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1 Prolegomena zum historischen Kontext

Nach dem Tod von Yuan Shikai (1859-1916), dem ersten Prisidenten der Republik China,
zerfiel die Zentralgewalt zusehends.! Das in einzelnen Provinzen herrschende Machtvakuum
nutzten die so genannten Warlords zur Erweiterung ihres Einflussbereichs aus, indem sie in
wechselnden Koalitionen Krieg gegeneinander fithrten. Erst die Besetzung der deutschen
Stiitzpunkte in China durch Japan, das seinen Nachbarn in koloniale Abhingigkeit zu
bringen versuchte, brachte ein Zweckbiindnis der Konfliktparteien gegen den Invasor
zustande und lieR China im August 1917 an der Seite der Alliierten in den Krieg gegen die
Mittelméchte eintreten in der berechtigten Hoffnung, gegen Japan nachhaltig unterstiitzt
zu werden. Das Land sah sich jedoch in seinen hohen Erwartungen mafllos enttduscht,
denn die Alliierten, die seit 1842 auf der Grundlage der »Ungleichen Vertrige« in den
extraterritorialen Gebieten ihren Geschiften weiter nachgingen und sich nicht gewillt
zeigten, ihre Privilegien und Konzessionen in diesem ostasiatischen Land preiszugeben,
ignorierten im Versailler Vertrag von 1919 seine Belange und kamen stattdessen den japa-
nischen Forderungen weitgehend entgegen.?

Im ganzen Land brach sich wegen dieser offenkundigen Parteinahme eine von der
revolutioniren Intelligenz initiierte und getragene Protestbewegung Bahn, die am 4. Mai
1919 in die Demonstration von iiber dreitausend Studenten auf dem »Platz des Himm-
lischen Friedens« in Peking [Beijing] einmiindete’ und die einen nachhaltigen Einfluss auf
Chinas weitere Entwicklung ausgeiibt hat. In mehreren Stidten folgten Demonstrationen,
Streiks und Boykotte gegen japanische Waren. Diese revolutiondren Vorgiange haben die
chinesische Historiographie bewogen, die Zeitgeschichte mit dieser so genannten »Vierten-
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Mai-Bewegung« — als Bezeichnung der soziopolitischen und kulturellen Erneuerungs-
bestrebungen in China - beginnen zu lassen; ihr haftete auch eine anti-christliche Tendenz
an. Zugleich markierte sie das Aufkommen nationalistischer Emotionen, die durch die
kollektive Erfahrung der jahrzehntelangen Demiitigungen infolge der westlichen und
japanischen Uberlegenheit in politisch-militirischer und wirtschaftlicher Hinsicht forciert
worden waren. In wachsendem Maf3 wurde diese Bewegung von samtlichen Bevolkerungs-
gruppen unterstiitzt; zeitgleich generierte sie massive antijapanische Aversionen.

Diese als Grenzscheide zwischen der traditionellen und der modernen chinesischen
Kultur geltenden Ereignisse fithrten im Frithjahr 1921 in Shanghai zur Griindung der
Kommunistischen Partei. Zwischen ihr und der aus der revolutioniren Bewegung von
1912 hervorgegangenen Nationalen Volkspartei, der Guomindang, deren Programm der
drei Volksprinzipien »Nationalismus, Demokratie und Volkswohlstand« Sun Yatsen
(1866-1925) formuliert hatte, herrschte ein ideologischer Dauerkonflikt, der sich auf die
Geschehnisse der Bewegung des 4. Mai zuriickverfolgen lisst. Auf Japans achtjihrigen
Aggressionskrieg gegen China folgte unmittelbar nach Kriegsende erneut der Ausbruch
des folgenschweren Biirgerkriegs zwischen den kommunistischen Streitkriften unter
Fithrung Mao Zedongs (1893-1976) und der von Chiang Kaishek (1887-1973) gefiihrten
nationalchinesischen Regierung, der die Leiden der Bevélkerung um weitere vier Jahre
verlingerte und den die Kommunisten schlieflich gewannen. In Anwesenheit einer
begeisterten Menschenmenge von 300.000 Personen proklamierte die Parteifithrung auf
dem Platz vor dem »Tor zum Himmlischen Frieden« am 1. Oktober 1949 die Griitndung
der Volksrepublik China; Mao Zedong war neuer Herrscher.* Damit hatte man eines
der Hauptziele erreicht: die Beendigung von Chinas Status als »Halbkolonie«, die
Wiedergewinnung der vollen Souveranitit und territorialen Integritit. Mao Zedongs
Erklarung, dass das chinesische Volk endlich »aufgestanden« sei, driickte insbesondere
die Gefiihle vieler Intellektueller aus.

Die Nationalregierung seines politischen Gegners Chiang Kaishek, die sich zunichst
von Chongging nach Chengdu zuriickgezogen hatte, floh zuletzt mit ihm, seiner Partei,
dem Parlament und mit Teilen der Streitkrifte nach Taiwan [Formosa]. Die Insel hatte
von 1895 bis 1945 unter japanischer Verwaltung gestanden und danach den Status einer
chinesischen Provinz erhalten. Auf Taiwan etablierte Chiang Kaishek sein Exilregime mit
dem Anspruch, weiterhin ganz China zu reprasentieren; und von hier aus wollte man den
Widerstand gegen die Maoisten fortsetzen.

Mit der Ausrufung der Volksrepublik China war die Nankinger [Nanjinger] National-
regierung trotz massiver Unterstiitzung durch auslindische Michte mit ihrem Vorhaben
endgiiltig gescheitert, die Demokratie von oben durchzufithren. Die kommunistische
Bewegung, deren Konzept der nationalen Einheit selbst im Biirgertum und sogar bei der
landlichen Elite Anhénger fand, hatte sich als die effektivere erwiesen. Mao Zedong, der
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sich den Ideen der 4.- Mai- Bewegung von 1919 verpflichtet fithlte und sie als Geburtsstunde
des chinesischen Proletariats und der klassenlosen Gesellschaft interpretierte, hat spater die
durch sie bewirkten Transformationen »als die gréfiten und grindlichsten in der ganzen
Geschichte Chinas« bezeichnet.” Im gesamten 20. Jahrhundert spiegelt Chinas Geschichte
den »Geist vom 4. Mai« wider, dessen Auswirkungen sich Rana Mitter zufolge noch deutlich
in der gegenwirtigen Politik und Kultur Chinas erkennen lassen.®

Nach dem Sieg der Kommunisten verstirkte sich die Politisierung in der chinesischen
Gesellschaft. Der chinesische Nationalismus, der sich in der Republikzeit noch nach aufien
gewandt und sich beispielsweise an Vorbildern wie Mahatma Gandhi orientiert hatte,
kehrte sich nun ginzlich nach innen. Die Bevolkerung sah sich mit der kommunistischen
Ideologie konfrontiert und wurde radikalen Umerziehungskampagnen ausgesetzt: der
Pluralismus der Republikzeit war definitiv beseitigt. Abweichler von der Regierungs-
linie mussten mit Inhaftierung und Zwangsarbeit, ja vielfach mit dem Tod rechnen. Das
Interesse des Einzelnen an den Vorgingen in der Auffenwelt wurde kraftvoll unterdriickt.”
Die Organisation der Volkskommunen Ende des fiinften Jahrzehnts zerstorte die letzten
sozialen Bindungen der patriarchalischen Gesellschaft vor 1949.

Mao initiierte eine Politik, die ohne Riicksicht auf die individuelle Lebensgestaltung
und Lebensqualitit der Bevilkerung das ehrgeizige Ziel verfolgte, China zur militdrischen,
industriellen und insbesondere zur nuklearen Grofimacht zu entwickeln. Diesem Zweck
diente unter anderem die radikale Transformation der Besitz- und Produktionsverhéltnisse
in Anlehnung an das Vorbild der Sowjetunion. Im Gefolge einer umfassenden Bodenreform
wurden Grofigrundbesitzer nicht nur enteignet, sondern ihnen auch wegen Ausbeutung
und Unterdriickung der biuerlichen Bevolkerung der Prozess gemacht; zuvor besitzlose
lindliche Haushalte erhielten etwas Boden zur Eigennutzung. Es kam schliefSlich zur
Kollektivierung der Landwirtschaft in Form der »Vergenossenschaftsbewegung« (1951/56)
und der »Volkskommunenbewegung« (1958). Mao setzte trotz Bedenken fithrender Par-
teifunktionire die Landbevélkerung als disziplinierte Arbeitsarmee in pausenlosen Ein-
sitzen fiir verschiedenartige Projekte zum Aufbau des Landes ein, vornehmlich jedoch zur
Erzeugung von Stahl in Kleinhochéfen, von dem sich im Nachhinein Millionen Tonnen als
dilettantisch produziert und unbrauchbar erwiesen. Die umfassenden und tiefgreifenden
Reformen des » Grofien Sprungs nach vorng, des in wirtschaftlicher und sozialer Hinsicht
opferreichsten Experiments in der Geschichte der Volksrepublik China, fithrten in den
Jahren 1959 und 1961 in ganz China zu extremen Hungerkatastrophen, denen fast vierzig
Millionen Menschen zum Opfer fielen. Maos menschenverachtende und sarkastische Devise
lautete: » Erst kommt die Produktion, das Leben steht an zweiter Stelle.«®
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2 Unterdriickung der Religionen und
Ausweisung der Missionare

Mit dem Sieg der kommunistischen Armeen begann 1949 in China ebenfalls eine ele-
mentar neue Ara hinsichtlich der Religionen unterschiedlicher Provenienz und ihrer
Anhingerschaft.® Bald nach der Machtiibernahme setzte ein erbarmungsloser Kampf
gegen alle Glaubensrichtungen ein. Deren Vermdgen wurde grofitenteils konfisziert oder
staatshorigen Reformgemeinschaften iibergeben. Die christlichen Missionen mit ihren
zahlreichen Kindergirten, Waisenhéusern, Erziehungs- und Bildungseinrichtungen,
Hospitilern, karitativen Anstalten und Heimen, Druckereien und Verlagen litten am
meisten unter der veranderten Situation. Man entzog ihnen simtliche Mittel, die auf das
gesellschaftliche Leben einen nachhaltigen Einfluss zu ihren Gunsten hitten ausiiben
konnen. Von den ersten Tagen der Volksrepublik an wurden die religiosen Aktivititen vom
staatlichen Parteiapparat streng kontrolliert und auch massiv behindert, die Beziehungen
zum Ausland gekappt und dessen finanzielle Unterstiitzung gestoppt. Fortan basierte das
Programm des neuen China fiir die religivsen Bekenntnisse auf dem Prinzip der »Drei-
Selbst-Bewegung« (seit 1951): Selbst-Erhaltung (finanzielle, materielle und personelle
Unabhingigkeit; auslindische Hilfe ist unstatthaft); Selbst-Verbreitung (die Glaubens-
botschaft darflediglich von einheimischen Kriften verkiindet werden); Selbst-Verwaltung
(die Kirche regiert sich selbst; ist von auflen unabhingig).' Ebenso verlangte man von den
Katholiken — Priestern, Ordenschristen und Laien -, sich einer der nationalen Kirchen
anzuschlieffen. Diese Forderung wies der katholische Episkopat in China in einem
Manifest entschieden zuriick. Papst Pius XIL. rief seinerseits die Glaubigen wiederholt
zur Ablehnung einer solchen schismatischen Kirche auf.' Er drohte sogar jedem mit
der Exkommunikation, der sich einer nationalen Kirche anschliefen sollte. Viele einhei-
mische Katholiken gerieten dadurch in einen Loyalitétskonflikt, zumal sie sich vorwerfen
lassen mussten, ihre Kirche vertrete einen unpatriotischen Standpunkt, verhalte sich
unsolidarisch und illoyal. Diejenigen, die sich dem Ansinnen eines Beitritts verweigerten,
gingen allen Drohungen zum Trotz in unverbriichlicher Treue zu ihrem Glauben und
im Vertrauen auf Gott in den Untergrund, wodurch sie ihre Existenz bewusst aufs Spiel
setzten. Zahlreiche Chinesen fliichteten nach Taiwan, wo sie eine neue Bleibe fanden. In
den folgenden Jahren wurden ein Grofiteil der in der Heimat gebliebenen Katholiken wie
auch Angehorige anderer religioser Bekenntnisse verfolgt, drangsaliert, gequélt, grausam
misshandelt, zu Strafarbeit gezwungen oder hingerichtet. Eine namhafte Zahl von ihnen
blieb standhaft, zeigte heroischen Opfer- und Glaubensmut.
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Da die Tatigkeit der ausldndischen christlichen Missionare im Gefolge der Politik west-
licher Michte nach einem Ausspruch Maos aus dem Jahr 1939 als »kulturelle Aggression«
qualifiziert, somit als ein Aspekt der militanten Groflmachtbestrebungen betrachtet
wurde, zeitigte diese Stigmatisierung ihre fatalen Konsequenzen: Das kommunistische
Regime erblickte in den Missionaren und Missionarinnen Wegbereiter, Sympathisanten,
Reprisentanten, Kollaborateure, Spione und Erfillungsgehilfen des Imperialismus.
Die totale Konfrontation, besonders zwischen der katholischen Kirche und der kom-
munistischen Partei Chinas, war unausweichlich. Diese unterschlug geflissentlich, dass
bereits Jahrzehnte zuvor durch komplementire Mafinahmen des Vatikans eine bedeutsame
Entwicklung in Gang gesetzt worden war, die zum Aufbau einer chinesischen Ortskirche
gefiihrt hatte: die Ausschaltung des franzésischen Protektorats durch die am 12. August
1922 erfolgte Ernennung von Msgr. Celso Costantini (1876-1958) als erstem Apostolischen
Delegaten fiir China, durch die im selben Jahr von Papst Pius XI. vorgenommene Weihe
von sechs Chinesen zu Bischofen im Petersdom, durch die am 21. Februar 1946 erfolgte erste
Erhebung eines Chinesen, des Steyler Bischofs Thomas Tien Ken-sin, zum Kardinal, der
sich mit der Apostolischen Konstitution »Sinarum« vom 11. April sowohl die Errichtung
der kirchlichen Hierarchie als auch am 10. Mai dessen Ernennung zum Erzbischof von
Peking anschlossen, sowie durch die Etablierung der Internuntiatur in China kraft der
»Litterae Apostolicae« vom 6. Juni desselben Jahres. Damit war eine Missionsperiode nach
drei Jahrhunderten zu Ende gegangen: Die Befreiung der Glaubensverkiindigung von jeder
politischen Abhéngigkeit und Einmischung. Die diesbeziiglichen, zu Recht bestehenden
gravierenden Vorwiirfe gegen die Missionsarbeit in China waren dank dieser Mainahmen
eigentlich gegenstandslos geworden.?

