Selbst fiir ein so heikles Thema wie die zenbuddhistische Ironie finden
wir ein Gegenstiick bei einem Mann wie Augustin, der das menschliche
Leben als ein Possenspiel schildert, in dem die so heifd ersehnten Kinder
den Eltern zurufen: ,Holla, nun denkt daran abzutreten, jetzt wollen
auch wir unsere Posse spielen.“ Und Augustin fahrt dann fort: “Ja,
ein Komédienspiel ist das Leben des Menschengeschlechtes, dieses Leben
der Gefihrdung. Denn es steht geschriecben: Jeder lebendige Mensch
ist allumfassende Eitelkeit® 26, Weitere vergleichende Themata sind die
Formlosigkeit oder das Nichtsein Gottes; aber deren Behandlung wiirde
hier zu weit fihren.

Von hier aus verstehen wir, dafl viele ostliche Deuter ostlichen Weis-
heitslebens stets auf die Mystiker des Westens und Christentums zuriick-
greifen (wie besonders Suzuki und Radhakrishnan). Das ist
weder iiberraschend noch iiberheblich, solange man sich an den religiosen
Erfahrungsbereich hilt; begibt man sich aber in das Gebiet der Deutung,
dann wird man an scharf geschliffenen Begriffen nicht vorbeikommen.

Um nun ein besseres Verstindnis fiir Zen, insbesondere fiir sein Zen-
tralerlebnis des Satori, zu bekommen, verweisen uns etliche Experten
auf das Phiinomen der Mystik iiberhaupt (besonders Rudolf Ot t o) oder
speziell auf die Existenz einer natiirlichen Mystik (wie Dumoulin),
ein Weg, der auch den Beifall von Ernst Benz gefunden hat. Jede
theoretische Beschiftigung mit der Mystik leidet insofern an Unverstand-
nis, als sie nicht imstande ist, von eigener mystischer Erfahrung auszu-
gehen; zum mindesten muf man aber ein Organ fiir solche Vorginge
besitzen, denn, wie B enz launig im Anschluff an seinen Lehrer Adolf
Deissmann bemerkt, ,mystische Theologie ohne mystische Erfahrung,
das ist wie ,beinahe Sekt getrunken' *.

Die Berufung auf eine natiirliche Mystik zur Erklirung des Zenerleb-
nisses scheint ein gangbarer Weg zu sein, aber er ist nicht ohne Gefahr.
Natiirliche Mystik, was heifit das? Da der mystische Aufstieg und auch
das mystische Verlangen doch sicherlich zu den sittlich guten Akten ge-
hort, entsteht hier die ganze Problematik um Sinn und Existenz der
natiirlich guten Akte®. Wir personlich gestehen, daff wir hier im Mis-
sionslande angesichts der grandiosen religiosen und sittlichen Anstren-
gungen inmitten und trotz der nichtchristlichen Situation die Existenz
von natiirlich guten Akten nicht anerkennen, sondern freimiitig ver-

% Enarrationes in psalmos 127, 15: PL 86, 1686; vgl. hierzu Huco RAHNER,
Der spiclende Mensch (Einsiedeln 1952); Maurus Heinrichs, Katholische Theo-
logie und Asiatisches Denken (Mainz 1968) 184 ff. Man miifite hier zum Ver-
gleich auch noch die urspringlichen Gestalten aus den Wiistenvitern und aus
den Fioretti des hl. Franziskus heranziehen; denn viele dieser Gestalten stehen
den Zenmeistern an Urspriinglichkeit nicht nach.

%" Bei Ernst Benz a.a.0. 77f.

% Vgl. zu diesem Thema Grorc Muscuarex, Natiirlichkeit und Menschlichkeit
(in: Gott in Welt [Freiburg 1964] II, 103 ff).
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treten, daf} tiberall da, wo echte Sittlichkeit, echtes Streben nach Vervoll-
kommnung und Sehnsucht nach Erlésung sich zeigt, Gottes immer arbei-
tende und den Menschen immer umflieBende Gnade Gottes gleichzeitig
am Werke ist, lockend und helfend, tragend und erhebend. Aber das
kann hier im einzelnen nicht ausgefithrt werden. Eine sogenannte natiir-
liche Mystik wird also gar nicht so natiirlich sein, wie sie ausgegeben
wird. Natiirlich konnte man sie nur in einem weiteren Sinne nennen
insofern, als sie noch nicht bewufit christologisch geordnet ist, aber doch
nichtsdestoweniger im christologischen Raum schwingt. Damit wird sie
nicht nur zu einem religiésen Schwung, wie sie sich in vielen nichtchrist-
lichen ,Propheten zeigt, in diesen religiosen Deutergestalten des nicht-
christlichen Raumes, vielmehr wird sie zugleich zu einem Aufschwung,
dem verborgenen Gott entgegen eilend oder den unbekannten Gott er-
ahnend und ersehnend.

Eine weitere Schwierigkeit dieser Berufung auf eine natiirliche Mystik
liegt in eben dieser Bezeichnung als natiirliche Mystik, eine Bezeichnung,
die als solche doch offenbar die eigentliche #bernatiirliche Mystik als be-
kannteres und mehr anerkanntes Phiinomen voraussetzt. Erst von einer
iibernatiirlichen Mystik her ist man zur Anerkennung einer natiirlichen
Mystik vorangeschritten. Fiir die christliche Theologie, die diesen Begriff
geformt hat, ist die Sachlage klar. Dementsprechend wird christliche
Theologie die Phinomene der sogenannten natiirlichen Mystik immer
analog der dibernatirlichen Mystik zu begreifen versuchen. Von unserer
Seite her haben wir dagegen nichts einzuwenden, aber unsere 6stlichen
nichtchristlichen Mystiker werden sehr viel dagegen zu sagen haben, ja,
der ganze Begriff wird ihnen sehr mystisch vorkommen, mystischer als
ihre eigene mystische Erfahrung. Ubernatiirliche Mystik arbeitet ja doch
notwendigerweise mit dem Begriff eines transzendenten Gottes, der sich
auf vielfache Weise den Menschen mitzuteilen gewiirdigt hat. Eine be-
sondere Art dieser Mitteilung ist das mystische Erlebnis oder die mystische
Erfahrung. Transzendenz hilt auch im mystischen Ereignis durch, denn
nie konnen Gott und Geschdpf in eins verschwimmen im Sinne einer
eigentlichen Identitdt. Trotzdem liegt das Ereignis einer intimsten Eini-
gung vor, die dann durch mancherlei Analogien erliutert werden kann.
Aber eine solche Transzendenz kennt man im Osten nicht, wenigstens
anerkennt man sie nicht. Jedenfalls ist die Transzendenz Gottes nicht
die gewdhnliche Auffassung, sondern bleibt Ausnahme. Damit verliert
aber auch die Scheidung zwischen Natur und Ubernatur Sinn und Be-
rechtigung. Wenn nidmlich statt Transzendenz eine eigentliche Immanenz
gesetzt und behauptet wird, dann kann die in der Mystik sich ereignende
neue Uffnung auf Gott oder auf das Absolutum hin doch nur in einem
Durchbruch geschehen, der durch die phinomenale Welt hindurch in
eine neue, tiefere und wahrere Erkenntnis hineinstoft, und so zum Eigent-
lichen gelangt. Jedoch ist dieses Eigentliche immer schon vorgegeben,
ist immer schon Wirklichkeit, nur ist es im gewohnlichen Leben noch
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verhillt. Ontologisch und real gesehen, verbleibt alles, wie es immer
schon war; psychologisch, erlebnismifig und religios ist alles anders ge-
worden. Von hier aus verstehen wir die Polemik von Suzuki gegen
die gesamte christliche Brautmystik, mit der er von seinem Standpunkt
her nichts anfangen kann. Auch Nishida K itar 6 lehnt offen einen trans-
zendenten Gott ab samt der daraus resultierenden Analogie zwischen
Schopfer und Geschépf, zwischen Bildner und Bild; vielmehr erlautert
er das Verhaltnis zwischen Absolutum und Welt als ein Verhiltnis
zwischen Noumenon und Phinomenon *.

Ustliche Denker versuchen also auf ihre Art eine Erklirung des Zen-
erlebnisses. Einerseits lehnen sie einen im christlichen Sinne transzen-
denten Gott ab, womit auch die Scheidung zwischen natiirlicher und iber-
natiirlicher Mystik dahinfallt; anderseits konnen sie sich nicht enthalten,
eine Erklirung zu suchen fiir die eigenartige Erscheinung des Zenerleb-
nisses. Da der Aufstieg zu einem transzendenten Gott hier versperrt ist,
bleibt nur ein doppelter Weg, der aber in Wirklichkeit nur ein Weg
unter doppeltem Namen ist.

Der erste Weg ist gekennzeichnet durch ein Absteigen des Menschen
in seine tieferen Schichten, um der oberflichlichen Alltdglichkeit zu ent-
gehen, zum Mutterschofl, zu den Quellen, zu dem Geist des Tales (alles
taoistische Ausdriicke), zu seinem eigentlichen Selbst, zum wahren Selbst
(alles buddhistische Ausdriicke). Hier mufite die Verbindung mit der
Tiefenpsychologie nicht mehr so sehr gesucht werden, als vielmehr nur
aufgedeckt werden. So ist die Hinweisung Suzukis auf das Unbewufite
doch nicht so zufillig oder willkiirlich, wie es dem ersten Blick erscheinen
konnte, und der Gebrauch, den Jung davon macht, scheint gar nicht mehr
so illegitim. Man wird diese Dinge um so leichter zugeben, je mehr man
sich vor Augen hilt, wie sehr der Buddhismus von Anfang an psychische
Erlebnisse und psychologische Erklirungen in Gebrauch genommen hat.
Ein Historiker des Buddhismus wie Suzuki konnte an diesen Dingen gar
nicht vorbeisehen. Dafl er dann manche von William James ausgebildeten
Erkenntnisse und Begriffe gebraucht hat, verschlagt fir die Sache selbst
nicht viel. In den Erkenntnissen des psychischen Bereiches war der Osten
dem Westen weit iiberlegen, und noch heute weifl ein Durchschnitts-
buddhist mehr iiber das psychische Getriebe im Innern und in den Tiefen
des Menschen als ein Durchschnittschrist . Geht man diesen Weg der
sogenannten Tiefenpsychologie zum Unbewufitsein hin, so wird man

2 Nisuma Kirard, A Study of Good, translated by V. H. Viglielmo,
published by Printing Burcau Japanese Government (Tokyo 1960), 167 und
passim.

3 The average Buddhist in China knows something about the three stages of
Abstention, Concentration and Wisdom, while the average Christian has no idea
of the three ways, the purgative, the illuminative and the unitive. The spiritual
education of the Christian is sadly neglected” (Joun Wu cHiNG-HSIUNG, Beyond
East and West [New York 1951] 351.
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nicht geneigt sein, hierin eine eigentliche Religion zu sehen; es ist ein-
fach ein Zu-sich-selbst-kommen des Menschen, wodurch er freilich auch
an die grofie Einheit stofit, in die er hineingestellt ist. Von daher lehnt
Suzuki es scharf ab, im Zen eine Religion zu sehen, wohl aber will er
darin den Geist jeglicher Religion und Philosophie sehen®.

Der zweite Weg redet ilberhaupt nicht von Tiefenpsychologie, noch
auch rekurriert er auf tiefere Schichten im Menschen. Er stellt einfach
die Tatsache hin, dafl unser Ich ein gefangenes, verkrampftes, ichsiichtiges
Ich ist, wie es durch die tagliche Erfahrung bestéitigt wird. Ein solches
Ich mufl abgetan werden, weil es nur ein konkupiszentes Ich ist, also
grundsétzlich schon verkehrt. So geht es bei diesem Wege einfach um
Ausschaltung all dessen, was irgendwie nach Ich und Ichstichtigkeit riecht,
ja, der echte Buddhist hort bei einem Ich immer das Ichsiichtige heraus.
Eine abendlindische Ich-Funktion wie Cogito ergo sum existiert fiir ihn
nicht. Gerade fiir diese Betrachtungsweise liefert die Geschichte und die
Tendenz des Buddhismus reichliches Material. Dieser Weg weist nicht in
die Psychologie, sondern in die Religion hinein. Konsequent vertritt Ruth
Sasaki den Standpunkt, dafl es sich im Buddhismus um Religion, ja, um
die Religion schlechthin handelt®. Mag die Emphase bei Ruth Sasaki
in etwa durch ihren Konvertiteneifer diktiert werden, die Sache selbst
liegt im Buddhismus vor. Das bestatigt sich auch aus der Einstellung, die
Nishida Kitaré in dieser Beziehung hat. Fiir ihn ist Religion der Hohe-
punkt menschlichen Seins (hierin von seiner sonstigen hegelianischen
Einstellung abweichend), und Zen ist die letzte und hochste Verwirk-
lichung des Religiosen als des unbeschrinkten Strebens nach letzter und
voller Einheit .

Eine interessante und neue Note bekommen die eben gemachten Aus-
fithrungen, wenn wir zwei Systeme miteinander vergleichen, die beide
mit letzter Energie auf das Eine hinstreben, ndmlich den Zenbuddhismus
und Plotinismus. Wihrend der Zenbuddhismus auf den psychischen Be-
reich zuriickgreift, geht der Plotinismus ganz auf den geistigen Bereich
des Nous. Beide Haltungen werden dem Menschen, wie er konkret exi-
stiert, nicht gerecht. Weder kann man den Menschen in die reine Psyche
verweisen, da er als geistiges Wesen aus der Psyche herausragt, wenn
er auch stets in das psychische Getriebe eingebunden bleibt, noch auch
kann man den Menschen zu einer reinen Geistigkeit tibersteigern, denn
das psychisch-leibliche Geschehen in seiner vielfachen Wechselwirkung
mit dem Geist ist dem Menschen von Natur aus mitgegeben, konstitutiv
und dynamisch. Trotzdem kann der Mensch in beiden Positionen zu seiner
Perfektion gelangen, da diese Perfektion nicht abhiangt von der Richtig-

31 Bei Benz a.a.0. 22.

32 Bei Benz a.a.0. 36 ff. 79.

33 Vgl. Nismipa Krrard a.a.Q. 158 ff; ferner die Aufsitze unter dem Titel
Intelligibility and the Philosophy of Nothingness. Three philosophical essays,
translated and introduced by Robert Schinzinger (Maruzen Co./Tokyo 1958).
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keit seiner Interpretation, sondern von dem sittlichen Ernst seiner Appli-
kation. Angesichts der grandiosen Anstrengungen, die in beiden Posi-
tionen gemacht wurden auf das Ziel der Vollendung hin, kann man seine
Anerkennung hier nicht versagen.

Hier ergeben sich nun wichtige Anwendungen auf unsere eigene christ-
liche Theologie, besonders auf die christliche Anthropologie und Gnaden-
lehre. Die lateinische Theologie arbeitet in dieser Hinsicht mit den Be-
griffen der Erhohung aus der natiirlichen Sphare in eine iibernatiirliche
Sphire hinein. Damit ist die Gefahr einer scheinbaren Entfremdung des
Menschen von sich selbst gegeben, gleichsam einer Emigration in einen
Bezirk hinein, wo der Mensch eigentlich nicht zuhause ist. Fiir unsere
ostlichen Denker kommt hinzu, daf so gleichsam ihre gewaltige Arbeit,
die sie durch Jahrtausende dem Menschen gewidmet haben, um ihn zur
erlésenden Vollendung zu fithren, aus den Angeln gehoben und kassiert
wird, ja, als verfehlt und unniitz erklirt wird. Dieser doppelten Gefahr
kann begegnet werden, indem wir betonen, wie der Mensch eigentlich
von seinem Ursprung her in dieser sogenannten iibernatiirlichen Sphare
beheimatet ist, so daf es eine natiirliche Sphire fir ihn nie gegeben
hat in der geltenden Situation. Dann bekommt dbernatiirlich den Sinn
von konnatural, so wie der Begriff Natur in der alten Theologie gehand-
habt wurde. Auch das um den Menschen kreisende nichtchristliche Den-
ken hat schon immer diesen Menschen, und nur ihn allein, vor sich gehabt,
weil ein anderer Mensch nie existiert hat. Anderseits konnte hier die
griechische Aufassung von der Durchleuchtung oder Vergéttlichung durch
die Gnade eine Weisung geben. Jedenfalls ist die Auffassung, die von
einer reinen Natur ausgeht, um sie durch die hinzukommende Gnade
erhohen zu lassen, eine untragbare Vorstellung fiir ostliches Denken, so
sehr eine mehr philosophische Betrachtungsweise notwendig sein mag,
um die Gratuitit der Gnade sicherzustellen. Immer aber ist zu betonen,
dafl auch die nichtchristlichen Denker, so oft sie sich mit dem Menschen
beschiftigten (und das tun und taten sie durchwegs immer), tatsachlich
schon diesen in einer konkret gottlichen Sphére lebenden und wirkenden
Menschen vor sich hatten, ohne freilich die aus der Offenbarung er-
{lieRende Interpretation zur Verfiigung zu haben. In einer solchen Be-
trachtungsweise werden die Anliegen und Bemithungen der ostlichen
Anthropologie aufgenommen und ernst genommen.

v

Bei einem solch schweren Problem, wie es das Zenerlebnis und jede
sogenannte natiirliche Mystik bietet, fragt man sich nach der Moglich-
keit eines richtigen Einstieges. Wie grofl die Gefahr eines falschen oder
erschlichenen Einstieges gleichsam wie durch eine Hintertiir ist, zeigt die
Erscheinung, die Benz trefflich mit dem Ausdruck Zensnobismus kenn-
zeichnet. Da Zen sich im ganzen menschlichen Bereiche abzeichnet, schei-
nen sich verschiedene Moglichkeiten des Einstieges zu ergeben.

Der sicherste Einstieg zu einem integralen Verstindnis ist zweifellos
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der Weg tber die buddhistische Monchsaskese; allerdings haben wir auch
hier verschiedene Méglichkeiten, wie sich aus der Existenz drei verschie-
dener Zenschulen ergibt, die die Akzente beziiglich der Methoden ver-
schieden setzen. Immerhin erkennen wir hieraus, dafl es auch im Zen
verschiedene Aspekte gibt. Dieser Weg ist aber fir die meisten Menschen
versperrt; jedoch mufl zur richtigen Bewertung dieser Weg iiber die
Ménchsaskese als der eigentliche Weg festgehalten werden.

Ferner gibt es Moglichkeiten des Einstieges von mehr peripheren
Erscheinungen her. Benz selbst erwihnt den Einstieg liber das Bogen-
schieflen, wie er von Eugen Herrigel gehandhabt wurde. Das konnte ihm
aber nur gelingen, weil er schon von Haus aus ein Sensorium fiir diese
mystischen Dinge mitbrachte, und weil er es in einer japanischen Umwelt
im Verkehr mit Meistern des Zenweges praktizieren konnte. Damit
sind scharfe Grenzen gekennzeichnet, die den meisten Menschen einen
solchen Einstieg verwehren. Ahnlich verhélt es sich mit dem Einstieg
iber japanische Malerei und Dichtkunst und Musik, soweit sie dem
Einflufl des Zen ausgesetzt waren. Hier iiberall gelten dieselben strengen
Bedingungen wie fiir das Bogenschieflen. Sehr viele gute Gedanken ent-
wickelt Nishida Kitardé bei der Behandlung der Dichtung Goethes *;
aber hier geht es in erster Linie nicht um das eigentliche Zenerlebnis,
sondern um die philosophische Deutung und Durchleuchtung und um
eine ganz spezielle Sicht.

