alter und im Entdeckungszeitalter vorhanden. — Leider erfuhr ich durch den viel-
fach gebrauchten Fachjargon das Problem der Fremdheit auch beim Lesen dieses
Buches. Es ist schade, dafl solch wichtige Ergebnisse (der vielen Fremdworter
wegen) so schwer verstindlich gemacht werden.

Tilburg (Niederlande) Gregorius OFMCap

Molinos, Angela: Die sozialwissenschaftliche Erforschung Ostafrikas
1954—1963 (Kenya, Tanganyka/Sansibar, Uganda). Springer/Berlin 1965;
XVI + 304 S. (= Afrika-Studien des Ifo-Instituts fir Wirtschafts-
forschung, Minchen, Bd. 5), DM 43,—

Im Auftrag des Ifo-Instituts hat die Vf. eine kritisch-analytische Bestandsauf-
nahme der Forschungstitigkeit wihrend der letzten zehn Jahre in Afrika vor-
genommen. Dabei werden Geschichte, Ethnologie, Soziologie, Sozialpsychologie,
Psychologie und Wirtschaftswissenschaft berithrt. Ein sechsmonatiger Studienauf-
enthalt bot dazu die Grundlage, auf der 1965 cin groferes Forschungsprogramm
abgewidkelt werden sollte. — Nach Standortorientierungen und Erklirungen fiir
den afrika-unkundigen Leser stellt M. die Forschungszentren in Ostafrika und
z. T. auch auflerhalb Afrikas vor. Es folgt cin Uberblick nach ethnischen Grup-
pen und Regionen (Bantu-Vélker, Niloten, Nilo-Hamiten, Kuschiten, einige nicht-
klassifizierbare). Als nicht-afrikanische Minderheiten werden Araber, Inder,
Weile genannt. — Teil D. enthilt (nach Themenkreisen geordnet) die eigent-
liche Forschungsarbeit (Geschichte, Politik, Rechtsfragen, Demographie, Gesund-
heitswesen und Ernidhrung, wirtschaftliche und soziale Entwicklung). Zudem wer-
den einige allgemeine Werke iiber Ostafrika behandelt. Ein letzter Teil ist Pro-
blemen der Forschung, Methodenfragen und -experimenten gewidmet. Verzeich-
nisse, Bibliographien und Anschriftenlisten fiillen tiber die Hilfte des Buches. —
Der Geschichte von christlichen Kirchen und der Missionsgeschichte ist nur eine
knappe halbe Seite gewidmet. Dabei wird auf Verfasser ciniger bedeutender
Missionsgeschichten verwiesen. In Anbetracht der behandelten wirtschaftlichen
und sozialen Fragen, die sich ohne die Missionsgeschichte in dieser Form nicht
stellen wiirden, wire eine eingehendere Behandlung angebracht gewesen.

Wiirzburg Wilhkelm Dreier

Siegmund, Georg: Buddhismus und Christentum. Vorbereitung eines
Dialogs. Knecht/Frankfurt 1968; 313 S., DM 17,80

Vi. mochte zur » Vorbereitung eines Dialogs“ zwischen Buddhismus und Chri-
stentum beitragen. Ihn hat seit vielen Jahren ,dic Aufgabe einer geistigen Aus-
einandersetzung mit dem Buddhismus innerlich beschiftigt* (7). Eine Vortrags-
reise im Fernen Osten brachte ihm dann 1966 ,eine unmittelbare Begegnung mit
dem Buddhismus und zugleich cine Bereicherung (seiner) Kenntnisse vor allem
der religiésen Verhaltnisse in Japan® {ebd.). Dennoch schreibt Vf. keinen Er-
lebnishericht; die persénlichen Erfahrungen treten zuriick. Was iiber den Buddhis-
mus gesagt wird, ist Ergebnis des Studiums — verstindlicherweise, da dic
sprachlichen Voraussetzungen fehlen — von westlicher Sekundarliteratur: Ver-
weise auf buddhistisches Quellenmaterial sind selten. — Auf ein einleitendes Ka-
pitel Vor einem Dialog folgen mehrere Kapitel, die eine Anniiherung an das
buddhistische Urerlebnis versuchen: Das buddhistische Grunderlebnis — Buddha
und Sartre, Der Mensch zwischen Nichts und All — Das buddhistische und das
christliche Nichtigkeitserlebnis, Buddhistische und dhristliche Leidenslehre. Das
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zuletzt genannte Kapitel ist zugleich das erste von dreien, die sich mit dem Lei-
den, dem Ausgangspunkt des buddhistischen Weges, befassen; die folgenden bei-
den stehen unter der Uberschrift ,Leidlosigkeit’ durch Selbsterlosung? — Der
Buddhismus und die Stoa, Vom Sinn des Leidens. Im weiteren Verlauf geht es
um Fragen nach Mensch und Gott, zundchst zur ,Seele’ in buddhistischer und
christlicher Sicht, dann Der vollendete Mensch, Gott oder Atman, Auf der Suche
nach dem Absoluten, Buddha und Christus. Das Schluflkapitel Vom Kaiserkult
zum Gottesglauben, das wohl als Zeichen der Dankbarkeit an die Begegnung mit
Japan zu werten ist, ordnet sich nur schwer der Thematik des Buches ein.