Wegen massiver Behinderung ihrer Titigkeit, empfindlich eingeschrinkter Bewegungs-
freiheit, zahlreicher Sanktionen und drakonischer Repressalien durch das kommunistische
Regime verlieflen die meisten auslindischen Glaubensboten in den ersten Jahren der neu
gegriindeten Volksrepublik das Land und seine Bewohner, die sie schitzen und lieben ge-
lernt hatten. Manche gingen, weil man ihnen jede Arbeitsméglichkeit verweigerte, andere
wurden ausgewiesen. Einige wenige konnten noch eine Zeitlang unbehindert ihre Arbeit
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verrichten und ihre Christengemeinden besuchen. Etliche Zuriickgebliebene sahen
sich jedoch mannigfachen Schikanen und abgefeimten Torturen ausgesetzt, mussten
Demiitigungen und Erniedrigungen unterschiedlicher Art iiber sich ergehen lassen,
seelische und kérperliche Quilereien erdulden. Wieder andere wurden eingekerkert,
zu strengster Isolationshaft verurteilt, der beriichtigten Herzens- und Gehirnwische
unterworfen, der Personenwiirde beraubt, mit den raffiniertesten psychologischen
Methoden »umerzogen«, zu wahrheitswidrigen Schuldeingestindnissen gezwungen, in
Schauprozessen der Offentlichkeit vorgefiihrt und anschliefflend des Landes verwiesen.'?
Nicht wenige von ihnen fanden infolge drakonischer Strafen, brutaler Misshandlungen,
und grausamer Folterungen den Tod. Es wird geschitzt, dass zirka so00 katholische
Missionare der verschiedenen Missionsgesellschaften — Priester, Briider und Schwes-
tern - vertrieben oder ausgewiesen worden sind.**

3 Tagung ehemaliger Chinamissionare in St. Augustin

Zu den zuletzt erwihnten Missionaren gehorten auch die Steyler, die dieses ostasiatische
Land teils freiwillig verlassen hatten, teils ausgewiesen worden waren; die meisten von ihnen
hofften, dass die »Spuk« bald vorbei sein werde und sie zuriickkehren kénnten.

In den Arbeitsgebieten der Steyler - finf Bistiimer und zwei Apostolische Prifek-
turen — wirkten zum Zeitpunkt der kommunistischen Machtergreifung dreihundertsieben
Patres, siebzehn chinesische Patres eingeschlossen, aus denen Chinas erster Kardinal
hervorgegangen war, und sechzig Briider, darunter auch dreizehn chinesische, sowie fast
einhundert einheimische Priester.'® Auf den Betitigungsfeldern der Steyler befanden
sich Kathedralen, Kirchen, Gebetshéuser, Bildungseinrichtungen unterschiedlicher Art,
Hospitéler und Landwirtschaftsbetriebe, die von ihnen erbaut worden waren und die ihrer
verantwortlichen Leitung unterstanden.'® Den in ihre Heimat zuriickgekehrten beziehungs-
weise vertriebenen Missionaren wurden von der Ordensleitung verschiedene neue
Wirkungskreise zugewiesen. Sie leisteten in der Seelsorge oder in Schulen und Erziehung
wertvolle Arbeit. Etliche Chinamissionare, die sich in andere Lander hatten versetzen lassen,
waren gleich in die neuen Aufgabengebiete abgereist, ohne vorher um einen wohlverdienten
Heimaturlaub nachzusuchen oder sich von den physischen Strapazen und den erlittenen
psychischen Verletzungen zu erholen. Manche lebten sich in den neuen Lindern mit ihrer
andersartigen Umwelt, Sprache, Mentalitit und Kultur nur schwer ein.”” Nach eigenem
Bekunden wollten die meisten trotz der ihnen zugefiigten Unbill und tiefsten Erniedrigung
sowie der sie arg belastenden traumatischen Erlebnisse wieder gern nach China zuriick-
kehren, am liebsten sofort. Ihre Hoffnung und ihr Wunsch, dass dies in absehbarer Zeit
moglich sein werde, erwiesen sich allerdings als illusionir.

Von nach Deutschland, Osterreich und in die Schweiz heimgekehrten China-
missionaren war wiederholt der nur allzu verstindliche Gedanke einer Tagung aus-
gesprochen worden, die China zum Gegenstand haben sollte: Dort hitten sie ihre
beste Arbeitskraft geopfert, manche sogar ihr Blut und Leben. Dort hitten sie in Trauer
und Schmerz die ihnen anvertrauten Menschen zuriickgelassen, die sich derzeit in
einer iiberaus bedrohlichen Situation befinden und die sie deshalb ihrem Schicksal
nicht allein iiberlassen diirften. Denn es sei nicht angingig, das Alte zu vergessen
und sich einfach neuen Aufgaben zuzuwenden. Solange sie noch fiir China arbeiten
konnten, ruhe auf ihnen die Verantwortung fiir die élteste Mission der »Gesellschaft
des Gottlichen Wortes«. Bei diesem Treffen sollte man sich tiber das erlebte Geschehen
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und die gemachten Erfahrungen austauschen, aber vor allem sollte iiber die sich
bietenden Zukunftsperspektiven gesprochen werden.’® Es blieb jedoch vorerst bei
diesen Anregungen.

Vom 25. bis 29. Mai 1953 fand an der Universitit Miinster/Westf. ein Kongress fiir Missio-
nare statt. An ihm nahmen rund zweihundert aktive Missionsfreunde und Missionare
teil, die verschiedenen Orden und Kongregationen angehorten — darunter iiber vierzig
Steyler Patres —, die in allen Missionsgebieten arbeiteten. China stand nicht explizit auf der
Agenda, obwohl die dortigen Vorginge es geradezu erheischten, sich damit ausfiihrlich zu
beschiftigen; die dieses Land betreffenden, iiberaus aktuellen Fragen und Probleme wurden
aber allenfalls marginal gestreift."” Wegen dieses offenkundigen Mankos und des sich unter
den Steyler Chinamissionaren immer stirker artikulierenden Wunsches nach einem eigenen
Symposium, das sich ausschliefSlich ihrem bisherigen Arbeitsgebiet widmen und zu dem
man alle frither dort titigen und derzeit in der Heimat befindlichen Mitbriider einladen
sollte, beschloss man noch in Miinster auf Anregung von Theodor Buddenbrock (1878-1959),
Erzbischof von Lanchow [Lanzhou]/Kansu [Gansu], eine entsprechende Tagung abzuhalten.
Sogleich wurden die Themen festgelegt und die Referenten bestimmt. Als Ort der Versamm-
lung wahlte man das Missionshaus St. Augustin und als Zeit die letzte Juliwoche; aulerdem
wurde ein Vorbereitungsausschuss ernannt mit den drei dort weilenden Chinamissionaren:
den Patres Czech?®, Schroder? und Goertz.** Allen erreichbaren Missionaren wurde ein
vorliufiges Programm mit einem Begleitbrief und einem Antwortformular zugesandt. Uber
neunzig Teilnehmer meldeten sich an, von denen sechsundachtzig erschienen, darunter
ein Erzbischof, zwei Bischofe sowie Missionsveteranen aus Steyl, Belgien und Holland.**

Am 27. Juli 1953 fanden die Konstituierung und die Eroffnung der Tagung statt. Thr lagen
wesentlich die in Miinster vorgeschlagenen Themen zugrunde, die man in drei Gruppen
gegliedert hatte: 1. Die Frage der einheimischen Missionskrifte; 2. Die SVD und die China-

18 Bericht tiber die Tagung in St.
Augustin vom 27. Juli — August 1953, 2
(unveroffentlichtes Manuskript; ein
Exemplar befindet sich im Archiv des
Steyler Missionswissenschaftlichen
Instituts in St. Augustin).

19 Gebhard FREI, Tagung fiir
Missionare in Minster, in: Neue Zeit-
schrift far Missionswissenschaft 9
(1953) 224f.

20 Albert Czech (* 7 Februar 1902
Bochum, t28. April 1993 Rheine/
Westf.) setzte nach der Priesterweihe
1928 seine Studien in Rom fort und
schloss sie mit dem Doktorat in Theo-
logie ab. In der Folgezeit wurde ihm
in der Provinz Schantung zu seiner
Lehrtatigkeit die spirituelle Betreuung
der Theologen anvertraut. Seine
Hauptaufgabe fr fast sechs Jahr-
zehnte bestand jedoch in der Be-
schaftigung mit der Philosophie. Im
Jahr 1942 erhielt er die Berufung als
Professor an die Katholische Fu-Jen-
Universitat in Peking. Nach Gefangnis-
haft und Vertreibung dozierte er

von 1952 bis 1960 in St. Augustin,
anschlielend bis 1964 in St. Gabriel,
dann erneut bis 1967 in St. Augustin.
Danach entfaltete er bis 1977 noch
einmal eine fruchtbare Tatigkeit

an der in Taipei/Taiwan wiederbe-
griindeten Fu-Jen-Universitat. Die
Resultate seines Forschens finden sich
vor allem in seinen Werken »Logik«,
»Grundkurs der Logik «, »Erkenntnis-
lehre « sowie »Philosophische Logik «;
dieses in chinesischer Sprache ver-
fasste Lehrbuch ist auch ins Deutsche
libersetzt worden und hat mehrere
Auflagen erlebt. Weitere biogra-
phische Angaben: Werner VELTEN,

P. Albert Czech (1902-1993), in: S0
waren sie. Bd. 3, hg.von Johannes
FLECKNER, St. Augustin 1996,
263-265.

21 Dominik Schroder (* 10.
September 1910 Eiweiler, T 25.
Dezember 1974 St. Augustin) erhielt
nach der Priesterweihe 1937 die Ar-
beitsbestimmung flr die Mission in
Kansu. Seine sprachliche Ausbildung
absolvierte er in Yenchoufu [Yanzhou] /
Stdschantung, wo er auch bis 1942
als Missionar arbeitete. Anschlieend
setzte er das Sprachstudium in Peking
fort und nahm an der Fu-Jen-Univer-
sitat das Studium der Ethnologie auf,
das er drei Jahre spater mit dem Grad
eines Master of Arts and Letters
abschloss. An besagter Hochschule
lehrte er ein Jahr Ethnologie. Von

1946 bis 1949 unternahm er ethno-
logische Feldforschungen bei den
Monguor (Tujen) im Gebiet um Sining
an der Grenze zwischen den beiden
chinesischen Provinzen Tsinghai
[Qinghai] und Kansu. Er kehrte 1949
nach Europa zuriick, setzte das
Studium der Ethnologie in Freiburg/
CH und Frankfurt a. M. fort, wo er
1951 den Doktorgrad erwarb. Bis 1960
war er als Mitarbeiter in der Redak-
tion des Anthropos und als Dozent
fiir Ethnologie in St. Augustin tatig.
Danach fungierte er bis 1969 als
Professor fur Anthropologie an der
Nanzan-Universitat in Nagoya/Japan.
In diese Zeit fallen seine groBeren
Forschungsreisen zu den Puyuma von
Katipol/Taiwan. Die folgenden Jahre
bis zu seinem Tod verbrachte er am
Anthropos-Institut in St. Augustin,
vorwiegend beschéftigt mit der
Aufarbeitung und Edition seiner For-
schungsunterlagen. Zusatzliche bio-
graphische Informationen: Dominik
SCHRODER (1)/Anton QUACK,
Kopfjagdriten der Puyuma von Kati-
pol (Taiwan). Eine Textdokumen-
tation (Collectanea Instituti Anthro-
pos 11), St. Augustin 1979, 13-21.
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mission; 3. Die Fortsetzung der Steyler Missionsarbeit aufierhalb Chinas. Zu den neun
Hauptreferaten kamen acht Koreferate.** Da es fiir vorliegenden Kontext nicht nétig ist,
die Themen naher zu prisentieren und zu diskutieren, werden lediglich einige erwihnt,
die sich auf den hier zur Diskussion stehenden Sachverhalt beziehen, irgendwie damit in
Zusammenhang stehen oder bedeutsame Problemfelder signalisieren. Summarisch seien
genannt: »Die Ausbildung des einheimischen Klerus«, »Das Verhiltnis zwischen dem ein-
heimischen und europiischen Klerus«, »Die Laienhilfe in der Chinamission«, »Die Frage
der chinesischen $VD«, »Missionar und Heimat«, » Ausbildungskurse fiir Missionare in der
Heimate, » Die Frage der Glaubensverkiindigung«, »Welche in China begonnenen Arbeiten
konnen auflerhalb Chinas fortgesetzt werden?«*

Der Zielsetzung der Tagung gemif lag der Fokus auf der Riickschau. Die positiven,
aber ebenso die negativen Punkte ihrer Tatigkeit sollten selbstkritisch benannt und ihre
Arbeit insgesamt bewertet werden. Daneben wollte man Antrige formulieren und Plane
vorbereiten, die unter den derzeitigen Umstinden noch verwirklicht werden konnten,
zumal die Aktivitdten verschiedener Orden erkennen lieffen, dass man im Allgemeinen
mit einer zukiinftigen Wiederer6ffnung der Chinamission rechnete und glaubte, China
selbst in der Verbannung noch viel dienen zu kénnen.?® Die konkrete Durchfithrung sollte
einem Arbeitsausschuss mit den ihm verbundenen Studienkreisen tibertragen werden, der
die behandelten Sachverhalte, die offenen Fragen und vorgeschlagenen Projekte weiter zu
erforschen und zu bearbeiten hatte.