Jung verweist auf die Parallele zwischen dem mystischen Zenerlebnis
und dem mystischen Erleben bei Meister Eckart, wie sie ihm schon von
Suzukivorgegeben war . Aber abgesehen von der durch Herkunft und
Ziel beschrdnkten Sicht Jungs, bleibt hier die Mahnung, dafl keine My-
stik sich im Blauen wolbt (Rudolf O tto). Wir haben hier zwei génzlich
verschiedene Welten vor uns, mag der Gleichklang der Worte auch
manchmal noch so grofl sein. Immerhin ist hiermit die Notwendigkeit
eines Verstehens fur Mystik tiberhaupt herausgestellt.

Der eben erwiahnte Nishida Kitar 6 bietet noch einen andern und,
wie uns scheint, besseren Weg zu einem Verstindnis dessen, was Zen-
erlebnis meint. Man konnte versucht sein, die gesamte Philosophie
Nishidas als eine Zenphilosophie zu betrachten, wenn das nicht die
Gefahr mit sich bréichte, Zenerlebnis und seine philosophische Deutung
miteinander zu vermengen. Das ganze System ist hier nicht zu erldutern,
aber wir stellen einige grundlegende Punkte heraus.

Ausgangspunkt dieser Philosophie ist die reine Erfahrung, die beim
Pathos des menschlichen Lebens ansetzt; so handelt es sich eigentlich
nicht um Lehre, sondern um Leben. Jedoch ist es nicht das biologische
Leben noch auch das Leben, wie es sich im Gegensatz zum Tod ausdriickt,

34 Dieser Aufsatz befindet sich in dem eben genannten Werk, das von Robert
Schinzinger herausgegeben wurde.

3 C. G. June, Zur Psychologie westlicher und éstlicher Religion (Ziirich-Stutt-
gart 1963) 586 (Gesammelie Werke, Band 11).
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vielmehr wie Leben und Tod als eine einzige Realitdt gegeben sind.
Wihrend intellektuelles Denken hier Gegensatze sicht, gelangt die reine
Erfahrung, die hinter die Dinge zuriickgeht, zu einer einheitlichen Sicht.
Abendlindisches Denken kann sich eine Idee von dieser Einheit von
Leben und Tod machen, wenn sie sich intensiv erinnert, dafl es im Men-
schen unauslosbar eine Unsterblichkeitssehnsucht gibt, die aber eben nicht
nur leere Sehnsucht oder verzweifeltes Hoffen ist, sondern diese Menschen-
natur informiert und konkretisiert. Solche seelischen Bestimmtheiten
sind keine Akzidentien, sondern naturbestimmte und Natur bestimmende
Realititen. So wird der Gegensatz zwischen Leben und Tod schon einiger-
maflen aufgehoben, und reine Erfahrung gelangt zu einer Anschauung.
Damit gelangen wir auch an den Zielpunkt und die tragende Idee, nim-
lich an die Religion, die fiir Nishida den Héhepunkt menschlicher Aktivi-
tit und Spannung bedeutet. Religion, die grundsatzlich immer Einigung
und Einheit sagt, ist allein fihig, die schmerzhaften Dissonanzen und
pluralistischen Storungen zu iiberwinden. Freilich geht es nicht um eine
Religion, die sich im Jenseits verliert, sondern die im Diesseits sich aus-
wirkt . In der Religion kommen Subjekt und Objekt zur FEinheit.
Nishida geht hier aus von dem naiven Denken des Kindes, das sich noch
nicht von den Objekten distanziert, vielmehr sich mit den Dingen in ur-
spriinglicher Harmonie und Einheit zuversichtlich empfindet. Das Erwachen
des intellektuellen und willentlichen Lebens bringt notwendig Scheidun-
gen hervor, aber es gilt, durch diesen Prozefl bereichert, wieder in der
reinen Erfahrung zu einer tieferen Einheit zuriickzukehren. Nishida ge-
steht offen, dafl er den Pantheismus dem Theismus vorzieht, wobei man
allerdings beriicksichtigen muf, dafl er den Theismus nur als ein reines
Transzendenzdenken begreift und die mit der géttlichen Transzendenz
immer schon gegebene Immanenz Gottes in seiner Welt iibersieht. Er
fiirchtet den beriichtigten Gott, der nur von auflen st6ft, und den wir
deshalb auch nur in einer transzendenten Ferne finden koénnen, wo doch
das Sehnen des Menschen Gott im eigenen Innern finden und erfahren
will. So wird ihm Gott zu der grofen Einheit, die am Grunde jeglichen
Betrachtens liegt, oder, wie er es spiter formuliert, Gott ist der letzte
Topos, in dem alles beheimatet ist. Ein solcher Topos kann fiir unsere
intelicktuelle Anschauung natiirlich nur das grofle formlose Nichts sein,
ohne aber dafl Gott zu einem absoluten Nichts wird. Die Welt der
Erscheinungen in ihrem Verhiltnis zu Gott darf nicht begriffen werden
als das Verhiltnis zwischen dem Geschaffenen und dem Schépfer,
Bildnis und Bildner, sondern als die phidnomenale Sichtbarmachung des
Noumenalen. Freilich steht dieses Noumenon nicht hinter den Phinomenen
als eine besondere Grofe; in den Dingen selbst webt und wirkt es als
deren Einheit und als die Dinge zusammenhaltendes Leben, ahnlich wie
unser taglich und stiindlich ablaufendes Leben in einer BewuBtseinsein-

38 Die Unterscheidung zwischen Diesseits und Jenseits ist fiir diese Denker schon
ein Riff, der durch unser Denken hervorgerufen wird.

285



heit zusammengehalten wird. So aufgefafit, wird Religion zum Héchsten,
weil nur hier die Moglichkeit einer letzten Enheit und Einigung inten-
diert und verwirklicht wird. Man kann leicht ermessen, welche Bedeutung
hier dem Zenerlebnis und der Zenhaltung zugeschrieben wird. Aufschlufi-
reich fiir das Religionsverstindnis bei Nishida sind alle Stellen, die er
aus der Heiligen Schrift fir seinen Zweck zitiert und in seinem Sinne
interpretiert:

»Das religiose Leben ist auf das Selbst bezogen, ndmlich auf das Leben des
Selbst. Es ist das Streben, worin unser Selbst intellektuell seine Relativitit und
Beschranktheit erkennt und sich zugleich mit der absoluten und unendlichen
Kraft verbindet. Darin offenbart sich das Verlangen nach einem wahren Leben
der Ewigkeit. Davon wurde Paulus bewegt, als er schrieb: Nicht mehr ich
lebe, sondern Christus lebt in mir! Hier haben wir das Bemiihen, gottgemdfl zu
leben, indem wir ginzlich unser ganzes fleischliches Leben an das Kreuz nageln.
Wahre Religion will die Umformung des Selbst und Erneucrung des Lebens.
Christus hat gesagt: Wer sein Kreuz nicht auf sich nimmt und mir nachfolgt,
hat keinen Teil an mir. Tatsachlich, solange noch eine Partikel eines Gedankens
an das Selbst besteht, kann man noch nicht sagen, dafl es da schon einen wirklich
religiosen Geist gibt“?. ,Christus hat gesagt: Wer sein Leben gewinnt, der
wird es verlieren; aber wer sein Leben verliert um meinetwillen, der wird es
erlangen. Das ist die reinste Form von Religion® .

Wollen wir diese Erklarungen verstehen, dann missen wir uns immer
vor Augen halten, was man im Osten mit dem Selbst verbindet. Wahrend
wir im Westen allzuleicht geneigt sind, unser ganzes personliches Leben
an diesem selbstbewufiten Ich aufzuhéingen ®, sieht der Osten in diesem
reflexen Selbstbewufitsein eine isolierende Einsamkeit, die in sich selbst
verlassen dasteht, sich verhértet, und so auch in einem moralischen Selbst-
bewufitsein abwegig wird. Ein solches reflexes Selbstbewufltsein ergreift
freilich sich selbst, aber es bleibt unbegriffen und nicht umgriffen von
einer hoheren Einheit. So wird aus dem psychologischen Selbstbewufitsein
ein moralisches Selbstbewuf}tsein, und aus dem Ichbewufitsein wird Ich-
stchtigkeit. Daher ist es kein Wunder, dafl dieses Selbst- und Ichbewuf3t-
sein sich bedroht fithlt durch das somatisch-psychische Getriebe und Ge-
schiebe, das nun einmal mit der Menschennatur gegeben ist als dunkles
und unaufhellbares Chaos. Es entstehen Zerrissenheit und Kampf, Ge-
zerrtwerden und Widerstand, aber zu einer harmonischen Einheit kommt
es nicht. Im Gegensatz zu diesem Selbstbewufitsein mufl es zu einem
GotthewufStsein *® kommen. Ein gottbewufites Selbst ist ergriffen, be-
griffen und umgriffen von der hoheren Einheit, die wir als Gott bezeichnen.
Indem das Selbst von sich selbst wegkommt und aufgelést wird in
Gott hinein wie in eine hohere und letzte Einheit, in demselben Mafle

37 Nisamoa Kitard, A Study of Good, 158.

3B Ebd. 163

3 Vgl. das Cogito ergo sum; aber auch der kantianische kategorische Imperativ
spielt hier eine verhdngnisvolle Rolle.

4 Man beachte, was bei Nishida Goit bedeutet!
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wird es von seiner Selbstverkrampfung loskommen zur echten Hingabe,
und so auf sein wahres Fundament gestellt. Dieser Vorgang ist nicht so
sehr Untergang als Aufgang in echte Freiheit, nimlich in echte und
urspriingliche Spontaneitit hinein. Von Untergang kann um so weniger
die Rede sein, als die Anerkenntnis einer andern Person gerade die
Erkenntnis der eigenen Personalitit aufscheinen ldfit. Das aber nennt
man Liebe, die die Einigung zweier Personen darstellt. In der liebevollen
Achtung des andern sind beide gegenseitig unabhiingig und als solche
respektiert; zugleich sind sie gleichsam in eine einzige Person hinein ge-
einigt. So konnen wir verstehen, daf Gott, der die unendliche Liebe ist,
alle und alles in seine Liebe einschliefit, zugleich die personliche Unab-
hingigkeit achtend *.

Dieser Gedankengang wird leicht mifiverstindlich, weil Gott im Japa-
nischen (Kami) durchaus nicht den theistischen Klang hat, den wir un-
willkiirlich damit verbinden. Kami ist neutral im Hinblick auf den per-
sonlichen Charakter, denn minnlich und sichlich werden nicht unter-
schieden, zum mindesten nicht zum Ausdruck gebracht. Psychologisch
kénnen wir freilich den personalen Charakter des Menschen und Mit-
menschen erkennen, und in eben diesem Personcharakter ergreifen wir
auch einigermaflen die Einheit des Menschen trotz seiner Zerrissenheit.
Jedoch kann eine solch unvollkommene Situation nicht auf Gott
{ibertragen werden, insofern Gott die letzte tragende Einheit ist. Da
nun feststeht — so argumentiert Nishida —, dafl Gott (in seinem Sinne
verstanden) die letzte tragende Einheit, der Topos in absoluter Voll-
endung ist, muff der Mensch sich in diese Einheit hineinbegeben, sich
ihr angleichen, sich ihrem klaren Stromen anvertrauen, statt sich durch
sein Selbst und seine Selbstsiichtigkeit entgegen zu stellen. So lebe nicht
mehr ich, sondern ein neues Leben lebt in mir und wird in der Erleuch-
tung erfahrbar bewufit, wenn auch nicht anschaulich gewuft. In diesem
Sinne interpretiert Nishida die oben angegebenen Zitate der Schrift.

So wenig wir mit Nishida gleichgehen in seiner Auffassung von Gott
als der letzten Einheit oder in der Auffassung von Christus als dem
neuen Leben, so sehr miissen wir mit ihm iibereinstimmen in der Er-
kenntnis der Zerrissenheit des Menschen, in seiner selbstbezogenen und
selbstsiichtigen Haltung. Allerdings missen wir christlich den Rifl im
Menschen tiefer ansetzen als nur bei einer intellektuellen oder moralischen
Entzweiung. Auch die Erzihlung von der Vertreibung des Menschen aus
dem Paradies erklirt Nishida in diesem seinem Sinne:

,Auch die Erzihlung, dafl unsere Ahnen aus dem Paradies vertrieben wurden,
nachdem sie die Frucht vom Baum der Erkenntnis gegessen hatten, will wohl
diese Wahrheit erliutern. Der Fall des Menschen ereignete sich nicht nur in
grauer Vorzeit bei Adam und Eva, sondern ereignet sich immer wieder und
jeden Augenblick in unserm eigenen Herzen® 42,

i Aa O 183
22 Ebd. 181.
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Jedenfalls stellt Nishida empirisch fest, dafl der Mensch in seinem
gegenwartigen Zustand zerrissen und gerissen ist, was sich anschaulich
darstellt in diesem Selbst und Selbstbewufitsein des Menschen. Der rein
intellektuelle Weg oder der bewufit willentliche Weg kénnen den Men-
schen nicht zur ersehnten urspriinglichen Einheit zuriickfithren; vielmehr
fiihren sie im Diskurs des Intellekts und im Widerstand des Willens nur
zu einer weiteren Verhdrtung des gegenwirtigen Leidenszustandes. Aber
doch bleibt im Herzen des Menschen die letzte Sehnsucht nach einer
Einheit, und in der reinen Erfahrung oder im erleuchtenden Zenerlebnis
wird uns der Weg gewiesen.

Ebenfalls auf philosophische Weise, die aber unmittelbar ins Religiése
hiniiberwechselt, will Keiji Nishitani, Professor an der Universitiit
Kyoto, uns eine Moglichkeit an die Hand geben, das Zen zu verstehen .
Er geht aus vom Problem Glaube-Wissen, Offenbarung-Vernunft, Re-
ligion-Wissenschaft. Durch die Trennung von Religion und Wissenschaft
ist offenbar keine Einheit zu bewirken; so wird man sich fragen miissen,
ob es nicht einen beide Bereiche umfassenden und verséhnenden Grund-
begriff gibt; diesen glaubt er vor sich zu haben in anatman (an-atman;
etwa das Selbst-lose). Fir die Dinge bedeutet atman etwas wie Substanz,
fiir den Menschen etwas wie Subjekt. Durch das enatman wird im Bud-
dhismus also die Existenz einer Substanz oder eines Subjekts geleugnet,
jedenfalls aber sehr verdiinnt. Wenn also diese Existenz geleugnet wird,
wird man fragen miissen nach dem positiven Gehalt. Hier verweist Nishi-
tani auf das Eine bei Plotin, das jenseits der intelligiblen und sinnlichen
Welt liegt, jenseits aller Orte, wo Sein und Denken walten. Man gelangt
zu dem Einen nur in der Ekstase, im Verlieren des ichhaften und selbst-
bezogenen Subjekts. Die Materie betrachtet Plotin als das Extrem des
Ungeformten, und insofern als ein Nichtseiendes. Wihrend der ploti-
nische Idealismus dieses Eine als das Urprinzip setzt, nimmt der heutige
Materialismus die ungeformte Materie als das letate Prinzip. Nach Plotin
sind in gewisser Weise sowohl das Eine als auch die Materie zwei Arten
des Nicht-Subjekium, freilich in entgegengesetzter Weise. Trotz dieses
Charakters als Nicht-Subjektum miissen beide irgendwie als Existenz
betrachtet werden, da sie ja je mit sich selbst identisch sind und sich als
Gegensitze voneinander absetzen. Gerade diese Differenz macht ihren
Subjektum-Charakter aus. So verstehen wir, dafl in den gegensitzlichen
Weltanschauungen je eines als Urprinzip gesetzt und verflochten wird.
Wir kommen nicht davon los, das Nicht-Subjektum immer wieder als ein
Subjektum zu denken, und das bedeutet eine Zweideutigkeit. Im Nach-
sinnen iiber diese Situation sind die indischen Denker zum Begriff des
anatman gelangt. Dieses anatman, Nicht-Subjektum, darf man nicht als
Weltraum interpretieren, denn es ist auch fiir den Weltraum der Ort.

# Keijt Niswitant, Die religids-philosophische Existenz im Buddhismus (in:
RicHaRp Wisser, Sinn und Sein. Ein philosophisches Symposion [Tibingen
1960] 381 ff).
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Es ist also das absolut Offene schlechthin, das tber allen Gegensatzlich-
keiten steht. Alles Materielle und Geistige, auch der Mensch, griindet in
ihm, denn es ist vor jeglicher Differenzierung. Nishitani erlautert das
mit einer Zen-Anekdote, nach der ein Monch, von seinem Meister kriftig
gestoflen, plotzlich bei einer Haarspitze den Urgrund aller Dinge mit
einem Male erkennt. Man darf aber den Monch und sein Erlebnis nicht
voneinander trennen, denn beides zusammen konstituiert in diesem
Augenblick das Dasein des Moénches selbst. Das Dasein des Monches,
der Urgrund aller Dinge und der erkennende Monch sind das Da des
Daseins als Einheit, die erkannt wird in einem plétzlichen Durchbruch,
der sich einfach dadurch und dann ereignet, da der leiblich-seelische
Mensch aus seiner Bedingtheit heraustritt und in das absolut offene
Jenseitige iibertritt. Diese Tatsache wird in einem alten Zenspruch so
wiedergegeben:

,Die tausendfiltige Grofiwelt ist wie Schaume des Meeres;

Die Reihe aller Heiligen und Weisen ist wie ein Blitzschlag.®

Was hier hinter den Dingen oder in den Dingen erscheint, ist keine
Substanz, kein Subjekt, sondern das Absolute als Nichi-Subjektum, als
Nichts, als Leere, in welchem Urgrunde alle Dinge wesen. Diese Leere
ist kein Seiendes sondern Nichts, aber doch nicht nichtig, und die Leere
ist nicht blof leer. Die wahre Leere, das ist das wunderbare Sein. In
dieser wahren Leere sind die Dinge wirklich so, wie sie sind. Wenn in
dieser Weise ein Ding, eine Blume, intensiv betrachtet wird, wenn wir
in dieser Betrachtung aufgehen, so dafl nichts anderes sonst existiert,
dann haben wir das Ding erfafit in seinem eigentlichen Sein, in seiner
Leere. Diese Leere ist zugleich das Reine. Wir schauen eine Blume, wie
sie in Wahrheit ist, erst dann, wenn wir sie als das Reine rein schauen.
In solcher Situation entfillt jeglicher Schatten eines auch noch so kleinen
subjektiv-egoistischen Beschauens. Nishitani fahrt wortlich weiter fort:
,Es ist zu beachten, dafl die Moglichkeit solchen ,Ereignisses® auch fiir uns,
die Menschen des Zeitalters der Atombombe, immer noch gewahrt bleibt. Es ist
nicht verwunderlich, wenn es einem Abendlinder besonders schwer fillt, all das
hier Angedeutete und ihm sehr fremd Klingende auch nur zu verstehen. Aber
ich glaube trotz allem immer daran, dafl ihm eines Tages das Verstindnis
dariiber aufgehen wird. Denn das Abendland zdhlt doch auch einen Menschen
wie Franz von Assisi unter seine Séhne. Dieser Heilige sprach bekanntlich
alle Dinge, und zwar nicht nur die Menschen, sondern auch Sonne, Mond, Wind,
Wasser, Feuer, Erde, Vogel, Tiere als Bruder und Schwester an. Als er einmal
an seinen erblindenden Augen mit einem weifiglithenden Eisen operiert werden
muflte, rief er, indem er das weillglithende Eisen segnete, aus: Bruder Feuer,
ich habe dich immer geliebt, weil du von allen Geschopfen Gottes das michtigste
und schénste bist. So habe denn Erbarmen mit mir, brenne mich sanft, dafl ich es
aushalten kann! Der Arzt nahm das wie die Sonne blendendhelle Stdbchen,
und als er damit die aufzischende Haut berithrte und vom Ohr zur Braue
fuhr, lichelte der Heilige leise wie ein Kind unter der streichelnden Hand der
Mutter . . . Was mag es eigentlich bedeuten, wenn Franz von Assisi das
glihende Eisen segnet, und wenn er Bruder Feuer sagt und wenn ihm das

