DIE EVANGELISIERUNG KOREAS UND DIE ERRICHTUNG DER
KATHOLISCHEN KIRCHE IM 16.—18. JAHRHUNDERT

von Andreas Jeong-Soo Kim

CHRISTENTUM, EINE GEFAHR FUR DAS KONFUZIANISCHE KOREA

Die Einfithrung des christlichen Glaubens und die Errichtung der
Kirche war in den meisten Lindern das Resultat aufopfernden Einsatzes
vieler Missionare. Das Beispiel Korea ist jedoch in dieser Hinsicht eine
interessante Ausnahmeerscheinung,! denn die Botschaft Christi wurde
nicht durch auslandische Missionare ins Land getragen. Es waren viel-
mehr die Koreaner selbst, die, nachdem sie sich dem Studium kirchlicher
Schriften intensivst gewidmet hatten, den christlichen Glauben in Korea
verbreiteten. Damals war der Konfuzianismus der Mittelpunkt und Maf-
stab jeder Staatsfiihrung. Die Politik der damaligen Konige diente vor
allem der ,Wirdigung® des Konfuzianismus. Fir die starrsinnige Yi-
Dynastie (1892—1910) war das Christentum etwas ganzlich Fremdes. Die
Anfange des christlichen Glaubens waren in diesem Land sehr mithsam
und gefahrdet, verbunden mit Verfolgungen und Martyrien.

Fiar das damalige verschlossene koreanische Reich, das auf streng kon-
fuzianischer Ethik basierte, bedeutete die Begegnung mit diesem fremden
Glauben eine Konfrontation ohnegleichen. Vor allem die Ablehnung der
Ahnenopfer und Ahnenverehrung durch die Christen bedeutete ein
Attentat auf die Grundlage des Staates und der menschlichen Gemein-
schaft iiberhaupt. Denn Ahnenverehrung, die Pietdt den eigenen Erzeu-
gern gegeniiber, bedeutete fiir die Konfuzianer Grundlage und Gipfel der
Sittlichkeit, die Basis jeglicher ,menschenwiirdiger® Existenz.

In dieser Arbeit soll die Begegnung Koreas mit dem christlichen Ge-
dankengut und die Errichtung der katholischen Kirche und deren weitere

1 Cu. DavLer, Histoire de I'Eglise de Gorée, tome I, Paris 1874, S. 13—25. Vgl.
O. Grar, Die Anfinge des Christentums in Korea. Hundert Jahre Kirche im
Untergrund, in: F. Renwer (Hrsg.), Der fiinfarmige Leuchter. Beitrige zum
Werden und Wirken der Benediktinerkongregation von St. Ottilien, Bd. II,
Ottilien 1971, S. 369ff.

Vgl. F. Piunarsch, Geschichte der Weltmission. Ein Uberblick, Miinchen 1966,
S. 52. Vgl. A. Murprrs, Missionsgeschichte. Die Ausbreitung des katholischen
Glaubens, Regensburg 1960, S. 340. Vgl. E. Fourer, Koreas Mdrtyrer und Mis-
stondre, mit einem Vorwort iiber Land und Leute und zahlreichen Abbildungen,
Rirheim 1895. Vgl. J. C.-M. Kim/]. J.-S. Cuunc, Catholic Korea. Yesterday
and Today, Seoul 1964, S. 18ff. Vgl. La Société des Missions-Etrangéres, The
Catholic Church in Korea, Hongkong 1924, S. 5. 18ff. Vgl. SancBAE R1 (Jean),
Confucius et Jésus Christ. La premitre théologic chrétienne en Corée d’aprés
I'ccuvre de Y Piek lettré Confuciéen 1754—1786, Paris 1979. Vgl. A. Caor,
L’Erection du Premier Vicariat Apostolique et les Origenes du Catholicisme en
Corée 1592—1887, in: Nouvelle Revue de Science Missionnaire X1 (1961).
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Entwicklung erdrtert werden. Auf die Christenverfolgungen, mit denen
die junge koreanische Kirche gleich nach deren Griindung konfrontiert
wurde, wird in dieser Arbeit nicht eingegangen.

I. Die BEcEGNUNG KOREAS MIT DEM CHRISTLICHEN (GEDANKENGUT
(1592—1783)

A. Die Missionare und ihre Plane

1534 grindeten IeNnaTius voN Loyora, Franz XAvEr und andere den
Jesuitenorden und begannen eine Reformbewegung in der katholischen
Kirche. Mit der Erschliefung der Seewege zu anderen Kontinenten be-
gann die Mission Asiens. Mit Franz Xaver kamen Jesuiten nach Japan
und China. Nachdem sie in ihrer Missionsarbeit erfolgreich waren, hatten
sie verstandlicherweise die Absicht, die Botschaft Christi auch in Korea
zu verkunden, das zwischen diesen beiden Léindern lag. Die Jesuiten und
einige andere Missionare versuchten ab 1592, etwa ein Jahrhundert lang,
Korea zu evangelisieren.

1. Die japanische Invasion und die Missionsarbeit von P. Cespedes

Die erste Begegnung Koreas mit dem Christentum f4llt mit der japanischen
Invasion (1592—1593, 1597—1598) zusammen.® Tovoromr Hipevosm
(1635—1598), der Herrscher iiber ganz Japan, kam mit dem buddhisti-
schen General Kato Kivomasa, dem christlichen General Konisur Yuki-
NAGA und etwa 200 000 Soldaten nach Korea. Als sich der Krieg in Korea
langer hinzog, baten YukiNaca und andere christliche Generile den Vize-
provinzial P. GomEz® um die Sendung eines Seelsorgers fir die japani-
schen christlichen Soldaten.

So kamen am 27. 12. 1593 der Jesuitenmissionar GREGORIO DE CESPEDES
(1551—1611) und der japanische Bruder Lro Fucan auf Veranlassung
von P. Gomez nach Korea.* P. CespEDEs feierte mit den Soldaten Euchari-
stie, taufte glidubige Soldaten und nahm sich der koreanischen Waisen-

2 CH. Davier, ebd. S. 1—5. J. C.-M. Kmv/]J. J.-S. Cuune, ebd. S. 20. F. Pr-
HATSCH, ebd. S. 52. Vgl. O. Grar, bed. S. 368. Vgl. E. Fourer, ebd. S. 81. Vgl.
A. Cnor, ebd. 8. 2. Vgl. F. Vos, Die Religionen Koreas, Stuttgart-Berlin-Kéln-
Mainz 1977, S. 175. Vgl. J. Laures, Koreas erste Beriihrung mit dem Christen-
tum, in: ZMR 40 (1956), S. 177—189. Vgl. F. Marciorti, Apostolato laico e
martirio in Corea, in: Sacrae Congregationis de Propaganda Fide memoria
rerum. 350 Ans au Service des Missionis 1622—1972, Bd. II (1700—1815), Rom-
Freiburg 1973, S. 1024—1035.

