BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Dapper, Heinz: Mission — Glaubensinterpretation — Glaubensrealisation.
Ein Beitrag zur okumenischen Missionstheologie (= Regensburger Stu-
dien zur Theologie 16). Peter Lang/Frankfurt am Main/Bern/Las Vegas
1979.

»Mission ist Interpretation des Evangeliums in jeweils gegebenen lokalen
Situationen® (14). Von dieser Definition ausgehend entwickelt Vf. das Programm
seiner Arbeit. Das ,Weltverhiltnis der christlichen Mission® wird als die zen-
trale Thematik der missionstheologisch relevanten Dokumente des Weltkirchen-
rates und des Vaticanum II herausgearbeitet (I. Teil). Die in diesem Thema
angesprochene hermeneutische Problematik greift Vf. im II. Teil auf in Form
einer Darlegung methodologischer Verfahren der lateinamerikanischen Be-
freiungstheologie, in der ihm das Verhiltnis von universaler Geltung und
situationeller Realisation der christlichen Botschaft im Ansatz bereits geldst
scheint. Als leitenden Gedanken findet er hier die dialogische Uberbietung des
dialektischen Denkens in die anthropologische (praxisbezogene) Dimension der
»Analektik® (vgl. 109, 119, 122f., 131/8 in Anlehnung an E. DusseL und
J- C. Scannong). Dieser Ansatz wird im III. Teil auf seine Berechtigung hin
untersucht. Gegen die im kritischen Positivismus rational ,geklarte“ (und da-
mit ,verklirte*) Wirklichkeit wird mit D. S6LLE der ,utopische Uberschuff®
des Denkens hervorgehoben, die weiterfiihrende Hermeneutik einer ,negativen
Dialektik® dargestellt und diese selbst noch einmal mit der ,Methode der
Korrelation® (TiiricH, ScHiLLEBEECKX) konfrontiert (dieser Gedankengang in
Anlehnung an eine Vorlesung von N. ScrirFrers). Der IV. Teil ,Elemente einer
dialogisch-analektischen Missionstheorie® (im Inhaltsverzeichnis [9] abwei-
chend: ,Elemente einer missionarisch-befreienden Spiritualitdt®) ist der Ver-
such einer Anwendung der Ergebnisse auf die Missionstheorie. Dafl eine ,dia-
logische Missionstheorie® gefunden werden miisse (87), bleibt als Postulat Hin-
tergrund einiger Aspekte einer missionarischen Spiritualitit, die als ,Me-
thode® der Vermittlung der christlichen Heilsbotschaft gelten soll (192). End-
giiltig werden hier die das Opus zusammenhaltenden Termini ,Mission“ und
nmissionarisch® zu Chiffren fir ,Glaubenspraxis® und ,christlich®, was Vf. in
seinen abschliefenden ,Perspektiven® zugesteht (225) und nun seine Imperative
fiir eine missionarische Spiritualitit (zu deren Begriindung die breite erkennt-
nistheoretische Diskussion nicht mehr bendtigt wird) konsequent verallge-
meinert.

Die Arbeit ist als ganze nicht in den Blick zu bekommen. Die Verschieden-
artigkeit der Themata, die Unklarheit der Methode und das Fehlen einer
Arbeitshypothese oder eines Argumentationszieles machen dem Rezensenten die
Aufgabe einer Zusammenfassung unmoglich. Die angesichts der Fiille der
Publikationen zu diesem Thema iiberraschend breit ausgelegte Untersuchung zu
den Weltmissionskonferenzen fithrt zunichst zu dem Ergebnis, dafl die hier
anklingende ,neue, ,geschichtliche’ Theorie von Gottes Erfahrbarkeit barthia-
nisch oder gar katholisch genannt werden kénnte® (62). Wer die Steigerung des
~oder gar® nicht versteht, erhofft Aufschluf durch den angekiindigten ,Ver-
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gleich® mit ,der romisch-katholischen Missionstheologie® (ebd.). Dieser Ver-
gleich bleibt jedoch aus — das gebotene Material konnte hierzu auch nicht
ausreichen. (Katholische Missionstheologen wie Amsturz, Camps, EvErs u. a.
hat Vf. ginzlich unberiicksichtigt gelassen.)