289



stille Licheln im Verbranntwerden gelingt? Liegt darin nicht eine grofie Frage,
etwas Grofles und noch nie Geahntes? Man mag es nehmen, wie man will, ein
dhnliches Wunder kann sich auch in unserer alltdglichsten Erfahrung wie im
Sehen einer Blume ereignen. Oder vielmehr, alle unsere Erfahrung ist im Grunde
genommen schon ein solches Wunder; eine wunderbare Welle des wunderbaren
Seins. Der Hofnarr Gottes, wie der heilige Franz sich nannte, hitte wohl das,
was jener Zenmonch im Feuerbrand mit seinen Versen sagen wollte, gut ver-
standen® %4,

Wir erlauben uns, den Vergleich mit dem heiligen Franziskus noch
etwas zu erlidutern, um den Sinn des genannten Autors niher zu erklaren.
Eine Blume betrachtend, kann der Mensch plotzlich zum Geheimnis des
Urgrundes vorstofien; so wurde uns gesagt. Es geht hier nicht um eine
intentionsbhestimmte, reflex absichtliche Betrachtung, sondern einfach und
schlicht um die Betrachtung der Blume, wie sie gegeben ist oder wie sie
da ist. Die Betrachtung konzentriert sich nicht absichtsvoll auf die Blume,
denn solche absichtsvolle Betrachtung wiirde den hier gemeinten Sinn
verfehlen. Absichtsvolle Betrachtung isoliert durch die Konzentration auf
das Objekt; die von aller Absicht losgeldste Betrachtung aber realisiert,
indem die Blume einfach und schlicht eine gegebene, daseiende Realitat
ist, und, uns in diese Realitit hineinziehend, auch uns selbst an dieser
Realitit Anteil gibt . Wahrend das gewdhnliche erkennende Betrachten
den Gegenstand gleichsam in das erkennende Subjekt hineinzieht und es,
wie wir sagen, dadurch bereichert und damit in seinem Selbst befestigt,
1Rt uns die absichtslose Betrachtung der Versenkung oder des Hingeris-
senseins gerade aus uns selbst herausgehen, diesem entwerdenden Zug
nachgeben, so dafl wir gerade nicht bereichert, sondern entleert werden,
indem wir uns als Beziehungspunkt aufgeben. Das ist eine Betrachtung
in Mufe, die das pausenlos beanspruchte Selbst und das pausenlos sich
behauptende Selbst zu einer echten Ruhepause kommen 1dfit. So ist es nicht
Aneignung der Dinge (wie Aneignung cines Wissensstoffes) in absichts-
voller Erkenntnis, sondern vielmehr eine Enteignung vom Selbst, ein
Sich-selbst-iibereignen an ein Anderes. Eine solche ohne gierende Absicht
und ruhig geschehende Betrachtung ist eine reine oder keusche Betrach-
tung. Sie ist Versenken und Vergessen des Ich, weil ganz weg im Aus-
gehen aus sich selbst und im Eingehen in die Realitdt, die sich in der Blume
darbietet. So werden die Dinge nicht miflbraucht fiir egoistische Interessen
oder selbstische Tendenzen; sie bleiben objektiv stehen in ihrer daseienden
Realitit. Die Tatsache einer solchen Betrachtungsweise wird fiir uns
selbstverstindlich, wenn wir an die Selbstvergessenheit denken, die uns
beim Sehen oder Horen eines Kunstwerkes ergreift; da ist kein Ergreifen

4 Epd. 395f. Die Verse des Zenmonches lauten: ,Wer die Gemiitsspitze zu-
nichte macht, dem ist sogar das Feuer kithl® (ebd. 395); die Gemiitsspitze er-
klart der Autor mit intentio animae, wenn sie im ganz allgemeinen Sinne ge-
nommen wird (ebd. 395).

4 Das englische Wort to realize hat noch den doppelten Sinn von verwirklichen
und gewahr werden.
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mehr, sondern Ergriffenwerden, so da wir von uns selbst weg- und
loskommen. Noch klarer offenbart sich diese Tatsache im betrachtenden
Gebet der Versenkung. Solange ich noch reflex mir meiner Sammlung
bewuft bin, ist es noch kein Sich-versenken, noch keine ganze Hinge-
gebenheit an Gott und sein Geheimnis; selbst nach etwas ausgreifend,
bin ich noch nicht selbst ergriffen. Erst wenn ich selbstvergessend in die
Herrlichkeit Gottes hineintauche und von mir selbst wegtauche, kénnen
wir von einem Versunkensein sprechen. Dieses Selbstvergessensein ist
die eigentliche Armut des Geistes, weil sie ganz von sich selbst entleert
ist, dafiir aber an den Grund aller Realitét rithrt. Hier ist eine Lauterung
vom Ich gegeben, die die gierigen Leidenschaften verbrannt hat, so dafl
das Ich keusch wird wie Asche (Franziskus) und rein wie klares Wasser.
Es ist klar, dafl eine solche Betrachtung keine Vernichtung des Menschen
bedeutet, vielmehr seine Realisierung an der Realitat Gottes. Fir sie wird
die Welt zu einem Symbol und Spiegel; um so mehr Symbolklarheit und
um so mehr Spiegelreinheit wird je gegeben sein, je mehr das Selbst von
sich selbst entleert ist.

Gewifl, weder der Zenist lebt in einer dauernden Zen-Trance, noch
auch lebt der christliche Mystiker in einer Dauerbeschauung. Aus dem
mystischen Zustand kommt er wieder zu sich selbst, aber er selbst und
die Welt sind anders geworden. Aus der Unreife selbstischer Verkramp-
fung und aus der leidenschaftsgebundenen Gefangenschaft ist die Reife
einer echten Freiheit gewonnen worden, die sich nicht mehr an die Dinge
versklavt.

Freilich ist nicht alles echt im Zen, aber ein Gleiches gilt iiberall, wo
hohe Dinge auf dem Spiel stehen. Die Zenmeister wissen sehr genau zu
unterscheiden zwischen dem echten und falschen Zen, die sich unterschei-
den wie echte Versenkung der Mystik von einem sachten Dahintraumen.
Hier taucht wiederum die Gefahr eines Zensnobismus auf; dieses Mal
aber in anderer Form. Nicht jegliche Romantik oder Gefiihlsseligkeit hat
etwas mit einem echten Zenerlebnis zu tun; und das gilt wiederum fiir
jede Art von Mystik. Als Kriterium zwischen Wahr und Falsch wird
hier gelten: handelt es sich um die Beriihrung des wahren Absoluten oder
nur um die Beriihrung mit einem selbst gesetzten Absoluten? Menschen
kénnen nimlich etwas selbst absolut setzen trotz der Relativitit, indem
sie etwas Relatives einfach als Absolutes nehmen, wenigstens fiir den
Augenblick des Aufersichseins. Wenn dem Menschen auf Grund seiner
Geschichtlichkeit die Moglichkeit gegeben ist, das Zusammen von Zeit
und Ewigkeit in einem Augenblick zu verwirklichen und zu leben *¢, dann
ergeben sich daraus zwei Moglichkeiten: entweder macht der Mensch aus
der Weltzeit ein Absolutum, indem er souverin versucht, die Zeit messend
zu meistern an seinem eigenen Mafl, gleichsam als wire das Existieren
die Ewigkeit selbst, oder aber er bringt die Weltzeit in einen echten

6 Vgl Karn Jaseers, Lettre @ Bultmann (in: Table Ronde, Nov. 1956, 144;
zit. bei Jean Mouroux, Le mystére du temps [Paris 1962] 74 f).
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Bezug zum Absoluten, indem er sein Leben so mifit, wie es an der Ewig-
keit gemessen ist *’. Im ersten Falle eréffnet sich der Mensch eine in hori-
zontaler Dimension unendliche Zeit; er schliefit sich ein im Werden der
Zeit und taucht darin unter. Aber so wird er der Gefangene der Zeit,
indem er mit dem Flufl der Zeit selbst verflieft und sich vergiefit. Sein
geistiges Ich erschopft sich in der Funktion des Einigens und Zusammen-
haltens dessen, was dauernd im Flufl ist. Ob die Zeit nun gemessen wird
an der astronomischen Zeit oder am Fortschritt der Kulturen oder an der
individuellen Existenz, verschldgt nichts, denn in jedem Falle verbleibt
er ein Gefangener. Mouroux gibt die treffende Erlauterung am
Erlebnis, das Rousseau beschreibt, wie er im Gefiihlsaffekt seine
falsche Ewigkeit erlebt. Da befindet sich die Seele auflerhalb des stindigen
Flusses und aller Verdnderlichkeiten eines in die Linge gezogenen
Lebens; sie sucht und erreicht ihr Gliicklichsein im vollkommenen und
vollen Gentigen, wohlig sich streckend im Traumen eines Existenzgefiihls,
das bar ist aller andern Affekte. Man findet geniigend festen Grund,
um sich zu ruhen und in sich selbst hinein sich auszustrecken, ohne an
das Vergangene denken zu miissen oder sich um die Zukunft sorgen zu
missen. Da bedeutet Zeit nichts mehr, und das Jetzt dauert immer, ohne
seine Dauer zu skandieren in der Abfolge der Momente, ohne ein Emp-
finden fir Entbehren oder Besitzen, von Freude oder Pein, von Verlangen
oder Furcht. Nur unser eigenes Existieren ist da, und dieses Gefiihl allein
fullt uns vollig aus . . . Woran freut man sich in einer solchen Situation?
An nichts Auflerem, sondern nur an sich selbst und seiner eigenen Exi-
stenz. Solange dieser Zustand dauert, genligt man sich selbst wie ein
Gott®,

Im Gegensatz zu einem solchen falschen Gefiihlserlebnis haben wir
keinen Grund, dem echten Zenerlebnis eine echte Begegnung mit dem
Absoluten zu verweigern; in der Interpretation freilich gehen wir ge-
trennte Wege.

v

Bei der buddhistischen Zenmystik spielt der Begriff der Spontaneitit
eine grofle Rolle. Spontaneitit will hier sagen, dafl der Mensch in einer
Urspriinglichkeit lebt, die es ihm erlaubt, sich in die Realitit hineinzu-
begeben mit selbstverstandlicher Zuversicht und Sicherheit des Handelns.
Spontan ist hier gleich natiirlich (jap.: shizen; chin.: tze-jan); es handelt
sich um den Parallelbegriff zum taoistischen wu wei (Nichthandeln d. i.
nicht kinstlich oder verkrampft handeln, sondern in Selbstverstindlich-
keit). Wahrend der Taoist durch einfaches Abwerfen aller Verkrampfung,
Verkiinstelung und Unnatur zu diesem Zustand zu gelangen glaubt, weif}
der Buddhist um die Notwendigkeit einer strengen Askese . Das Ziel

4 Jean Mouroux a.a.0. 75.

% Ebd. 76.

4 Allerdings kennt auch der Taoismus nicht nur magische Praktiken, sondern
auch Enthaltung, Bufle und Bekenntnis; vgl. Henrt Maseero, a.a.0. 83 ff.
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des selbstverstindlichen Handelns ist bei beiden gleich. Diese gesuchte
Spontaneitit bringt die Menschennatur zuriidk zur Spontaneitdt der All-
natur, mit der der Mensch urspriinglich verbunden ist, aber aus der er
durch Egoismus und Verkiinstelung herausgefallen ist. Auch hier kommt
der grundlegende monistische Zug sowohl des Taoismus als auch des
Buddhismus wieder zum Vorschein. Der gewohnliche Mensch kann dem
Weg nur folgen, indem er genau unterscheidet zwischen Wahr und
Falsch, Recht und Unrecht; so kommt es zu scharfen Distinktionen und
zu beobachtenden Institutionen. Sobald aber der Durchbruch geschehen
ist, kommt es zu einer selbstverstidndlichen Sicherheit in der neu erwor-
benen Freiheit, die nun allerdings nichts zu tun hat mit Libertinismus oder
moralischem Anarchismus. Aus der alten Verkrampfung ist man so in
das neue Leben eingelebt, dafl die eigene Natur zur rechten Norm werden
kann. Was frither fremd und sperrig war, das alles ist nun eingeborgen
in eine neue Harmonie, in deren strahlendem Licht alle Gegensitze ver-
schwinden bis zur Auflosung. Leben und Tod sind nur Gegensitze,
solange sie mit gewdhnlichen Kategorien angeschaut und bewertet werden;
sobald der Durchbruch gegeben ist, wandeln sie sich in eine hohere Einheit.
Alle Gegensiitze stammen aus der Subjekthaftigkeit und der subjekthaften
Betrachtungsweise; durch die eigene Entleerung werden zugleich alle
Gegensitze ausgeleert.

Dieses Thema der Spontaneitit wenden die grofieren Denker des Bud-
dhismus auch auf Gott an (besonders Nishida und seine Schule), Gott
immer in ihrem Sinne begriffen. Von einer Freiheit Gottes sprechen zu
wollen nach Analogie menschlicher Freiheit der Wahl, wire eine Wider-
spriichlichkeit mit der Spontaneitit, die dem Urgrund zukommen mufi.
Dieser spontanen Freiheit des zugrundeliegenden Prinzips mufl die
menschliche Freiheit, wie sie nun gegeben ist, sich angleichen, so dafd
sic spontan ihren richtigen Weg verfolgen kann. Dieses Prinzip der
Spontaneitit ist im Osten so verbreitet, dafi selbst die Konfuzianer als
ausgesprochene Ethiker sich ihm nicht entzogen haben. Sie geben gewifl
zu, daB der Mensch auf Grund seiner sittlichen Veranlagung und Be-
stimmung an sich arbeiten und sich bemiihen muff, aber selbst ein Kon-
fuzius und Mengtze geben zu, daf der Hohepunkt der Weisheit erst
dann gegeben ist, wenn das Gute spontan erkannt und getan wird, ohne
daf man erst noch iiberlegen oder sich anstrengen miifite. Die augen-
blickliche Situation wohl kennend, schreiben sie eine solche Vollendung
der Spontaneitit nur den eigentlichen Heiligen oder Weisen zu. Wegen
dieser ihnen zu eigen gewordenen Spontaneitit erkannten sie die sittlichen
Normen und konnten sie so den andern vorlegen.

Auch christliche Theologie weifl, daR menschliche und géttliche Freiheit
verschieden sind. Wenn menschliche Freiheit schon ein Ritsel ist, dann
bleibt gottliche Freiheit ein absolutes Mysterium. Soll Spontaneitit gott-
licher Freiheit nur heiflen, daf Gott nicht gegen sich selbst oder gegen
seine Natur handeln kann, dann bejahen auch wir eine solche Spontaneitat

293



und stellen Gott auch in seinem selbstverstindlichen Willen zum Guten
den Menschen als Beispiel hin. Wenn aber Spontaneitat gottlicher Freiheit
eine Notwendigkeit gottlicher Ratschliisse bedeuten soll (so und nicht
anders; die Realitidten sind nun einmal so und nicht anders gegeben, und
konnen nicht anders sein), dann haben wir eben nicht mehr den christ-
lichen Gottesbegriff vor uns, sondern einen in das All eingebundenen
Gott. Christ und Buddhist stehen in einer je verschiedenen Haltung diesem
Gott gegentiber; das schliefit aber nicht aus, daff auch der Buddhist in
eben demselben Gott sein Heil findet trotz seiner Fehlinterpretation.
Non enim in dialectica placuit Deo salvare mundum.
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KLEINE BEITRAGE

AGRARREFORM UND SOZIALE GERECHTIGKEIT
IN BRASILIEN *

von Werner Promper

Am 4. Mai 1965 verschickte Fernando Furquim de Almeida, Vize-
prasident der Sociedade Brasileira de Defesa da Tradigio, Familia e Propriedade,
Sonderdrucke dieses Artikels von Prinio CorrEA DE Oriveira, Professor an der
Katholischen Universitit von Sio Paulo, an zahlreiche Zeitschriften in aller Welt.
In seinem Begleitschreiben bittet er um Stellungnahme zu dem von OLIVEIRA
behandelten Problem. Einem Uneingeweihten mag das auf den ersten Blick ganz
harmlos vorkommen. Titel und Untertitel des Beitrages, der im August 1963
und (in erweiterter Form) im Mai 1964 in der Monatszeitung Catolicismo
(Campos) erschien, muten in der Tat allgemein und theoretisch an. In Wirklich-
keit handelt es sich jedoch um ein duflerst geschicktes Bemithen der besitzenden
Klasse Brasiliens, einer Agrarreform entgegenzuwirken. Dafl es sich um ein
Propagandamandver handelt, geht schon aus dem naiven Begleitschreiben deut-
lich hervor, in dem es wortlich heifit: ,Ihrer Stellungnahme wird in Brasilien
weiteste Verbreitung zuteil werden, da unser Land mit seiner Bevolkerung von
80 Millionen die grofite katholische Nation der Welt ist.”

In der Form wissenschaftlicher Argumentation sucht OrLiveira das Recht auf
Privateigentum theoretisch zu begriinden und redet so den Latifundienbesitzern
das Wort, auf die Mater et Magistra bekanntlich wie eine kalte Dusche gewirkt
hatte. In Wirklichkeit verbirgt sich also hinter Oriveiras scheinbar allgemeinen
Ausfiihrungen die konkrete Situation Brasiliens.

Man denkt unwillkiirlich an die Zeit zuruck, als verschiedene latein-amerika-
nische Bischofe beim Erscheinen von Rerum Novarum und Quadragesimo Anno
Gebete zur Aufklirung des Papstes anordneten?!; vor nicht allzulanger Zeit
wurde auf Veranlassung eines zentralamerikanischen Bischofs ein Sekretir der
christlichen Gewerkschaften nach einem Vortrag, der sich fast nur aus Zitaten
aus Rerum Novarum und Quadragesimo Anno zusammensetzte, als kommu-
nistischer Agent des Landes verwiesen?. Glucklicherweise werden die beiden
bisch6flichen Gesinnungspartner Oliveiras (Geraldo de Proenga Sigaud SVD,
Erzbischof von Diamantina, und Anténio de Castro Mayer, Bischof von Campos),
die durch verschiedene im nidmlichen Geiste gehaltene Publikationen hervor-
getreten sind, von der iiberwiegenden Mehrheit des brasilianischen Episkopats
als Auflenseiter angesehen. Verwunderlich ist nur, dafl diese Auflenseiter neuer-
dings versuchen, mit franzosischen Ubersetzungen auch im deutschen Sprachgebiet

* Zu Prinio CorreA pE Ovrveira: La liberté de I'Eglise dans I'état communiste.
L'Eglise, le décalogue et le droit de propriété [A liberdade da Igreja no Estado
comunista]. Boa Imprensa Ltda., Rua Martim Francisco, 669, Sio Paulo (3),
1964; 28 S.