Ohne den Inhalt der ecinzelnen Kapitel zu referieren, darf doch die diesem
Buch und seiner Methodik innewohnende Problematik nicht verschwiegen werden,
da hofliches Schweigen in diesem Fall ein schlechter Dienst am Dialog mit den
Religionen wiére. Die entscheidende und auch durch manche anregende Detail-
bemerkung nicht aufzuwiegende Schwiiche des Buches liegt darin, dafl Vf. Dar-
stellung und Deutung weithin vermischt, die Darstellung der verschiedenen zu-
grunde gelegten Daten iiber den Buddhismus zu wenig kritisch gepriift hat und
sich offensichtlich ber die Prinzipien seiner Deutung und Stellungnahmen zu
wenig kritische Rechenschaft gibt. — Dazu ein paar Beispiele: In seinem Grund-
erlebnis wird Buddha gleich im ersten Kapitel mit Sartre verglichen. ,Buddhas
Urerlebnis ist eine ,Enttauschung’ an der Welt, die sich zu einer Art ,Verzweif-
lung* an ihr steigert® (53); ,Buddhas Urerlebnis ist die vollige Nichtigkeit von
Mensch und Welt® (57). Dafl es auch im Christentum ein eigentliches Nichtig-
keitserlebnis gibt, macht das nachfolgende Kapitel thematisch. Verwiesen wird
auf das Erlebnis des Abtes Silvester (53). Vf. weifl auch, dafl Schopenhauer
.gelegentlich Buddha mit Franz von Assissi verglichen® hat (79). Der Beispiele
gibe es ja wohl noch mehr. Frage: Wo liegt der Grund dafir, dafl die im eigent-
lichen Sinne geistlich und religiés wirksam gewordene Erfahrung des Buddha
nicht mit dhnlich wirksam gewordenen Erfahrungen heiliger Christen verglichen
wird, sondern mit dem Lebensgefiihl Sartres? Das , Vorurteil® des Vf. ist denn
auch im ganzen Buche spiirbar. — Ein weiteres: Kann man in einer Zeit wissen-
schaftlicher Bibelkritik im Bereich vergleichender Religionswissenschaft noch ,un-
bekiimmert um die Frage nach der historischen Zuverldssigkeit der berichteten
Einzelheiten — eine der ublichen Viten von Buddha auf die Schilderung des
Lebensrahmens befragen, in dem der junge Gotama aufwuchs® (86 f)? (Wir wis-
sen ja, was bei dhnlicher ,Unbekiimmertheit® auf nichtchristlicher Seite sich fiir
das Christusbild ergibt!) Erfordert nicht die Abwehr der apokryphen Schriften
auf unserer Seite eine dhnlich kritische Abwehr der — christlich gesprochen —
apokryphen Darstellungen buddhistischer Provenienz?

Treffend bemerkt Vf.: ,Weil wir im Westen viel stirker auf Begriffe festge-
legt sind, geben wir 6stlichen Auffassungen zu schnell eine definitive Bedeutung
und Deutung, die sie im Osten nicht haben® (236). Er weiff auch um die Mechr-
deutigkeit des japanischen Denkens (vgl.294); doch typisch dann die nachfolgende
Bemerkung: ,Dem Japaner widerstrebt zutiefst die lingst fillig gewordene Re-
form der Schriftsprache und Schrift zu eindeutiger Klarheit.* (Zur Problematik
dieses Satzes vgl. meine Ausfiihrungen in: W. Bérp u. a., Kirche in der aufler-
christlichen. Welt [Regensburg 1967] 109—111.) Leider fragt sich Vf. selbst nur
selten, ob scin Frageansatz und sein Interpretationsversuch wirklich den von den
Anhéngern des Buddhismus (und das ist ja nochmals wieder eine Vielfalt!) ge-
meinten Sachverhalt trifft. Das gilt, wo immer vom Nidhts im buddhistischen
Sinne die Rede ist. Soviel kann hier dazu gesagt werden: Es fithrt kein Weg zu
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ihm von Sartre, wohl aber von den rheinischen Mystikern her und dem Vater der
ostlichen negativen Philosophie/Theologie Nagarjuna. Auffallenderweise werden
zu diesen Fragen nicht die Wissenden befragt; der Vergleich mit der Mystik tritt
stark zuriick hinter psychologistischen Versuchen des Verstindnisses (vgl. das Kap.
Gott oder Atman). Enomiyas Erfahrungen werden z. B. zwar erwihnt, doch
kaum ausgewertet. Die im Kap. Auf der Suche nach dem Absoluten gemachten
Aussagen in Richtung Mystik wéiren entsprechend zu iiberpriifen.