3 Seit 1591 war P. Gomez als Vizeprovinzial der Jesuiten in Japan. Vgl
J. Laures, ebd. 181ff,

4 Cu. Darrer, ebd. S. 2. Vgl. A. CHor, ebd. S. 2. Vgl. F. Vos, ebd. S. 175. Vgl
J. Lavres, ebd. S. 181. Vgl. Lettre annuelle du Japon, de Mars 1593 & Mars
1594, écrite par le P. Pierre GomEez an P. CLAupe AcQuariva, général de la
Compagnie de Jésus, Milan 1597, S. 112ff.
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kinder an. Aber er hatte keinen Kontakt zu Koreanern.® Dies lag einer-
seits daran, daff Koreaner den japanischen Soldaten sehr feindselig
gegeniiberstanden, andererseits daran, daff die meisten gefliichtet waren
oder sich versteckt hielten.

Schlieflich wurde P. CespepEs das Opfer einer Intrige. Der buddhisti-
sche General Kato Krvomasa, der YuriNaca um sein Gliick beneidete,
deklarierte die Tétigkeit von P. CespEDEs als eine Verschworung gegen
Hipevosur. Yurinaca mufite CespepEs wieder nach Japan zuriickbeor-
dern.® P. CespepEs war zwar der erste Missionar, der nach Korea kam,
konnte aber zur Missionierung Koreas nichts beitragen. Viele koreanische
Kriegsgefangene nahmen zwar den christlichen Glauben an, aber die
meisten blieben in Japan.?

2. Missionsversuche von China aus

a) Pavrus Siv Koanc-Ki1 und die Jesuiten

Paurus Siv Koanc-Ki (1562—1633), ein Staatsminister der Ming-Dyna-
stie, lief sich von P. Jean pe Recua auf den Namen Paulus taufen. Als
1620 im Krieg gegen die Mandschurei eine Nachschubarmee nach Korea
beordert wurde, wollte er zusammen mit Geistlichen des Jesuitenordens
nach Korea einreisen.

Als er jedoch aufbrechen wollte, hielt man es fiir zu gefihrlich, diese
fir das Land wichtige Personlichkeit in ein solches Krisengebiet reisen zu

5 Lavres weist darauf hin, dafl im Jahresbrief von 1626 mitgeteilt wird, P.
CrspepEs habe viele Menschen getauft und zwar nicht nur japanische Soldaten
und koreanische Kriegsgefangene (besonders Kinder), sondern dafl ,eine sehr
grofle Zahl Christen wurden®. Tatsdchlich aber gelang es P. CespepEes (so fithrt
auch DALLET aus) nicht, Kontakt zur Bevilkerung in Korea zu bekommen. Vgl
J. Laures, ebd. S. 185—186. Ca. DaLLET, S. 4.

¢ Cu. Dairer, ebd. S. 3. Vgl. J. Laures. ebd. S. 182ff. Schon im Jahre 1587
hat der Heerfithrer Hipevosar die Jesuiten aus Japan ausgewiesen. Als nun
1593 der buddhistische General Kivomasa erfuhr, dafl sein Rivale, der christ-
liche General Yukinaca bei der Invasion nach Korea einen Jesuitenmissionar
mitgenommen hatte, sah er dies als eine giinstige Gelegenheit, seinen Gegner
auszuschalten. Er teilte seine Information seinem Heerfithrer mit, in der Hoff-
nung, dafl dieser General Yukinaca daraufhin bescitigen lassen werde. General
Yurinaca, der wufite wie gefdhrlich das Unternechmen war, sozusagen unter
den Augen seines christenfeindlichen Herrschers, einen Missionar nach Korea
einzuschleusen, veranlafite, dafl P. Crspeprs und Mitbruder schon 1595 nach
Japan zuriickgebracht wurden.

Spater rief Hipeyosar General Yukinaca nach Japan zuriids, damit er die Frie-
densverhandlungen mit China fithre. Bei dieser Gelegenheit erkldrte General
Yuxinaca seinem Heerfithrer, er habe den europiischen Missionar deswegen bei
der Invasion in Japan bei sich gehabt, um von ihm etwas liber die europdischen
Schiffe im chinesischen Hafen Macao zu erfahren. Er fand auch tatsdchlich mit
dieser Ausflucht Glauben bei Hipevosmn und wurde wegen seines Weitblicks
sogar noch gelobt.

? Cr. DarLET, ebd. S. 4—10. Vgl. J. Laurss, ebd. S. 188—189, 282—287.
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lassen. So wurde sein vielerhoffter Plan, Korea zu missionieren, zunichte
gemacht.®

b) die Begegnung des Kronprinzen So-Hyon mit P. Apam ScHALL
.Schon zur Zeit des koreanischen Herrschers In-Jo (1623—1649) war der

Kronprinz So-Hyon auf einem solchen Aufenthalt am Pekinger Kaiserhof in
die Wirren zur Zeit der Entthronung der Ming-Dynastie durch die mandschuri-
schen Tj'Inc (1644) geraten und von letzteren acht Jahre lang am Mandschu-
Hof gefangen gehalten worden; wahrend dieser Jahre hatte er die nihere Be-
kanntschaft mit dem beriihmten Johann Adam Scmarr von Berr S] machen
durfen.“?