1 A, VanisTENDAEL, Das Christentum ist doch die bessere Revolution. In: Reli-
gion und Kommunismus. Kirche in Not, Bd. 10 (Kénigstein/Taunus) 142.

2 Ebd. 142 1.
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von sich reden zu machen, nachdem sie in Frankreich schon vor Jahren die ent-
sprechende Antwort bekommen haben?.

Als ich vor mehreren Jahren innerhalb eines lingeren Berichtes iber Latein-
amerika? auch auf die Agrarreform zu sprechen kam® und in meinen dies-
bezliglichen Ausfithrungen mich ausschlieBlich auf eine vom Secretariado Inter-
americano de Accién Catdlica (Santiago de Chile) erarbeitete Statistik stiitzte,
die 1960 der Finften Interamerikanischen Woche der Katholischen Aktion in
Mexico City vorgelegen hat®, protestierte Bischof MayER von Campos durch ein
mehr als vierseitiges Schreiben (vom 80. 1. 1962) an den Herausgeber von
Eglise Vivante (Jean Bruls SAM). Darauf habe ich nicht im geringsten reagiert;
ich hatte ja nur eine (schr bedeutende) lateinamerikanische Quelle zitiert. Um
Diskussionen auszuweichen, hat dann Bruls sich seitdem die Aufnahme weiterer
Beitrdge iiber Lateinamerika in seine in jeder Hinsicht gediegene missions-
wissenschaftliche Zeitschrift versagt und eine diesbeziigliche Erklirung abge-
geben?; auch verdffentlichte er Ausziige aus dem Schreiben des Bischofs von
Campos, zusammen mit einem entsprechenden Kommentar zu meiner Recht-
fertigung ®. Daraufhin reagierte der franzésische Dominikaner F. H. LEPARGNEUR,
der in Sdo Paulo ein Instituto Superior de Ciéncias religiosas leitet, durch
einen weiteren Kommentar: Amérique latine. Réflexions sur une prise de posi-
iton, den Bruls unter dem abgeanderten Titel: Le dialogue nécessaire vercffent-
lichte ?, diese Abdnderung aber in der Fufinote zugibt. In diesem Beitrag meint
LeparGNEUR treffend, man misse gut zwischen zwei verschiedenen Perspektiven
unterscheiden, die sich in Lateinamerika tberschneiden: Zunachst jene Perspek-
tive, die als die mehr offizielle charakterisiert werden kann und die auf Grund
der Taufstatistik nicht daran zweifelt, dafl Lateinamerika ein katholischer
Kontinent ist und bleibt. Um dieses aufierordentliche Gut zu bewahren, miissen
die Lateinamerikaner vor allem vor dem Kommunismus bewahrt werden. Zahl-
reiche Lateinamerikaner stehen gegenwartig auf diesem Standpunkt. Eine andere

3 Uber die ganze Polemik zwischen diesen beiden Auflenseitern und den iibrigen
Mitgliedern der brasilianischen Hierarchie, die energisch fiir die Agrarreform
eintreten, haben die Informations Catholiques Internationales (Paris) in folgen-
den Beitrdgen laufend in sehr sachlicher Form berichtet: Importante prise de
position en faveur de la réforme agraire au Brésil (1. 1. 1961, 43); Les évéques
brésiliens adressent au gouvernement un memorandum urgent en faveur de la
réforme agraire (15. 11. 1961, 9); L'archevéque de Sao Paulo: ,Lépiscopat est
d’accord sur la réforme agraire en dépit des voix dissonantes de deux évéques®
(15. 12. 1961, 11); L'épiscopat sinquiéte de Tagitation communiste et dénonce
le vol que commettent les classes productives (August 1962, 14); Les deux
évéques auteurs de ,Réforme agraire: question de conscience® répondent @ la
note du cardinal Motta publiée par les 1.C. 1. (August 1962, 14{.); Tandis que
Vévéque de Santo André soutient les grévistes, celui de Diamantina publie un
~Catéchisme anticommuniste” [welch grotesker Titell] (15. 10. 1962, 22); siche
besonders: Le catholicisme au Brésil (15. 4. 1964, 29—31).

4 Amérique latine: Eglise Vivante 18 (Paris-Lowen 1961) 286—297.

5 Ebd. 289.

8 Vgl. Herder-Korrespondenz 15 (1960—61) 204.

7 Eglise Vivante 14 (1962) 298—300.

& Ebd. 312 f.

? Ebd. 446—450.
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Perspektive ist darum bemiiht, die gegenwirtige Lage mit mehr Realismus zu
betrachten und huldigt einem grofleren Pessimismus; nach ihrer Ansicht wird
der Antikommunismus nicht lange in der Lage sein, die kulturelle und soziale
Evolution zu ersetzen, wie sie die meisten lateinamerikanischen Lander mit aller
Dringlichkeit benétigen. Dieser Unterscheidung Lepargneurs, der bereits mehrere
gediegene Aufsitze uber die Lage der Kirche in Brasilien verdffentlicht hat
(besonders in der Nouvelle Revue théologique), kann man nur zustimmen.
Auf den ganzen Fragenkomplex hatte ich personlich nicht reagiert, da es ja
um eine innerbrasilianische Angelegenheit geht, in die sich Europder nicht ohne
weiteres einzumischen haben. Zudem handelt es sich lediglich um die Position
ciniger Aufenseiter des brasilianischen Episkopats. Nach der geradezu heraus-
fordernden Zusendung dieses neuerlichen Beitrages von Oliveira, den der
Herausgeber der ZMR mir ahnungslos zur Besprechung anvertraute, glaubte ich
aber schliefllich doch Stellung nehmen zu missen (obwohl ich lange mit dem
Gedanken gespiclt habe, die Publikation einfach unter Eingesandte Schriften
einzuordnen), und dies ganz besonders, um den groflartigen Bemiithungen der
iberwiltigenden Mehrheit des brasilianischen Episkopats um radikale soziale
Zustindereformen gerechte Beurteilung und Wiirdigung widerfahren zu lassen.

BERICHTE

DOMINIKUS DAMALS UND HEUTE

BericaT UBER EINE Tacune N FanjEaux (Aubpk)
26.—381. Jurr 1965

Im Jahre 1215, also vor 750 Jahren, griindete Dominikus in Toulouse
eine Priestergemeinschaft, deren Aufgabe es sein sollte, einfach und arm die
Frohbotschaft im dortigen Bereich zu verkiinden. Das hat das Cenire d’Etudes
de U'Histoire religieuse du Midi, mit dem Sitz in Fanjeaux, zum Anlafl
genommen, zu einer ersten Tagung einzuladen, die vom 26. bis 31. Juli in
Fanjeaux unter der Leitung von Professor Humbert Vicaire O.P. (Frei-
burg/Schweiz) stattfand.

Professor Vicaire! berichtete iiber den ,heiligen Dominikus in Prouille und
Fanjeaux®, tiber ,die Quellen des Languedoc iiber die Geschichte des heiligen
Dominikus“ und iiber ,die allgemeine Ausbreitung der Predigttitigkeit des
heiligen Dominikus zwischen 1206 und 1216,

Dominikus, seit etwa 1195 regulierter Domherr zu Osma in Nordspanien, als
welchen er sich bis 1215 bezeichnete, wurde 1201 Subprior dieses Domherren-
stiftes und begleitete seinen Bischof Didacus von Azevedo auf mehreren Reisen
in politischem Auftrag von Alfons VIII. von Kastilien nach Danemark, Frank-
reich und Rom. Beide waren betroffen von der geistigen und geistlichen Un-
sicherheit und Unwissenheit, die sie auf mangelnde Belehrung durch einfuhlsame

! Saint Dominique — La vie apostolique, 2 Bénde, 1957; ins Italienische, Spa-
nische und Englische tibersetzt.
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Prediger und auf das auffallende Leben hoher Kirchenfiirsten zuriickfithrten,
erkennbar an den Haresien der Waldenser, Albigenser, allgemein der Katharer.
Diese verkiindeten und lebten apostolische Einfachheit und Armut, Christlich-
keit und Frieden. Bischof Didacus und Dominikus erkennen, dafi mit Pracht,
Macht, Recht und Gewalt nichts auszurichten ist und beschliefen, selbst als arme
‘Wanderer zu predigen. Zu Prouille grindeten sie 1207 mit sichen Frauen einen
festen Platz fiir die Verkiindigung, aus dem 1217 ein reguliertes Augustinerinnen-
kloster wurde, das noch heute als dominikanisches Anbetungskloster besteht.
Von 1206 bis 1213 wohnte Dominikus in Prouille, meistens aber in Fanjeaux,
an einer Stelle, wo heute wieder Dominikanerinnen titig sind. In Toulouse wurde
1215 eine Gemeinschaft von Weltpriestern gegriindet, mit der Aufgabe, in Ar-
mut wandernd zu predigen; die Bestatigung, im gleichen Jahr erbeten, wurde
1216 durch Honorius III. erteilt, durch eine kleine, zierlich geschriebene Bulle,
die im Departements-Archiv von Carcassonne aufbewahrt wird. Die Buchstaben
sind schlank und steil, mit den hohen Oberldngen bei h, 1, t, s, wie sie fir die
Schrift kennzeichnend sind, die man gotisch zu nennen pflegt. Die Bulle, aus
feinem Pergament, hat etwa das Format von DIN A 5 unseres Schreibpapiers.
Bemerkenswert ist eine Korrektur: die Anschrift fratribus praedicatoribus in
regionibus Tolosanis ist geandert in fratribus praedicantibus. Das ist ein Pro-
test gegen die Bezeichnung der neuen Gemeinschaft. Denn als ordo praedicatorum
galten nach damaliger Aufassung nur die Bischéfe, womit ihr Amt gekenn-
zcichnet werden sollte. Deswegen hat ein unzufriedener Kuriale das praedicatori-
bus, womit ein Amt bezeichnet wird, geiindert in praedicantibus, was nur eine
Tétigkeit meint. Bis in unsere Zeit hinein haben sich die Dominikaner als
Fratres bezeichnet?; heute ist das allerdings anders: von Congar sprechen wir
nur als von dem Pére Congar.

Das erste Generalkapital fand 1220 in Bologna statt — der Universititsstadt
des Rechtes —, und 1221 wurde der Orden in acht Provinzen gegliedert, teils,
um die Zentralisierung méglichst gering zu halten, teils, um auch den Ordens-
leitern Predigt und Studium noch zu erméglichen. Im gleichen Jahre starb Do-
minikus und wurde in Bologna beigesetzt.

Professor W. F. ManninGg ® (Morgantown, USA) berichtete iiber ,die mittel-
alterlichen Lebensbeschreibungen des heiligen Dominikus®, die es in franzosischen
und englischen Versen sowie in spanischer und franzésischer Prosa gibt.

Daff die Katharer gerade hier, in Siidfrankreich, michtig werden konnten,
lag nicht nur an der giinstigen Landschaft, die als Lauragais die Pyreniien mit
Mittelfrankreich verbindet, sondern mehr noch daran, dafl damals diese Land-
schaft Studfrankreichs zukunftstrichtiy wie keine andere war; Stidte wurden
gegriindet, als ,Freiburgen® (bastides) gegen Kirchen- und Firstenherrschaft;
Biirgerstolz und Freiheitssinn bildeten sich, Wirtschaft und Handel blihten, die
Bevélkerung wuchs rasch — davon ein Viertel als Einwanderer —, selbstindiges
Denken formte sich zu Fragen, auch nach dem Recht der Kirche, das Wort
zu verkiinden, und nach der Art, wie man christlich leben konne und miisse,
besonders nach der Aufgabe von Gottesdienst und Klerus. Daraus nihrte sich
der Katharismus, eine Volksbewegung messianischen Charakters. Wie bereit das
Volk war, religios und kirchlich zu sein, ersieht man aus den zahlreichen Bruder-

2 Etwa Fr. Albert Maria Weifl O.P., Apologie des Christentums, Freiburg
Herder, Bd. 1—5, 1904—1908.

% The Life of Saint Dominic in old French verse, 1944.
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schaften fiir den Bau von Kirchen aus den Gemeinschaften der offentlichen Bifler.
Die Laien gewannen als Patronatsherren Einfluf auf die Besetzung der kirch-
lichen Stellen. Es ist die Zeit der Kreuzziige, der HI.-Grab-Verehrung, der
Troubadoure und des Rosenkranzes. Freilich bildete sich auch ein Bodensatz,
weniger als Proletariat, vielmehr als Unterproletariat. Gegen diese und inner-
halb dieser Stromungen traten die Prediger als die ,guten Katholiken® gegen die
Katharer als die ,guten Menschen® auf. Der Orden breitete sich rasch aus, sprach
alle Schichten der Bevélkerung an und gewann Mitglieder aus allen Schichten.
Denn die Prediger des heiligen Dominikus, nur ihm gegeniiber zum Gehorsam
verpflichtet, befolgten, was Jesus forderte: chne Brot, ohne Tasche, ohne Geld,
nur mit Stab und Sandalen ihres Weges zu ziehen (Mk 6 8.9), sich jeder Frage
und jedem Vorwurf zu stellen. Dazu bedurften sie des Wissens, und so wurden
sie von Handarbeit befreit und zum Studium fiir zeit ihres Lebens verpflichtet.

Uber diese Situation socio-économique du Languedoc au Xe—XIIIe siécle
sprach Chanoine DELARUELLE, Professor an der Faculté Catholique in Toulouse,
der auch die notwendigen Erlduterungen iiber die Katharerfestung Montségur
gab. Seine Vortrige waren gedrangt im Stoff, klar im Aufbau, umfassend im
Uberblick, geistreich und gewiirzt mit gallischem Witz. Der genauen Kenntnis
der Geschichte entsprach eine genaue Kenntnis der Landschaft und ihrer Bauten.

Mr. DeBant, Directeur des Archives Départementales de 1’Aude, machte mit
den Dokumenten in Carcassonne und Mr. Braguiires, Directeur des Archives
Départementales de la Haute-Garonne, mit denen in Toulouse bekannt. —

Die Tagung war nicht nur deswegen bemerkenswert, weil hier Gelehrte spra-
chen, die nicht nur ihren Stoff kannten, sondern auch in ihm lebten und keines-
wegs im 12. und 18. Jahrhundert befangen waren. Kaum wurde darauf hinge-
wiesen, aber leicht war erkennbar, wie tiberraschend parallel die damalige Zeit
der heutigen ist: Wanderung und Wandlung der Bevolkerung im grofiten Aus-
mafl, Kampf zwischen Zentralismus und Regionalismus, Stddtegriindung, Ande-
rung der Wirtschaft, Verlagerung der Handelswege, Streit zwischen Nord und
Sud, Kampf zwischen ererbtem und neu aufkommendem Recht, zwischen arm
und reich, zwischen Fein-gebildeten und Ungeformten, zwischen Mystik und
Verkommenheit, zwischen Macht und Frémmigkeit, zwischen Einfachheit und
Pracht, zwischen Gotteswort und Menschenrecht, zwischen Kirche und Staat,
Priester und Fiirst, Soldat und Monch, zwischen Priester und Laie, zwischen
Anspruch und Leistung, zwischen Sicherheit und Gefdhrdung, zwischen Kapi-
talismus und Landwirtschaft, zwischen seflhaften und wandernden Seelsorgern,
zwischen hoch bezahlten und armen Priestern, zwischen verfestigten Formen und
neuer Besinnung auf das eigentlich Alte und Echte. Man sicht: Wenn auch die
Mafle anders sind, die Strukturen sind die gleichen. —

Diese Tagung kann geradezu als ein Modell gelten: nur wenige Teilnehmer,
42; nur einspurige Vortragsreihen; nur des morgens Vortrage, und nachmittags
Exkursionen; gemeinsamer Tisch aller Teilnehmer aus Frankreich, Deutschland,
Belgicn, Schweiz, Agypten, Norwegen, USA; Priester und ,Laien®, Mdénche
und Nonnen, Professoren und Studenten; ausreichende Zeit zu Gesprichen, und
noch mehr ausreichende Zeit, um unter fach- und ortskundiger Leitung den
Wegen des heiligen Dominikus zu folgen, in Fanjeaux, Prouille, Montréal,
Carcassonne, Toulouse. Eine Fahrt nach Montségur gab eine Vorstellung von
damaliger Kampfesart und Lebensweise.

Freilich: das Land ist gesattigt mit Geschichte, die noch heute tiberall sichtbar
und spiirbar ist, bis hin zu solchen Einzelheiten, dafl man weifl, wo die Villa
des Sulpicius Severus gestanden hat; der Tagungsort war ausgezeichnet durch
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seine Lage und sein Klima, seine Ruhe und Klarheit, und vor allem durch
den Geist der Bewohner und Teilnehmer. Der morgendliche Gottesdienst in
einem kleinen Raum mit Balkendecke und winzigen Fenstern, die Sammlung der
Betenden ist nicht alltdglich und nicht iiberall zu finden, ecbensowenig der
missionarische Geist der Schwesternschaft, die, in weltlichen Berufen tatig, eine
Gemeinschaft bildeten, der sich alle einfiigten. Hier ist man bereit, es wahr-
zuhaben, dafl es eine Gemeinde im Glauben, dafl es eine Gemeinde im Leibe
Christi, dafl es eine Menschenlicbe ohne Arg und Falsch, ohne Anspruch und
Ehrgeiz gibt. Hier ist man bereit, iiberzeugt zu sein, dafl es einen Geist gibt,
der seine Kraft splirbar und wirksam macht, ohne auf Werbung, auf Zwang,
auf Belohnung und Aufstieg angewiesen zu sein, weil er tief und einfach, weil
er menschlich und dbermenschlich zugleich ist. Wieder einmal beginnt man zu
zweifeln, ob die grofien, kostbaren, michtigen Kirchenbauten die Pflanzstitte
sein konnen, in denen das Samenkorn des Wortes Gottes Wurzel fassen und
Frucht bringen kann. Stille aus Ehrfurcht und Verbundenheit, aus Sammlung
ermoglichen und bewirken einen Gottesdienst, der so heiflen darf und nicht der
Fitelkeit, der Macht, dem Hochmut dient. Hier erlebt man, dafl der Mensch
zwar auf der Erde lebt und zu ihr gehort, aber keineswegs nur auf der Erde
und nur far sie. Gewifi: diese vielen guten Vorbedingungen, wie sie in Fanjeaux
gegeben waren, gibt es nirgendwo sonst, und so bleibt die Frage, wie denn
ein Gottesdienst sein kann und soll, schwer und unbeantwortet. —

‘Wozu auch nicht: auch die Schwichen waren da, die der eitlen Beredsamkeit,
der nichtigen Wichtigkeit, der tberflissigen Wissenschaft. Aber, wie sehr man
sie sonstwo nicht haben mag, hier waren sie liebenswiirdig, beinahe stilecht,
derart, dafl man sie sich gegenseitig gonnen konnte, in dem freundlichen Kreis,
der sich nur ungern trennte.

Anton Antweiler

35¢ SEMAINE DE MISSIOLOGIE

Lowen, 23.—27. Aucust 1965

Die Mission neu zu durchdenken, dieses anspruchsvolle Ziel hatte sich die
85. Missiologische Woche von Lowen gestellt — und durchaus erreicht. Der erste
Teil der Woche war grundsitzlichen Erwigungen gewidmet; die letzten bei-
den Tage standen mehr unter praktischen Gesichtspunkten.

