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Wie in Europa und in anderen Teilen der Welt ist auch in Amerika die christliche
Missionsarbeit in China unter Beschuf geraten. Kein anderer als der bekannte
amerikanische Sinologe ArTHUR M. ScHLESINGER hat schon vor Jahren die Missionare und
ihre Titigkeit als den gefihrlichsten und schidlichsten Aspekt in den Bezichungen zu
China im 19. und 20. Jahrhundert bezeichnet. Wihrend iiber die Titigkeit der
amerikanischen protestantischen Mission mehrfach Studien erschienen sind, wufte
man bisher wenig iiber die Rolle, die die katholischen amerikanischen Missionare in
China gespielt haben. Das war wohl der AnlaR fiir den Autor, sich mit diesem Thema
zu beschiftigen.

THomas A. BresuN ist kein Missionswissenschaftler, sondern ein Fachmann fir
ostasiatische Beziehungen. Er studierte an Universititen wie Fordham und Virginia
und vervollkommnete seine chinesischen Studien in Taiwan und Hongkong.

Hier untersucht er den Beitrag, den der amerikanische Katholizismus und seine
Missionare zur Besserung oder Verschlechterung der internationalen Beziehungen
geleistet haben, weniger den Beitrag zum Aufbau einer eigenstindigen Kirche in China.
Er durchforschte neben staatlichen Archiven auch die Missionsarchive der Orden und
Missionsgesellschaften in Amerika, hat sich allerdings auch nur auf diese beschrinkt.
Dazu beniitzte er fast ausnahmslos amerikanische Missionsliteratur; franzésische,
italienische oder spanische Biicher sind grofe Ausnahmen, deutsche kennt er kaum.

Eigene katholische Missionsgebiete amerikanischer Missionare gab es in China erst
seit dem Ende des Ersten Weltkrieges; die meisten sind keine 30 Jahre alt geworden.
Sie waren, wie der Vf findet, keineswegs eine Gefahr fiir China. Doch sollen ihre
Neuerungen, ihr ,Parasitismus®, ihre auffallend wohlhabende und privilegierte Lebens-
weise und ihre gleichzeitige Schwiche im chinesischen Modernisierungsprozef dem
Wachstum des chinesischen Nationalismus und dem Niedergang westlicher Macht
Vorschub geleistet haben. Das Wertvolle in diesem Werk ist, daf es zahlreiche
Einzelheiten iiber die Arbeit und die Schicksale der verschiedenen Missionsgruppen
bietet und viele neue Zusammenhinge aufweist. Der Autor wiirdigt die positiven
Leistungen der Missionare, auch der Missionsschwestern, verschweigt aber auch nicht
vorhandene Schwichen. Es ist durchaus zu begriifen, daR einmal ein Fachmann fiir
internationale Beziehungen christliche Missionsarbeit unter die Lupe nimmt. Ein
AuBenstehender sieht manches deutlicher. Bedenklich ist allerdings die verengte Sicht
des Autors, der die katholische Missionsarbeit nicht im Rahmen der ganzen katholi-
schen Kirche sieht. Hier bekommt der nationale Standpunkt einen ungebiihrlichen
Stellenwert. Nur so ist auch der Vorwurf, katholische Missionare anderer Nationen
hitten sich mit dem Geld ihrer amerikanischen Kollegen bereichert, zu verstehen.
Rémische Archive kénnten derartige MiBverstindnisse aufhellen. Wenn z. B. eine
Prifektur amerikanischer Missionare einem Vikariat anderer katholischer Missionare
angehorte, wurden die Finanzen zentral verwaltet. Das gab zuweilen AnlaR zu
Meinungsverschiedenheiten und Unmutsiuferungen, die man jedoch nicht verallge-
meinern darf.

Der Autor wertet den Untergang der auslindischen Missionen in China als eine
Schlappe des Westens. Sicherlich hat auch die Kirche in China grofe Verluste erlitten.
Doch war das Ziel der Missionsarbeit nicht VergréBerung ihres internationalen
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Einflusses, sondern der Aufbau einer chinesischen Ortskirche, die mit der grofen
Weltkirche in lebendiger Gemeinschaft steht. Die Kirche in China ist heute ecine
selbstindige Ortskirche, wenn auch die volle Gemeinschaft gestért ist. An der
Griindung dieser Kirche waren auch die Katholiken Amerikas und ihre Missionare
wirkungsvoll beteiligt.