Als der Kronprinz So-Hvon 1644 in Richtung seines Heimatlandes
Korea aufbrach, bat er P. Apam ScuaLL um die Sendung eines Priesters;
er selbst nahm viele christliche Schriften mit sich.® Kurz nach seiner
Riickkehr aus China verstarb er ganz plotzlich, so daff auch dieser Mis-
sionsversuch mifilang.

c) Die Missionsplidne von P. ANTOINE DE SAINTE-MARIE

Der Franziskaner ANTOINE DE SAINTE-MARIE (1602—1669),! ein Missio-
nar in Peking, fafite den Entschluf}, Korea zu missionieren. 1650 erreichte er
sogar einen Hafen in der Nihe der Grenze zu Korea, aber er mufite,
bevor er noch arbeiten konnte, zuriickkehren. Spiter wollte er unter
Kaufleuten nach Korea einreisen, bald jedoch nahm er Abstand von die-
sem Plan, nachdem er durch P. Apam ScHALL von den Schwierigkeiten,
Korea zu missionieren, gehort hatte. Er begniigte sich darum mit der Mis-
sionsarbeit in Chantung in China.®

B. Die Annahme des katholischen Glaubens und
die Auseinandersetzung mit diesem

Das riickstindige Herschaftssystem der Yi-Dynastie (1392—1910)
mufite sich in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts heftigsten Heraus-
forderungen stellen. Die bisherige Stindeordnung, die die Yi-Dynastie
fest gestutzt hatte, begann zu wanken, die Produktivitit in der Landwirt-
schaft wuchs, der Handel begann zu blithen. Es regten sich Krifte, die an
dem bisherigen, auf Landwirtschaft basierenden Herrschaftssystem, wel-
ches nur einer winzigen, privilegierten Schicht diente, riittelten. Auch
westliche Wissenschaften und Ideen trugen dazu bei, den Bewuftseins-
stand des Volkes zu heben. Es entstand eine neue Bewegung, ,,Silhak’ pa“
(Die pragmatische Schule),® die auf die Befreiung vom Konfuzianismus,
die Basis der Yi-Dynastie, zielte.

8 A. CHor, ebd. S. 8—9.

9 zit. nach 0. Grav, ehd. S. 369.

10 A, CHor, ebd. S. 10—11.

11 A Caor, ebd. S. 12.

12 A. Cuor, ebd. S. 12.

13 Vgl. F. Vos, ebd. S. 175—183. Vos hat falsch geschrieben, nicht ,Sirhak’pa®,
sondern ,,Silhak’pa“.
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In diesem Abschnitt wird die Tendenz der Ideologie in der spiten Yi-
Dynastie und die Aufnahmefahigkeit fiir christliche Ideen untersucht.

1. Die Erschiitterung der traditionellen Stindeordnung

Die Grundlage der Yi-Dynastie war die Stindeordnung. Diese bestand
aus vier Standen.” Der erste Stand war der Stand des Adels. Der Adel
bekleidete alle hohen Regierungsimter, war einflufireich und verfigte
uber die gesellschaftliche Macht. Auflerdem war er an die Nachkommen
weiter vererbbar.

Der zweite Stand war dem Adel untergeordnet und bestand aus Dol-
metschern, Astronomen, Arzten und anderen. Der dritte Stand setzte sich
aus Bauern, Handwerkern und Kaufleuten zusammen.

Der vierte und letzte Stand umfafite mehr oder weniger nur Leib-
eigene, die ihre Arbeitskraft zur Verfiigung stellen muflten. Die japani-
sche Invasion (1592—1593, 1597—1598), die Invasion durch die Man-
dschurei (1687—1638) und kritische Bewegungen aus den unteren Stin-
den begannen an der feudalen Gesellschaftsordnung zu riitteln. Diese Er-
scheinung findet ihre Resonanz auch in dem wachsenden Interesse fiir
den christlichen Glauben, der als ein Glaube fir alle gilt.*®

2. Der Uberdrufs gegeniiber dem Konfuzianismus

Der Konfuzianismus, die Grundlage der Yi-Dynastie, war weniger eine
Religion, sondern eher eine Moraltheorie, eine politische Ideologie.’® Der
Konfuzianismus betonte das Patriarchat und befolgte strikte Regeln und
Zeremonien, so z. B. das Zeremoniell der Eheschliefung oder des Ahnen-
kultes. Alle Ideologien und Systeme, die in irgendeiner Weise gegen das
traditionsgemafle Denken gerichtet waren, wurden energisch bekampft.
In dieser Zeit entstand eine neue Richtung, genannt ,Sasaek® (Die 4
wichtigsten Faktionen).'” Viele konfuzianische Gelehrte kehrten dem
Konfuzianismus den Riicken und richteten ihr Interesse auf Taoismus,
Buddhismus und andere Religionen. So ist es kein Zufall, dafl das Inter-
esse fiir das Christentum gerade jetzt wieder wuchs.

3. Die europdische Literatur und die Entstehung von
SSilhak’pa“ (Die pragmatische Schule)

a) Die Aufnahme der europdischen Literatur

Ende des 16. Jahrhunderts kamen Jesuitenmissionare nach China. Sie
brachten die westlichen Wissenschaften mit (z. B. Astrologie, Mechanik,

14 Vgl. CH. DALLET, ebd. S. C—CXV.

15 Vgl. Cu. Darrer, ebd. S. 78: ,La religion étant tréséquitable, il n'y a,
vis-a-vis d’elle, ni grands, ni petits, ni nobles, ni roturies.”

18 F. Vos, ebd. S. 156—174. Der Konfuzianismus, der zwischen dem 14. und
16. Jahrhundert einen grofien Einflufl auf das Geistesleben Koreas ausiibte, ver-
lor gegen Ende des 16. Jahrhunderts an Bedeutung.

17 Vgl. F. Vos, ebd. S. 168ff.
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Philosophie usw.) und begannen die christliche Lehre in chinesischer
Schrift festzuhalten.® Solche Schriften wurden ab etwa Anfang des 17.
Jahrhunderts durch die jahrliche Gesandtschaft’® des koreanischen Ko-
nigs nach Korea iibermittelt. Y1 KwancjEong, ein Begleiter der Gesandt-
schaft, brachte 1603 aus Peking eine Weltkarte mit, die von MarrEO RIccr
angefertigt worden war.® 1631 brachte Cueone Duwon viele Utensilien
westlicher Wissenschaften und ins Chinesische iibersetzte wissenschaft-
liche Biicher mit.?! Auch der Kronprinz So-Hyon, der als politische Geisel
der Ching-Dynastie in Peking gefangengehalten wurde, brachte bei sei-
ner Heimkehr viele westliche Instrumente und Biicher mit.?® Von 1636 bis
zum Jahre 1783, in dem Y1 SuncaUN® nach Peking ging, wurden von der
Yi-Dynastie in 147 Jahren insgesamt 167 Gesandtschaften zur Ching-
Dynastie geschickt*® Vom Ende des 16. Jahrhunderts an, als MaTTEO
Riccr, P. Rucecier: und andere Jesuiten nach China kamen, bis 1775 und
als der Jesuitenorden in China von Cremens XIV. aufgeldst wurde, soll
allein die Zahl der Biicher, die von den Jesuiten in chinesischer Schrift
angefertigt wurden, 858 betragen haben.?® Fast alle Biicher wurden auch
nach Korea gebracht und von koreanischen Gelehrten gelesen.?