Textkritisch bedacht und im Aufbau klar war die Einfihrung von Prof.
GisLeEr (Lowen) in die Aussagercihen der Schrift zum Thema Mission. Ge-
schickt wurde der neueste Stand auch deutschsprachiger Literatur (Jeremias,
Blauw, Bosch, Hahn) eingeblendet. Von grundsitzlicher Bedeutung fiir die
gesamte Fragestellung dirfte das Referat von Yves Concar: La Mission dans
la théologie de I Eglise gewesen sein, das P. Henry OP mit Anteilnahme
vortrug und in der anschlieflenden langen Diskussion mit Charme und Intelligenz
den zahlreichen Fragestellern nochmals auseinanderlegte. Kirche ist ihrem Wesen
nach, nicht nur in einzelnen Vertretern, missionarisch. Sie ist weniger eine juri-
stische, sondern eine dynamische Grofle, gewejht zur Teilnahme an der Sendung
und dem Dienst Christi: Wie diese Sendung des Sohnes nur eine ist, so ist
auch die Sendung der Kirche eine einzige: die Welt und die eine Mensch-
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heit (durch Schépfung und Erlésung) auf ihr eschatologisches Zieh hinzu-
fiihren, Sakrament der Einheit zu sein, quer durch alle Volker, Gottes-
volk, das stellvertretend fir die gesamte Menschheit Gott den Kult des
Opfers, des Sakraments, des Wortes und des Dienens darbringt und so der
endzeitlichen Vélkersammlung entgegenschreitet. Kirche so geschen ist das
messianische Volk, das die Hoffnung der Welt in sich trigt. Mission ist die
Dynamik dieser cinen Kirche, die ihrem Herrn nachfolgt bis zum Tag der
Patusie, ein Tag, der mit der Auferstehung des Herrn schon begonnen hat. Von
dieser Sicht her wird es sinnlos, noch weiter von ,den Missionen® zu sprechen,
so als hitte die Kirche irgendwelche Ableger in partibus infidelium gepflanzt
,comme des légumes® (P. Henry)! Uberhaupt litt bislang die Idee der Kirchen-
pflanzung zu stark unter juristischen Gesichtspunkten. Hs geht weniger um eine
Etablierung einer hierarchisch wohlgeordneten societas perfecta als um die Fiille
des Lebens, das fiir alle da ist. Das missionarische Engagement der einen Kirche
wird sich jedoch nach der jeweiligen Situation richten. CoNGAR zeichnete in
knappen Strichen vor allem vier verschiedene Situationen:

— die Situation einer Praeevangelisierung, in der noch keine eigentliche Ver-

kindigung moéglich ist, etwa in rein islamischen Gebieten;
— die Situation einer jungen Kirche in der Verkiindigung, dic auf die briider-
liche Hilfe anderer angewiesen ist (etwa das Kongogebiet);

— die Situation einer steckengeblicbenen Kirche (etwa die Linder Sidamerikas),
— die Situation einer sterbenden Kirche (Siidfrankreich).

Damit brachte Concar eine bedeutsame Unterscheidung in die Diskussion: es
gibt nur eine missionarische, dynamische Existenzform der Kirche, die sich jedoch
in den verschiedenen missionarischen Situationen verschieden verwirklicht. Die
starke Betonung der Kollegialitit durch das Konzil hat den Blick und die Ver-
antwortung aller fiir die ganze Kirche gescharft. ConGars Referat (das sich in
einem zweiten Teil noch mit Heilsmoglichkeiten auflerhalb der Kirche beschiftigte)
begrindete hervorragend diese neue Sicht und zog die notwendigen Konse-
quenzen, die sich auch im neuen Schema De activitate missionaria Ecclesiae (und
nicht mehr De missionibus Ecclesiae) spiegeln durften.

Congar gegeniiber ging das Referat von P. Masson S] nicht iiber den nun
schon traditionellen Stand der Fragestellung Heilsmoglichkeiten auflerhalb der
Kirche hinaus. Die Ausfithrungen von P. Dejarrve SJ iiber Kirchengriindung
und Sichtbarkeit der Kirche blieben sogar ein gut Stiidk hinter Congars missio-
narischer Gesamtsicht zuriick. Professor Tais (Lowen) schlofl sich in einem
groBziigigen Versuch iber den Heilswert der nichtchristlichen Religionen inter-
essanterweise weithin der Fragestellung und dem Losungsversuch Karl Rahners an.

Fiir eine missionarische Spiritualitit setzte sich P. Karr MULLER SVD ein, der
sich stark an den Aussagen der Schrift orientierte. Wiahrend Israel in Jerusalem
mehr die Stadt auf dem Berge war, die ins Land hinausleuchten und die Volker
einladen sollte, stellt sich der Apostel als der vom erhéhten Herrn Gesandte,
direkt unter den Befehl des Hinausziehens, Bedeutsam, dafl sich dieser Auszug
der jungen Kirche nach der Geistsendung verwirklichte. Als Zeugen des Geistes,
als ,Begeisterte® zogen die Jinger aus. Missionarische Spiritualitit bedeutet
darum, sich dem Geiste zu stellen und aus seiner Kraft das Wort zu verkiinden,
auch wenn wir heute tiber die Nichtchristen anders denken als noch das 19. Jahr-
hundert, auch wenn wir die Werte der nichtchristlichen Religionen sehen, auch
wenn wir an das ,anonyme Christentum® der Welt glauben. Der Zeuge weif},
daf Gott durch ihn die Fiille des Lebens schenken will, dafl er einen kostharen
Schatz in zerbrechlichem Gefifle trigt, .er glaubt — darum verkiindet er®. Er
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weill sich aber auch als Partner Gottes, als Genosse in einem Bund, bei dem
Gott stets der Erste ist, der das Werk in Héanden hat. Gott bekehrt die Volker,
indem er an seinem Volke handelt. Seine Sache ist es, den Tag der Heiden
heraufzufithren. Mission ist Gottes Werk. Christus ist der Gekommene und der
noch Kommende. In dieser Spannung zwischen Erfiillung und Vollendung steht
die Kirche. Sie und mit ihr der Missionar miissen hinter der Wahrheit zuriick-
treten konnen, wo immer diese Wahrheit gefunden wird, miissen auf Gottes
Wirken in dieser unserer Zeit horchen konnen. ,Mein Vater wirkt bis jetzt —
und auch ich wirke®, dieses Wort des Herrn wird vor falscher Hast und Uber-
schdtzung des eigenen Tuns bewahren. Es geht nicht an, in der Haltung der Uber-
legenheit das Evangelium dessen zu verkinden, der bei Tisch bediente. Nach
diesen, eher grundsitzlichen Erwigungen, zog P. MULLER aszetische Konse-
quenzen, bei denen er Schriftworte gelegentlich mehr zur Fillung seiner Kon-
zeption verwandte. Bei solch skripturistischem Reden besteht natiirlich die Ge-
fahr, die Satze aus ihrem Sitz im Leben zu nehmen und aszetisch zu tiberspielen.
So haben die Nachfolgeworte oder die Seligpreisungen stark eschatologischen
Akzent und wiren wohl von dort her besser zu deuten. Gewifl sind Zeiten der
Stille und meditativen Besinnung notwendig, doch scheint die Schrift viel weniger
zwischen Gottes- und Nachstenliebe zu unterscheiden, als der Referent das tat.
Die Gedanken zum Thema Intersubjektivitit, wie dic neuere Theologic sie an-
bietet, und wie sie auch in Lowen wiederholt anklangen, hitten die grundsatz-
lichen Ausfihrungen ausgezeichnet weiterfithren konnen. Man vermifite sie etwas.
Auch legte der Referent zu stark den Akzent darauf, dafi der Ordensstand die
eschatologische Zeichenhaftigkeit der Kirche reprisentiere. Die Gesamtkirche —
auch die Laien, auch die Ehe — ist eschatologisches Zeichen, der Unterschied
liegt nicht so sehr in einem graduellen Mehr oder Weniger, sondern in der ganzen
Variationsbreite dessen, was endzeitlich ausgerichtete Existenz umfafit. Die Ge-
danken von P. Wulf hitten hier weiter fithren konnen als die Karl Rahners.

Besondere Erwihnung verdient noch das Referat von Prof. pE Lo PorreriE
SJ (Rom) iiber Glaube und Taufe nach den Aussagen des Neuen Testaments.
Der Referent verstand es, das schwierige Thema in einem auflerordentlich klaren,
vorsichtig formulierten und relativ knappen Vortrag zu behandeln. Der Glaube
ist die notwendige Voraussetzung der Taufe. Wer nicht glaubt, wird verloren
gehen. Glaube hat den Vorrang vor der Taufe, ohne dadurch die Zeichenhaftig-
keit des Sakraments iberfliissig zu machen. Im Gegenteil, Glaube und Taufe
hdngen organisch zusammen, ein Zusammenhang, der durchaus auch in der prak-
tischen Missionsarbeit zum Ausdruck kommen sollte. Die Taufe verbindet mit
dem Tode Christi, ist Zeichen des Durchganges; der Glaube meint eher die Fiille
des Lebens, das aus dem Tode kommt. Glaube miindet dann in Hoffnung auf
das neue Leben, das ein Geschenk der Endzeit sein wird, und steht damit unter
dem Horizont radikaler Zukinftigkeit. So bleibt der Glaube unerlifiliche Vor-
aussetzung. Die Taufe hat nicht den gleichen notwendigen Charakter, obwohl
sie zum Fundament christlichen Lebens gehort. Wenn wir heute grofziigiger iiber
den Wert der nichtchristlichen Religionen denken, sollten wir die Wahrheit nicht
vergessen, dall die Gnade das sakramentale Zeichen sucht, auch wenn sie nicht
daran gebunden ist.

Der Rest der Woche war mehr praktischen Gesichtspunkten gewidmet: Wie
steht die Mission in der modernen Welt, wie sieht sie der nichtchristliche Inder,
der Japaner, der Muslim? Ein gemeinsamer Ton durchzog alle Antworten auf
diese Fragen: Mission ist den Nichtchristen weithin unverstandlich, ist Zeichen
der Fremdheit, wenn nicht kolonialer Ruckstand. Der Blick auf die Kirche fillt
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selbstverstindlich aus dem gleichen Blickwinkel. Dafl die ,Lateinische Kirche'
ernsthaft den Dialog sucht und nicht nur die neue Taktik, scheint nicht recht
glaubhaft. Die Vergangenheit hat ihre eigene Machtigkeit . ..

Die Lowener Woche 1965 war eine grundsitzliche Besinnung von hohem Rang,
eine Tatsache, die Kardinal Suenens bei seinem Besuch unterstrich. Die gut
500 Teilnehmer bewiesen, wie ernst auch in Kreisen ,praktischer Missionare’ der
‘Waunsch nach einer solchen Besinnung ist.

Josef Miiller

CHRONIK
1965

2. 1. Ayus Kuan ist erneut zum Prisidenten von Pakistan gewdhlt.

2. 1. Nach Radio Peking wurde der PancHEN Lama ,abgesetzt®, nachdem er
seine , Verbrechen gegen Volk, Vaterland und Sozialismus bekannt® hatte.

11. 1. Die Apostolische Prafektur Bhagalpur in Indien wird zum Bistum
erhoben.

21. 1. Die Regierung von Djakarta teilt offiziell den Austritt Indonesiens
aus den Vereinten Nationen mit.

1. 2. Die Genossenschaft der ,Missionsschwestern der Liebe®, eine Grindung
der Mutter Teresa in Kalkutta fiir die Slums der indischen Grofistidte,
erhilt das romische ,decretum laudis®.

15. 2. In Indien wird das Bistum Patna aus der Kirchenprovinz Kalkutta
herausgenommen und der Kirchenprovinz Ranchi eingefiigt.

17. 2. Soweit bekannt, sind unter den Todesopfern der blutigen Unruhen in
Kongo 119 Missionare: 1 Bischof, 80 Priester, 17 Briider und 21
Schwestern.

18. 2. Gambia in Westafrika wird unabhingig.

(18. 2.) Rangerhdhung der diplomatischen Beziehungen zwischen Indien und
dem Vatikan zur Botschaft und Nuntiatur.

22. 2. Von den 27 neu ernannten Kardindlen gehéren 4 der Missionskirche an:
TH. Cooray, Erzbischof von Colombo in Ceylon, O. McCann, Erz-
bischof von Kapstadt in Siidafrika, L.-St. Duvar, Erzbischof von
Algier in Algerien, P. ZouncraNa, Erzbischof von Wagadugu in
Obervolta (Westafrika).

Apostolisches Schreiben Paurs VI. zum 75jdhrigen Bestehen des Pdapst-
lichen Werks vom hl. Petrus zur Heranbildung eines einheimischen Klerus.

26. 2. Paur VI ruft zum Frieden in Afrika auf und spendet 12 Kongolesen
die Sakramente der Taufe, Firmung und Eucharistie.

(8. 3.) Errichtung der Apostolischen Delegatur Nordafrika mit dem Amtsbereich
Algerien, Libyen, Marokko und Tunesien. Msgr. J. Gorpon wird erster
Delegat.

11. 8. Aufleben der blutigen Unruhen im Stden des Sudan.
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22. 8. In Uganda wird mit Abtrennung eines Gebietes vom Bistum Gulu
das Bistum Morote neu errichtet und den Afrika-Missionaren von Verona
anvertraut.

In Malawi wird durch Abtrennung eines Gebietes des Erzbistums
Blantyre das Bistum Chikwawa neu errichtet und den Montfortanern
anvertraut.

In Thailand wird mit Abtrennung eines Gebietes vom Apostolischen
Vikariat Ubon das Apostolische Vikariat Nokorn Rajasima neu errichtet
und dem Pariser Missionsseminar anvertraut.

In Korea wird mit Abtrennung vom Bistum Chun Cheon das Bistum
Won Ju neu errichtet und dem einheimischen Klerus anvertraut.

24. 8. In Ceylon ibernimmt nach den Wahlen vom 22. 8., die zum Riicktritt
der christenfeindlichen Regierung Bandaranaike gefithrt haben, Dudley
Senanayake die Regierung.

Nach den Wahlen in Kerala (Indien) am 5. 8., die keine regierungs-
fahige Mehrheit ermoglichten, wird eine Prisidentialregierung eingesetzt.

10. 4. Errichtung der Apostolischen Delegatur fiir Zentralafrika mit Sitz
in Yaunde (Kamerun) und dem Amtshereich Kamerun, Kongo-Brazzaville,
Gabun, Zentralafrikanische Republik, Tschad. Sie wurde aus dem Amts-
bereich der Delegatur Zentral-West-Afrika mit Sitz in Lagos
(Nigeria) herausgenommen, die ihrerseits vom Amtsbereich der Delegatur
Westafrika mit Sitz in Dakar (Senegal) die Linder Ghana und
Sierra Leone zugewiesen erhielt.

14. 4. Rotchina zindet in Sago Lobnor die zweite Atombombe.
5. 5. In Nigerien wird das Bistum Kabba umbenannt in Lokoja.

(12. 5.) Dem Sekretariat fir Nichtchristen wird eine Abteilung fiir Bezichungen
zwischen Muslim und Christen angefiigt und P. J. Cuoq PA als Sub-
sekretar unterstellt,

(22.5.) Sambia und der Heilige Stuhl wollen Diplomatische Bezichungen auf-
nehmen.

19. 6. In Algerien wird Ben Brrra gestiirzt. Oberst BouMmEpiensE tiber-
iibernimmt die Regierung.

(23.6.) Kenia und der Heilige Stuhl wollen diplomatische Bezichungen auf-
nehmen,

6. 7. Auf Neuguinea wird die Apostolische Prifektur Mendi zum Aposto-
lischen Vikariat erhoben.
In Senegal wird die Apostolische Prifektur Kaolock zum Bistum
erhoben.
In T o g o wird die Apostolische Prifektur Dapango zum Bistum erhoben.

80. 7. Nach Mitteilung von ANSA haben die katholische Frzhischof Krwanuka
und der anglikanische Erzbischof BrownN von Uganda bei der Regierung
in Khartum und bei den Vereinten Nationen gegen die Christenmorde
im Siiden des Sud an protestiert.

Anmerkung: Die eingeklammerten Daten geben die Veréffentlichung der
Nachricht in der FIDES-Agentur wieder.

Bonn : Jos. A. Otto S]
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MITTEILUNGEN

VORLESUNGSPLAN

fir Missionswissenschaft und benachbarte Disziplinen

Winter-Semester 1965 *

129  Missionslehre

Do 12—13 Glazik
180  Missionsgeschichte des spanischen Patronatsraums

Mi 12—13 Glazik
182  Seminar: Missionsenzykliken Pius’ XII.

Di 16.30—18.00 Glazik
118  Seelsorge in der heutigen Welt

Mi Do 10—11 Filthaut
91 Einfiihrung in das Problem Antike und Christentum

Fr 9—10 Kotting
95  Kirchengeschichtliches Seminar: Mirtyrerenthusiasmus

Do 15—16 Kotting

981  Europaische Geschichte von 690 bis 814: Asketische Exulanten
und das werdende karolingische Imperium

Mo Mi Fr 10—11 Hauck
75 Phinomenologie der Religion II (mit Gastvortrigen)

Do Fr 1112 ' Antweiler
76 Geschichte der Ethnologie

Mo 10—11 Mohr
77  Ausgewihlte Kapitel aus der materiellen Kultur der

Naturvélker

Mo 11—12 Mohr
78 Ubungen zu kulturanthropologischen Fragen

Mo 14.830—16.00 Mohr
971 Einfiihrung in die' Vélkerkunde

Do Fr 9—10 Schott
972 Ubungen zur Ethnographie Stidostasiens

Do 20—22 Schott
978 Kolloquium iiber neuere ethnologische Literatur und Feld-

forschung

2stdg., nach Vereinbarung Schott

310 Seminar: Welthild, Wirtschaftsweise und Gesellschaftsform

von Naturvélkern (fiir Anfanger)

Mo 14—16 Schoene
811 Seminar: Industrialisierung und Alphabetisierung in Latein-

amerika (fir Anfanger und mittlere Semester)

Fr 11—18 Steger

* Die Nummern vor den Titeln verweisen auf das Personal- und Vorlesungs-
verzeichnis der Westf. Wilhelms-Universitat Miinster, Wintersemester 1965/66.
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312 Seminar: Industrielle Konflikte in den Entwiddlungslindern
(fur Anfdnger)

Fr 14—16 Clausen
620 Sozial- und Volkerpsychologie

Fr 11—12 Brachfeld
621 Psychologie der Massenkommunikation

Fr 12—13 Brachfeld
650 Linguistischer Grundkurs I Hartmann,

Di 14.30—16.00 Harweg

375 Epidemiologie und Prophylaxe tropischer Infektionskrank-
heiten (unter Bevorzugung der Bakteriosen und Virosen)

Do 16—17 Denecke
376 Tropenhygiene
Fr 16—17 Denecke

MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE FERNKURSE

Unter Leitung der Patres Daniélou und Rétif organisiert der Cercle
Saint-Jean-Baptiste in Paris missionswissenschaftliche Fernkurse. Das duBerst
reichhaltige Programm, das stindig erweitert und auf den neuesten Stand
gebracht wird, umfaft bisher 4 Zyklen Einleitung in die Missionswissenschaft,
18 Zyklen Biblische Missionslehre, 5 Zyklen Die Kirche und die Kirchen, 14 Zyklen
Nichtchristliche Kulturen und Religionen, 4 Zyklen Probleme der Welt von heute.
Detaillierte Programme und alle Auskiinfte erhalten Interessenten vom Cercle
Saint-Jean-Baptiste, 8, rue de I’Abbaye, Paris-6¢.

BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Hahn, Ferdinand: Das Verstindnis der Mission im Neuen Testament
(Wiss. Monogr. zum AT und NT Bd. 13). Neukirchen 1963, 166 S.