Auf den jeweiligen Vortrag folgte eine Aussprache. Zu diesem Zweck hatten die
Referenten Diskussionsfragen formuliert, die tags zuvor verdffentlicht worden waren.
Angesichts der dramatischen Vorginge in China lieff sich bei dem sachlichen und
engagierten Debattenverlauf »eine gewisse Besorgnis nicht verbergen«, dass trotz allen
Planens und umsichtiger Vorbereitungen die Realisierung der ins Auge gefassten Projekte

22 Josef Goertz (* 10. November
1904 Rheydt, 1 3. Januar 1980 Trois-
dorf) oblag nach der Priesterweihe
dem Studium der Philosophie und
Naturwissenschaft in Rom, wo er 1933
mit einer Arbeit Giber den Ganzheits-
begriff bei Hans Driesch (1867-1941)
promoviert wurde. Im selben Jahr
erhielt er die Bestimmung fiir die kurz
zuvor von der Steyler Missionsgesell-
schaft ibernommene Fu-Jen-Univer-
sitat in Peking. Da er dort Psychologie
lehren sollte, gestatteten ihm die
Oberen ein Zusatzstudium bei Johan-
nes Lindworsky (1875-1939) in Prag.
In Peking begann er 1934 seine Lehr-
tatigkeit. Er baute das psychologische
Laboratorium zu einem der bestein-
gerichteten Institute im damaligen
China auf. Als Verbindungsmann der
Pekinger Redaktion der projektierten
Chinesischen Enzyklopadie wurde er
1941 an das Lexikographische Institut
des Verlags Herder nach Freiburg i. Br.
gesandt. Nach einer viermonatigen
abenteuerlichen Fahrt auf einem
Blockadebrecher kehrte er zwei Jahre
spater nach Peking zuriick. Mit der
Einnahme der Stadt durch die Kom-
munisten Anfang 1949 endete der
verheiBungsvolle Ausbau der Univer-

sitat. Im Juli 1951 wurde er verhaf-
tet und nach strenger Einzelhaft im
folgenden Jahr ausgewiesen

(P. Goertz hat dar(iber einen aus-
fihrlichen Bericht verfasst: Die
Gefangenschaft der Pekinger SVD,
in: AG/SVD 641: Universita di
Pechino). Im Jahr 1953 erfolgte seine
Bestimmung fiir die San-Carlos-Uni-
versitat in Cebu auf den Philippinen.
In Uber dreiundzwanzig Jahren
versah er etliche Verwaltungsauf-
gaben. Ein Ergebnis seiner diversen
Aktivitaten war der Aufbau eines
Instituts zur Erforschung der Kultur
der Zentralphilippinen. Erganzende
Angaben zu Person und Wirken:
Werner PRAWDZIK, P.Josef Goertz
(1904-1980): So waren sie (wie
Anm. 20), 27f.

23 Die Teilnehmerliste in: Bericht
liber die Tagung (wie Anm.18), 4f;
Tagesordnung und Tagungspro-
gramm: ebd., 5f.

24 Es waren sieben weitere Referate
vorgesehen, darunter so wichtige
wie »Die Auswirkungen der Verqui-
ckung von Religion und Politik in der
chinesischen Mission « sowie »Der
durch den Kommunismus geformte
chinesische Mensch«. Wegen ge-
wisser Umstande und des Zeitmangels
konnten sie aber nicht gehalten
werden.

25 Kurze Zusammenfassung der
einzelnen Referate: Bericht (iber die
Tagung (wie Anm. 18), 10-32.

26 Ebd., 30, Auflistung der zahl-
reichen Antrage (ebd., 32-36). Diese
wurden mit dem Hinweis begriindet,
dass die Steyler ihre dortigen Mis-
sionen nicht aufgeben diirften. Viel-
mehr sollten sie sich gemaR den
gegebenen Umstanden neu orien-
tieren und weiterarbeiten, selbst mit
nur einem Teil der Chinamissionare.
Das sei keine Frage der Opportunitat,
vielmehr des Prinzips, da fiir sie der
»heilige Auftrag der Missionierung
Chinas« fortgelte. Im Ubrigen er-
warteten die Kirche und die eigene
Gesellschaft diesen Einsatz von ihnen
(ebd., 35).
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nicht in Hidnden der Teilnehmer lige, vielleicht auch »aus anderweitigen Griinden und
Riicksichten scheitern kénnte«.?” In der knapp bemessenen Freizeit konnte man im Kon-
ferenzraum die Tagungskorrespondenz einsehen; dort lagen auflerdem von Fachleuten
zusammengestellte Biicherlisten aus, die iiber den neuesten Stand der China betreffenden
philosophischen, theologischen, padagogischen und historischen Wissenschaften sowie
iiber die Chinakunde Aufschluss gaben.

Am Ende der facettenreichen Veranstaltung gedachte man der verstorbenen Chinamis-
sionare und der in chinesischen Gefingnissen leidenden Mitbriider, deren Namen verlesen
wurden. In Liedern und Gebeten erflehte man Gottes Schutz fiir das leidbedringte Land.?®

4 »Christentum am Morgen des Atomzeitalters«

Anfang des Jahres 1954 erschien von Klemens Brockméller S] (1904-1985) das in der
Uberschrift erwihnte Buch.?® Thm hatte der Verfasser die Verse von Jesaja 43,18f als pro-
vozierenden Leitgedanken vorangestellt: »So spricht der Herr, der durch Meere einen Weg
gebahnt, einen Pfad durch méchtige Fluten: Denkt nicht nur daran, was frither geschah!
Beachtet nicht blof3 das Vergangene! Seht, Neues will ich vollbringen. Schon wird es sichtbar.
Erkennt Thr es nicht?« Bereits im ersten Jahr erreichte das Buch sechs Auflagen, und zehn
Jahre spiter stand es auf der Bestsellerliste fiir Sachbiicher im Spiegel. Durch das Gutachten
von Oswald von Nell-Breuning, einem Mitbruder von Brockmoller, wurde die geplante
siebte Auflage verhindert. Jener hatte seinen Ordensoberen davon abgeraten, da er dem
Autor nicht zutraute, auf alle bisher gemachten, teilweise recht gravierenden Einwédnde
fachlich korrekt zu antworten.*® Gleichzeitig nahm Nell-Breuning aber seinen Kollegen
gegen den Vorwurf in Schutz, dieser propagiere einen kaschierten Kommunismus. Statt-
dessen wurde ihm von jenem bescheinigt, aus »unerschiitterlicher Kirchlichkeit der Kirche
helfen [zu] wollen, Wege in eine ihr noch fremde Industriewelt zu finden«.*'

Im Vorwort beschreibt der in unterschiedlichen Bereichen engagierte Theologe und
Ordenspriester sein Hauptanliegen folgendermaflen: »Es geht [...] um eine religitse
Besinnung tiber kulturgeschichtliche Entwicklungen, in die das Christentum hineingestellt
ist. Es geht um die Frage, ob der Christ aus christlich-religioser Verantwortung sich fiir die
Erhaltung der abendlindischen Kultur einsetzen muss, oder ob er aus christlich-religioser
Verantwortung verpflichtet ist, an der Schaffung einer neuen Kulturform mitzuarbeiten
und von welcher Art diese sein miisste [...]. Hinter den Ereignissen der Zeit steht nicht
ein blindes Schicksal, auch nicht die Bosheit der Menschen und ihrer Systeme oder gar des

27 Ebd,,24.

28 Ebd.,5-9. Zu dieser Konferenz:
Dominik SCHRODER, Tagung der -
Chinamissionare SVD in St. Augustin
(mit einem Gruppenfoto der Teil-
nehmer), in: Arnoldus SVD s (1953)
217-220.

29 Klemens BROCKMOLLER,
Christentum am Morgen des Atom-
zeitalters, Frankfurt a. M. 1954.

30 Beachte hierzu Anm. 46.

31 Das Zitat findet sich in einem
ordensinternen Nachruf von P Karl
Erlinghagen SJ.

32 BROCKMOLLER, Christentum
(wie Anm. 29), 10.

33 Ebd.,76.

34 Franz HILLIG, in: Stimmen der
Zeit 155 (1954/55), 153. Das theo-
logische Werk war in filhrenden
Tageszeitungen besprochen und vom
Rundfunk einmal zum »Buch der
Woche« erklart worden.

35 BROCKMOLLER, Christentum
(wie Anm. 29), 155.

36 Ebd.,186.

37 Ebd,,160.

38 »Koexistenz. Toten oder taufen?«,

in: Der Spiegel 9 (1955), Heft 52 vom
21. Dezember, 25-28; Zitat: ebd., 26.
Von anderer Seite ist gefragt worden,
ob heute die Moglichkeit der ver-

stehenden Begegnung des Christen-
tums mit einer auBerchristlichen
Welt und Ideologie ohne weiteres zu
vergleichen sei mit der Begegnung
des Evangeliums und Urchristentums
mit dem Heidentum in der ersten
christlichen Zeit. »Ist nicht die aus
Apostasie entsprungene A- und
Antichristlichkeit post Christum dem
Willen und der innersten Tendenz
nach anders als das adventliche
Heidentum? « (Heinrich FRIES,

in: Theologische Quartalschrift 135
[1955], 98f).
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Bosen, sondern Gottes Wille, der in seiner Vorsehung selbst die gewordenen religits-kul-
turellen Formen zerbricht. Er zwingt dadurch die Menschen, von der individualistisch aus-
gerichteten abendlandischen Kultur zu einer neuen Gemeinschaftskultur iiberzugehen. «*2

Der Studie liegen folgende Thesen zugrunde: Die Neuzeit und die neuzeitliche Kultur
gehen zu Ende. Ein neues Zeitalter, das Atomzeitalter als Signatur einer fundamentalen
Zeitenwende, bricht an. Das Christentum wirkt als lebensgestaltende und kulturschaffende
Kraft, die sich aber nicht darin erschopft und auch nicht von religiésen Impulsen allein
getragen wird. In seiner historischen Entwicklung hat es sich in verschiedene Kulturformen
und Kulturstufen inkulturiert, es ist allerdings an keine dauerhaft gebunden. Es hat immer
wieder die Beherztheit aufgebracht, sich davon zu l6sen, ohne dadurch seiner von Christus
aufgetragenen Sendung untreu geworden zu sein. Dazu musste es sogar bereit sein, wollte
es seine Selbstverwirklichung in einem ginzlich anderen kulturellen Kontext nicht preis-
geben. Denn es konnte seine missionarische Aufgabe nur erfiillen, wenn es sich bereit
zeigte, die andersartigen Gegebenheiten als mitgestaltende Krifte zu akzeptieren und mit
ihnen vereint eine neue christliche Kulturform kreativ zu gestalten. Diese Uberlegungen
miinden in die lapidare Aussage des Autors: Das Christentum darf nicht zum Schutz einer
sterbenden Kultur missbraucht werden.*

Gleich nach seinem Erscheinen loste das bemerkenswerte, aulerordentlich beachtete
Werk, dem ein Rezensent den Charakter eines der anregenden »prophetischen
Biicher« beimafl, »deren Wert nicht unbedingt mit der Richtigkeit von Einzelaussagen
zusammenfallen« miisse®*, eine heftige kontroverse Diskussion aus. Manche erblickten
in Brockmoller einen verkappten Kommunisten, weil er fiir dieses menschenverachtende
System offen Sympathie bekunde und fiir eine friedliche Koexistenz pladiere. Fiir das Ver-
hiltnis des Christentums zum Sozialismus und zum dialektischen Materialismus forderte
er namlich eine »verstehende Begegnung, keine kimpfende. »Was man totgeschlagen
hat, kann man nicht mehr taufen, und das Christentum ist von Christus ja nicht zum Tot-
schlagen, sondern dazu gesandt, zu lehren und zu taufen.«*® Er bewertete den Kommunis-
mus als eine letztlich ins Sikulare umgebogene Religion, als eine extreme Position, die sich
bewusst »im Gegensatz gegen eine total transzendente Religion weifl «.*® Provozierend heifdt
es: »Hitte der heilige Paulus so viele Ankniipfungspunkte im Gedankengang des damaligen
Heidentums [wie zwischen Katholizismus und Bolschewismus] gefunden, dann hitte er
nicht gezdgert, sie fiir die christliche Botschaft auszunutzen. Wie er von den heidnischen
Mysterien seiner Zeit die Bilder und Gleichnisse, sogar die sprachliche Formulierung nahm,
um den christlichen Gehalt auszudriicken, so wiirde er auch heute nicht zogern, in der ver-
inderten Situation ein Gleiches zu tun. Er wiirde nicht miide werden zu rufen: Was ihr sucht,
das verkiinden wir euch!«* Folglich komme alles darauf an, die neue Gemeinschaftskultur,
die Kultur von morgen, fiir die christliche Wahrheit zu gewinnen und zu taufen.

Gegen dieses Ansinnen und gegen andere Thesen erhob sich ein Sturm der Entriistung.
So protestierte Jakob Hommes (1898-1966), Professor fiir Philosophie an der Philosophisch-
Theologischen Hochschule zu Regensburg und ein griindlicher Kenner des Existenzialismus
und dialektischen Materialismus, entschieden gegen derartige Ansichten: »Wer das furchtbare
Wesen des Kommunismus begriffen hat, den schaudert es, den heiligen Namen Gottes damit
in Verbindung gebracht zu héren. Wie kann man den Kommunismus taufen wollen?«*®

Brockméller stellt des Weiteren die Frage, ob Christentum und Abendland eine schick-
salhafte historische Verbindung eingegangen seien. Er ldsst das Problem »des Untergangs
des Abendlands« zwar offen, plidiert allerdings dafiir, dass in einer solchen Katastrophe
die »universale Heilslehre der Kirche« nicht an dem westlichen Individualismus haften-
bleiben, sondern in die junge Gemeinschaftskultur der Vélker des Ostens iibergehen miisse.
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5 Meinungsaustausch zwischen Steyler Chinamissionaren iiber
die Frage nach der sachgerechten Missionsmethode

Einer der zahlreichen Antrige auf der Tagung in St. Augustin hatte angeregt, einen Rund-
brief fiir alle Chinamissionare herauszugeben. Er sollte zeitnahe Kurzberichte iber China
bringen, dem gegenseitigen Informations-, Gedanken- und Meinungsaustausch dienen,
vor allem aber eine Moglichkeit sein, um Missionsprobleme zu erdrtern. Der erste Rund-
brief - Privatnachrichten inter Confratres SVD ex Sinis —, den P. Josef Kaufhold (1899-1963)
im Missionshaus St. Xaver in Bad Driburg redaktionell betreute, erschien am 8. Dezember
1953.%° Er enthielt technische Fragen, diverse Berichte iiber erlebte Geschehen, insbesondere
eine Fiille neuester Details iiber das Schicksal der noch in China weilenden und iiber die
auf Riickreise in ihre Heimat befindlichen Mitbriider. Diese Sachverhalte bilden im Grofien
und Ganzen auch den Inhalt der weiteren Rundbriefe. Zunichst erschien der Rundbrief
sporadisch. Mitte Dezember 1954 wurden den 284 Chinamissionaren mitgeteilt, dass er
kiinftig jahrlich viermal erscheinen werde, und zwar jeweils am 15. der Monate Marz, Juni,
September und Dezember.