b) Die Geburt von ,Silhak’ pa”

Der durch die japanische (1592—1593, 1597—1598) und die man-
dschurische (1637—1638) Invasion ausgeloste Schock, der Parteienzwist
innerhalb der eigenen Fithrung, das theoretische ,Hin und Her“ der
Konfuzianischen Geleherten und die Aufnahme der westlichen Wissen-
schaften liefl eine Richtung entstehen, die gegen das kenfuzianische Den-
ken gerichtet war und den Wert des ,Praktischen® betonte. Diese Rich-
tung nannte sich ,Silhak’pa” (Die pragmatische Schule).

»Als Reaktion gegen den vorherrschenden Konservatismus sahen auf die Dauer
immer mehr Literaten die Notwendigkeit sozialer und wirtschaftlicher Reformen
ein. Diese Gelehrten gehorten meistens der Nam'in-Faktion®® an, die in diame-

18 Won-sun Leg, Myeong-Cheong-rae Seohakseo-ui Hankuk Sasangsa-zeok Ui-ui
(Catholic Books in Classical Chinese and ther influence on traditional Korean
Society), in: Hankuk Tschonjukyohoe Nonmun Seonzip 1 (1976), Seoul 1976,
S. 187—156. In dieser Zeit von 1580 bis 1662 wurden etwa 170 christliche Biicher
in chinesischer Sprache geschrieben.

19 Vgl. Ca. DaLiET, ebd. S. 10—12. Vgl. O. Grar, ebd. 368—369. Vgl. F. Pi-
HATSCH, ebd. 8. 52.

Die kulturelle Bedeutung der koreanischen Gesandtschaften nach China Anfang
des 17. Jahrhunderts. Sie brachten christliche Schriften nach Korea, wodurch eine
Briicke entstand zwischen chinesischer und koreanischer Kultur.

20 ‘Won-sun Lgg, ebd. S. 138.

% Vgl. Cu. Dareer, ebd. S. 11.

22 A. Cuor, ebd. S. 10—11.

28 Er ist der erste Getaufte. Vgl. Cu. DALLET, ebd. S. 17—36.

24 Won-sun Lk, ebd. S. 145.

25 'Won-sun Lk, ebd. S. 143. 252 Won-sun LEE, ebd. S. 145—152.

2 Vgl. F. Vos, ebd. S. 168ff.
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traler Opposition zu der fast immer vorherrschenden Noron-Faktion stand. Be-
sonders in jener Faktion stoflen wir auf mehrere Minner, die gewisse Kenntnisse
der von den katholischen Missionaren in China introduzierten abendlandischen
Naturwissenschaften, Religion und Philosophie in das vor dem Ausland ver-
schlossene Korea einfithrten. Die sog. ,pragmatische Schule’, die im 17. Jh. ent-
stand und ihre hochste Entwicklung im 18. Jh. und in der ersten Halfte des
19. Jhs. erreichte, hatte enge Beziehungen zu der Nam'in-Faktion, und mehrere
ihrer wichtigsten Vertreter, wie Yu Hyongwon und Yi Ik, gehorten dieser Fak-
tion an.“*?

Mit Ham PaEkkyom (1552—1615), Y1 Sucwane (1563—1628), Kim Yux
(1580—1658), Yu Hyonwon (1622—1673) und Y1 Ix (1681—1763)* legte
»Silhak’ pa® die ideologische Grundlage, die der spateren neueren Wis-
senschaft entscheidende Impulse gab. Die vielen Schiiler, die aus Y1 Ix’s
Schule hervorgegangen sind, kann man in zwei Gruppen einteilen. Die
eine Gruppe der Silhak’pa nahm den katholischen Glauben an, die
andere Gruppe blieb zwar bei der silhak’paschen Ideologie, aber sie kri-
tisierte das Christentum.?® Mit Crone Yac'vone (1762—1836),° einem
christlichen Schiiler von Y1 Ik, kam der ,Silhak’pa” zu hoher Bliite.

c) Kritik der konfuzianischen Gelehrten an westlichen Wissenschaften

Das Besondere des Christentums in Korea ist, dafl es weniger als ein
Glaube aufgenommen wurde, sondern daf} es iiber ein Jahrhundert lang
nur theoretisch studiert und kritisiert wurde. Das von Matteo Riccr (1552
—1610)* verfalite Buch ., Tien-schu Shil-1“*® wurde nach seiner Heraus-
gabe 1603 mehrmals wieder aufgelegt und viel gelesen. Aufler diesem
wurden viele andere Biicher, so z. B. ,Zikbangoegi®,® ,Chil’kuk**
»Yeong on Zam' on“* usw. gelesen und kritisiert.*

27 zit, nach F. Vos, ebd. S. 177.

28 Vgl F. Vos, ebd. 8. 177—179.

2 Vel. F. Vos, ebd. S. 175—183. Die Schule von ,Silhak’ pa trug durch ihre
Ubersetzungen chinesischer Literatur und ihre Pflege der Kultur viel zur Wie-
derbelebung der Kultur der Yi-Dynastie bei. Weil ein grofler Teil dieser Ge-
lehrten spater christlich wurde, fand diese fruchtbare Schule in der Zeit der
Christenverfolgungen ihr Ende und mit ihr auch die kulturelle Bliitezeit in Korea.
30 F. Vos, ebd. S. 180.

31 Vgl. Martrieu Ricer / Nicoras Tricauvrr, Histoire de l'expédition chrétienne
au royaume de la Chine 1582—1610, Paris 1978.