In einem einzigen Jahr hat Haun zwei Biicher verdffentlicht, die Themen
behandeln und griindlich behandeln, zu denen nicht nur grofles Wissen, Fleif},
sondern auch die Fihigkeit zum Zusammenschauen gehort. Das andere Werk
trigt den Titel: Christologische Hoheitstitel, ihre Geschichte im frithen Christen-
tum (ehd.); es wurde von E. Schweizer als imponierend und aufregend bezeichnet.
In unserem Werk (Habilitationsarbeit) erstaunt gleicherweise der Mut, ecine
theologische Frage durch das ganze Testament hindurch zu verfolgen. Jeder weifl,
wie verschieden die Ansatzpunkte in den Theologien etwa eines Lukas und
Johannes sind. Hahn beginnt mit einem Riickblick auf die Alttestamentlich-
jidischen Voraussetzungen der Mission und die Stellung Jesu zu den Heiden.
Unter der Gesamtiiberschrift: die Mission im dltesten Christentum werden nun
die Hauptrichtungen (Petrus, paldstinensisches Judenchristentum, hellenistisches
Judenchristentum) und die Frage nach dem Apostelkonvent und -dekret dar-
gesiellt. In einem weiteren Paragraphen geht Hahn auf Paulus, die Synoptiker,
die Apostelgeschichte iiber. Und in einem letzten Teil werden die verschiedenen
Aspekte spiterer neutestamentlicher Biicher (u. a. der johanneische Denkansatz)
hinsichtlich der Mission untersucht. In einem Riidcblick stellt der Verfasser fest:
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LFir das Neue Testament ist die Mission von zwei Polen her bestimmt: auf
der einen Seite von dem Wissen um den Anbruch der eschatologischen Stunde,
die den Zugang zum Heil ermoglicht und auf die letzte Vollendung hin fihrt,
auf der andern Seite von dem Sendungsauftrag Jesu Christi, seiner Bevollmach-
tigung zur Verkiindigung der alle Welt angehenden Frohbotschaft* (149 f.). Er
kommt zu dem Ergebnis: ,Mission gidbe es nicht, wenn Jesus Christus nicht
auf Erden erschienen wire. Die christologische Begriindung der Mission ist nicht
ablosbar von der eschatologischen® (151). Beachtlich scheint mir, wie Hahn das
Verhiltnis zwischen Kirche und Mission sieht. ,Die Kirche ist in all ihrem
Tun von dem missionarischen Auftrag mitbestimmt, ohne in jedem Fall eine
unmittelbare missionarische Initiative zu ergreifen, und umgekehrt ist alle mis-
sionarische Aktion nichts anderes als ein Handeln der Kirche® (153). ,Die
Kirche ist in jedem Fall cine missionarische Grofle, besitzt wesensmiflig eine
missionarische Dimension, wie auf der anderen Seite jegliche Missionstitigkeit
ekklesiologisch begrindet ist“ (153).

Fir Exegeten mag es hier und da Fragen an den Exegeten geben, auch
wenn es kaum schwerwiegende Einwénde sein konnen. Was A. VOGTLE in
seiner Besprechung des Buches ,Christologische Hoheitstitel* zu bedenken gibt:
ob man wirklich so scharf, wie Hahn es tut, zwischen einer palistinensischen
und hellenistischen Uberlieferungsstufe in der Geschichte christlicher Theologie
unterscheiden soll (Bibl. Zeitschrift 9 [1965] 138), liefle sich auch in unserm Buch
fragen. Bestand wirklich zur Zeit, da sich die ersten Christen noch dem Tempel
in Jerusalem und den Synagogen verbunden wufiten, noch ein ausgepriagter
Missionsansatz alttestamentlicher Art von dem Kommen der Volker (wie ihn
deutlich Deuteroisaias hat)? Beherrschte wirklich noch die Vorstellung vom
Gottesberg (in seiner eschatologischen Pragung) so sehr die Theologie, dafl sich
der Sendungsauftrag des Herrn noch nicht recht darin ausprigen konnte? Und
setzt erst nach diesem ,partikularistischen Judenchristentum® (43 ff.) die eigent-
liche Mission ein?

Aber solche Fragen haben es mit Hypothesen zu tun, sie gehen nicht an den
Kern der Sache. Hahns Buch ist bisher noch einzig in seiner Art und darum
jedem zu empfehlen, der sich grindlich mit der Frage des Ansatzes der Mission
im Neuen Testament beschiftigen will.

Minster Helga Rusche

Lopinot, Callistus, OFMCap: Die Karolinenmission der spanischen und
deutschen Kapuziner 1886—1919 (als Manuskript gedruckt). Provinzialat
der Kapuziner/Koblenz-Ehrenbreitstein (1965), 29 S.

Am Weihetag des ersten Weltpriesters der Paulau-Insel beschlof Vi., von 1904
bis 1921 Missionar auf den Karolinen, secine ,Geschichte” der Karolinenmission
der spanischen und deutschen Kapuziner. Sie fufit auf den Jahresberichten 1905 bis
1918 und verschiedenen Gelegenheitsschriften, die Vf. durch seine persénlichen
Erinnerungen und Studien erginzt. Die Arbeit will vornehmlich den jetzigen
Missionaren auf den Karolinen, nordamerikanischen Jesuiten, und ihrem Micro-
nesian Seminary in Woodstodd/Md (USA) die Vorgeschichte ihres Wirkungs-
feldes nahebringen. Doch wird sie auch anderen Lesern willkommen sein, da
sie Licht auf die noch so wenig erforschte Missionsgeschichte des ozeanischen
Raumes wirft. Vielleicht bietet sie Anreiz, dieses Kapitel einmal quellenmafig
zu studieren.

Glazik
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Malley, Francois: Was wird aus Lateinamerika? Die Frage an die Welt-
kirche. Verlag Herold/Wien-Miinchen, 180 S., Leinen S 92,—.

Bei dem genannten Werk handelt es sich um eine von Ludwig Graf
Schonfeldt besorgte Ubersetzung der franzésischen Originalausgabe:
Inquiétante Amérique Latine. Les Editions du Cerf/Paris, 6 T.

Verfasser bezeichnet es im Vorwort zu diesem Werke selber als ein Wagnis,
auf so wenigen Seiten zu solch tiefgreifender Frage Stellung zu nehmen. Es ist
auch nicht seine Absicht, sich dem ganzen Fragenkomplex zu stellen. Persdnliche
— zuweilen wohl etwas zu oberflichliche — Beobachtungen, die er wahrscheinlich
bei einem nur fliichtigen Besuch Lateinamerikas gemacht hat; sind ihm Anlafl
zu personlichen Betrachtungen, die er wiedergibt. Es wire deshalb fehl am
Platze, wollte man von diesem Werke mehr erwarten, als der Verfasser darin
geben will. Es geht ihm nicht um die Erorterung tiefgrindiger Probleme, auch
nicht um die Beantwortung der Frage, die er sich im Titel stellt; er will lediglich
den Leser auf diese Frage, die sich heute der ganzen katholischen Welt stellt,
hinfithren, damit dieser selber dazu Stellung nehme und seine Antwort auf diese
Frage suche.

Aber dennoch — auch unter diesen Voraussetzungen vermiflt man in diesem
Werk so manches, was es dem Leser ermoglichte, sich ein objektives Bild der
Lage dieses grofien Subkontinentes zu machen. Dariiber kénnen auch nicht die
Tabellen und Statistiken, die im ersten Teile des Werkes geboten werden, hin-
wegtduschen. Schaut man sich diese Tabellen, die das demographische und wirt-
schaftliche Bild Lateinamerikas wiedergeben sollen, niher an, so entdeckt man,
dafl einige der vermittelten Daten aus jingster Zeit genommen sind, andere
hingegen aus einer Zeit, die 15—25 Jahre zuriickliegt. Unter solchen Umstinden
ist natiirlich keine Vergleichsmoglichkeit gegeben. So bringt Verf. z. B. auf S. 80
eine Tabelle iiber den Bevolkerungsindex einiger Lidnder. Fiar Perd nimmt er
als Vergleichsjahr 1940, und als Bevolkerung in Stddten iiber 100 000 Einwohner
werden 8,4 % angegeben. Heute hingegen hat der Stadtekomplex Lima-Callao
fast 2 000000 Einwohner bei einer Gesamtbevilkerung von 11 000 000. Auch
scheint der Verfasser, der nur einige Lander Lateinamerikas bereist zu haben
scheint, allzu bereitwillig seine Kenntnisse und Beobachtungen, die er in einigen
Lindern gemacht hat, auf andere zu ubertragen. Das gilt besonders von der
Schilderung der religiésen Lage. Wer Lateinamerika naher kennt, weifl aber,
dafl diese Verhiltnisse in den einzelnen Liandern — und selbst noch innerhalb
der Grenzen vieler Linder — so verschieden sind, dafl eine solche Verallge-
meinerung nicht zuldssig ist.

Als Ganzes gesehen krankt also das Werk — so interessant es immer geschrie-
ben ist — an einer gewissen Oberflichlichkeit und Verallgemeinerung der Sach-
lage. Man mag es hinnehmen als einen sehr persénlich gefédrbten Beitrag, den
der Verfasser (nach seiner eigenen Formulierung im Vorwort) ,aus einer ersten
von Herzen kommenden Entdeckung des katholischen Lateinamerikas geben
will.“

Lima P. Leopold Wesselmann MSC

The modern Mission Apostolate. Edited by William Richardson, M. M.
Maryknoll Publications/Maryknoll, New York, 1965, 308 S., § 3.95

Es handelt sich um eine Anzahl von Vortrigen (23), die im November 1963
fir auf Urlaub weilende Maryknoll-Missionare an deren Zentrum, Maryknoll/

308



New York, gehalten wurden und jetzt zusammen mit den angeschlossenen
Diskussionen im Druck vorliegen. Ahnliche Besprechungen waren schon in den
beiden vorhergehenden Jahren gehalten worden.
Die Vortrige zerfallen in fiinf Teile:
I. Allgemeines tiber Missionsapostolat und Missionsprogramme

II. Berufe und Ausbildung

III. Die verschiedenen Aufgaben der eigentlichen Missionsarbeit

IV. Das soziale Werk der Kirche in den Missionen

V. Drei besondere Bewegungen: Cursillo; Christopher; Guter Hirt (Japan)

Alle Vortrige sind sehr praktisch und anregend. Auf viele Einzelheiten kann
hier nicht eingegangen werden. Wir erfahren, dafl im Oktober 1963 Maryknoll
928 Priester zahlte und 220 Briider, daf} dabei der Zuwachs an Briidern in den
letzten Jahren stirker war als der Zuwachs an Priestern. — Die Seminaraus-
bildung steht stark im Zeichen des Aggiornamento. Eine erlesene Zahl von
Seminaristen hat einen Ehrenkurs: sie besuchen keinen Unterricht, lesen und
studieren privat unter Anleitung der Professoren, haben nur gemeinsame
Seminariibungen, erhalten am Ende den (zivilen) Titel eines Master of Theo-
logy. — Stark unterstrichen wird die Notwendigkeit gemeinsamer Besprechungen,
des Zusammenplanens und Zusammenarbeitens in der Mission. Die Anregung
dafiir solle aber nicht immer von obenher erwartet werden, es solle zunachst
einmal der Missionar oder Pfarrer alles mit seinem Assistenten iiberlegen,
dann sich mit seinen Nachbarmissionaren besprechen, usw. — Das direkte Aposto-
lat und die direkte Pfarrseelsorge wird herausgestellt als die traditionelle Haupt-
sorge des Maryknoller Missionars, auch gegeniber solchen apostolischen Arbeiten
wie die Schularbeit. Dabei wird aber doch, je nach den Umstinden, auch der
Schule und den sozialen Aufgaben grofles Interesse zugewandt und der Missionar
fir diese Aufgaben vorgebildet.

Man kann den sehr rithrigen Maryknollern nur gratulieren zu dem Eifer, der
wiederum gegen achtzig Missionare zur Besprechung ihrer gemeinsamen Probleme
zusammenfithrte, und zu dem Ernste, mit dem hier Arbeit geleistet wurde. Jeder
Missionar wird aber in diesen Besprechungen sehr viel Anregendes fiir seine
eigenen Aufgaben finden.

Nemi (Rom) P. H. Kondring SVD

Nebreda, Alfons M., S.].: Jalones para una preevangelizacion en Japon.

El universitario japonés frente al Mensaje. Pontificia Universitas Gre-
goriana 1964, 117 S.

Es ist schwer, iiber vorliegenden Teildruck dieser der Gregoriana in Rom
vorgelegten Dr.-Dissertation ein giltiges Urteil abzugeben. Das eigentliche
Corpus der Arbeit, nimlich die Kapitel 4—9, die iiber die Beziehung des
japanischen Universititsstudenten zur christlichen Botschaft sprechen, und das
10. Kapitel, das eine Skizze der Prievangelisation des japanischen Universitits-
studenten bieten will, bleiben unverdffentlicht. Die veroffentlichten drei Kapitel
sind mehr oder weniger nur die Einleitung, das erste iiber die augenbliddiche
Krise der Japanmission, das zweite iiber die fundamentale Unterscheidung von
yKerygma“ und ,Katechese® und das dritte iiber die Notwendigkeit und die
Erfordernisse einer ,Prievangelisation®.

Wer die diesbeziiglichen Artikel des Dr.-Vaters P, Dom. Grasso 8.]. im Gre-
gorianum (41, 1960, 424—450 und 42, 1960, 242—267) kennt, erfihrt in diesen
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cinleitenden Kapiteln kaum Neues. Angenehm wirkt die leichte, anschauliche
Art der Darstellung. Reichhaltig sind die Literaturangaben (wenn deutsche Lite-
ratur auch fast nur aus Ubersetzungen zitiert wird). Die Grundthesen, daff man
zwischen Kerygma und Katechese unterscheiden miisse und dafl diesen eine
Periode der Prievangelisation mit starker Betonung der ,Anpassung® vorauf-
gehen miisse, verdienen volle Anerkennung. DaR gerade in der Periode der
Prievangelisation die Berficksichtigung der jeweciligen individuellen Situation
der einzelnen Horer von grofler Bedeutung ist, mufl ebenfalls bejaht werden.
Dafi damit aber die ,individuelle Prievangelisation® als ,das Ideal® hingestellt
wird (S. 91), darf wenigstens mit einem Fragezeichen versehen werden. Der
daselbst gebotenen Begriindung (el problema de la conversién es un fenémeno
unico en el que sélo el individuo, interpelado en el hondén de su conciencia
religiosa, tiene que decidirse frente a Dios) stehen die gemeinsame Grundstruktur
des Menschen, seine existenzielle Einordnung in die Gemeinschaft und die
Sozialstruktur auch des religiésen Phinomens entgegen.

Vi. weilte acht Jahre in Japan, und zwar fiinf Jahre als Seminarist und
drei Jahre als Studentenseelsorger.

Rom Karl Miiller SVD

Lutherisches Missionsjahrbuch fiir das Jahr 1963, hrsg. von Walther
Ruf. Selbstverlag der Bayer. Missionskonferenz/Niirnberg 1965. 232 S.,
DM 4,—,

Das Jahrbuch bringt nach dem Vorwort des Herausgebers ein biblisches Ge-
leitwort (ZUcuner) und einer Predigt (Lije) anliflich der Einsetzung eines
Eingeborenen zum Bischof in Tanganyika zunichst einen Aufsatz von A. Lgn-
MaNN iber Karl Graul und die Religionen und einen anderen von W. KoHLER
tiber Die modernen Religionen in Japan und ihr Verstindnis der Mission, der
nach einer Charakteristik einige neu entstandene religiose Bewegungen aufzeigt.
»1hr Ziel ist in der Regel ein Reich der Kami, ein Reich Buddhas hier auf dieser
Erde oder ein Reich eines Eltern-Gottes... Alle diese Bewegungen hoffen auf
ein kommendes Reich, auf eine grofie Wende, auf ein Reich, das uns so nahe
auf den Leib geriickt ist, dafl wir ihm nicht ausweichen diirfen® (57). D. WiNkLER
behandelt die Pastorenausbildung in Trankebar/Indien und E. Bavsrocuse Die
Bibelstunde in Aira/Athiopien. H. BEcker berichtet in seinem Beitrag Junge
Kirche im jungen Land|/Tanganyika, daB ,seit dem Zweiten Weltkrieg in der
Norddi6zese fast alle Gemeinden von afrikanischen Pfarrern verwaltet wer-
den® (84) und ,Wir aber sind auch gefragt, und zwar, ob wir dahinter stehen,
wenn unsere afrikanischen Briider handeln und vorwirtsstiirmen wollen ... So
wird das Dascin einer jungen Bruderkirche zu einer ,Priifung unseres Glau-
bens'“ (86). H.-J. Brcken referiert iiber die Theologische Ausbildung in Siid-
afrika, die besondere Beachtung verdient, ,denn die Entwicklung der lutheri-
schen Kirche in Stidafrika wird schr stark von dem theologischen Standard ihrer
fiihrenden Minner bestimmt* (98). W. Frierr beschiftigt sich mit dem Mit-
arbeiter des Missionars in Neuguinea. Aus eigener Erfahrung weill er, was die
einheimischen Helfer ,fiir die Gewinnung des Volkes fiir das Evangelium sowie
fir den Aufbau der Gemeinden Grofies geleistet haben® (99). Der letzte Beitrag
stammt von E. Ricarer tiber die Indianermission am Rio Juruena/Brasilien. Der
ehemalige Indianermissionar erzihlt von seiner Titigkeit unter den Ureinwoh-
nern. Den Schlufl bilden Berichte aus der Weltmission, iiber die Weltmissions-

310



konferenz von Mexiko (Vicepom), die norwegische lutherische Mission (TmAU-
LAND), die norwegische lutherische Judenmission (TArraksen) und die Graul-
Gedenkfeiern 1964. Hierauf folgt eine Zusammenstellung der Missionsaufsitze
1962/63, an die sich Buchbesprechungen, Literaturschau, Statistiken, Missions-
konferenzen und Missionsanschriften anreihen. Alle Verfasser wissen sowohl um
die Schwierigkeiten als auch um die Erhabenheit der Weltmission.

Bamberg (18. 7. 1965) Dr. Franz Pilhatsch

Ohm, Thomas: Wichtige Daten der Missionsgeschichte. Eine Zeittafel.
Zweite erweiterte und verbesserte Auflage. Miinster/Aschendorffsche Ver-
lagsbuchhandlung 1961, 290 S., geb. 25,— DM (Veroffentlichungen des
Instituts fiir Missionswissenschaft der Westfdlischen Wilhelms-Univer-
sitait Minster Westfalen. Herausgegeben von O. Univ.-Prof. Dr. Thomas
Ohm O.S.B. Heft 4). ‘

Sehr zu begriifien ist, dal Ohms 1955 verfafite Zeittafel ,Wichtige Daten der
Missionsgeschichte® bereits 1961 eine Neuauflage erfahren hat. Das Werk des
inzwischen verstorbenen Autors war vergriffen. Rein duflerlich ist die 2. Auflage,
die O. noch selbst besorgte, handlicher und hat eine bessere Ausstattung, wofiir
dem Verlag zu danken ist.