Eingedenk der Ubereinkuntft, dass die Veréffentlichungen auch Anlass zur Diskussion
iiber Missionsfragen geben sollten, regte der Bruder von Klemens Brockmoller, P. Alfons
Brockmbller (1909-1963), der zunichst in der Provinz Honan [Henan] und in Shanghai
titig gewesen war, dann ab 1948 die Studenten der Fu-Jen-Universitit in Peking betreut
hatte und der 1950 mit den dortigen Mitbriidern inhaftiert worden war, im Rundbrief
Nr. 4 vom 15. Dezember 1954 an, sich mit diesem Buch zu beschiftigen. Denn es enthalte
zahlreiche Kritikpunkte, die die Art und Weise der Glaubensverkiindigung betrifen und
die sie als Missionare interessieren miissten. Um eine Erdrterung iiber relevante Fragen
und Probleme, die auf ihrer Tagung nicht explizit thematisiert worden waren, in Gang zu
bringen, fithrte er aus der Publikation seines Bruders mehrere neuralgische Tatbestande
fiir einen konstruktiven Gedankenaustausch als wiinschenswert an:

Da dieser beim Christentum deutlich unterschied zwischen dem Wesentlichen und
dem, was sich unter dem Einfluss der abendlindischen rémisch-germanischen Kultur
entwickelt hatte, bedeutete dies laut A. Brockmoller fiir sie als Missionare in der Kon-
sequenz: »Wenn wir [...] einem Volk mit eigener hoher Kultur das Christentum bringen
wollen, diirfen wir ihm nur das wesentliche Gut des Christentums bringen und miissen
versuchen, diesen wesentlichen Inhalt in die Ausdrucksweise, Riten und Kunstformen der
Kultur des Missionslandes zu kleiden, wie der hl. Paulus es tat, als er das Wagnis unternahm,
das Christentum in den hellenistisch-romischen Kulturkreis zu tragen.«*® Diese Aussage

39 Rundbrief, Nr.1 vom 8. Dezem-
ber 1953, 9. Eine Sammlung der Rund-
briefe befindet sich im Archiv des
Steyler Missionswissenschaftlichen
Instituts in St. Augustin.

40 Zitatvon A. BROCKMOLLER, in:
Rundbrief, Nr. 4 vom 15. Dezember
1954, 9.

41 BROCKMOLLER, Christentum
(wie Anm. 29), 61f.

42 Ebd., 65f.

43 Ebd.,66.

44 Ebd., 83f

45 Ebd., 74f. Der Autor spielt hier
auf das folgenreiche Ritenverbot an.
Papst Benedikt XIV. hatte mit der
Bulle »Ex quo singulari« vom 11. Juli
1742 gegen die Riten entschieden.
Seitdem musste jeder Missionar, der
nach China ging, schwéren, das
Ritenverbot einzuhalten. Erst 1939
gestattete die Propaganda Fide mit
der von Pius XI1. approbierten
Instruktion »Plane compertum est«
die Teilnahme der chinesischen und
japanischen Christen an den Riten,
selbst an den shintoistischen, die fir
rein blrgerlich und sakular erklart
wurden. Naheres zum so genannten

Ritenstreit: Claude SOETENS, La
condamnation romaine des Rites

au 18¢ siécle: un échec pour |'évan-
gélisation?, in: Temps, culture,
religions autour de Jean-Pierre
Massaut, éd. par M. E. HENNEAU/

C. HAVELANGE/Ph. DENIS/

J.- P DELVILLE (Bibliotheque de la
RHE, Fasc. 85), Louvain-la-Neuve/
Bruxelles 2004, 278-288; Claudia von
COLLANI, Der Ritenstreit und die
Folgen fur die Chinamission, in: ZMR
90 (2006) 210-225 (Lit.).
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wird unterstrichen mit einem entsprechenden Zitat aus dem Buch: »Hitten die Briider aus
Jerusalem die Oberhand gewonnen, die die Beschneidung und die strenge Beobachtung des
mosaischen Gesetzes mit seinen rituellen Vorschriften, mit anderen Worten, die Einbettung
des Christentums in die judaistischen Kulturformen forderten, dann wére das Christentum
wohl schwerlich von den Menschen der hellenistisch-romischen Kulturwelt aufgenommen
worden. Die Form hitte gesiegt und das Wesen erdrosselt.«*!

Weiter heifSt es: »Wie stark die Verwendung von religitsen Formen der heidnischen
Umwelt gewesen ist, geht schon daraus hervor, dass allen Ernstes der Versuch gemacht
worden ist, das Christentum iiberhaupt als Eklektizismus und Synkretismus aus den
religiosen Anschauungen und Lebensformen der Antike zu erkldren. Aber es ist etwas
anderes, wesentlichen Inhalt aus fremdem Besitz zu iibernehmen, und etwas anderes,
einen eigenen Gehalt mit gebrauchlichen Ausdrucksformen zu umkleiden. Das eigene Gut
waren die christlichen Glaubenstatsachen der Gottesnahe, der Christusverbundenheit, der
Eingliederung in seinen geheimnisvollen Leib. Von ihnen her bekamen die sprachlichen
Ausdrucksweisen, Riten, Zeremonien und die heidnischen Kunstformen einen neuen Inhalt,
der in dem Gewand der gebriuchlichen Kult- und Kulturformen verhiltnismifig leicht
Eingang fand, wihrend er ohne dieses Gewand die Fremdheit, die ein neuer Inhalt erzeugt,
wohl kaum tiberwunden hitte.«**

Seinen Argumentationsgang hatte der Autor mit dem Hinweis auf die Vielzahl von
Liturgien konkretisiert und untermauert: Diese »sind erst im Laufe der Jahrhunderte
ausgebildet worden und zum Teil heute noch in Ubung und in der dufieren Gestalt so
verschieden, dass ein nicht eingeweihter Beobachter kaum herausfinden wiirde, dass es
sich dabei um die Feier derselben heiligen Messe handelt. Liturgische Gewandung und
Zeremonien, die uns heute fast als unantastbar sakrosankt vorkommen, sind aus dem zeitbe-
dingten Brauchtum von damals entwickelt*? [...]. Alles, was juris ecclesiastici geworden ist
im innerkirchlichen Leben des Kultus, des Rechtes, sogar der Denkformen, in denen der
christliche Gehalt ausgedriickt wird, erst recht, was in der kulturschaffenden Tatigkeit als
duflere Pragung geschichtlich geworden ist, kann von einer anderen Form erginzt oder
auch ersetzt werden, die der je neuen geschichtlichen Situation und damit der je neuen
christlichen und heilsgeschichtlichen Aufgabe mehr gerecht wird. «**

Die Vertreibung der Missionare aus China sollte Klemens Brockmoller zufolge als pro-
videntieller Kairos begriffen werden, die neuzeitliche Missionsgeschichte in Ostasien einer
kritischen Priifung zu unterziehen. Das Resultat wiirde zweifelsfrei den Schluss nahelegen,
tiber neue, gebotene Formen der Glaubensverkiindigung und deren Umsetzung ernst-
haft nachzudenken. Wie der historische Riickblick ndmlich offenbare, habe es bei der
Begegnung des Christentums mit den hochstehenden Kulturen Chinas und Japans ein
grundverschiedenes Vorgehen der Missionare gegeben: »Die einen konnten Christentum
und abendldndische Kultur nur als eine gottgewollte Einheit sehen und versuchten darum,
ihre christliche Missionsarbeit in einer gleichintensiven Bekehrung zur abendldndischen
Kultur durchzufithren [...]. Daneben versuchten andere, weitschauende Minner, das
Christentum in seinem wesentlichen Gehalt den Denkformen und Lebensgewohnheiten
des Ostens in einer Missionsmethode der inneren Akkommodation zu vermihlen [...].
Als aber zunidchst die erste Art die Oberhand gewann und es ihr gelang, die Methode der
Anpassung des Abfalls vom Glauben zu verdachtigen und fiir lange Zeit zu unterbinden,
sanken die verheiflungsvollen Anfinge fiir ein christliches Asien wieder zusammen, bis
die tritben Erfahrungen die Aussichtslosigkeit erwiesen hatten, Asien jemals auch fiir eine
abendlandische Kultur zu gewinnen. Erst in der neueren Zeit ist die Missionsmethode der
Akkommodation offiziell wieder gutgeheifien worden. «*®
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Erfreulich sei neuerdings festzustellen, » dass sich bei den vertriebenen Missionaren und von
ihnen aus immer mehr die Erkenntnis durchsetzt, dass das Europdertum und Amerikanertum
dem christlichen Missionar vielfach keine Hilfe, sondern oft geradezu eine Belastung geworden
ist [...], dass eine weitherzige Anpassung an die Geistesart der fremden Volker nicht nur
eine Voraussetzung fiir den Dauererfolg der christlichen Missionsarbeit, sondern auch eine
Bereicherung des Christentums selbst, ja sogar fiir die abendlandische Kultur bedeutet. Ein
vierhundertjahriges Missionszeitalter, das unter dem Motto: » Christentum und abendlandische
Kultur« stand, geht zu Ende. Das mag Versuchung zum Pessimismus sein. Es ist aber wohl
mehr ein Grund zu neuer Zuversicht, denn nun kann ein neues Zeitalter unter dem Motto
»Die fremden Kulturen miissen verchristlicht werden« (Pius XIL.) beginnen. «*¢

Soweit die von A. Brockméller vorgenommene Textauswahl als Diskussionsgrundlage.*’
Die Exzerpte erginzte er mit kritisch zu hinterfragenden Gegebenheiten und Handlungs-
weisen aus ihrem Erfahrungs- und Titigkeitsbereich als Missionare in China, wozu ihn
die Gespriche mit seinem Bruder nachhaltig inspiriert und veranlasst haben diirften. Aus
dem zeitlichen Abstand von ihrer praktischen Missionsarbeit sei es fiir sie an der Zeit,
gemeinsam »zu iiberlegen, offen einzugestehen und auch schriftlich niederzulegen, was an
unserer Missionsmethode falsch war, was geindert und verbessert werden miisste, welche
chinesischen Sitten und Gebriuche wir hitten erhalten und verchristlichen kénnen, wie
eine katholische Kirche im chinesischen Gewande aussehen wiirde, wenn man den sechs-
hundert Millionen Chinesen nicht das Recht absprechen kann, » eine eigenstandige Liturgie,
eigenstédndiges Recht, iiberhaupt eigenstindige religiose Formen zu entwickeln«. Woran ist
die Missionierung Chinas - nach jahrhundertelanger Arbeit war doch noch nicht ein Pro-
zent katholisch — gescheitert? Wenn Paulus statt nach Athen und Rom, den Hauptstidten
Griechenlands und des Romischen Reiches, nach Peking gekommen wire, wie wiirde die
von ihm in China begriindete Kirche aussehen?«*®

So wire beispielsweise vorurteilsfrei dariiber nachzudenken, ob der ihnen stereotyp
gemachte Vorwurf, sie reprasentierten eine ausldndische Religion, weil sie den Wesens-
gehalt des katholischen Glaubens - durch den Riteneid sogar dazu verpflichtet — exakt in
der abendlidndischen Form in eine fremde hochstehende Kultur triigen, in einem gewissen
Sinn nicht doch berechtigt gewesen sei. Was hitten sie wohl, fragt A. Brockmoller seine
Mitbriider, respektieren und bewahren kénnen und sollen? Er fithrte einige Beispiele an:

46 BROCKMOLLER, Christentum
(wie Anm. 2g), 76. Die Frage der
Akkommodation ist seinerzeit durch-
aus erortert worden (siehe etwa:
Anton FREITAG, Die neue Missionsdra.
Das Zeitalter der einheimischen Kirche,
Kaldenkirchen 1953), jedoch nicht

in dem von Klemens Brockmoller
skizzierten Kontext und nicht mit den
von ihm geforderten Konsequenzen.
Aber durch sein Buch wiirden, wie

A. Brockmoller hervorhob, »diese Ideen
der Akkommodation, Ritenstreit usw.
in weite Kreise getragen werden,

die sonst kein Buch (iber die Mission
je anriihren wiirden « (Rundbrief,

Nr. 4 [wie Anm. 40], 11).

47 Aufgrund einer Anklage in Rom,
vermutlich auf Veranlassung des
katholischen Arbeitgeberverbands,
durfte das Buch auf Anordnung des
Generals der Jesuiten wegen um-
strittener Thesen voriibergehend

nicht ausgeliefert werden und war
seinem Verfasser zeitweise Redever-
bot auferlegt worden, das nach der
Uberpriifung aufgehoben wurde.

An einigen Stellen musste das Buch
fiir die in Arbeit befindlichen Uber-
setzungen in Englische, Franzosische
und Italienische Uberarbeitet werden,
um Missverstandnissen vorzubeugen.
Diese MalRnahme teilte A. Brockmoller
am 4. Juli 1955 seinen Mitbriidern
mit (Rundbrief, Nr. 7 vom 8. Dezember
1955, 23)-

48 A. BROCKMOLLER, Rundbrief,

Nr. 4 (wie Anm. 40), 11.