Die so erzeugte Ratlosigkeit erweist sich im weiteren als iberflissig, da
ein volliger Szenenwechsel den Leser nun im II. Teil mit dem Anliegen der
lateinamerikanischen Befreiungstheologie konfrontiert. Verbindendes Element
ist allein die Feststellung, daf sich ,Mission doch nie aus der konkreten Ver-
flochtenheit des Menschen in seiner Welt herauslésen® (87) kénne. Die Theo-
logie der Befreiung wird darum vorgestellt als eine Antwort auf die Erkennt-
nis dieser ,Abhéngigkeit der Theologie* (109), und Vf. ist bestrebt, die metho-
dologischen Konsequenzen aus dieser neuen Situation darzulegen. Hier begeg-
net der Leser zum erstenmal den Ausdriicken ,Analektik® und ,ana-lektische
Methode® (109, 123, 182), die als kritisches Korrektiv und Mafistab an die
,nordatlantisch-europdische Theologie herangetragen werden soll, damit
schlieflich nach einer ,dialogisch-analektischen Missionspraxis® gefragt wer-
den kénne (132).

In Begegnung mit D. Sorie, P. Tirich, E. Scamreseeckx und J. B. Merz
zeigt VI. das neue erkenntnistheoretische Problembewufitsein der Theologie auf,
zu deren Verstindnis die weitausholende Auseinandersetzung mit Negativer
Dialektik und Kritischer Theorie sicher recht niitzlich sein mag, jedoch: Was
soll die Uberschrift ,Mission zwischen Glaubensinterpretation und -realisation:
Der Kreuzweg® der lateinamerikanischen Befreiungstheologie und der ,kriti-
schen Theologie’ D. Sélle’s und E. Schillebeeckx’“? Nirgendwo ist von Mission
die Rede (lediglich zweimal unvermittelt vom ,missionarischen Sprachspiel®
[186, 187]), aber nirgends auch von der lateinamerikanischen Befreiungstheologie.
So lafit sich das Wort vom ,Kreuzweg’ in diesem Zusammenhang nicht einmal
mehr als Bonmot entschuldigen.

Nun bietet der IV. Teil ,Elemente einer dialogisch-analektischen Missions-
theorie“ (oder doch -praxis? [132]; oder Spiritualitat? [9]). Wenngleich nie
ganz gekldrt wurde, was mit der analektischen Methode der Vermittlung ge-
meint sei (,nicht transzendental® und ,nicht positionell® sind die abgrenzenden
Bestimmungen [179]), so wird hier nun deren Kenntnis vorausgesetzt — der
Terminus selbst kommt dann aber kaum noch vor (zweimal in der Wortver-
bindung ,analektisch-eschatologisch® [179, 192], einmal als ,analektisch-dia-
logisch® [225]). Das Kapitel beginnt — wieder ein methodisch unerwartet neuer
Ansatz — mit einigen biblischen Betrachtungen iiber die Basileia-Aussagen
Jesu, iiber die Singularitit Jesu, den ,Missionsbefehl® und das Offenbarungs-
verstindnis des Johannes (dies alles auf vier Seiten) und schliefit dieser Dar-
stellung ,Elemente einer missionarisch-befreienden Spiritualitdt® an: Gewalt-
losigkeit, Leidensbereitschaft, Liebesfdhigkeit, um nur einige zu nennen. Nichts
Uberraschendes, iiberraschend allein, daf dieses ,Ergebnis“ lesbar ist, ohne
dafl die Beziehungslosigkeit zum (rein formal gesehen) ,Ganzen® der Arbeit
nachteilig ins Gewicht fiele.

Dieser Arbeit fehlt jede Systematik und Methode — selbst der sprichwort-
liche ,rote Faden“. Die Zitation einer unverdffentlichten (!) Vorlesung von
N. Scuirrers durchzieht wohl diese Arbeit, doch hilt ein solches Verfahren
allein die Gedanken nicht zusammen. Dem Rez. ist nicht entgangen, dafl noch
ein weiteres Vorlesungsmanuskript — ohne Anmerkungen — zitiert wurde
(N. Scrrrrers, Information und Thesen zur Vorlesung: ,Kirche in Welt und
Okumene®, Vorlesung Regensburg 1971/2 u. 8.), doch was wiegt dies ange-
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sichts der Tatsache, dafl die Arbeit ohne Gegenstand ist. Ein ,Beitrag zur
dkumenischen Missionstheologie® ist dieser Titel nicht.