% Im Jahre 1608 hat MarTeo Riccr in China ein Buch , Tienschu Shil-i* (Wahre
Lebre von Himmelsherrn) als ,Einfithrungsreligionsbuch fiir die Gelehrten® ver-
offentlicht. Vgl. A. MuLpErs, ebd. S. 281.

3 Dieses Buch beinhaltet eine geograph. Beschreibung der Kontinente und be-
handelt die Erziehung in Europa.

3 Es handelt von sieben verschieden siindhaften Fehlhaltungen der Menschen.

% Es behandelt die Anima.

% Jowc-Hone Pax, Seoku Sasang-ui Do'ip Bipan-kwa Seop’chwi (Western
Thougt in Korea: Catholicism), in: Hankuk Tschonjukyohoe Nonmun Seonzip 1
(Seoul 1976), S. 17.
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Im Anfang des 17. Jahrhunderts erschienen in Korea nach und nach
christliche Schriften, mit denen sich koreanische Gelehrte kritisch aus-
einandersetzten. Man kann die Kritik an den westlichen Wissenschaften
in zwei Phasen unterteilen. Zu der ersten Phase gehdren Namen wie Y1
Sucwanc (1563—1628), Yu Inmonc (1559—1623) und Yu Hyoncwon
(1622—1673). Sie hatten sich zwar sehr intensiv mit westlichen Wissen-
schaften beschiftigt, aber ithre Meinungen und Kritiken sind nur frag-
mentarisch dokumentiert und uberliefert. In der zweiten Phase, begin-
nend mit Y1 Ix (1681—1763), versuchte man die Kritik systematisch und
objektiv zu gestalten.

Die Schiiler Y1 Ix’s kann man, wie schon erwihnt, in zwei Gruppen
einteilen. Die einen kritisierten die westlichen Wissenschaften aus der
Sicht des Konfuzianismus. Sie verneinten die von M. Riccr erhoffte Ver-
einbarkeit von Christentum und Konfuzianismus und betonten den
grundsatzlichen Unterschied zwischen beiden. Hauptvertreter dieser
Gruppe waren SiN Hupam (1701—1761)* und Anx CHoncBOk (1712—
1791).*® Die andere Gruppe nahm die westlichen Wissenschaften auf,
durch sie wurde das Christentum zum Glauben. Die Vertreter dieser
Gruppe waren Y1 Piex 1754—1786),*° Y1 SuncruN (1756—1801), Kwon
Irsmv,* Kwon CHULSIN ( —1801),* CronG YAkcHONG (1760—1801),%2
CroNnG YAancyoNG (1762—1836)* und andere. Die meisten dieser Leute
gehorten zu der Nam'in-Faktion und waren konfuzianische Gelehrte mit
geringem politischem Einfluf}.

II. Die ENTSTEHUNG DER KOREANISCHEN KIRCHE UND DEREN ENTWICKLUNG
(1784—1791)

Die theoretische Behandlung des Christentums wurde in den 80er Jah-
ren des 18. Jahrhunderts in die Praxis umgesetzt. Der unmittelbare Anlaf}
zu diesem Schritt war die Reise Y1 SuncHun’s nach Peking. 1784 liefl er
sich in Peking nach dem Studium des Katechismus taufen. Der Impuls
dieses Ereignisses war aber von Y1 PIEK ausgegangen.

A. YiPiek und Yi Sunghun

Ch. DarLer® erzdhlt in seiner ,Koreanischen Kirchengeschichte® iiber
Y: Piex’s Charakter, tiber seine Familie und dariiber, wie dieser zum

37 Jone-Hone Pax, ebd. S. 20—26,56—66.. Vgl. F. Vos, ebd. S. 180.

38 Jonc-Hone Pag, ebd. S. 27ff. Vgl. F. Vos, ebd. S. 180.

3 Cu. DavLET, ebd. S. 13—28. Vgl. Jean Sanceak R, ebd. S.21—32.

40 CH. DALLET, ebd. S. 22ff.

4 Cu. DaLieT, ebd. S. 22ff.

42 Cu. DALLET, ebd. S. 14ff.

43 Cu. DALLET, ebd. S. 108ff.

4 Cug. DALLET lebte nur in Frankreich, aber er hat 1874 ein Buch ,Histoire de
I'Eglise de Corée* (Bd. I—II) herausgegeben. Vorher hatte Bischof DaveLuy
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Christentum fand und seinen Glauben in die Tat umsetzte.** 1777 kamen
Kwon CrursiN, Y1 Piek und einige andere konfuzianische Gelehrte in
cinem buddhistischen Bergkloster zusammen, um ein Seminar zu veran-
stalten. DALLET schreibt:

,Im Jahre tieng-iou (1777) begab sich der beriilhmte Arzt Koun Tsici-sin-i,
begleitet von Tieng Iak-tsien-i und einigen anderen wissenschaftsbegierigen Edel-
ménnern in eine abgelegene Pagode, um sich mit ihnen ungestért grindlichen
wissenschaftlichen Studien zu widmen. Als Piek-i davon erfuhr, freute er sich
dariiber und sogleich beschlofl er, sich ihnen anzuschliefen. Es war Winter, alle
Straffen waren verschneit und die Pagode lag mehr als hundert Lya entfernt.
Diese Schwierigkeiten jedoch konnten einen so einfrigen und leidenschaftlich
erfullten Menschen nicht abhalten. Unverziiglich bricht er auf. Entschlossen kimpft
er sich auf unwegsamen Pfaden weiter. ... In der Dunkelheit setzt er seinen
Weg fort und kommt endlich am gewiinschten Ort an. ... Die Gespriche dauerten
mehr als zehn Tage. In dieser Zeit bemiithte man sich um die Losung der wich-
tigsten Fragen nach Himmel, Welt, dem Wesen des Menschen usw. Man rief
sich wieder die Lehren der Alten ins Gedichtnis und diskutierte sie Punkt fur
Punkt. Daraufhin studierte man die Werke, die berithmte Ménner tiber die Moral
verfafit hatten; schliefflich untersuchte man mehrere Abhandlungen iiber Philo-
sophie, Mathematik und Religion, die von ecuropdischen Missionaren in chine-
sischer Sprache zusammengestellt worden waren, und man setzte die grofite Sorg-
falt daran, deren Sinn zu verstehen. Diese Biicher waren des 6fteren von den
koreanischen Botschaftern aus Peking mitgebracht worden. ... Nun gab es unter
diesen wissenschaftlichen Werken einige grundlegende Traktate iiber Religion.
Es wurden darin die Existenz Gottes, dic Vorsehung, die Spiritualitit und die
Unsterblichkeit der Seele behandelt sowie die Festsetzung sittlicher Normen,
indem die sicben Hauptlaster durch die entgegengesetzten Tugenden bekdmpft
werden. ... Um ecine vollstindige Erkenninis in diesen Dingen zu gewinnen,
fehlten ihnen die entsprechenden Auslegungen und Erklidrungen; doch was sie
gelesen hatten, geniigte, um ihre Herzen zu ergreifen und ihren Geist zu erhellen.
Unverziiglich machten sie sich daran, alle das in die Praxis umzusetzen, was sie
von der neuen Religion zu erkennen vermochten, indem sie sich jeden Tag,
morgens und abends, auf die Knie niederwarfen, um sich dem Gebet hinzugeben.
Nachdem sie irgendwo etwas von sieben Tagen gelesen hatten und man einen
ganzen Tag davon der Verehrung Gottes weihen sollte, lieflen sie am siebten,
vierzehnten, einundzwanzigsten und achtundzwanzigsten Tag jeden Monats alle
iibrigen Dinge aufler acht, um einzig und allein der Meditation nachzugehen und
an diesen Tagen enthaltsam zu leben; all das taten sie im geheimen, ohne davon
zu anderen zu sprechen. Man weiff jedoch nicht, wie lange sie diese Ubungen
fortsetzten. Die weiteren Ereignisse lassen allerdings vermuten, daff die Mehr-
heit nicht lange daran festhielt.*48