49 Ebd., 12. In diesem Zusammen-
hang fiihrt A. Brockmoller ein Zitat
an aus der ersten Enzyklika Pius’ XI1.
»Summi Pontificatus« vom 20.
Oktober 1939, die kurz nach dem
Ausbruch des Zweiten Weltkriegs
erschienen war (AAS 31[1939]
413-453). Darin warnte der Papst

vor Theorien, die die Einheit des
Menschengeschlechts leugneten, und
vor der Vergottlichung des Staates.
Er betonte die Wahrung des Eigen-
charakters und die Achtung vor den
genuinen Sonderwerten eines jeden
Volkes. Ziel der Kirche sei die Ein-
heit im Ubernatdrlichen und in
umfassender Liebe durch Gesinnung
und Tat, nicht die Einformigkeit,

die blof duBerlich und oberflachlich
sei und gerade darum kraftlos mache.
»Jedwede Gebrauche und Gewohn-
heiten, die nicht unldsbar mit reli-
gidsem Irrtum und Aberglauben ver-
knlpft sind, werden stets mit Wohl-
wollen gepriift und, wenn immer
maglich, geschiitzt und geférdert«
(hier zitiert nach der offiziellen Uber-
setzung ins Deutsche: ebd., 565-594,
hier 576f).
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»War es »chinesisch¢, dass an den hichsten Festtagen die liturgische Farbe weif} war, also
die chinesische Trauerfarbe; dass die Brautmesse statt in roter ebenfalls in Trauerfarbe
gehalten wurde; dass das Totengeddchtnis nicht am 5. April, wo alle Chinesen die Graber
herrichten, sondern am 2. November gehalten wurde? [...] Wire als Form der Ehe in China
nicht die tiefe Verneigung (Kotou) vor dem Kruzifix oder Heiligenbild angebrachter als
das unchinesische und schwere >Ja« (yiiin-i)? War das Verbot des Kotou vor der Leiche
(inzwischen erlaubt) berechtigt, wo in der Liturgie die Leiche sogar inzensiert wird? Hitte
man die inzwischen ebenfalls zugelassenen Ahnentifelchen nicht von vornherein ver-
christlichen miissen als Ausdruck des Glaubens an die Unsterblichkeit der Seele und an die
Gemeinschaft der Heiligen? Es war ihnen doch wie ein Schlag ins Gesicht, wenn man die
Entfernung der Ahnentafeln verlangen musste! Ist das Weihrauchbrennen zu Neujahr vor
Kruzifix und Bildern unzertrennbar mit Irrtiimern und Aberglauben verbunden? Hitte
man eventuell sogar dem Papierverbrennen einen christlichen Sinn geben kénnen durch
Gedanken an die Verginglichkeit alles Irdischen (gebraucht bei der Inthronisation des
Papstes) oder sonst ein Feuersymbol (Osterfeuer; Feuer bei der Konsekration des Altares)?«*

Die Textausziige wie auch die kritischen Fragen von A. Brockméller fanden bei den
Chinamissionaren ein geteiltes Echo. Auf das von ihm gewiinschte Gesprichsangebot
reagierte als Erster P. Josef Kaufhold®, der Redakteur des Rundbriefs, und zwar auf die
das liturgische Gebiet betreffenden kritischen Ausfithrungen. Er wies darauf hin, dass
Karl Weber (1886-1970)", der Steyler Bischof von Ichoufu [Yizhou], in den SVD-Didzesen
Schantungs auf liturgischem Gebiet manche Anregungen gegeben und auch Hilfestellung
geleistet habe. So habe er unter anderem fiir die Gestaltung der Neujahrsfeiern und Ernte-
dankfeste, fiir die Erteilung des Haussegens fiir Chinesen ansprechende Formen entwickelt,
ferner eine Auswahl von fiir Chinesen wohlklingenden Heiligennamen getroffen. Beziiglich
der Frage der Eucharistiefeier in der Volkssprache machte Kaufhold auf einen diesbeziiglich
einschldgigen Artikel von Johannes Hofinger aufmerksam.® Obwohl diese Darlegungen
speziell die Messe zum Gegenstand hitten, so diirfte man »die ermunternden Worte auf
dhnliche Dinge bezichen«. Im Ubrigen habe bereits Paul V. am 17. Juni 1615 das chinesische
Hochamt gestattet, und zwar die volle Umsetzung von Ordinarium und Proprium, Priester-
und Volkstexten in das chinesische Idiom. Diese Erlaubnis sei, mit Ausnahme des Kanons,
1949 von Pius XII. grundsitzlich erneuert worden.

50 Er war 1928 nach China gekom-
men und hatte als Lehrer am Kleinen
Seminar in Kaomi [Gaomi] gewirkt.
Anfang Februar 1948 war er zum
Oberen dieser Region ernannt wor-
den. Wahrend der zweiundzwanzig
monatigen Gefangnishaft hatte man
ihn und seine Mitbriider in Tsingtau
[Qingdao] schwer misshandelt. Die
erste Gruppe von ihnen war Anfang
Juni 1953 und die zweite Gruppe
Ende desselben Monats ausgewiesen
worden. Dariiber und uiber das mu-
tige Glaubenszeugnis ihrer Christen
hat Kaufhold einen ausfiihrlichen
Bericht verfasst: Arnoldus SVD 5
(1953) 159-164.

51 Man hatte ihn 1951 verhaftet. Er
war sechsundzwanzig Monate mit
neun Chinesen in einer Zelle einge-
sperrt, davon fiinf Monate gefesselt.
Nach schier endlosen Verhéren und
vielfachen Torturen hatte man ihn

1954 nach Deutschland ausgewiesen.
Mit ihm war der letzte der neun Stey-
ler Oberhirten aus China vertrieben
worden. Eine knappe biographische
Wiirdigung: Johannes FLECKNER,
Karl Weber, Bischof von Ichowfu

(1886-1970), in: So waren sie. Bd. 1, hg.

von DEMS., St. Augustin 1991, 175-178.
52 Johannes HOFINGER, Tatige
Teilnahme am Gottesdienst, eine
Notwendigkeit und Hoffnung fir

die Verbreitung des Glaubens in den
Missionslandern, in: Liturgisches
Jahrbuch 3 (1953) 196-216.

53 Ebd., 212; ferner: Rundbrief, Nr. 4
(wie Anm. 40), 13. Nahere historische
Details zum Gesamtkomplex sowie
zum Flr und Wider: Balthasar
FISCHER, Das »Deutsche Hochamtx,
ebd., 41-53, hier 41f; HOFINGER,
Wohin mit den vertriebenen China-
missionaren ? (wie Anm. 16), 168;
DERs., Liturgische Akkommodation in

den Missionen, in: Liturgisches Jahr-
buch 4 (1954) 1-20; Rundbrief, Nr. 5
vom 19. Marz 1955, 17-19. Von dem
erwahnten einzigartigen Indult, die
ganze romische Liturgie in Mandarin,
der chinesischen Hochsprache, feiern
zu diirfen, hatte man umstande-
halber nie Gebrauch machen kénnen.
Allerdings ergab sich im Zusammen-
hang mit der erneuten Gewahrung
durch Pius XII. die Schwierigkeit,
welches Chinesisch fiir die Uberset-
zung der liturgischen Blicher (Mess-
texte und Rituale Romanum) Ver-
wendung finden sollte: das Mandarin
oder das gehobene Gelehrten-
Chinesisch der modernen Zeit oder
das Chinesisch, das nach der kom-
munistischen Machtergreifung im
Werden begriffen war. Der Wunsch
einiger Missionare, das Latein fir
den chinesischen Klerus ganz abzu-
schaffen, wurde nicht gewahrt. Auch
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P. Alfred Much (1905-1971), Provinzial der Norddeutschen Provinz, der an der Tagung in
St. Augustin teilgenommen hatte, antwortete auf diesen Rundbrief: »Ich freue mich aufier-
ordentlich iiber die zuversichtlichen Nachrichten, die wenigstens etwas Licht in das so arge
Dunkel der chinesischen Missionskirche bringen [...]. Was mich immer wieder zutiefst
erbaut, ist der Optimismus und die ungebrochene Liebe der Missionare zu ihrer zweiten
Heimat, dass so viele gesunde Selbstkritik geiibt wird, dass man entschlossen ist, immer
mehr in die dienende Rolle zuriickzukehren vor diesem grofien Kulturvolk, dass man es
so sehr liebt und ihm eine, vielleicht die bedeutendste Rolle in der Zukunft zuschreibt. Das
alles sind Zeichen eines Edelsinnes, der unsere Missionare auszeichnet. Wenn dann hier
und da ein Wort der Kritik fillt, das nicht abgewogen genug ist, wird es im Grofen und
Ganzen genommen bei verstindigen Leuten jedenfalls nicht iibel wirken.«**

Im Folgenden werden die zu einzelnen Aspekten und Themen geduBerten Stellung-
nahmen zum Buch von Klemens Brockméller und zu den Erginzungen seines Bruders
sowie weiteren, an diese diffizile Problematik ankniipfenden Fragen wiedergegeben:

P. Anton Freitag (1882-1968), ein namhafter Steyler Missionswissenschaftler, meinte: » Mit
Brockméllers S] Buch kann ich mich gar nicht befreunden. Das ist Kassandramusik. Vielleicht
aber lasst gerade so ein zum Widerspruch reizendes Buch und die Reden des Verfassers viele
sonst schlafende Geister wach werden. Und das wire dann ja doch auch schon etwas.«*

Nach P. Franz Wolf (1894-1979), der unter anderem Seminardirektor und von 1941 bis 1948
Regionaloberer in Honan gewesen war, sollte das Thema einer umfassenden Akkommodation
suns alle beschiftigen. Da werden die Praktiker und die fritheren »Graspfarrer« mitreden
kénnen, auch die iltesten. Die meisten werden schon immer in ihrem Wirkungskreis bestrebt
gewesen sein, das uralte gute Erbe der chinesischen Kultur und Sitte zu halten und im neuen
katholischen christlichen Bereich zu bewahren. Diese Praktiken sollten zusammengestellt
werden zur allgemeinen Nutzanwendung und auch zur Kritik, falls notig. Bei dieser Akkom-
modation miisste man immer auf den tiefen inneren und urspriinglichen Sinn der betreffenden
alten religiosen Gebriuche zuriickkehren. Da wird man meistens einen sehr guten, echten Kern
finden, von dem aus es moglich ist, in unserem Sinn aufzubauen. Es wurde den Katholiken
in China oft [mangelnde Ehrerbietung und Pietit] vorgeworfen. In der Tat haben wir auch
zu wenig getan in der dufleren Ehrfurchtsbezeugung und dankbaren Gesinnung gegen die
verstorbenen Eltern. Nach Anschauung der Chinesen sicherlich. Was ist da zu bessern, damit
die Heiden sagen miissen: > Die Katholiken legen fiir ihre Verstorbenen eine Ehrfurcht an den
Tag, wie wir es nicht kénnen. Alle Achtung vor ihrer Religion!« In Loshan [...] wurde eine
Neuchristin, die siebzigjihrige Hausherrin einer der reichsten Familien, christlich begraben.
Die angesehenen Verwandten schlossen sich dem christlichen Trauergeleite mit Kreuz, Minis-
tranten und Missionar im Rochett an. Ein jeder von ihnen hielt ein brennendes Weihrauch-
stibchen in der Hand. Die Christen nahmen keinen Anstof3. Man hielt es fiir eine bloffe Ehrung.
Frage: Ist denn das chinesische Raucherstibchen nicht eher unter unserm Begriff » Kerze« zu
werten, als unserm liturgischen arabischen Weihrauch gleichzusetzen?«>®

das Brevier musste weiter in Latein 54 Rundbrief, Nr. 5 (wie Anm. 53,1). 59 Korrekt heil3t der Titel: Bertram

gebetet werden. Diese Informationen 55 Ebd., 12. Schuler OFM, Altes Erbe des neuen
hatte P Hermann Méllers SVD (1905~ 56 Ebd. China. Ein Beitrag zur Verstandigung
198s5), der Professor flir Dogmatik am 57 Ebd. von West und Ost, Paderborn/Wien/

Priesterseminar in Lanchow/Kansu

gewesen war und nach zweijahrigem
Gefangnis (1951-1953) und Aus-
weisung in Rom dem Studium oblag,
von der Propagandakongregation in
Erfahrung gebracht (Rundbrief, Nr. 6
vom 21. Juni 1955, 5).

58 Rundbrief, Nr. 5 (wie Anm. 53),13.

Zurich 1937
60 Rundbrief, Nr.5 (wie Anm. 53),13.
61 Ebd., 14.




Kritischer Diskurs zwischen Steyler Missionaren 471

Eine kontrire Position vertrat P. Josef Wehner (1895-1976), der an verschiedenen Orten
im ehemaligen deutschen Pachtgebiet Kiautschou [Jiaozhou] eingesetzt und 1953 in Tsingtau
von den Roten eingesperrt worden war. Fiir ihn lagen die Dinge nicht so einfach, wie sie
sein Mitbruder A.Brockmoller darlegte; und das Buch seines Bruders war ihm in Vielem
problematisch und ungenau: » Ostphilosophie und Philosophia perennis konnen sich immer
nur schneiden oder tangieren, aber nie ersetzen, auch nicht in Teilen.«*” Mit Blick auf die
angeregte Kontroverse raumte er selbstkritisch ein: »Gewiss haben wir Fehler gemacht
und die soll man ehrlich suchen und besprechen; vor allem den grofien Fehler, dass man
Mission zu viel mit Politik verquickt hat. Auch da bleibt aber die Frage, ob es ganz ohne
das geht; man kann nicht in einem luftleeren Raum missionieren. Wenn aber die Politik
beriihrt wird, sollte es immer nur iiber Rom geschehen. Der papstliche Vertreter (Delegat)
kam zu spit nach China; ein bis zwei Jahrhunderte frither wiren besser gewesen.«58

Was indes die Fragen beziehungsweise die Vorschlige betreffe, moglichst chinesische
Begriffe oder Denksysteme zu verwenden, so sei nach seiner Einschitzung davon aus-
zugehen, dass dabei allerhand Konfuses herauskdme. Er selbst habe sich gelegentlich ein
wenig mit dieser Thematik beschiftigt, und zwar anhand des Buchs von Bertram Schuler
OFM Altes China usw.”®, das sich mit dem Daoismus befasse. Soweit er sehe, sei dies aus
mancherlei Griinden unméglich: »Unser scholastisches philosophisch-theologisches
Denken ist ein auf das Sein und die Wirklichkeit gerichtetes Wertdenken, das zwar fort-
wihrend sich entwickeln und vervollkommnen kann, das aber nicht ersetzbar und aus-
wechselbar ist wie ein Schuh oder ein Anzug. Es kann von tiberall her aufnehmen, auch von
China; es kann aber nicht chinesisches Denken werden, da es seinem Wesen nach Wahr-
heitsdenken ist und bleibt. Auch das naturwissenschaftliche Denken und Erkennen kann
nicht franzdsisch, deutsch, italienisch oder chinesisch sein. Da kann wohl jede Nation ihren
Teil beitragen, mehr aber auch nicht. Ebenso ist es mit der Mathematik, iiberhaupt jedem
Wahrheitserkennen. Dann ist die chinesische Sprache in diesen Dingen noch zu unent-
wickelt. Wie lange haben wir im Deutschen gebraucht, alle philosophischen scholastischen
Termini in unserer Muttersprache voll und klar auszudriicken?! Und noch immer hapert es
da, z.B. Hypostase, homoousios etc. Bei dieser ganzen Sache geht es um das, was wirklich
auswechselbar ist und was nicht. Da muss gut zugeschaut werden. Es ist zu erkennen, was
die Grundrichtung eines Systems ist, z. B. Daoismus, Buddhismus, Konfuzianismus etc. Ob
die Grundrichtung der Wahrheit nahe kommt und inwieweit, oder nicht, also Irrtum enthilt,
und ob es um Zentralwahrheiten oder Randwahrheiten geht, und wieweit die chinesische
Sprache und die geprigten Begriffe sie ausdriicken oder nicht. «%

Den Vorstofl von A. Brockmoller fand P. Michael Kirsch (1896-1976) sehr interessant. Er
selbst war vor seiner Inhaftierung 1951 zuletzt Dechant in Kaomi [Gaomi] gewesen. Nach
zwei Jahren hatte man ihn aus dem Gefangnis entlassen und ausgewiesen. Mit Blick auf eine
maogliche Riickkehr nach China konstatierte er: »Sollte es wieder einmal soweit kommen,
dass wir wieder nach dort kommen, liegt es gewiss in der Natur der Sache, dass wir die alte
Methode nicht mehr aufgreifen konnen. «*

P. Ludwig Nau (1902-1970), Lehrer im Provinzhaus zu Taikia [Daijia] und Pfarrer in
Yenchoufu [Yanzhou], hatte die Ausfithrungen im Rundbrief von P. Brockmoller »mit
besonderer Aufmerksamkeit« gelesen. Fir die von ihm aufgeworfenen Fragen habe
er immer sehr viel Interesse gehabt, was doch wohl von jedem Chinamissionar gesagt
werden konne, der unter dem Volk gelebt habe. Aber die Vorschriften hitten vieles nicht
erlaubt. Er belegt dies mit einer personlichen Erfahrung: »Wenige Tage bevor ich mein
erstes chinesisches Hochamt halten wollte (nur die Teile, die vom Chor gesungen werden,
sollten chinesisch sein), erhielt ich einen Brief: »Non licet«. So geht die Saga der soge-
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nannten Akkommodation.«®? Kritisch erginzte P. Josef Jansen (1892-1966), Missionar in
Honan und Schantung: »Ja akkommodieren! Hitte man Vernunft gehabt, mit den Jesuiten
zusammenzuarbeiten, statt ihre Arbeit niederzureiffen, man hitte vielleicht ein katholisches
China [...]. Gott hat es erlaubt. Bedenken wir aber, dass nicht alles, was der liebe Gott
erlaubt, zum Besten des Menschen ist [...]. Kommen wir nach China zuriick, miissen wir
uns bestimmt ganz neu einstellen. «*?