Abschlieflend noch einige Bemerkungen zu verschiedenen korrektur- bzw. zu-
mindest einer Uberpriifung bediirftigen Stellen, die bei der Lektiire des Buches
aufficlen:

S. 16: Sowohl Theravada- wie Mahayana-Buddhismus sprechen von Nirvana,
nur ist die Aussage in ersterem eher negativ, in letzterem dagegen negativ und
positiv zugleich, da Nirvana sowohl Erlschen wie Erleuchtung ist.

S. 28: Das zitierte Schlagwort ,Geistigkeit des Ostens und Materialismus des
Westens“ stammt nicht aus ,den Jahren, als man in Japan Mihe hatte, sich von
dem suggestiven Einflufl des dialektischen Materialismus Sowjetrufilands frei zu
machen®, sondern von Z. Sakuma (1811—1864); besser iibersetzt wiirde es: ,Ust-
liche Sitten, westliche Technik®. — Anm. 9: Gundert statt Guntert.

S. 24: P. Lassalle hat den Namen ,Enomiya®“ nicht als Zen-Meister angenom-
men, sondern einfach als japanischer Staatsbiirger.

S. 78: Shikalaganai mag im Japanischen Resignation ausdriicken; daB es ein
Wort sei, ,das ein Sich-Argern iiber tragische Unabinderlichkeit und ein hoch-
miitiges Sich-damit-Abfinden ausdriickt”, mag in Extremfillen zutreffen; fiir den
durchschnittlichen, tatsichlich hiufigen Gebrauch des Ausdrucks bedeutet es eine
Fehlinterpretation.

S. 82: Fur die Deutung wichtige Sitze wie: Buddha ,selbst hat sich, das muf
wmmer wieder betont werden, den Titel ,Der Erhabene® verliehen, den ihm frei-
lich seine Jinger liebedienerisch bestitigten®, oder S. 259: ,Buddha stirbt aus-
gelebt im hochsten Alter wahrscheinlich an einer natiirlichen Krankheit, die eine
Folge der Altersgebrechen ist, wenn auch der Verdacht einer biswilligen Ver-
giftung nicht ganz ausgeschlossen werden kann®, kommen relativ hiufig vor, wer-
den dann aber nicht einmal durch Sekundérliteratur belegt, geschweige denn von
eigentlichen Quellen her. Hier stellt sich die Frage der Wissenschaftlichkeit. (Her-
vorhebungen in den beiden Zitaten vom Rez.)

S. 102 und 109: Ist Nirvana treffend mit ,Wahnerlésung® (102) oder ,Wahn-
erloschung (109) uibersetzt?

S. 121: Ist die Entscheidung zwischen Buddhismus und Christentum tatséichlich
»wesentlich zugleich eine Entscheidung zwischen einem grundsitzlichen Pessimis-
mus — wenigstens im urspriinglichen Buddhismus — und einem grundsitz-
lichen Optimismus . . ., jedenfalls im urspriinglichen Christentum . . .%?

S. 150: Die Bemerkung: ,Man kénnte geneigt sein, die Leugnung des Person-
Seins des Menschen durch den Buddhismus mit einem Mangel an Personlichkeits-
reifung in Verbindung zu bringen®, schafft m. E. unzulidssige Verbindungen, da
einc Reflexion auf den christlichen Personbegriff deutlich machen diirfte, daff die
Schaffung dieses Begriffes eben nichts mit der Reifung der menschlichen Persin-
lichkeit zu tun hat. (Vgl. dazu den Anhang zu meinem bereits genannten Beitrag
in: BoLp u. a., A. a. 0., 184—141; zum christlichen Person-Begriff neuestens
J. Rarzinger, Einfihrung in das Christentum [Minchen 1968] 140—144.)