Die den einzelnen Kapiteln vorausgeschickten Bemerkungen sind teils aus-
fiihrlicher, teils aber auch préaziser gefafit und tragen dem Wunsche nach einer
Geistesgeschichte des Missionswesens Rechnung. Sie sind eine kleine Kirchen-
geschichte fiir sich. Die Mission erstreckt sich zunichst territorial auf das rémische
Reich und die angrenzenden Gebiete und wird vom Abendland her am energisch-
sten betrieben. Um die Verschiedenartigkeit dieser Begegnung zwischen dem
Christentum und den kulturellen, sozialen und politischen Gegebenheiten im
Rémerreich zum Ausdruck zu bringen, erhalten die einzelnen Kapitel der zwei-
ten Auflage eine detaillierte Aufgliederung, die man allerdings dann auch
drucktechnisch (vielleicht durch Sperrdruck) mehr hétte hervortreten lassen
kénnen.

Ohm weist zwar immer wieder auf die Ideen und die Ideale der Missions-
trdger hin, verliert aber nie das Prinzip aus dem Auge, die Tatsachen in ihrer
chronologischen Folge sprechen zu lassen. Der Benutzer erfihrt die Missions-
geschichte in ihrem vielfiltigen Aufbau und in ihrer komplizierten Schichtung,
in ihren Haupt-, Neben- und Gegenstromungen. Hinter den wichtigen Daten der
Missionsgeschichte stehen die unvorstellbaren Opfer und Entbehrungen der
Missionare, deren Arbeit im 17. Jahrhundert unter dem Streit leidet, wie weit
sich das Christentum den vorgefundenen religidsen und sittlichen Anschauungen
der Heiden anpassen konne (Ritenstreit). Mifitrauen, Enttduschung und schlief3-
lich das Aufhoren des Missionswerkes nach der Unterdriickung der Gesellschaft
Jesu sind die Folgen. Der Kirche, die sich so aufgeschlossen gegen griechische
Kultur und gegen germanische Art gezeigt hatte, ist es damals leider nicht ge-
lungen, ihr europdisches Gewand abzulegen, so dafl diese Kirche in diesen Lén-
dern bis zum Anfang des 20. Jahrhunderts den Charakter einer ausldndischen
Einrichtung behielt.

Auf die Aufzdhlung aller Missionsgesellschaften, Missionsgriindungen und Ge-
bietsaufteilungen wird verzichtet, aber dem Verfasser gelingt eine kluge Aus-
wahl aus der Fille des gebotenen Materials. Immer wird hinter den chrono-
logisch geordneten Zahlen deutlich, dafl die Mission zu allen Zeiten den Gestus
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der Offenheit, des Fiir-die-anderen-Daseins, trigt, ohne dafl sie aufhort, sie
selbst zu sein. Das in der Kirche anwesende Christusheil ist zu allen Zeiten
eine vorwartsdrangende Grofle und will den ganzen Kosmos in sich hinein-
beziehen, so dafl die Mission immer wesentlich zur Zeichenhaftigkeit der Kirche
gehort.

Fiir den Benutzer ist das sorgfiltig angelegte Register ein wichtiges Hilfs-
mittel. Es soll ihm Hinweise und Anregungen geben, ihm aber nicht das For-
schen abnehmen, sondern es anregen und ihm bei der Erfassung der unaus-
schopfbaren, wechselvollen, inneren Verkniipftheit der Dinge und Zeiten im
Ablauf und Aufbau der kirchlichen Jahrhunderte behilflich sein. Das Werk ist
weit mehr als eine Zeittafel. Es gehort in die Hand der Religionslehrer und die
Lehrerbibliotheken Héherer Schulen.

Miinster Dr. Bendfeld

Piskaty, P. Kurt, SVD: Die katholische Missionsschule in Nusa Tenggara
(Siidost-Indonesien) — ihre geschichtliche Entfaltung und ihre Bedeutung
fiir die Missionsarbeit (Studia Instituti Missiologici Societatis Verbi Di-
vini, Nr. 5). Steyler Verlag 1964. XXIV u. 277 S., DM 17,80

In einem klaren logischen Aufbau gliedert Verf. das verwidkelte Problem der
Missionsschule, sowohl in geschichtlicher wie auch in systematischer Hinsicht. Zwar
illustriert er die wichtigsten Fragen nur an einem Beispiel, nimlich am Be-
mithen der Steyler Missionare um die Schulen in Siidost-Indonesien. Aber die
Fragestellung und ihre Losung geht weit iiber den engen geographischen Rah-
men der Kleinen Sunda-Inseln hinaus. Die systematische Gliederung und Aus-
wirkung der Probleme, wie sie uns in dieser Abhandlung geboten werden, sind
wirklich mustergiiltig; die Arbeit stiitzt sich auf ein intensives Quellenstudium
und eine ausgedehnte Literatur, wobei dem Verf. kaum etwas Wichtiges ent-
gangen ist; sogar alle Zeitschriften-Artikel (und darunter viele in niederldn-
discher Sprache!), die den Gegenstand beriihren, hat er fleifig herangezogen:
eine grofartige Leistung!

Er fingt an mit einer Ubersicht tiber Indonesien im allgemeinen und tiber
Stidost-Indonesien im besonderen. Den Hauptteil bildet die Analyse des Mis-
sionsschulwesens in diesem Gebiete. Seine gréfite Entfaltung erreichte das Schul-
system erst nach dem Jahre 1913, als die Steyler Missionare die Mission von
den Jesuiten iibernahmen. Das ganze Schulsystem und die einzelnen Schultypen
werden eingehend besprochen. Ein eigener Abschnitt ist der letzten Periode,
der Zeit der Republik Indonesien, gewidmet (seit 1949), in der die Vorbe-
dingungen fiir die missionarische Arbeit bekanntlich sehr giinstig liegen. Immer-
hin soll sein objektives ruhiges Urteil iiber die niederlindische Kolonialzeit
gleichfalls hervorgehoben werden; auch fiir die Schularbeit in dieser Periode
kann er Verstdndnis aufbringen. Der letzte Teil erdrtert die missionsmethodische
Frage nach der Bedeutung der Missionsschulen fiir die Missionierung, Es stellt
sich heraus, dafl im allgemeinen die Anstrengungen sich gelohnt haben: Die
Schulen schufen den Kontakt mit der nichtchristlichen Bevilkerung, sie ver-
mittelten der Jugend eine religitse Erziehung und erdffneten der gesamten
Bevélkerung neue Kulturwerte, die auch fiir die Missionsarbeit weitreichende
Bedeutung gewannen. Es ist nur die Frage, ob in einer ungunstigen oder giin-
stigen politischen Lage, wenn die neuen Staaten das Schulwesen und die Wohl-
fahrtspflege selbst in die Hand nehmen, und ob in einer Beginnperiode der
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Missionierung oder in einer Zeit, in der bereits die Mehrzahl der Bevélkerung
zum Christentum bekehrt worden ist, dieselben Schlufifolgerungen gezogen wer-
den konnen. Dariiber konnte man diskutieren. Tatsache ist, dafl im betreffenden
Gebiete von Siidost-Indonesien der Missionsschule in ihrer mannigfaltigen Auf-
gliederung ein betrachtlicher Anteil im groflen Missionserfolg zukommt. Das
hat P. Pisgaty im vorliegenden Buch klar erwiesen.

Tilburg P. Gregorius OFMCap

Pohlmann, Constantin: Hell-dunkles Brasilien. Vom Urwald bis Rio.
Ferdinand Schéningh/Paderborn 1965, 175 S.

Der Verfasser dieses Biichleins, das nicht mehr sein will als ein Reisebericht,
aber tatsichlich wesentlich mehr bietet als der Durchschnitt dieser Literatur-
gattung, vermittelt dem Leser wertvolle Einblicke in die politischen, sozialen
und vor allem kirchlichen Verhiltnisse des von ihm im Jahre 1963 besuchten
Nordostens von Brasilien. Dafl dabei hauptsichlich die Tatigkeit der deutschen
Franziskaner, die dort sehr zahlreich wirken, hervortritt, lag in der Natur des
Auftrags, den der Verfasser fiir seinen Orden zu erfiillen hatte. Mit der Gabe,
auch bei kurzem Aufenthalt Wesentliches zu erfassen und erlebnisnah zu be-
schreiben, besitzt der Autor einen fiir die pastoralen Notwendigkeiten geschulten
Blick, uberschaut die geschichtlichen Voraussetzungen wie die sozialen Gegeben-
heiten und beschreibt einfilhlsam und sachlich die mannigfachen seelsorglichen
Initiativen, die in diesem wohl grofiten kirchlichen Notstandsgebiet der Welt
von seinen Mitbriidern, aber auch von weitblickenden Bischéfen und ihrem
Klerus, unternommen werden, wobei die Hilfe von Misereor und Adveniat an
Ort und Stelle als wirksam bezeugt wird. Am eindrucks- und verheiflungsvollsten
scheint dabei das Katechetische Seminar in Bacabal (im Staate Maranhdo) zu
sein, das zur Aufgabe hat, Laienkatecheten heranzubilden, um den unvorstellbar
groflen Priestermangel in etwa auszugleichen. Weniger gliicklich und giiltig sind
indessen die Urteile des Verfassers iiber die jiingsten politischen Ereignisse in
Brasilien, tber die er ja auch nicht als Augenzeuge zu berichten vermag. Wenn
er auf S. 182 und 138 vom ,kommunistischen Gouverneur Arraes von Pernam-
buco® spricht und das damals umlaufende Geriicht festhilt, Arraes habe sich
»durch korruptive Politik 500 000 Hektar Land mit einer Million Vieh als per-
sonliches Eigentum erworben®, so gibt er Behauptungen wieder, die sich indessen
als vollig unwahr erwiesen haben, Davon abgesehen, fiihrt das Biichlein mit
priesterlicher Sympathie und warmer, humorvoller Menschlichkeit durch eine
Terra incognita, in der jedoch in absehbarer Zeit wichtige Entscheidungen fiir
die Kirche Brasiliens fallen werden.

Beuron P. Paulus Gordan OSB

PRO MUNDI VITA. 1. Gesamtbericht des internationalen Kongresses
PRO MUNDI VITA von 3. bis 5. 9. 1963 in Essen. 172 S. u. 15 Falt-
bogen mit grafischen Darstellungen. DM 17,— 6S 100,—

II. La responsabilité universelle des chrétiens. Compte rendu du deuxiéme
Congrés international. Louvain 8—10 sept. 1964. 297 S. Auslieferung
fir Bd. I u. II: Pro Mundi Vita, 6, rue de la Limite, Bruxelles 3 (Belgien).

PMYV ist ,aus der Erwidgung und Einsicht heraus entstanden, dafl man iber
die Notsituationen in Entwicklungsgebieten noch schlecht orientiert ist; dafl man
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nur ungeniigend zu beurteilen vermag, ob jene Gebiete, die man fir Hilfsaktionen
auserwahlt hat, auch in der Tat mehr als andere dieser Hilfe bediirfen; dafl
man ebenso wenig iber eine leidliche Prognose verfiigt, ob die gebotene Hilfe
auch wirkungsvoll sein wird; dafl die Gewihrung von Hilfsmitteln oder Per-
sonal oft von einer zufdlligen Begegnung abhangt; dafl die Plane oft ohne
gegenseitige Absprache und ohne Koordinierung lose nebeneinander stehen...®
(I, 10£). Ziel von PMV ist die Schaffung einer Zentrale, die die seelsorglichen
Notgebiete erforscht und die Ergebnisse weiterleitet; die feststellt, was an
Hilfsaktionen geleistet wird; die diese Hilfsaktionen international aufeinander
abstimmt und sie sinnvoll einsetzt (I,16). Es ist schon schwer genug, Hilfs-
quellen und Personal fiir die Notgebiete zu finden; aber noch schwerer, ,die Er-
gebnisse einer Kollekte méglichst sinnvoll und gerecht zu verteilen® (Bischof
Henessacu I,17). PMV ist also ,ecine internationale Vereinigung mit wissen-
schaftlicher und religioser Zielsetzung und will Informationen tber die seel-
sorglichen und sozialen Zustinde sammeln, wissenschaftlich analysieren und
verbreiten® (II, 23). Durch PMV soll sich in jeder Kongregation, in jedem Bistum,
in apostolischen Gruppen und in der Presse das Bediirfnis nach Solidaritit, nach
Arbeitsteilung, nach elastischer Koordination und nach regelmafliger Bestands-
aufnahme — als soziale Form der Gewissenserforschung — mehr und mehr ver-
tiefen. So berithrt PMV vor allem die Orden und Kongregationen und wendet
sich damit gegen die Ordenskonkurrenz, gegen Doppelgleisigkeit der Hilfswerke,
gegen Verzettelung der Krafte und den Einsatz in zweitrangigen Gebieten, wah-
rend dringlichere Aufgaben iibersehen werden. Man lese z.B. die aufriittelnde
Gewissenserforschung fiir die Orden, wie sie von P. Gypkens gehoten wird
(IT, 178—179)! Ganz ohne Zweifel stehen wir hier an einer zeitgemifien Griin-
dung; sie wird sich, wenn sie sich einmal entfaltet hat, segensreich auswirken
auf die ganze Kirche.

Ein paar Worte zum Inhalt. Bd. I behandelt zunichst die Struktur und Ziel-
setzung der Stiftung, bietet dazu aber auch sehr instruktive Referate tiber die
Notsituation in Brasilien und im Kongo; dann wurden studiert: die Kirche vor
den sozialen und religiésen Umwilzungen in den Notgebieten, die Kriterien der
Notgebiete und ihre Bedeutung, die Aufgaben der Vereinigung PMV diesen
Fragenkomplexen gegeniiber. Bd. II ist umfangreicher und spannt die Themen
weiter: das theologische Fundament der allgemeinen Heilsverantwortung (P.
Masson SJ), Anthropologie und Pastoral (P. Goossens CICM [vgl. LuzseTax
SVD, Church and Cultures, applied missionary Anthropology, Techny 1964]),
Erfahrungsberichte aus verschiedenen Landern zeigen deren Notsituation und
Maglichkeiten gegenseitiger Hilfeleistung. Beklagt wird in einem Vortrag —
und das scheint uns beachtenswert — der Mangel an Fihlungnahme zwischen
theologischen Ausbildungszentren innerhalb der neuen Kirchen und den Hoch-
burgen des theologischen Denkens und geistigen Lebens im Westen (II, 154).
Es folgen Referate iiber die apostolische Verantwortung der einzelnen Stinde
und, als Schulbeispiel fir die Zielsetzung von PMV, ein Vortrag uber ,die wirt-
schaftliche Programmierung und die apostolischen Forderungen®. Bd. I ist in
deutscher, franzosischer, englischer und niederldndischer Ausgabe erschienen. Die
Ubersetzung der Vortrige in Bd. I ist leider schlecht. Wieviel Ungenauigkeiten!
Uberall spiirt man den hollindischen Ubersetzer heraus. Das ist bedauerlich.
Bd. II bringt die Vortrdge in der Originalsprache und fugt jeweils eine kurze
Zusammenfassung in vier Sprachen an; auch da sind noch Druckfehler und mit-
unter farblose Wiedergaben von Termini, aber es ist doch bedeutend besser.
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Es lohnt sich aber reichlich, die Vortrige zur Hand zu nehmen und zu studieren.
Was da gesagt wird, ist gut, zuverlassig und geht uns alle an.

Walpersdorf/Herzogenburg N.-O. P. Dr. Frid. Rauscher WV

RELIGIONSWISSENSCHAFT UND VOLKERKUNDE

Gowing, Peter: Mosque and Moro. A Study of Muslims in the Philippines.
Philippine Federation of Christian Churches/Manila 1964. 120 S.

Diese Untersuchung der Moslems auf den Philippinen, recht interpretiert, ist
ein wertvoller Beitrag zum Verstindnis der moslemischen Minderarbeit auf den
Philippinen, auch wenn sie in sechs kurzen Kapiteln zusammengefafit ist. In der
Einleitung erklidrt der Autor selber, eigentlich keine grofie Autoritit zu sein
betreffend die philippinischen Moslems. In dem Punkte ist er sehr ehrlich. Wohl
erklirt er, selber Untersuchungen unter den Moros angestellt und diese in
dem Biichlein niedergelegt zu haben. Es ist aber auch sehr klar, dafl dies stark
erganzt wurde durch Material anderer Autoren, die tber die philippinischen
Moslems geschrieben haben. Ausgedehnte Eigenuntersuchung scheint der Arbeit
nicht zugrunde zu liegen und die gebotenen Ausfithrungen sind wohl als aus
zweiter Quelle kommend anzusehen.

Man hat den Eindrudk, dafl der Autor im Bemiihen, uns ein Bild von den
philippinischen Moslems zu vermitteln, der Gefahr verfallen ist, den Moslems
zu schmeicheln. So wenn es S. 11 heifdt: ,Respecting the over-all social characte-
ristics of the Philippine Muslims, it is not too much to affirm that they have
been endowed with pride, great capacity for hard work, indomitable courage,
alert intelligence, a freedom-loving disposition, native pride coupled with a
fierce sense of clan responsibility, and inclinations toward the artistic.“ Der
Autor scheint zu vergessen oder zu iiberschen, dafl diese Charakteristiken fiir alle
Filipinos gelten, ob christlich oder moslemisch.

Das zweite Kapitel des Buches gibt uns weitere Information tiber die Moslems
von der Zeit der Einfithrung des Islam in den Philippinen durch arabische Kauf-
leute und Abtenteurer in der zweiten Halfte des vierzehnten Jahrhunderts.
Was der Autor sagt tiber den geschichtlichen Hintergrund der Moslems und des
Islam, ist zutreffend. Wohl erscheinen die spanischen Eroberer als recht grau-
sam und barbarisch in ihrem Versuch, die Moslems zum Christentum zu be-
kehren. Dagegen werden die Amerikaner als zu nachsichtig dargestellt in ihrer
Kolonisationspolitik.

Die iibrigen Kapitel befassen sich mit moslemischer Kultur und Gesellschaft,
mit dem wiedererwachenden Islam, der Zukunft der philippinischen Moslems
und mit der Art und Weise, wie das Christentum mit ihnen Kontakt aufnimmt.
Der Autor denkt recht realistisch iiber das Problem einer endgiiltigen Integration
der moslemischen Minderheit mit dem allgemeinen Strom philippinischen Lebens.
Die Schwierigkeit sieht er besonders in dem tberaus konservativen, ja reaktio-
niren Verhalten der Moslems und ihrer sehr starken Abhingigkeit vom Koran.

Das Buch mag allen empfohlen werden, die weitere Untersuchungen anstellen
wollen iiber die derzeitige Stellung der philippinischen Moslems im Leben der
Nation. Es ist auch ein anregender Beitrag zu der allgemeinen Diskussion, wie
zwei Volksgruppen, in vielen Dingen so verschieden, aber doch so eng zu-
sammenwohnend, zusammen leben konnten und sollten.

Cebu/Philippinen. Dr. Rebekka E. Martin
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Widengren Geo: Die Religionen Irans. Stuttgart/W. Kohlhammer-Ver-
lag, 1965. XVI u. 393 S., DM 39,— (Die Religionen der Menschheit,
hrsg. v. Christel Matthias Schréoder, Band 14)

Die vorliegende Arbeit beabsichtigt, eine verhiltnismaflig ausfithrliche Dar-
stellung der religiosen Verhiltnisse des vorislamischen Iran und der iranischen
Vélker im Altertum zu geben und weiter die Geschichte der von Zarathustra
gegrindeten Religion nachzuzeichnen (VII). Dabei wurde danach gestrebt, den
wichtigsten Stoff so vollstindig wie moglich darzubieten (VII). Freilich ist zu
bedenken, dafl es sich streckenweise nur um Rekonstruktionsversuche teilweise
sehr hypothetischen Charakters handeln kann (174). Das mufl betont werden,
damit man nicht eine verfalschte Geschichte als wahr ausgebe (2).