Literatur iiber Missionsthemen gesammelt und an Cm. DAvLeT nach Frankreich
geschickt.

4 Cu. DALLET, ebd. S. 183—14.

% zit. nach Cu. Davcer, ebd. S. 14—15: ,En l'année tiengiou (1777), le célébre
docteur Kouen Tsiel-sin-i, accompagnéde Tieng Iak-tsien-i et de plusieurs autres
nobles désireux d’acquérir la science, s’ était reneu dans une pagode isolée pour
s'y livrer avec eux, sans obstable, ades etudes approfondies. Piek-i, 'ayant appris,
en fut rempli de joie, et forma aussitot la résolution d'aller se joindre aeux.
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Dieses Seminar besitzt fiir die koreanische Kirche eine grofle Bedeu-
tung, weil hier Y1 Piex’s grofles Interesse am Christentum geweckt
wurde. Bald aber begniigte sich Y1 Piex nicht mehr nur mit Schriften. Er
wollte die katholische Kirche in Peking besuchen, aber er hatte hierzu
keine Gelegenheit. Als er 1783 erfuhr, daf} sein Freund Y1 SuneHUN sei-
nen Vater nach Peking begleitete, sucht er Y1 SunerUN auf und bittet
ihn, sich in Peking taufen zu lassen sowie viele Biicher mitzubringen.*’

Y1 SuncHuN (1756—1801), ein koreanischer Gelehrter, begleitete 1783
eine koreanische Gesandtschaft nach Peking in China und wurde im
Jahre 1784 dort nach einem kurzen Katechetikunterricht von Fr. Louis pE
GrammoNT auf den Namen ,Peter” getauft.®® Wie Petrus, der Fels, auf
den Jesus seine Kirche baute, so sollte PETER SuncHUN Y1 der Beginn der
koreanischen Kirche werden. Noch im selben Frithjahr kehrte er mit vie-
len christlichen Schriften und Devotionalien nach Korea zuriick. Im Win-
ter dieses Jahres begann er, viele konfuzianische Gelehrte zu taufen.®®

On était en hiver, la neige couvrait partout les routes, et la pagode était a plus
de cent Lys de distance. Mais ces difficultés ne pouvaient arréter un cceur aussi
ardent. Il part a l'instant méme, il s’avance résolument par des chemins im-
praticables. ... Il prend un baton ferrépour se défendre des attaques des bétes
féroces, et, poursuivant sa route au milieu de téntbres, arrive enfin au lieu
désiré. ... Les conférences durérent plus de dix jours. Pendant ce temps, on
chercha la solution des questions les plus intéressantes sur le ciel, le mond, la
nature humaine, etc. Toutes les opinions des anciens furent rappelées et discutées
point par point. On étudia ensuite les livres de morale des grand hommes; enfin
on examina quelques traités de philosophie, de mathématiques et de religion,
composés en chinois par les missionnaires européens, et on mit tout le soin
possible & en approfondir le sens. Ces livres étaient ceux qu'a diverses reprises
les ambassadeurs coréens avaient rapportés de Peking. ... Or, parmi ces ouvrages
scientifiques, se trouvraient quelques traités élémentaires de religion. C' étaient
les livres sur l'existence de Dieu, sur la Providence, sur la spiritualité et
I'immortalité de I'Ame, et sur la maniére de régler ses moeurs en combattant les
sept vices capitaux par les vertus contraires. ... Les explications leur manquaient
pour en acquérir une suffit pour émouvoir leurs coeurs et dclairer leurs esprits.
Immédiatement, ils se mirent & partiquer tout ce qu'ils pouvaient connaitre de
la nouvelle religion, se prosternant tous les jours, matin et soir, pour se livrer
a la priére. Ayant lu quelque part que, sur les sept jours, on doit en consacrer
un tout entier au culte de Dieu, les septiéme, quatorzieme, vingt-uniéme, et
vingt-huitiéme jours de chaque mois, ils laissaient toute autre affaire pour vaquer
uniquement 2 la méditation, et, en ces jours, observaient I'abstinence; tout cela
dans le plus grand secret, et sans en parler a4 personne. On ignore pendant
combien de temps ils continuérent ces exercies, mais la suite des événements
porte acroire que la plupart n'y furent pas longtemps fideles.”