Miinster Bernward H. Willeke

Chih, Andrew: Chinese Humanism. A Religion Beyond Religion, Fu Jen Catholic
University Press/Hsing-Chuang, Taiwan 1981; 548 S.

Schon im Titel wird die zentrale These des Buches genannt, dafl der chinesische
Humanismus eine Religion jenseits aller Religionen darstelle, die sich fiir eine
kommende universale Menschheitskultur als einigendes Band anbiete. Chm beginnt
seine Ausfithrungen mit einer kurzen Geschichte der Begegnung (mit M. Buser kénnte
man wohl eher von einer ,Ver-Gegnung* sprechen) zwischen China und dem Westen.
Dem Westen sei es nie gelungen, chinesische Mentalitit oder Religion auch nur
annihernd zu verstehen. Eher noch habe chinesisches Denken und Lebensart den
Westen beeinflufit.

Das héchste Ideal der chinesischen kulturellen Mentalitit stelle der Humanismus
dar. Thm komme der Rang einer Religion zu, da er die Definition der Religion erfiille,
wie sie z. B. von P. TiuicH oder R. WHITEHEAD gegeben werden. Den groBten Teil des
umfangreichen Buches fiillt die Darstellung dieses Humanismus aus, der aus bauerli-
cher Gesellschaft Chinas entstanden ist. Es wird dargestellt, wie der Begriff des Lebens
auf dieser Welt den zentralen Erfahrungshintergrund abgibt fiir die Lehren der grofen
Meister, angefangen mit Konruzius, LaoTse, MEnzius, Mozt und Xunzi bis hin zu den
Neo-Konfuzianisten. Der chinesische Humanismus wird als eine Religion des Lebens,
der Asthetik und der Harmonie gezeigt, die ohne Offenbarung, Gesetz, Kirche und
Sakramente, ohne Unterscheidung von Heiligem und Profanem auskommt und eine
verniinftige Lebénsphilosophie verkiindet, die allen Menschen einleuchten kann.

Hier zeigen sich erste Schwierigkeiten. CHH kann zwar aufzeigen, wie im Laufe der
chinesischen Geschichte diese Gedanken vom absoluten Wert des Lebens, vom Mandat
des Himmels, das den Menschen verpflichtet, dieses Leben zu seiner vollen Auswir-
kung kommen zu lassen, sich innerhalb der chinesischen Gelehrtenwelt durchsetzen. Es
wird aber schon von ihm selber eingeridumt, daB viele dieser Gedanken fiir den
einfachen ungeschulten chinesischen Bauern héchstens in der Form einer allgemeinen
Wertvorstellung, wie sie sich in Sprichwortern niederschlagt, zugénglich war. Innerhalb
der begrenzten Zeiten, in denen die chinesische Gesellschaft nach den Riten, den fiinf
Beziehungen und dem iibrigen Gedankengut konfuzianistischer Lehren geleitet wurde,
hat sich dieser chinesische Humanismus als bestimmendes Element gezeigt.

Cum versteht aber nun sein Buch nicht als eine geschichtliche Abhandlung iiber den
chinesischen Humanismus der Vergangenheit, sondern als einen Beitrag zur Bewilti-
gung der Probleme der Menschheit in der Zukunft, in der der chinesische Humanismus
so eine Art Weltreligion werden soll. Kann die humanistische Religion des chinesischen
Lebensgefithls als idsthetische Weise, die Existenz zu bewaltigen, sich um Harmonie
zwischen Mensch-Natur-Universum zu bemiihen, wirklich eine Antwort auf die Proble-
me unserer Zeit sein? Von dieser humanistischen Religion wird gesagt, daB sie
anthropozentrisch sei. Zugleich wird behauptet, daf die menschliche Natur dem
Menschen vom ,Himmel“ zugeteilt wird. Dann wird eine Heilsgeschichte ausdriicklich
verneint, weil der Mensch nicht unterwegs zu einem hoheren Ziel auferhalb und
Jjenseits der Geschichte sei, sondern nur die Aufgabe habe, sich selber hier auf Erden zu
verwirklichen. Mit ,westlicher” Logik gedacht scheint Cumi sich hier in Widerspriiche
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