Das Kernstiidk des Buches ist die Darstellung des Lebens und der Lehre
Zarathustras. Er steht als Vertreter einer neuen Religion gegen die alt-arische
auf. Nicht nur, dafl er blutige Opfer und Haoma-Rausch verwarf, sondern wir
suchen sogar die alten Gotternamen vergebens bei ihm. Sie sind durch geistige
Wesen, die sogenannten Am sa Sp ntas, die ,Heiligen Unsterblichen® ersetzt
worden (66). Es kann keinem Zweifel unterliegen, dafl die avestische Uber-
lieferung Zarathustra als einen echten Ekstatiker gekannt hat (72), der von
ciner Schar von Schilern umgeben ist, die ebenfalls ekstatische Erlebnisse ge-
habt haben (73). Als Hauptlehren des Systems Zarathustras sind zu nennen: die
Anschauungen iiber Ahura Mazda und die verschiedenen Aspekte seines Wesens,
die Heiligen Unsterblichen, Amesa-Spentas; der scharfe Dualismus zwischen
Gut und Bose; der Gegensatz zwischen Geist und Korper; die Eschatologie und
die werdende Apokalyptik mit der grandiosen Perspektive des grofien Schlufi-
ordals durch Feuer und geschmolzenes Metall sowie die Aussagen uber die
Stellung des Stifters als Gottesoffenbarer (75). In Gedanken, Worten und Hand-
lungen soll der Anhdnger Zarathustras zeigen, dafl er in Ubereinstimmung mit
Asa lebt (88), und legt dazu das Glaubensgeliibde zu Gutgedachtem, zu Gut-
geredetem, zu Gutgewirktem ab (96).

Das Glaubensbekenntnis fafit die Hauptpunkte der Lehre Zarathustras ge-
mafl der Auffassung der éltesten Gemeinde zusammen. Der Sprechende bekennt
sich in diesem Credo zu Ahura Mazda und den Amesa-Spentas und sagt den
Daevas und ihrem Anhang — als der Drug zugehorig — vollig ab. Von den
Amesa-Spentas werden mit Namen neben Ahura Mazda nur Asa und Aramati
erwihnt, Der Stifter selbst, Zarathustra, steht als Mittler und Vorbild im
Blickpunkt: so wie Ahura Mazda den Zarathustra belehrte, so wie Zarathustra
der Gemeinschaft mit den Daevas entsagte, so entsagt auch der gliubige
Mazdayasnier und Zarathustrier der Gemeinschaft mit den Daevas. In positiver
Hinsicht verspricht der Zoroastrier, dem Vieh und den mazdayasnischen Sied-
lungen nicht zu schaden, sondern niitzlich zu sein (96).

Ziemlich frith, vielleicht schon zu der Zeit, als Zarathustra seine Gemeinde
leitete, setzte eine synkretistische Entwicklung ein, an deren Ende eine Fusion
der von ihm begrindeten neuen und des alten Typs von iranischer Religion
steht, den wir als ,iranische Volksreligion® charakterisieren méchten. Wir dirfen
nicht vergessen, dafl die letztere im ganzen Gebiet der iranischen Kultur vor-
kerrschend war. Diese Volksreligion war ja die altererbte Religion, die schon
deshalb einen starken Einfluf} ausiibte. Jene Gestalt iranischer Religion, die wir
»Zoroastrismus“ nennen, ging letzten Endes als Resultat aus diesem synkre-
tistischen Prozefl hervor (94).
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Durch das ganze Buch zieht sich der Hinweis auf die dreifache Funktion der
gottlichen Herrschermacht, wonach die Gotter Priester, Krieger und Hirten sind
(12). Damit ist ein Gedanke ausgesprochen, der auch im Christentum wirksam
wurde, wie man iiberhaupt manche Tatsachen und Auffassungen findet, die
christlich anmuten: so, dafl die Nachlebenden das Gedichtnis des Stifters, seiner
hervorragendsten Anhinger und Schiller und tberhaupt der grofien Minner
und Frauen in der Geschichte der Gemeinde durch Nennung ihrer Namen und
durch Lobpreisung ihrer Verdienste lebendig zu erhalten wiinschen (97); dafl
von Tausendjahr-Epochen gesprochen wird (107); dafl ein Heiland verheiflen
wird: Horchet, ich werde euch das erstaunliche Mysterium vom Groflen Konig
offenbaren, der in die Welt kommen soll; bei der Vollendung der Zeit, im
Augenblick der Auflosung, die sie beendet, wird ein Kind empfangen und mit
seinen Gliedern im Schofle einer Jungfrau gebildet werden, ohne daf ein
Mann ihr nahe gekommen ist (209); dafl man auf einen Gliicksstern wartet (207);
dafl man das Institut der Beichte kennt (265); dafl es zu lebenslinglicher Keusch-
heit verpflichtete feuerhiitende Tempeldienerinnen gibt (179); dafl der Konig
infolge seiner gottlichen Abstammung den Gliicksglanz besitzt, der wie ein
Nimbus sein Haupt umstrahlt (153).

Im ganzen ist der Stoff geschichtlich geordnet, teilweise durch geographische
Anordnung (im 8. u. 9. Kapitel) iiberlagert. Die geschichtliche Einleitung ist
kurz (1.2), und gerade weil das Ganze nach strengsten Maflstiben geschichtlich
dargestellt wird, mag manchem der Wunsch kommen, die geschilderten Zu-
sammenhinge noch mehr in die allgemeine Geschichte eingebettet zu sehen. Das
aber hitte das Buch gesprengt, und so darf man sich freuen, das Gebotene so
zuverldssig zu haben, wir es nach der Quellenlage moglich ist. Wie gewissen-
haft Widengren gearbeitet hat, kann man beispielhaft daran sehen, wie er auf
Seite 142—149 das Fir und Wider abwigt, zwar nur an dieser Stelle so aus-
fiihrlich, aber ein sichtbarer Beleg fiir die sonst versteckte Arbeit.

Gelegentlich findet man Hinweise auf die Gesellschaftsstruktur. Zarathustra
wird hier als derjenige verehrt, der in seiner Person die drei Funktionen der
Gesellschaft vereint. Er ist der erste Priester, der erste Krieger, der erste Hirt
{98); der gewissenhafte Viehziichter ist fiir Zarathustra der wahre Vertreter des
frommen Menschen (89); es lifit sich nimlich aufzeigen, dafl die Entwicklung
vom Minnerbund iiber die Gefolgschaft zum Feudalwesen geht. Diese fir die
politische Geschichte, fiir Staatswissenschaft und Soziologie sehr bedeutsamen
Aspekte der indo-iranischen Ménnerbiinde kénnen wir ebenso wie die Erziehung
der Jugend durch Vorbereitung auf den Eintritt als vollwertige Mitglieder in
den Bund hier beiseite lassen (26); ,dafl die Magier ein Glied in der Standes-
organisation des alten medischen Reiches ausmachten®, ist véllig klar, ebenso,
dafl ,die Magier... von Anfang an die Priesterkaste des alten medischen
Reiches® bilden (112).

Insgesamt: das Buch ist ungewohnlich reich in Inhalt, sorgfiltig in Auswer-
tung und Darbietung, besonnen in der Deutung und Verteilung der Gewichte,
ausgezeichnet in den Nachschlaghilfe durch Verzeichnisse, Abbildungen und Zeit-
tafel. Daf} es typographisch ohne Makel ist, sollte auch noch gesagt werden, be-
sonders im Hinblick auf den schwierigen Satz.

Munster (30. 6. 1965) Antweiler
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VERSCHIEDENES

Bovis, André de, S]: Die Kirche als Sakrament (,Der Christ in der Welt*,
hrsg. von J. Hirschmann. VIL Reihe: Die Zeichen des Heils, 1. Band).
Aus dem Franzosischen iibertragen von L. Schiffler. Paul Pattloch
Verlag/Aschaffenburg 1962, 173 S. DM 4,50

Absichtlich hat Verf. die apologetischen Fragen iiber die Kirche ausgelassen
und sich auf die dogmatische Schau des Mysteriums Kirche beschriinkt. Auf diese
Weise hat scin Werk an Einheitlichkeit und an theologischer Reife gewonnen:
Auf knapp 170 Seiten bictet er uns eine wirklich gute, zuverlissige und be-
reichernde Theologie im Umrifl iiber die Kirche. Obwohl vor dem Konzil ge-
schrieben, scheint das Biichlein wie ein Kommentar zu den ersten Abschnitten
der dogmatischen Konstitution De Ecclesia zu sein, die einfithrend die Kirche
eben als Geheimnis und Sakrament beschreibt. Das Werkchen entspricht passend
dem neu gewonnenen ckklesiologischem Bewuftsein in der Kirche. Unter dem
Gesichtspunkt des Mysteriums behandelt es die Kirche vor der Kirche, die
werdende Kirche als Leib Christi, als Sakrament Jesu Christi, die Autoritit der
Kirche, ihre Heiligkeit und zum Schlufl den geschichtlichen Gang der Kirche
als Geheimnis.

Auf eine allgemein verstindliche Weise, ohne die Lektiire mit vielen Hin-
weisen zu beschweren, aber theologisch solid und besonders biblisch und patri-
stisch gut unterbaut, gibt Vf Bescheid iiber die wichtigsten Probleme, die sich
der moderne Mensch iiber die Kirche stellt. ,Die Kirche besitzt sakramentales
Sein und Tun. Nicht all ihr Tun nimmt allerdings in gleicher Wirkung am sakra-
menten Sein und Tun teil (88); in vollkommener Weise in der Eucharistie,
denn das Leben der Kirche besteht eben ,darin, der Leib Christi zu sein und
und es immer inniger zu werden® (ebenda). Alle anderen Gnadenmittel und
Titigkeiten in der Kirche sind der Eucharistie zugeordnet: ,Die anderen Gnaden-
mittel sind nur Wege, auf denen der eucharistische Christus sich den Glaubigen
naht* (89). So auch das Lehramt und das Hirtenamt. ,Auch das Lehramt der
Kirche ist ein Teil ihrer sakramentalen Sendung, wenn es ausdriicklich im Namen
des Leibes Christi ausgeiibt wird® (91). Auch die schlichte Predigt, die wihrend
des Gemeindegottesdienstes im Namen der Kirche gehalten wird, muf als ein
Teil der Wiirde des sakramentalen Amtes angesehen werden (91). Ebenso das
Hirtenamt, die Vollmacht zu regieren, die Verwaltung in der Kirche, ,ist nicht
ausschlieRlich irdisch“, sondern hat ,ebenfalls am sakramentalen Wesen der
Kirche Anteil und stellt ebenfalls in etwa einen Weg dar, auf dem die Gnade
Jesu Christi zu den dafiir aufgeschlossenen Menschen gelangen kann“ (938). ,Die
Vollmacht des Hirtenamtes ist ein Teil des sakramentalen Geheimnisses der
Kirche (94). So sehen wir, wie alles in der Kirche ins sakramentale Licht ge-
zogen wird. ,Der letzte Grund der Unfehlbarkeit in der Kirche ist daher ein
sakramentaler® (105); denn aus der Eucharistic weht der Geist der Wahrheit.
Was wir aber vermissen, ist, die missionarische Seite des kirchlichen Lebens niher
geschildert zu sehen, als im Geheimnis der Kirche verwurzelt, aus ihrem sakra-
mentalen Sein genihrt, als wesentliche Seinsfunktion des Leibes Christi vollzogen.

Rom Joh. Vodopivec
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Worterbuch zur biblischen Botschaft [Vocabulaire de Théologie biblique,
Cerf/Paris 1962]. Herausgegeben von Xavier Léon-Dufour in Zu-
sammenarbeit mit Jean Duplacy, Augustin George, Pierre Gre-
lot, Jacques Guillet, Marc-Frangois L a can. Herder/Freiburg-Basel-
Wien 1964, geb., 828 S., 94,— DM

Trotz wohlproportionierter duBerer Fiille stellt das franzosische , Worterbuch
zur biblischen Botschaft®, das nun in deutscher Ubersetzung vorliegt, ein ebenso
gedringtes wie wertvolles Kompendium moderner Bibeltheologic dar. Dem um-
fangreichen Band ist im Moment wohl nichts Gleichwertiges entgegenzusetzen.
Obwohl fir die seelsorgliche Praxis bestimmt — und durchaus geeignet —
spiirt man doch allenthalben die wissenschaftliche Akribie, mit der die 290
biblischen Grundworte erarbeitet worden sind.

Wenn man bedenkt, zu welch verschiedenen Thesen die Exegese in ihren
modernen Vertretern oft kommt, ist man iiberrascht, in welchem Mafle es den
Redaktoren gelungen ist, Widerspriiche zu vermeiden und in vorbildlicher Team-
Arbeit eine solch stattliche Zahl von Spezialisten ans gemeinsame Werk zu
bringen. Das Ergebnis wirkt durchaus einheitlich! Der Eindruck bestitigt sich,
daf die neuere Theologie iiber die Zeiten der ,totalen Diskussion® hinauswachst.

Der stattliche Band erschlieft die Schrift hervorragend fiir eine theologisch
fundierte missionarische Verkiindigung. Die Grundworte wurzeln im Alten
Testament. Hier haben sie ihren ersten Sitz im Leben, der klar gezeigt wird
und den historischen Rang mancher dogmatisch hochgespielten Aussagereihe
enthiillt. Von dort spannt sich der Bogen ins Neue Testament. So verwachsen
beide Testamente zur Einheit gottlichen Redens und Tuns, das den Menschen
zur Reflexion, zur Entscheidung und zum Handeln aufruft. Manche Lehrmeinung
kann somit unterwandert werden: vom Licht der Offenbarung fallt neues Licht
auf die Urspriinge, und von den Urspriingen kénnen Fragen neu aufgerollt wer-
den, deren Antworten nicht mehr befriedigen. Auf diese Weise kann missio-
narische Verkiindigung abseits vom Kampffeld der Schulen theologische Ansitze
gewinnen, die fiir alle Kulturrdume gultig sind.

Den Verfassern ist es auflerdem gelungen, in vielen Stichworten die missio-
narischen Aspekte oder Konsequenzen in zwar knapper, aber durchaus deutlicher
Form herauszuarbeiten. Man lese die Grundworte wie: Heidenvélker, Kirche,
Pfingsten, Predigen, Sendung, Zeit. Andere Stichworte sind, sicher aus Raum-
knappheit, vom missionarischen Gesichtspunkt her etwas diirftig geraten und
miissen durch Lektiire weiterer Grundworte, auf die jeweils am Schlufl der
Artikel nochmals verwiesen wird, erginzt werden, etwa: Apostel, Auserwihlung
(hier fehlt der wichtizge Gedanke der Stellvertretung), Erfiillung (hier vermifit
man ein Wort zur ,Erfiilllungstheologie®); das Stichwort ,Ernte® verweist nur
sehr knapp auf die Vollendung der Kirche in der Endzeit als missionarisches
Ereignis, ebenso vermifit man eine missionarische Vertiefung des Begriffes
,Schopfung®. Im Stichwort ,Zeugnis® kommt die missionarische Existenz der
Kirche als Zeugnis quer durch alle Vélker nicht geniigend zum Ausdruck. Ge-
legentlich hitten die Auskiinfte der Vélkerkunde und Religionswissenschaft
weiterhelfen konnen, etwa durch einen Verweis auf die Magie des ,bosen
Blickes® beim Thema ,Kleidung* oder durch eine Einbezichung des Mythen-
materials (Demamythus) beim Thema ,Mahl®.

Diese Mingel verlieren sich jedoch zum Teil, wenn man die ergidnzenden
Stichworte am Schluf jeden Artikels mitliest. Natiirlich wird das Werk dadurch
schwerer lesbar, wiec es iiberhaupt bei der gedringten Fille des Stoffes mit
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ziemlicher Konzentration gelesen werden muf, Darum wird der Wunsch nach
einem mehrbindigen Werk der gleichen Art laut, denn von einem einzigen
Sammelband kann man mehr an Fiille, Prizision und Konzentration kaum
erwarten.

Dem praktischen Missionar, dem die neuere Theologie der Heimat manche
Existenzfrage aufzuerlegen scheint, konnte dieses gedringte Kompendium eine
kleine Bibliothek ersetzen — fiir cine giiltige biblische Verkiindigung diirfte es
ohnehin unersetzlich sein.

Ein gutes Stichwortverzeichnis erhoht die Brauchbarkeit des Bandes. Dem
Franzosisch-Lesenden wird der weit geringere Preis des Originals den be-
grilenswerten Entschlufl, sich das Werk anzuschaffen, sicherlich erleichtern. ..

Miinster Josef Miiller SVD

Zeeden, Ernst Walter: Die Entstehung der Konfessionen. Grundlagen
und Formen der Konfessionsbildung im Zeitalter der Glaubenskimpfe.
R. Oldenbourg Verlag/Miinchen-Wien 1965, 213 Seiten, 8% brosch.
DM 14,50

In der vorliegenden Untersuchung E. W. Zerpens wird zum ersten Mal der
Versuch gemacht, einen zusammenfassenden Uberblick iiber die Entstehungs-
geschichte der Konfessionen in Deutschland zu geben. Das Schwergewicht liegt
dabei auf dem Zeitraum von Mitte des sechzehnten bis Mitte des siebzehnten
Jahrhunderts. Wihrend in den Anfingen der Reformation populire Bewegungen
noch eine Rolle spielten, kam es in der Folgezeit, etwa seit 1550 hauptsichlich
unter der Mithilfe der staatlichen Macht zur Herausbildung fester Konfessionen,
deren Fronten im Laufe des siebzehnten Jahrhunderts erstarrten. In Auswertung
ungezéhlten Einzelmaterials gelang es Prof. Zrepew, die verschiedenen Beweg-
grinde, vielfdltigen Faktoren und mannigfachen Erscheinungsformen dieses
gerade fir unser Volk so folgenschweren Konfessionalisierungsprozesses heraus-
zustellen, der keineswegs immer von rein religiosen Beweggriinden getragen
war. Wenn wir von Geistlichen héren, die zwei Konfessionen gleichzeitig dien-
ten oder von einem Index der verbotenen Biicher, den evangelische Landes-
herren aufstellten, wird uns deutlich, wie wenig wir im allgemeinen von diesem
entscheidungsschweren Zeitalter unserer Geschichte wissen. Da auch unsere
Gegenwart ohne die Entscheidungen, die damals gefallen sind, nicht zu ver-
stehen ist, sind wir Prof. Zeepen fiir das vorliegende Werk, in dem eine lang-
jabrige Forschungsarbeit ihren Niederschlag gefunden hat, zu Dank verpflichtet.

Miinster V. Pfniir

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: P. Lupwic Rirr: SMB, 44 Miin -
ster, Franziskus-Hospital — P. Mavrus Hemwricas OFM, St. Anthony Semi-
nary, 370 Tamagawa-Setamachi, Setagaya-ku, Tokyo, Japan — Univ.-Prof.
Dr. Worrram Ereruarp, University of California, Berkeley, USA — Univ.-
Ass. Dr. WernER PrompEr, 44 Miinster, Domplatz 8 — Univ.-Prof. Dr.
ANTON ANTWEILER, 44 Miinster, Frauenstrafe 1 — Univ.-Ass. Joser MULLER
SVD, 44 Minster, Horstmarer Landweg 100 — P. Dr. J. A. Orro SJ,
53 Bonn, Lennéstrafle 5. a
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