47 CH. DALLET, ebd. S.16—17. Vgl. A. CHo, ebd. S. 17—38.

9 Cu. DaLLET, ebd. S.17—19. Vgl. A. CHoi, ebd. S. 18—21.

#® Cu. Dacier, ebd. S.19—25. Vgl. A. Cuoi, ebd. S. 21ff. Unter anderem lief§
sich auch Y1 Piex, der die von Perer SuncgHUN Y1 mitgebrachte Literatur stu-
diert hatte, auf dem Namen , Johannes der Taufer taufen.
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Die Ubermittlung der-Botschaft Christi und die Entstehung der koreani-
schen Kirche ist zwar direkt mit der Taufe von Perer SuncHUN Y1 ver-
kniipft, so dafl diesem Ereignis eine entscheidende Bedeutung beigemes-
sen werden muf}, aber man sollte dies auch nicht iiberbewerten. Denn der
Boden, auf dem die Botschaft Christi Frucht bringen konnte, war bereits
vorher geschaffen worden. Der oben erwdhnte Y1 Pier war es gewesen,
der Y1 SuncHuUN vorgeschlagen hatte, sich in China taufen zu lassen.

B. Die Spendung der sakramentalen Dienste durch
ein System von ,Laienpriestern®

1. Beginn und Ende des Systems von ,Laienpriestern”

Perer Y1 SuncHUN hatte in Peking genau beobachtet, wie die kirchliche
Organisation dort aufgebaut war und wie die heilige Messe gefeiert
wurde. Mit Hilfe von Schriften iiber Verhaltensregeln der Christen, des
Katechismus und anderer Biicher rief er eine Organisation ins Leben und
begann, Hirten fiir eine koreanische Kirche auszuwihlen. '

In der von Cu. DALLET erwidhnten Liste werden als Bischof Franziskus
Kwon Irsin, als Priester PETEr Y1 Suncrun, Lupwic Y1 TAN ouEN, Au-
cusTiN N1ou HanccoMm, Jouann T’sor TsiancHIN und andere angegeben.®
Aber wie dies nun zustande kam und wie die Feierlichkeiten verliefen, ist
nicht bekannt. Diese Periode dauerte von 1786 bis etwa 1788. AcusTIN
Niou Hanccowm, einer der von PETEr Y1 SuncHUN ernannten Priester,
entdedkte bei seinen Studien in verschiedenen Schriften, dafl solch ein
Vorgehen wider kirchliche Regeln war. Er sprach PeTer Y1 SUNGHUN an,
bewirkte die Einstellung der Spendung der heiligen Sakramente und eine
Anfrage an die Diozese in Peking.® 1789 schreibt PErEr Y1 SuncHUN
einen Brief®®* an den Bischof Gouvea® in Peking. Die tadelnde Antwort
des Bischofs 1790 beendete das System von ,Laienpriestern® in der
koreanischen Kirche.®

2. Verdienste des Systems von ,Laienpriestern™

Das System mit Laien als geistlichen Fithrern, das von einem Mann
hervorgebracht wurde, der zwar nicht alles verstanden hatte, aber der
sich an das grofartige Beispiel der Pekinger Kirche hielt, schuf eine
Glaubensatmosphire voller Selbstindigkeit und Spontaneitit. 1784 wurde
das Sakrament der Taufe eingefiihrt, im Frithjahr 1786 kam das Sakra-

5 Aus Tagebuchnotizen der Yi-Dynastie wissen wir jetzt, da es nur 4 Priester
gab. Vgl. Cu. DALLET, ebd. S. 30ff.

51 Vgl. A. Cror, ebd. S. 94—97.

52 Vgl. A. CHor, ebd. S. 90—93.

58 Vgl. Cu. DaLLET, ebd. S. 83. Vgl. A. CHo, ebd. S. 97—99.

53 Vgl. CH. DALLET, ebd. S. 33—34.

55 Cu. DALLET, ebd. S. 830—381. A. Cnor, ebd. S. 91—92.
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ment der Bufle, im Herbst desselben Jahres das Altarsakrament und das
Sakrament der Firmung hinzu.*® Deshalb schreibt Cu. DALLET:

,Die von diesen Hirten erteilte Taufe war natiirlich giiltig und erteilte die
Gnade der Wiedergeburt. Die anderen von ihnen erteilten Sakramente waren
natiirlich ungiiltig. Trotzdem ist es sicher, dal ihr Amt dberall den Glauben
stirkte und der Glaubensverbreitung im ganzen Reich deinen neuen Aufschwung
gab. Man spricht heute noch vom Enthusianismus der Christen, von ihrem hei-
ligen Eifer am Gottesdienst teilzunehmen und die Sakramente zu empfangen.“

3. Resultate

Die Spendung des heiligen Dienstes in dieser Weise war zwar noch kor-
rekt, aber sie hat die Christen zu einem groflen Engagement angeregt und
zu einer aktiven christlichen Lebensfithrung angeleitet. Nachdem die
Spendung der Sakramente eingestellt worden war, war ein grofles Nach-
lassen des Eifers bei Perer Y1 SuncaUN und den anderen zu verzeichnen.”

Der christliche Glaube, der anfangs seinen Weg durch christliche
Schriften nach Korea fand, und die koreanische Kirchengemeinschaft, die
durch die Laienpriester zu blithen begann, biiiten nun an Spontaneitit
ein. Dies fithrte zur Suche nach Priesternachwuchs und spéter schliefilich
zu einer von Geistlichen abhédngigen Kirche.

Einerseits wird man das System von Laienpriestern wegen seiner Selb-
stindigkeit und Aktivitdt positiv bewerten, andererseits wird aus dem
Obigen deutlich, wie unzureichend die Kenntnisse der damaligen Kir-
chenfiihrer iiber christliche Lehren waren.

C. Die Spendung der Taufe
in der sich entwickelnden Kirche

1. Taufpate, Katechist und Priester

Am Anfang nannten die Christen den Mann, der das heilige Sakra-
ment der Taufe spendete, Priester, und den Mann, der den Katechismus
lehrte, Taufpate. Der Taufpate war aber zugleich der geistige Vater des
Tauflings. Aber die unterrichtende Funktion des Taufpaten verlor nach
und nach ihre Bedeutung. Hinzu kam die Rolle des Katechisten.®® Dieser
stand dem Priester als Hilfskraft zur Seite und mufite die Glaubigen fiir
die Taufe und die Bufle usw. vorbereiten.

56 zit. Co. DALLET, ebd. S. 31: ,Le baptéme donné par ces pasteurs était évidem-
ment valide, et conférait la grdce de la régénération. Les autres sacrements
qu’ils administraient étaient évidemment nuls. Néan moins, il est certain que
leur ministére réchauffa partout la ferveur, et donna un nouvel élan a la
propagation de la foi dans tout le royaume. On parle encore de I'enthousiasme
des chrétiens, de leur sainte ardeur pour assister aux cérémonies et pour recevoir
les sacrements.”