Mit der Forderung einer »totalen Akkommodation«, wie sie A.Brockméller im Rund-
brief Nr. 4 erhoben hatte, setzte sich P. Albert Schote (1877-1965) — er war in der Provinz
Siidschantung mit unterschiedlichen Aufgaben betraut gewesen und von den Kommunisten
1946 fiir fiinf Monate eingesperrt worden - in seinem Beitrag mit den betreffenden Dis-
kussionspunkten ausfiihrlich auseinander. Nicht nur wegen der Fundamentalkritik an den
einzelnen Thesen, der Rechtfertigung des Status quo und des Pladoyers fiir seine Beibehaltung,
sondern auch wegen der Fiille konkreter Informationsdetails werden die Darlegungen hier
zur Génze prasentiert. Schote eroffnete seine Erorterungen mit der provokanten Bekundung:
»Gott sei Dank, dass das Ewige Rom nicht in Allem den wahnsinnigen Rekordlauf des Atom-
zeitalters mitmacht und gleich alles auf den Kopf stellt. Dass die »una, sancta, catholica et
apostolica Ecclesia« doch noch in vielen Stiicken einen unveridnderlichen Standpunkt im
Wechsel der Erscheinungen behauptet und uns sichtbar vor Augen stellt. Und dies nicht
blof} in ihrem inneren Wesen und in ihrer inneren Struktur; nicht nur in ihrer unverriick-
baren Glaubens- und Sittenlehre, was ja selbstverstandlich ist, sondern auch in ihrer dufleren
Erscheinung: im Gottesdienst, der Liturgie, im Frommigkeitsleben. Und das fiir alle Vélker
und Nationen des ganzen Erdkreises, soviel dies nur immer méglich ist, damit man auch
nach auflen iiberall leicht die eine, wahre, katholische Kirche erkennen kann. Jeder, der in ein
fremdes Land kommt, soll sich wenigstens im katholischen Gotteshaus wie daheim fiihlen,
wo er denselben Gottesdienst »sieht und hort< wie in seinem Vaterland.

Auch in threm Kultus muss die Kirche — bei aller Anpassung — iibernational bleiben, sonst
wire sie bald nicht mehr »katholisch«. Ist es ja gerade das verhangnisvolle Streben des gott-
losen Kommunismus, aus der katholischen Kirche eine Nationalkirche zu machen. Nequid
nimis, auch in der Akkommodation! Ubrigens haben wir katholische Missionare uns doch
nicht wenig den Chinesen angepasst, angefangen von der Kleidung, einschliefSlich Zopf bis
zu seiner » Enthauptung« (1911), bis selbst zu den Unarten der Chinesen, z. B. Herzlocher®,
chinesisch Schimpfen und Spucken, so dass man nach unserer Riickkehr in die Heimat zum
Entsetzen iiberkultivierter Mitbiirger an uns den » Chinesen« erkennen wollte. «%

Anschlieflend geht Schote auf die Fragen von A. Brockméller im Einzelnen ein:

62 Ebd.

63 Ebd.

64 Diese Haartracht ist zu Beginn der
Qing-Dynastie eingefihrt worden,
aber erst nach 1660 gelang die Durch-
setzung des Zopfs in der chinesischen
Gesellschaft. Den Han-chinesischen
Ménnern wurde der typisch man-
dschurische Zopf aufgezwungen, um
zum einen die Unterwerfung unter die
Herrschaft der Qing zu demonstrieren
und zum anderen, um eine optische
Unterscheidung zu den Mandschu
unmdglich zu machen. Im Lauf der
Jahrhunderte wurde es fiir Chinesen
zur Selbstverstandlichkeit, dass Man-
ner einen Zopf tragen. Man empfand

ihn sogar als vornehm und kultiviert.
Erst als es im 19. Jahrhundert zur Krise
der Qing-Dynastie kam und sie zuneh-
mend als mandschurische Fremdherr-
schaft angesehen wurde, empfanden
die Han-chinesischen Nationalisten
den Zopf als Symbol der Unterdrii-
ckung. Es gehorte zu den ersten MaR-
nahmen der Revolution von 1911, die
Zopfe abzuschaffen.

65 Damit sind Liigen und Ausflichte
gemeint. In einer Predigt vor Studen-
ten in Miinster/Westf. meinte Kar-
dinal Thomas Tien, in China brauche
man eigentlich nicht ber die zehn
Gebote zu sprechen, da die Chinesen
natirliche Tugenden besaBen. So

seien auch ihre so genannten
Ligen keine, weil beide Partner
die Wahr-heit wiissten (Wilhelm
BUNGERT, Missionarischer
Dienst im Osten Stdshantungs
[1929-1949], Rom 1980, 102).
66 Rundbrief, Nr.5

(wie Anm. 53, 14 f).

67 Ebd.,1s.

68 Redakteur Kaufhold hat diese
Aussage mit drei Fragezeichen
versehen (ebd., 15).
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Wir vertreten eine auslindische Religion: »Wir haben doch schon immer in Wort und
Schrift das »gung djau« (allgemeine Religion) gebraucht. Das »yang djau« werden sich die
heidnischen Chinesen trotzdem nicht abgewdhnen [...]. [hnen ist alles, was nicht Chinesisch
ist, »yang« [ausldndisch; fremd], natiirlich meist mit nicht wenig Geringschitzung alles
Auslandischen [...]. Ein Kamel schaut ja auch mit namenloser Geringschitzung auf alles
herab, was nicht Kamel ist. Wir deutsche Katholiken werden ja noch bis jetzt von Anders-
glaubigen nicht selten als ultramontan, als Romlinge und Papstknechte etc. tituliert. «%

Liturgie, Gottesdienst: »Unser katholischer Gottesdienst, vor allem die Feier des hl. Mess-
opfers, ist doch so eminent iibernatiirlich und iibernational, vom HI. Geist selbst inspiriert,
dass es dafiir im Heidentum {iberhaupt kein Vorbild geben kann, in welches diese iiber-
weltliche Opferhandlung hinein konstruiert werden konnte. Das hl. Messopfer als die
vornehmste Betitigung der Gottesverehrung muss doch gewiss auch iibernational bleiben
und maglichst einheitlich sich gestalten. Die verschiedenen orientalischen Riten beweisen
nichts dagegen. Dieselben sind — wie der lateinische Messritus — ebenfalls von den hl. Apos-
teln her iberkommenes, urchristliches Erbgut und vielfach von grofler Schénheit in den
Zeremonien. Auch die chinesischen Christen sollen bei der Messfeier innewerden, dass es
sich hier um etwas Erhabenes und Geheimnisvolles handelt und nicht um etwas Weltliches,
was sie mit den Heiden zugleich erleben. Dazu wird auch die fremde, lateinische Sprache
helfen, wenn sie dieselbe auch nicht verstehen. Ja gerade die lateinische Sprache der katho-
lischen Liturgie ist ein unschatzbares Gliick fiir unsere katholische Kirche in China. Was
wiirde wohl ohne sie aus Lehre und Liturgie in China werden! Es wiirde nicht mehr viel
Katholisches bleiben. Sie wiirde bald eine Nationalkirche werden, wie sie die Kommunisten
in der Reformkirche erstreben.

Es ist iibrigens bereits viel Chinesisches beim Gottesdienst in China. Die Gebete und
Lieder der Christen in der Volkssprache, die Melodie und Gebetsweise, chinesischer Altar-
schmuck, chinesische Musik beim Festtagsgottesdient. Wie hier in Deutschland gibt es
bereits auch in China gute Ubersetzungen von Mess- und anderen Gebeten (z. B.»Schott<).
Die ungewohnten Heiligennamen im Kanon werden ja gar nicht gebraucht, ebenso wie
bei uns hier®®, nur die Muttergottes, alle hl. Apostel und alle Heiligen werden in cumulo
genannt. Evangelium und Epistel in Predigt und hl. Messe werden in der Volkssprache
verlesen. «

Der Gebrauch der weiflen liturgischen Farbe an den héchsten Festtagen. Weifd als
chinesische Trauerfarbe: »Hier besteht doch ein grofler Unterschied! Das seidene, weifSe
Messgewand sieht doch nicht gar so trauerfarben aus wie die grauweifle Farbe der rohen,
ungebleichten Leinwand, woraus die Trauerkleider der Chinesen grob geniht sind. Ferner
ist die weifle Seide durch eingewebte oder eingedruckte Muster ziemlich gelblich - bekannt-
lich die vornehmste (kaiserliche) Farbe in China — und durch das Kreuz und die Stickerei
mehr bunt als weiff. Die schneeweifle Farbe von Albe und Rochett erinnert da doch viel mehr
an die Trauerfarbe der Chinesen. Ich habe nie gehort, dass sich Chinesen an der weiffen
Farbe unserer liturgischen Gewinder gestoffen hitten. Wie ist es denn bei uns in Deutsch-
land? Da ist schwarz die Trauerfarbe, und doch wird gerade bei den feierlichsten Anlissen
der schwarze Anzug getragen bei Hochzeiten, Gratulationskur bis zu den feierlichsten
Staatsempfingen der Diplomaten: Schwarzer Frack, Schwalbenschwanz, Zylinder! Viele
Schiilerinnen in China tragen schwarzen Rock mit weifler Bluse, was sie bekanntlich sehr
schick kleidet. «

Totengeddchtnis am 5. April statt am 2. November: »Gut! Auch an diesem Tag mogen die
Christen nach Belieben die Graber mit Blumen, Lichtern schmiicken und an den Gribern
beten. Aber der 2. November soll als eigentlicher Allerseelen-Gedenktag bleiben, wie es in
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der ganzen katholischen Kirche gehalten wird. Warum fiir China diese nicht notwendige
Ausnahme? Schon die ernstere Jahreszeit und als Tag nach Allerheiligen passen viel besser
fiir Allerseelen.«%

»Das yiidn-i beim Konsens Abnehmen der Brautleute ist bereits lingst abgedndert in
das einfachere Ja (sche bu sche?; Antwort: sche). Das geht ohne Schwierigkeit. Eine blofle
Verneigung vor dem Kruzifix (Kotou) scheint mir nicht hinreichend oder deutlich genug
als Ausdruck des Eheversprechens zu sein. Kotou driickt mehr eine Ehrenbezeugung aus. «

»Das Papierverbrennen am Grab in China und iiberhaupt bei Begrabnissen sieht doch
sehr nach Aberglauben aus. Soviel ich weif3, bedeutet hier das Papier » Reisegeld« fiir die
abgeschiedene Seele zur Uberfahrt. Bei der Papstkronung symbolisiert es sehr passend die
Verganglichkeit des irdischen Ruhmes.

Bei aller wohlberechtigten Anpassung ans Nationale und Vélkische darf die Grenze nicht
iiberschritten werden, so dass dabei das Universelle, das einfach Katholische der Kirche
nicht mehr in Erscheinung trite [...]. Der Heiland, Maria, die Apostel usw. waren keine
Chinesen, keine Amerikaner, auch keine Deutschen, sondern Israeliten. Wenn sie daher in
Gestalt, Gesichtsziigen und Gewandung als solche dargestellt werden, so ist das doch ganz
wahr und in Ordnung. Wir Deutsche haben uns ja auch daran gew6hnt und finden es als
selbstverstindlich [...]. Nach meiner Erfahrung gefallen unseren chinesischen Christen die
Heiligenbilder, wie wir sie gewohnt sind, viel besser als die im chinesischen Stil dargestellten.
Bei Auswahl wihlten sie durchweg die ersteren.«

Kirchenbaustil: »Auch in China soll sich das Gotteshaus von den anderen Gebiuden
deutlich unterscheiden und den Blick nach Oben ziehen, wie es unsere alten, ehrwiirdigen
Gotteshduser mit ihren zum Himmel weisenden Tiirmen tun. Eine katholische Kirche ist
kein Wohnhaus fiir Menschen, keine Fabrik oder Lagerraum, keine Bahnhofshalle und
auch keine Pagode. Dafiir den rechten Baustil zu finden, wird Aufgabe gottbegnadeter,
glaubig frommer Baumeister sein. Was zu viel an Pagoden und Bonzen erinnert, wollen
die Christen in China nicht gern haben. Mangel an Geld und Fachleuten sind die Ursache
so vieler unschéner Kirchen und Gebetshiuser in China. Die Kirche mit ihrem Turm
oder Tiirmchen war immer das Wahrzeichen von Stadt und Dorf, welches man schon von
weiter Ferne sah, zuerst und wieder zuletzt begriifite. Leider fillt das bei den modernen
Kirchenbauten immer mehr fort, die oft mehr einem Fabrikgebiude als einem Gotteshaus
gleichen. Nein, diesen »Modernismus« soll man nicht nach China bringen! Ein deutscher
Bischof - kein Missionsbischof - sagte einmal von den Auswiichsen der modernen Kunst:
»Jede Zeit pragt ihren Geist auch in der Kunst aus; die moderne Kunst priagt die Ddmonie
der jetzigen Zeit aus.< Gewiss ein scharfes, aber berechtigtes Urteil. Man konnte noch hin-
zusetzen: Die modernen Kirchen in ihrer 6den Leere und Verschrobenheit sind ein Zeichen
der Glaubensarmut unserer Zeit.«

69 Ebd.,16.

70 Ebd., 16f. P Paul Heyer (1895-
1985), mehrere Jahre Lehrerausbilder
in Taikia und von 1948 bis 1953 in der
bischéflichen Residenz in Yenchoufu
tatig, pflichtete den Ausfilhrungen
von Schote expressis verbis bei: Dieser
habe exakt das getroffen, was auch
er zu der Kontroverse bemerkt hatte
(Rundbrief, Nr. 6 [wie Anm. 53], 26).
71 Mainz 1958; das englische
Original: Beyond East and West,
New York 1951. Zur beeindruckenden
Personlichkeit von Wu und seinem

Wirken: Matthias CHRISTIAN, John
C. H. Wu (1899-1986), in: MALEK,

»Fallbeispiel« China (wie Anm. 11),
269-297.