Bonn Thomas Kramm

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Laube, Johannes: Oyagami. Die heutige Gottesvorstellung der Tenrikyo
(= Studien zur Japanologie, hrsg. v. H. Hammitzsch, Bd. 14).
0. Harrasowitz/Wiesbaden 1979; 322 S.

Die vorliegende Arbeit ist das Ergebnis einer langjdhrigen Forschungstatigkeit,
zunichst in Marburg, sodann in Tenri selbst, jener japanischen Stadt, die das
Zentrum der in der ersten Halfte des vorigen Jahrhunderts als eine der frithen
japanischen religiésen Neubildungen entstandenen Neureligion Tenrikyo bildet.
Die Entwicklung dieser Religion, zumal auch die Entstehung einer eigen-
standigen Theologie machen Tenrikyo zu einem Modellfall fiir moderne religiose
Entwicklungen iiberhaupt. Vf. behandelt in seinem Buch die Gotteslehre, aller-
dings vordringlich unter dem Gesichtspunkt heutiger Vermittlung. Seinen eigenen
Standpunkt beschreibt er als den eines Religionswissenschaftlers, ,der sich um
die Enthaltung von wertenden Stellungnahmen, die sich von seiner eigenen
Religion herleiten, wahrend der Darstellung der Lehre einer ihm fremden
Religion bemiiht* (XII).

Die Arbeit besteht aus drei Teilen, einer ausfithrlichen Einfithrung in die
Fragestellung, die vorhandene Literatur iiber Tenrikyo sowie einer kurzen
Einfithrung in die Tenrikyo selbst, dem Hauptteil, den V. als ,Versuch einer
systematisch-religionswissenschaftlichen Darstellung der heutigen Lehre der
Tenrikyd von Gott unter dem Stichwort Oyagami auf der Grundlage der Texte
des Showa-kydten® anspricht, schliefilich einen dritten Teil, der eine Uber-
setzung mit ausfithrlichem Kommentar von zwei grundlegenden Lehrtexten,
dem Meiji-kyoten und dem Showa-kydten, das erste in der Ubersetzung des V£,
enthilt. Wenn V{. stets auf dem heute giltigen Verstindnis der Gotteslehre
besteht, so bedeutet das: Er will von den beiden 1908 bzw. 1949 entstandenen
authentischen Interpretationen der heiligen Schriften Tenrikyos ausgehen und
das in ihnen vorliegende giiltige Selbstverstindnis der Religion erldutern. —
Bei der Frage nach dem Gottesverstindnis der Neureligion fillt auf, dafl das
nach dem Pazifischen Krieg geschaffene Showa-kydten keine Aussagen iiber
das Wesen Gottes an sich macht, sondern Gott stets in seinem Verhéltnis zur
Welt, zumal zur Menschheit beschreibt (vgl. 72). Hier aber fallt das Wort
~Oyagami® = ,Elterngott®. Wenn die Griinderin Mixr Nakavama (1798—1887)
als ,Oyasama“ — beachte: ,oya“ = ,Eltern“! — angesprochen wird, dann ist
das seinerseits Ausdruck der Uberzeugung, dafl sie als Offenbarung des ,Eltern-
gottes im Himmel“ der ,Elterngott auf Erden® ist. Insofern als aber auch die
Gestirne Mond und Sonne ihrerseits sichtbare Gestalten des himmlischen Eltern-
gottes sind, ist zu unterscheiden zwischen dem ,Elterngott auf Erden* = Mix1
Nagavama, ,Elterngott am Himmel* = Mond und Sonne, ,Elterngott im
Himmel“ = Oyagami.

Der den unsichtbaren Elterngott offenbarenden Stifterin werden dabei fol-
gende vier Funktionen zugesprochen: 1) Sie spielt als ,moto no oya® = urspriing-
liche Eltern® eine grundlegende Rolle bei der Erschaffung der Menschheit;
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