57 A. CHor, ebd. S. 93.

% Hpg. DaLLeT, ebd. S. 81.
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2. Die Glaubensgemeinschaft

Die Getauften waren uber ihre Taufe gliicklich und erkannten klar,
dafl dies fir sie der Anfang eines mutigen, opfervollen Lebens bedeutete.
Mit groflem Eifer waren sie bereit, die Botschaft Christi weit hinauszu-
tragen. In vielen Beispielen wird berichtet, dal Menschen vom Lande,
nach ihrer Taufe in der Hauptstadt, als Christen in ihre Heimat zuriick-
kehrten und dort Grundsteine der christlichen Kirche legten.®

Es war eine Atmosphire der gegenseitigen Liebe und Hilfe entstanden,
so wie es in der ,Urkirche® (Apg 2,43—47) war. Unabhéngig davon, ob
man ein Adeliger oder ein Leibeigener war, nahm man gemeinsam und
briiderlich an der heiligen Messe teil. Im gemeinsamen Glauben bestan-
den keine Klassenunterschiede.

3. Die Starke der christlichen Bewegung

Die Zahl der Christen zwischen 1784 und 1790 ist nicht sicher tberlie-
fert. Aus dem Brief von PeTeEr Y1 SuncruN an Bischof Gouvea wird er-
sichtlich, daff PETER Y1 SuncHUN selbst etwa 1000 Menschen getauft hat.*®
1794, noch bevor der chinesische Priester Tstou™ nach Korea kam, betrug
die Zahl der Christen etwa 4000.%2 Dies wird wahrscheinlich, wenn man
bedenkt, dafi aufler PErer Y1 SuncHUN noch andere sogenannte Priester
die Taufe spendeten. Als P. Tsiou im Januar 1795 nach Seoul kam, ver-
mehrten sich die Christen rasch auf 10 000, so daf} eine feste Basis fiir das
junge Christentum in Korea geschaffen war.

II1. ERGEBNIS

Die selbstindige Entstehung der koreanischen Kirche nach einer etwa
100jahrigen theoretischen Auseinandersetzung mit dem Christentum ist
auf dieser Welt beispiellos. So wurden automatisch koreaspezifische, kul-
turelle Elemente in die Kirche miteingeflochten. Diese ,koreanische
Inkulturation® wird in den Biichern ., Seongkyo Zeonseo® und ,Seongkyo
Yoz von Y1 Piex® und dem Buch .,,Chukyo Yozi“ von CronG Y AkcHONG™
deutlich. Der auf dirse schwierige Weise erworbene Glaube konnte auch

5 Interessierte Gelehrte kamen nach Seoul, um sich zu informieren. Viele von
ihnen kehrten als getaufte Christen in ihre Heimat zuriick und verbreiteten dort
den christlichen Glauben. Vgl. Cr. DALLET, ebd. S. 28—25.

8 Vgl. A. Cuor, ebd. S. 90—91.

% Vgl. CH. DaLier, ebd. S. 69—82.

%2 Cu. DaLLET, ebd. S. 67. zit: ,Dix ans aprés le baptéme de Pierre Ni a Peking,
nous trouvons, malgré la persécution, malgré la défection coup sur coup des plus
illustres chefs, plus de quatre mille chrétiens en Corée.“ Vgl. F. Priumarsch,
ebd. 8. 52.

% Vgl. Jean SancsAEk Ry, ebd. S. 41ff.

54 CH. DaLLET, ebd. S. 118—119.

185



durch die ein Jahrhundert andauernden Christenverfolgungen® (1785—
1887) nicht ausgeldscht werden. Ein wichtiger Grund dieser Verfolgun-
gen lag in der Ablehnung des Ahnenkultes durch die Kirche. Dies war
die Anweisung der Jesuiten in China. Die Entwicklung der koreanischen
Kirche wurde durch die Verfolgung auf das schwerste beeintrichtigt.
Natiirlich waren auch politische Griinde fur die Verfolgungen mafigeb-
lich. Der Hauptgrund lag wohl aber darin, dafi das Christentum etwas
ganzlich Fremdes fiir das angeschlossene, unflexible konfuzianische
Korea bedeutete. Heute existieren diese Probleme in Korea nach wie vor
und sollten in bezug auf die Inkulturation Koreas nochmals iiberdacht
werden.
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SUMMARY

In the history of the Church’s missionary life, Korea stands out as a unique
exception: it was a church begun from within the land, and by laymen. The case
well merits, in view of all its implications, greater attention and further reflec-
tion than hithertofore accorded.

Unlike most lands where the faith was first introduced and the church set up
by foreign missionaries, the Koreans sought, received, and propagated the
Christian faith entirely on their own in the first decades of their Church history.

Although sporadic attempst had been made by foreigners to bring the
Gospel to Korea — since the time of the Japanese invasion in 1592 till the first
Korean layman sought baptism in Peking in 1784 — they all failed to reach
the people. The first real contact was made through the published works, in
Chinese, of the Jesuits working in China since the late 17th century. Their
doctrinal works, along with other scientific writings, had found their way
through the annual embassy returning from Peking, and, in the early 18th
century, a learned circle of Korean literati began assiduously studying their
content, till after nearly a century, one of their own, Yi Sunghun, was sent to
Peking to seck further contact and information.

Thus it was that the first Korean Christian Yi was baptized Peter in Peking
in 1784. Upon his return he then zealously spread the faith, baptizing many and
setting up a system of a lay bishop and priests, modeld on the ministerial
hierarchy he had carcfully observed while in Peking. They instructed the people
in the new faith, celebrated the mass, and administered the sacraments. While
the first Christian leaders thus acted partly out of deficient knowledge, the
community so organized had autonomy and vitality to its credit.

By 1794 the Christians numbered about 4000, in a society and a state almost
exclusively dominated by confucianism. Shortly thereafter, in part for reasons
of politics and xenophobism, four successive waves of harsh persecution,
culminating in the great onslaugt begun in 1866, marked the first century of the
young church, The steadfast witness of faith throughout this period of painful
growth, sustained by frequent martyrdom, bespeak the admirable strength,
endurance, and fidelity of a Church founded from within by lay leaders.
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