72 Der friihere Regionalobere in

Kansu, P Theodor Roling (1906-1959),

der vor seiner Ausweisung 1953 ein
Jahr im Gefangnis zugebracht hatte,
warnte vor der Lektlire des Buchs von
Wou, das von Eisl empfohlen worden
war. Dessen Gedanken iber die
Begegnung von Ost und West seien
nur cum grano salis zu nehmen. Wie
manche Konvertiten sei er obendrein

zu sehr Gefiihls- und zu wenig Ver-
standesmensch, weswegen er »keine
richtige Schau des chinesischen
Katholizismus« habe. Im Ubrigen
werde, so Roling, das von Wu ange-
flihrte Rosenkranzbeten wahrend der
hl. Messe in den chinesischen Kirchen
als Ausdruck der groBen Liebe zur
Gottesmutter von den »Akkommo-
dationsaposteln « missbraucht, »um
klarzulegen, dass die Chinesen fir
die lateinische Liturgie kein Ver-
standnis haben!« (Rundbrief, Nr. 7
[wie Anm. 471, 27).
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Erst ein Prozent der Chinesen sind katholisch! » Gewiss eine erschiitternde Tatsache, nieder-
driickend fiir jeden Chinamissionar! Aber wer wollte dariiber jemanden einen berechtigten
Vorwurf machen mit so vielen wenn, und wire, und hitte man. Viele hunderte, ja tausende
von Missionaren - beinahe von jeder Nation - haben Jahrhunderte in China gewirkt, darunter
sehr tiichtige Missionare und selbst grofle Heilige, die ihr Moglichstes getan haben bis zur
Hingabe ihres Lebens im blutigen und unblutigen Martyrium. Trotzdem noch der geringe
Prozentsatz der Christen. Noch jeder Missionar kommt sich da ungefihr vor wie ein Mann,
der mit seiner Picke von einem riesen Felsblock Splitter herunterzuschlagen versucht. Aber
der Felsblock riihrt sich nicht. Die Bekehrung der Heidenwelt ist eines der grofien Geheim-
nisse Gottes. An diesem Werk muss wohl Gott selbst neunundneunzig Prozent leisten, am
hundertsten diirfen wir helfen. Die schnellere Bekehrung der Heiden héangt gewiss nicht ab,
wenigstens nicht viel von mehr Anpassung und anderen mehr weltlichen Mitteln und sons-
tigem Tamtam, als vielmehr néchst der gottlichen Hilfe und Gnade von echt apostolischem
Wirken. Auch der hl. Paulus wiirde heute bei aller > Anpassung« eine romisch katholische
Kirche errichten, nicht blof in Lehre und Sitten, was ja selbstverstandlich ist, sondern auch
in ihrer Liturgie und dufleren Erscheinung, ebenso ein hl. Franz Xaver. Tauffeier, Erstkom-
munion, Hochzeiten, Begribnisse, Prozessionen, Wallfahrten, Neujahrsfeier und dergleichen
soll man ja recht feierlich zu gestalten suchen und den katholischen Kern mit schénen ver-
christlichten chinesischen Gebriuchen umgeben. Das ist sogar sehr wiinschenswert.

Eines durften und diirfen wir nicht nach China mitbringen - ich nehme mich selbst nicht
davon aus -, das sind eine gewisse preuBische Schnurrigkeit und andere deutsche Unarten;
diese allein machen uns als Ausldnder unbeliebt. » Allen alles werden« wie der hl. Paulus, und
in der Sprache reden - der einzigen Weltsprache -, die alle verstehen, namlich der Sprache
der Liebe, verbunden mit viel Gebet, Arbeit und Opfermut. Das ist die beste Missions-
methode, ohne welche alles andere nicht zum Ziel fithren wiirde.«”®

Unter Hinweis auf das empfehlenswerte Buch von Dr.John Wu, dem fritheren
chinesischen Gesandten beim HI. Stuhl, Jenseits von Ost und West”, zeigte sich der 1953
ausgewiesene P. Karl Eisl (1900-1964), zuvor Novizenmeister, Dozent fiir Exegese und Dis-
triktoberer von Taikia, iiberzeugt, dass besagtes Werk ihren Meinungsaustausch tiber die
Akkommodation nachhaltig befruchten kénnte. Denn diese Darlegungen veranschaulichten
iiberaus deutlich, dass es nicht so sehr »auf duflere, mechanische, rationell ausgekliigelte
Akkommodation« ankomme, sondern auf die innere Begegnung und das innere Ver-
stehen.” Das chinesische Volk insgesamt nehme dauernd westliche Ideen auf, und das sei
seit der Herrschaft der Kommunisten noch mehr als frither der Fall. Eisl fragt: »Werden
wir das Volk wiederfinden, das wir verlassen haben, falls wir tiberhaupt noch zurtickkehren
konnen?« Fiir ihn stand fest: »Falls China den Kommunismus in absehbarer Zeit tiber-
windet, dann ist freilich eine Reaktion wahrscheinlich. Nach dieser Uberfiitterung mit
Materialismus, Mechanismus, Industrialismus usw. wird man sich wieder auf die Werte
der alten chinesischen Kultur besinnen. Man wird vielleicht den Geist des alten China
wieder entdecken, und das sicher nicht zum Nachteil unserer Missionsarbeit. In den alten
Klassikern z.B. liegt fiir uns viel mehr Gemeinsames als Trennendes. Aber wird man auch
die alten Formen wieder aufleben lassen? Ich glaube kaum. Die Zeit ist dariiber hinweg-
geschritten. Und so werden auch fir das Christentum manche Schranken von friiher fallen.
Und liegt es nicht im Zug der Zeit, nach dem Unsinn des iiberspitzten Nationalismus das
Gemeinsame unter den Vélkern wieder mehr zu betonen? Warum soll da gerade die Kirche
in vielen Dingen wieder das Trennende unterstreichen? Ist es nicht auffallend, dass gerade
die Kirchen, die einen eigenen Ritus haben, zum grofiten Teil getrennt sind von Rom? Als
man auf dem Konzil von Lyon [1274] eine Einigung mit den Griechen erreicht hatte, kam
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ein pépstlicher Legat nach Konstantinopel. Das Volk geriet geradezu in Aufruhr, als es ihn
die hl. Messe anders feiern sah, als es gewohnt war [...]. Man sieht daraus, dass man doch
vorsichtig sein sollte mit der iiberstarken Betonung des > chinesischen« Ritus.«”

Im Riickblick auf das Verhalten den Chinesen gegeniiber heift es selbstkritisch weiter:
»Was von uns auslidndischen Missionaren gefordert wire, das ist mehr Verstindnis fiir den
Chinesen und seine Kultur. Ich meine, man hat oft doch unnétig angestofen durch mafi-
lose Kritik, durch Schimpfen und Licherlichmachen [....]. Und dann méglichste Anpassun g
in unseren Lebensformen. Traten wir nicht iiberall zu viel als Auslinder hervor? Und wir
werden vor allem in Zukunft bescheiden sein miissen. Die Fiihrung der Kirche - soweit
mdglich und bereitwillig - den Einheimischen iiberlassen. Darin liegt vor allem der Vorwurf
der>yang djaucbegriindet. Und dann: Vorleben unserer Ideale als Priester und Ordensleute.
Taoismus, Buddhismus und auch Konfuzianismus lehren alle Distanz von den Dingen,
mdglichste Bediirfnislosigkeit. Wenn der Chinese auch Materialist ist, so hat er doch eine
geheime Achtung vor den Menschen, die die Dinge dieser Welt gering achten. Ob es schnell
oder langsam geht mit der Bekehrung des chinesischen Volkes oder ob sie gelingt, wer
kann da die Wege der Vorsehung ergriinden. Es kann auch einmal die Zeit kommen, wo
es schnell geht, wenn die wahren Werte der katholischen Religion einmal den Chinesen
eindrucksvoll genug zum Bewusstsein gekommen sind. «”

In der Stellungnahme iiber die Akkommodation von P. Jakob Leinenbach (1903-1969) —
nach seinem Weggang von China hatte er von 1948 bis 1968 als Missionar in Indore/Indien
gewirkt - wird deren Ambivalenz iiberaus deutlich: Diese Frage, die ebenfalls von ihnen eifrig
erortert werde, habe Freunde und entschiedene Gegner, selbst unter katholischen Laien. In
seinem Gebiet, einer Hochburg des Hinduismus, sei die Akkommodation eine gefihrliche Sache.
Habe er ndmlich einem Hindu die Ahnlichkeiten und Verwandtschaft zwischen Hinduismus
und Katholizismus penibel dargelegt, ,,dann sagt er einfach: » Wenn das alles so zhnlich ist, dann
hat es gar keinen Zweck, christlich zu werden. Ist doch alles so ungefihr dasselbe. Die kleinen
Verschiedenheiten sind nicht so wichtig. Also kann ich ruhig Hindu bleiben.« So geschieht es oft
in der Praxis [...]. Manche suchen diese Ahnlichkeiten, um ihren Standpunkt zu rechtfertigen,
dass sie nicht christlich werden brauchen. Wir bemiihen uns hier, die Verschiedenheiten zwischen
diesen beiden Religionen herauszustellen, um so den Unterschied besser verstehen zu kénnen
und dann die Frage zu stellen: Welche Lehre ist die idealere, die bestimmtere und sicherere?

Die Akkommodation wird wohl nie ein Allheilmittel sein. Mit Méfigung angewandt mag
sie hier und da von Vorteil sein oder wenigstens ein gutes Hilfsmittel. Sonst wird es immer
das Hauptwerk bleiben: »Docete«, wenigstens fiir die auslindischen Missionare. Wenn
eine Kirche mal mehrere Millionen Christen in ihrem eigenen Land hat, darunter auch
viele Sachverstandige fiir Musik, Baukunst, Volksgebriuche, dann kénnen diese wohl mit
der Zeit ihren eigenen Stil entwickeln. Bis es so weit ist, muss man sich eben behelfen, «”>

73 Rundbrief, Nr. 6 (wie Anm. 53), 6.
74 Ebd., 7

76 Ebd.,10. Hermanns sah dies-
beziiglich fiir die SVD »eine gute

gebrauchlichen theologischen Be-
griffe und die Philosophie dem

75 Ebd., 9. Fiir P Kaspar Sinzig (1900-
1979), bis zu seiner Ausweisung 1953
im Apostolischen Vikariat Tsingtau
tatig, bote sich doch gerade in dem
grofSen Kulturland Indien mit seiner
vortrefflichen Philosophie und Theo-
logie in den Grundwahrheiten die
beste Gelegenheit, die Akkommo-
dationsfrage »praktisch anzufassen
und der Losung naherzukommen .
Daran kniipfte er die Forderung an:
Zuerst mussten die in Europa

Denken der Menschen des jeweiligen
Missionslandes adaquat wiederge-
geben und in deren Sprache trans-
formiert werden, so wie Thomas von
Aquin »die ganze Philosophie und
Theologie in Worten und Begriffen
des Aristoteles« ausgedriickt habe.
»Wenn wir einmal soweit sind, dann
werden wir auch das Seelenleben
und Denken der Chinesen besser
verstehen « (Rundbrief, Nr. 7

[wie Anm. 47], 27).

Gelegenheit, solche Arbeiten bei

der Herausgabe der Chinesischen
Enzyklopadie durchzufiihren«

(ebd.). Diese sollte im Verlag Herder
erscheinen. Hierzu: Josefine
HUPPERTZ, Das tragische Schicksal
einer chinesischen Enzyklopédie, in:
Kleine China-Beitrdge, hg.von
Josefine HUPPERTZ /Hermann KOSTER,
Miinchen 1979, 12-69.