S. 289f: der Vorwurf des Abbruchs geistiger Kommunikation bei den FEr-
fahrenen, S. 242: die Behauptung, der dstlichen Mystik fehle die Warme ver-
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bindender Licbe, S. 245: das Sprechen von ,kurzschlissiger Einung mit dem
Absoluten® wiiren besser unterblieben; es kénnen schlieflich nur Erfahrene mit
Erfahrenen sprechen, und auferdem erfordert ein solch sublimes Gespréch wohl
suvor eine gemeinsame Sprache. Das Zeugnis der wenigen, die Erfahrung mit
ostlichen Wegen haben, steht auf jeden Fall gegen die Aussagen des VI.

S. 959 ff: Zur Korrektur dieses Kap. Buddha und Christus sei verwiesen auf
J. A. Currar, Buddhistische und christliche Innerlichkeit in Guardinis Schau, in:
Guardini-Festschrift (Wiirzburg 1966) 445—A471.

Die Lektiire des Buches, auch des Schlufkapitels, kann alles in allem gerade 1im
Hinblick auf die ,Vorbereitung eines Dialogs® leider nur kritischen Lesern
empfohlen werden.

Wittlaer Hans Waldenfels S]

Verweyen, Hansjiirgen: Uoraussetzungen des Glaubensaktes. Patmos/
Diisseldorf 1969; 236 S., DM 38,—

In der Reihe Themen und Thesen der Theologie, welche die Auseinander-
setzung weitertragen, die Theologie fortentwickeln und so das Glaubensverstind-
nis tiefer griinden helfen will* (Ankiindigung der Reihe) nimmt der Vf. Stellung
,zum Problem einer transzendentalphilosophischen Begriindung der Fundamental-
theologie® (Untertitel). Jenseits jeder theologischen Effekthascherei wird hier aus
der Uberzeugung der wesentlichen Bezogenheit von Theologie und Philosophie
die Frage philosophischer Offenbarungs- und Glaubensmaglichkeit bedacht. Das
fiir jeden suchend-denkenden Glaubenden zentrale Problem wird angegangen aus
der Sicht von Maurice Blond el, der wohl als erster reflex festhielt, wie mensch-
lich-endliche Freiheit notwendig auf die riickhaltlose Bestimmung durch Gott
transzendiert (34). — Kritisch setzt sich V. darauf auseinander mit der Schule des
Belgiers J. Maréchal SJ (K. Rahner, J. B. Lotz, E. Coreth, A. Marc, B. J. F.
Lonergan u. a.), der ibrigens viel direkter von Blondel abhing als bekannt ist
und auch hier gezeigt wird. Stets geht es darum, wie im sinnlich einmalig ge-
schichtlich Gegebenen das Absolute sich vermittle (39). Die Maréchal-Schule ver-
sucht es im Ergrinden der Bedingungen der Moglichkeit vom Urteil, bzw. der
dieser vorangehenden Frage. VErRwEYEN meint aber, dhnlich E. Simons in
seiner Auseinandersetzung mit Rahner (Stuttgart 1966), hier noch immer einen
m wenig begriindeten Sprung zu sehen. Deshalb setzt er nochmals (mit Husserl
und erneut unter Bezug auf Maréchal) beim methodischen Zweifel ein, der sich
selber als Fragevollzug erweist (148) und darin auf das Andere verwiesen ist,
allerdings in negativer, ehen an dessen Wahrheit zweifelnder Weise. — Im
Riickgriff auf G. Siewerth erweist sich aber nun dem Vf. das Staunen als
ursprimglicher Wahrheitsvollzug® (159 ff) — treffend illustriert an W. Bor-
cuerTs kleiner Erzahlung Die Hundeblume (167 f) —, aus welchem sich erst die
andern Grundvollziige von Frage, Urteil und Zweifel ergeben konnen. Hier
aber Jeuchtet, wie abschlieBend gezeigt wird, die Méglichkeit einer alle Ver-
zweiflung iiberwindenden Offenbarung auf. — Damit hat der seit den griechi-
schen Anfiangen des Philosophierens fundamentale Ansatz im Staunen seine
Fruchtbarkeit erneut erwiesen; existentieller als jm eher intellektuellen abstrakten
Ansatz der Marchéchal-Schule. Der Sprung, der letztlich im Glauben gewagt
werden kann, bleibt allerdings auch so; daf er kein sacrificium intellectus be-
inhaltet, kann Philosophie an der Schwelle des Glaubens noch zeigen, wie VER-
WEYEN zu Recht festhilt. — Kritisch wird so in technisch sauberer Weise eine
Fiille zeitgendssischer christlicher Philosophie im Hinblick auf eine zentrale Frage
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