77 Rundbrief, Nr. 7 (wie Anm. 47), 10.
78 Ebd.
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Eine davon abweichende Ansicht in der Frage der Akkommodation im indischen
Kontext vertrat P. Matthias Hermanns (1899-1972), der frither mehrere Jahre in Kansu
gearbeitet hatte. Von 1950 bis 1954 war er Dozent in Bombay, anschlielend fiihrte er Feld-
forschungen in Kerala, Nordindien und Nepal durch. Schon in China habe er sich sehr
um die Akkommodation bemiiht und sehe nun in Indien »dieselbe Dringlichkeit«. Alle
weitsichtigen Missionare seien davon iiberzeugt. Es wiire an der Zeit, aus den rein theo-
retischen Erwégungen zur Praxis iiberzugehen.”®

P. Josef Engemann (1912-1984), der nach seiner Ausweisung 1952 aus China in Argentinien
als Seelsorger wirkte, nahm zu vier von A. Brockmaéller vorgelegten und bereits diskutierten
Fragen weitere modifizierende Ergénzungen vor:

Zum Totengeddchtnis am 5. April bemerkte er: » Leicht kénnte man sie ausbauen zu einer
Auferstehungsfeier an den Gribern. Etwa verlegen in die Osteroktav, auf den zweiten Oster-
tag? Es miisste dann ein entsprechendes Rituale zusammengestellt werden mit Gebeten,
die den Glauben an die Auferstehung der Toten zum Ausdruck bringen. Das {ibliche
Totenmahl an den Gribern kann man ebenfalls beibehalten [...]. Die Christen kénnten zu
dem Totenmahl einen wirklich Armen einladen und die den Toten dargebotenen Speisen
den Armen geben. Das wiire ein richtiges Liebesmahl.«”7

Papierverbrennung: »Auf den ersten Blick scheint sie unvereinbar mit unserem
christlichen Glauben. Aber liefe sich nicht ein christlicher Sinn hineinbringen? Den alten
Sinn etwas umbiegen, z. B. Papierverbrennung als Zeichen der Verganglichkeit des Lebens.
Die Verbrennung wire dann nicht fiir die Toten, sondern eine Mahnung fiir die Lebenden.
Man konnte leicht einen entsprechenden Spruch oder ein Gebet damit verbinden (auf-
drucken?), etwa dhnlich unserem » Memento homo, quia pulvis es ...« Der Sinn wire dann:
Kein Besuch am Grab der Verstorbenen, ohne an den eigenen Tod zu denken!«

»Allerseelen bleibt natiirlich als Gedachtnistag der Verstorbenen bestehen. Die heid-
nischen Chinesen haben ja mehr als einen Tag der Toten. Der zehnte Tag des zehnten
Monats ist Totengeddchtnistag; er fillt zeitlich nahe mit Allerseelen zusammen, also
zusammenziehen! Im Gegensatz zum 5. April, der die Hoffnung auf die Auferstehung
betonen soll, kann Allerseelen mehr die Trauer um die Toten hervorheben. «

Ahnentafel: »Weshalb sollte man nicht etwas Ahnliches schaffen? Etwa ein Christusbild
(Christkonig oder Auferstehung) und darunter die Namen der Verstorbenen der Familie
und das Ganze am Ehrenplatz des Hauses anbringen. Es ginge auch ohne Bild, nur mit
einem Leitspruch, der den Glauben an das ewige Leben ausdriickt, und der Bitte um
Gedenken im Gebet, darunter dann die Namen der Toten. Eine solche » Ahnentafel< konnte
doch gut als Hausaltirchen dienen, vor dem die Familie ihre Gebete spricht. Dem heid-
nischen reichhaltigen Brauchtum miissen wir ein christliches Brauchtum entgegenstellen,
aber kein » Vakuum« schaffen durch Verbote. Es wiirde sich lohnen, ein > Rituale« christlichen
Brauchtums zu schaffen im Sinn der Verchristlichung der heidnischen Gebriuche.«”®

Nach der dezidierten Ansicht von P. Josef Meiners (1909-1979), der einige Jahre als
Lehrer am Kleinen Seminar in Taikia, danach an der Fu-Jen-Universitit in Peking, zuletzt
von 1949 bis 1951 als Dozent und Préfekt, titig gewesen war und von Juni 1951 bis Mai 1954
im Gefingnis eingesessen hatte, gab es kein Akkommodationsproblem im herkémm-
lichen Sinn, wie es in den bisherigen Anregungen erértert worden sei, da die Kirche sich
gar nicht akkommodieren konne. Die Sache verhalte sich vielmehr umgekehrt: ,,Die ver-
schiedenen Kulturen und Vélker miissen sich an die Kirche akkommodieren. Die Kirche ist
weder griechisch noch rémisch, noch westlich, noch éstlich. Aber der Hellenismus wurde
christlich, und die Germanen wurden christlich, und die Inder, Chinesen, Indonesier und
die Afrikaner miissen christlich werden, miissen sich an das Christentum akkommodieren.
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Die christliche Glaubensverkiindigung, die » Christianisierungs, hat in jeder Kultur und in
jedem Volk nur die heidnischen Gétter und Unsitten auszumerzen und Gott, seine Engel
und Heiligen und die christlichen Tugenden an ihre Stelle zu setzen.

Wenn aber diese Volker selbst ihre alte Kultur und Tradition abstreifen und >west-
liche« Kultur annehmen wollen, so ist das ihre eigene Sache; und das hat mit Mission und
Christianisierung nur insofern zu tun, als westliche Kultur ein christliches und ein heidnisches
Gesicht, oder besser, Seele hat. Es muss uns dann alles daran liegen, ihnen das >christliche«
Abendland nahe zu bringen. Und wenn das Abendland Werte hat, die unterentwickelten
Volkern abgehen, dann kann es christliche Karitas sein, ihnen auch diese Werte zu vermitteln.
Das ist dann aber aufierhalb der > Glaubensverkiindigung« selbst. Wir sagen wohl: Die Kirche
hat ihre Theologie ausgebaut mit Hilfe der hellenistischen Philosophie. Die ersten christlichen
Philosophen waren aber wohl mehr darauf aus, die Philosophien ihrer Zeit zu >taufen < und
an das Christentum anzugleichen und nicht das Christentum an die Philosophien. Ich glaube,
sie haben sich nicht gefragt: »Wie kann ich die christliche Lehre an die Philosophen akkom-
modieren, sondern wie kann ich die Philosophen an das Christentum anpassen. Und so ist
die Akkommodationsfrage richtiger gestellt. Mit Konfuzius und Buddha miissen wir es auch
so machen: Wie kann ich ihren Lehren christlichen Geist einhauchen?«”

Ebenso wies Meiners den Vorwurf entschieden zuriick, sie hitten sich in China durch
Aufdringen westlicher Kultur oder durch Vermengen von Christentum und Abendland in
ihrer Verkiindigung »zu sehr versiindigt«. Die begangenen Fehler hielt er fiir verschwindend
gering. Anders sei es jedoch, »wenn wir uns fragen, wie viel im chinesischen Kultur- und
Volksleben zu verchristlichen wir versdumt haben [...]. Auf8er in Liturgie und kirchlicher
Kunst haben wir den Chinesen kaum etwas » Westliches« aufgedringt. Wir haben sie nicht
gedringt, westliche politische Ideen anzunehmen oder zur Beerdigung in Schwarz zu
erscheinen.« Die Frage der Akkommodation im gewohnlichen Verstindnis sei iibrigens
nicht mehr akut und aktuell. Denn der Européisierungsprozess schreite so rasch voran,
»dass wir bald auch in den Missionslindern westliche Kultur vor uns haben werden«.*

6 Schlussbemerkungen

Mit dem siebten Rundbrief endete der Diskurs iiber Probleme und Fragen zur Akkom-
modation. Der achte und letzte Rundbrief vom 19. Mirz 1956 brachte aufier drei kurzen
Nachrufen auf verstorbene Chinamissionare und einigen Nachrichten iiber die derzeitigen
kirchlichen Verhiltnisse in China {iberwiegend Informationen iiber die tiefgreifenden
Umwilzungen in diesem Land, so Einzelheiten zu dem auf der zweiten Sitzung des
Nationalen Volkskongresses im Juli 1955 verdffentlichten Fiinf-Jahres-Plan. Redakteur
Kaufhold hatte zwar im vorhergehenden Rundbrief noch an die ehemaligen Chinamis-
sionare appelliert, sich an den einzelnen Themen stirker zu beteiligen und nicht nur
»Empfanger eines Briefs« zu bleiben, der einen wieder fiir kurze Zeit in stimmungsvolle
Missionsjahre zuriickversetze. Denn es sei und bleibe ihre gemeinsame Aufgabe, dass ein
jeder das Seinige zu einem abgewogenen Urteil beitrage, »um Positives und Konstruktives
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zu leisten «. Dabei erwarte man nicht, dass jeder Gedanke und Vorschlag von allen gebilligt
werde. Entscheidend sei, »es triigt bei zur Klirung einer Sache und lisst konkrete Pline
heranreifen beziehungsweise auch schon ausfithrbar machen«.*

Unter den Chinamissionaren herrschte derweil Unschliissigkeit, wie sie sich angesichts
verdffentlichter Meinungen und odioser Verallgemeinerungen der Geschehnisse in China
verhalten, ja ob sie darauf iiberhaupt reagieren sollten. Man sah sich einem Dilemma
ausgesetzt: Nahmen sie, um ein breiteres Publikum zu erreichen, beispielsweise in einer
groferen Tagespresse Richtigstellungen vor, so bestehe Gefahr, dass diese Dinge iiber die
Ostzone auch in der chinesischen Volksrepublik zum Schaden der dortigen Kirche bekannt
wiirden. Oder sollten sie derartige Berichte einfach ignorieren in der Hoffnung, »dass uns
dadurch eher eine Tiir in die zukiinftige Missionsarbeit in China geoffnet wird, wenn wir
uns »neutral< verhalten«? Oder wiirden sie sich auf die Riickkehr dorthin am besten dadurch
vorbereiten, dass sie sich in einer namhaften chinesischen Zeitung positiv dartiber dufierten,
»was das Neue China tatsichlich leistet«?%

Die aus China zuriickgekehrten und inzwischen iiber die ganze Erde verstreut dem
Dienst der Glaubensverkiindigung obliegenden Missionare, von denen manche sich nach
ihrer fritheren Wirkstitte sehnten, mussten immer mehr erkennen, dass in absehbarer Zeit
eine Riickkehr dorthin nicht méglich sein werde. Das kommunistische Regime saf viel zu
fest im Sattel, als dass sich bald eine Anderung vollziehen konnte.

Der vom 15. Dezember 1954 bis zum 8. Dezember 1955 sich erstreckende Meinungsaus-
tausch ehemaliger Steyler Chinamissionare iiber die Frage der Akkommodation hat ein
breites Spektrum recht unterschiedlicher Ansichten und Bewertungen erbracht. Wahrend
die groflere Gruppe von ihnen die Akkommodation als lediglich duflere Adaption begriff,
sah sich die andere, die sich fiir eine umfassende innere Anpassung ausgesprochen hatte,
mit dem Dilemma konfrontiert, dass dies kirchlicherseits nicht gestattet war.

Binnen weniger Jahre jedoch erfuhr diese engagiert wie kontrovers diskutierte Frage
durch das Zweite Vatikanische Konzil eine grundlegend neue theologische Antwort. Die
allgemeine Kirchenversammlung behandelte das Thema » Mission« in seiner existentiellen
Bedeutung fiir die Kirche und widmete ihm ein eigenes Dekret »Ad Gentes« vom 7.
Dezember 1965, demzufolge die missionarische Verbreitung des christlichen Glaubens
im Heilsplan Gottes selbst verwurzelt ist (AG, Nr. 2): Die wesentliche Aufgabe der Kirche
besteht darin, die Mission, die Sendung Jesu Christi in der Kraft des HI. Geistes fortzusetzen,
alle Menschen zum Heil, zur Gemeinschaft mit Gott zu fithren. Somit ist die Kirche von
ihrem Ursprung und von ihrem Wesen her verpflichtet, missionarisch zu sein (AG, Nr. 6
und Nr. 35). Diese theologische Fundierung der kirchlichen Mission stellte innerhalb der
offiziellen Missionstheologie einen epochalen Paradigmenwechsel dar.

Die bisherige Missionsmethode der Adaption beziehungsweise der Akkommodation
als Anpassung der christlichen Glaubensbotschaft an die einheimischen gesellschaftlichen,
kulturellen und religiosen Gegebenheiten, soweit sie christlichen Prinzipien und Werten
nicht widersprachen, war durch die radikal neue und theologisch tief verwurzelte
Methode der Inkulturation ersetzt worden. Diese griindet ihrerseits in der Inkarnation
und hat wie diese zu erfolgen; nicht wenige Missionare sind durch diese neue Sichtweise
und theologische Begriindung in ihrem Selbstverstindnis arg verunsichert worden.
Die Inkulturation beinhaltet demgemafd nicht eine mehr oder weniger dufiere Akkom-
modation, sondern den iiberaus schwierigen, wechselseitigen, aber unabdingbaren Pro-
zess des Sich-Hineinbegebens in die andere Kultur: Inkulturation als Missionsmethode
lebt letztlich von der respektvollen Begegnung mit fremden und andersartigen Kulturen
auf gleicher Augenhahe.
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Zusammenfassung

Bald nach der kommunistischen Machtergreifung und der Proklamation der Griindung
der Volksrepublik China am 1. Oktober 1949 setzte ein gnadenloser Kampf gegen simtliche
Glaubensrichtungen ein. Die religiosen Aktivititen wurden vom staatlichen Parteiapparat
streng kontrolliert und auch massiv behindert. Die ausldndischen christlichen Missionare
und Missionarinnen wurden als Reprisentanten, Spione und Kollaborateure der imperialen
Machte denunziert und stigmatisiert. Da zahlreiche Glaubensboten zur Untitigkeit
gezwungen waren, verlieflen sie das Land, wieder andere wurden grausam misshandelt,
eingekerkert, abgeurteilt und anschlieflend ausgewiesen. Nach der Riickkehr in die Heimat
oder nach Erhalt einer anderen Arbeitsbestimmung in Ubersee diskutierten Steyler China-
missionare in Rundbriefen {iber ihre Tatigkeit in China, unter Bezugnahme auf das Buch
des Jesuitenpaters Klemens Brockmoller Christentum am Morgen des Atomzeitalters, in dem
dieser unter anderem die inaddquate Methode bei der Evangelisierung als einen wichtigen
Faktor fiir den geringen Erfolg der Missionsarbeit ausmachte. Ihr vom 15. Dezember 1954
bis zum 8. Dezember 1955 sich erstreckender Meinungsaustausch iiber die Frage der
Akkommodation erbrachte ein breites Spektrum recht unterschiedlicher Ansichten und
Bewertungen. Wihrend die gréflere Gruppe von ihnen die Akkommodation als lediglich
auflere Adaption begriff, sah die andere, die sich fiir eine umfassende innere Anpassung
ausgesprochen hatte, sich mit dem Dilemma konfrontiert, dass dies kirchlicherseits nicht
gestattet war. Binnen weniger Jahre jedoch erfuhr diese engagiert wie kontrovers diskutierte
Frage durch das Zweite Vatikanische Konzil eine grundlegend neue theologische Antwort.

Abstract

Soon after the Communist seizure of power and the proclamation of the People’s Republic

of China on October 1, 1949, a relentless assault on all forms of religion began. The party
apparatus strictly controlled and also severely restricted religious activities. Foreign Chris-
tian missionaries were denounced and stigmatized as representatives, spies and collabora-
tors of the Western imperial powers. Many of them left China since they could not continue

their missionary work, while others were cruelly mistreated, incarcerated, condemned

by peoplé’s courts and subsequently expelled. After returning to their home countries or
receiving new assignments overseas, Divine Word missionaries from China discussed

their missionary work in China in a series of circulars, referring in particular to the book
by the Jesuit Klemens Brockméller about contemporary Christianity (Christentum am

Morgen des Atomzeitalters) who, among other things, identified the inadequate method

of evangelization as one important factor for the very limited success of missionary work
in China. Their exchange of views about the issue of accommodation, which extended

from December 1954 to December 1955, generated a wide range of quite different opinions

and evaluations. Whereas the majority understood accommodation as a merely external

adaptation, those who favored a comprehensive interior adaptation were faced with the

dilemma that the Church did not allow this. Just a few years later, however, the Second

Vatican Council provided a fundamentally new theological answer to this question which

had been passionately and controversially discussed.




