Die ganze Kirche

Zur I'rage der Akkommodation in Indien

JOSEF NEUNER S]

Letztes Jahr kam Billy Graham, der methodistische Erweckungsprediger,
nach Indien und verkiindete seine Botschaft vor vielen groffen Versammlun-
gen, vor Christen und Nicht-Christen. Er erzihlte, wie er vor seiner Indien-
reise eine Serie von acht Predigten sorgfiltig vorbereitet hatte mit dem Be-
miihen, die christliche Botschaft nach Moglichkeit an indische Verhiltnisse
und Néte anzupassen. Als er aber in Madras zum ersten Mal einer wirklichen
indischen Horerschaft gegeniibergestanden sei und einige Minuten lang ver-
sucht habe, seine erste vorbereitete und angepafite Predigt zu halten, sei es
ihm mit iiberwiltigender Macht zum Bewuftsein gekommen, daf es gar kein
angepates Evangelium gebe. Es gebe nur die eine, grof’e, wahre christliche
Botschaft, die fiir alle Menschen gleich sei. So lie er denn alle vorbereiteten
Manuskripte beiseite und predigte in Madras und dann in den anderen Grof3-
stidten Indiens dieselbe erlosende Wahrheit, die fiir alle Zeiten und Lénder
gilt, die Urwahrheit unseres Glaubens: ,,So sehr hat Gott die Welt geliebt,
daf er seinen Eingeborenen Sohn dahingab, damit alle, die an ihn glauben,
nicht verlorengehen, sondern ewiges Leben haben (Jo 3, 16).

Wenn man von Anpassung spricht, soll man diese grundlegende Wahrheit
nie vergessen: es gibt nur ein letztes, fiir alle Zeiten giiltiges Wort Gottes,
das zu uns Menschen gesprochen ist: Jesus Christus. Anpassung besteht nur
in dem Bemiihen, die Fiille und Macht des Gotteswortes erstrahlen zu lassen,
und zwar fiir die konkreten Menschen der Gegenwart, in ihrer geschicht-
lichen Situation, unter den gegebenen kulturellen und sozialen Bedingungen,
in ihren Néten und Hoffnungen, so daf} sie wirklich wissen, dafs Gottes ret-
tende Licbe zu ihnen gekommen ist, zu jedem einzelnen und zu ihrem Volk;
so daf® sie in der Kraft des gottlichen Wortes ihre personlichen Lasten und
ihre nationalen Verantwortungen neu auf sich nehmen. Anpassung kann
nicht meinen, dal man die christliche Botschaft irgendwie verschleiert, daf3
man sie unter moglichst annehmbaren Hiillen gleichsam einschmuggelt —
leider verbindet man manchmal mit dem Wort Anpassung so etwas wie Un-
ehrlichkeit. Thr eigentlicher Sinn besteht gerade darin, alles Verdunkelnde
und Irrefithrende fernzuhalten, was diese konkreten Horer zum Mif3ver-
standnis der Botschaft fithren, was das Gotteswort verengen oder seine Ver-
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nehmbarkeit vermindern kénnte; so die Heilsbotschaft darzustellen, daf} sie
nicht mit einem bloff menschlichen Angebot verwechselt werden kann, son-
dern wirklich als Gottes Heil und Liebe erscheint.

Die Frage nach der Anpassung in Indien ist also ganz einfach die Frage,
ob in Indien in der konkreten Glaubensverkiindigung und im wirklichen Le-
ben der Christen die ganze Kirche erscheint, die Kirche, die Gottes Liebe zu
uns bringt und in der die indische Nation und Kultur Heil und wahre Heimat
finden kann. Wir versuchen einige Ausschnitte aus dieser Frage zu beant-
worten.

Daf} in einer solchen Darstellung nicht nur von Tatsachen, sondern auch
von Programmen und Hoffnungen die Rede ist, liegt in der augenblicklichen
Situation der Kirche in Indien begriindet. Aus den vielen Missionsgebieten
wird die eine Kirche, mit Eigenleben, Eigenbesinnung und Eigenverantwor-
tung. Es gibt viel Planen und Tasten. Es gibt auch mehr und mehr tber-
schauende Orientierung und Zusammenordnung fiir diese Bestrebungen. So
trafen sich im vergangenen Jahr eine Gruppe von Bischéfen und Priestern zu
Pachmarhi in Mittelindien, um iiber Fragen der Anpassung und des Aposto-
lates unter den Intellektuellen Indiens zu beraten.! Im Dezember tagte in
Madras eine Studienwoche mit ca. 170 Priestern, Ordensleuten und Laien,
die sich um das Thema der Integrierung indischer Tradition und Kultur in
das Leben der Kirche bemiihten.2 Bei solchen Gelegenheiten werden die Ver-
suche und Erfahrungen aus den verschiedenen Gegenden Indiens ausge-
tauscht und verglichen. Am wichtigsten aber fiir eine umfassende Orientie-
rung sind die Berichte der Bischofskonferenzen,? deren Vertreter sich alljihr-
lich treffen und die Berichte der verschiedenen Sektionen entgegennehmen.
Die Berichte umfassen Seminarien, Katholische Aktion, Soziale Alction, Ka-
techetik, Wachstum der Kirche, Apologetik (Vigilance Section), Erziehung,
indisch-christliche Kunst. Sie beruhen auf Informationen, die in ganz Indien
gesammelt werden, und geben wie kein anderes Dokument Einblick in die
tatsichliche Lage und in die Bestrebungen der Kirche Indiens.

Wenn man in Europa von Akkommodation spricht, denkt man zuniichst
an die groffen Namen der Vergangenheit, an de Nobili, an den heiligen Jo-
hannes de Brito. Gibt es so etwas auch heute noch, den Priester, der in Klei-
dung und Lebensweise des indischen Asketen die christliche Botschaft ver-
kiindet? Das Unternehmen des Abbé Monchanin ist wohl bekannt, der in
Siidindien, in der Nihe von Trichinopoly, seinen ,,Ashram®, d. h. sein kleines
indisches Kloster, eroffnet hat. Er hat den Zweck seines Unternehmens selbst

L Der Inhalt der Tagung ist verdffentlicht in: Apostolic Approach, Souvenir of the first
inter-diocesan conference of priests, Pachmarhi 1956. Archbishop’s House, Nagpur. Zi-
tiert: Pachmarhi 1956.

2 Veroffentlicht unter dem Titel: Indian Culture and the Fullness of Christ; All-India
Study Week. Catholic Centre, Madras 1. Zitiert: Madras 1956.

3 Report of the Meeting of the Working and Standing Committees of the Gatholic Bis-
hops’ Conference of India, Bangalore 1951—1956. Zitiert: CBCIL.
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beschrieben.t Er ist tief davon iiberzeugt, daf} es unerliflich sei, in Indien
auch den beschaulichen Charakter des Christentums vorzuleben. Der unbe-
greifliche Drang, das Leben des Erwerbs und der irdischen Sorge abzubre-
chen und mit dem einsamen Wandern in die Sphéiren der jenseitigen Welt zu
vertauschen, mit den Pilgerliedern der Ewigkeit im Herzen, ist etwas wie ein
nationales Erbe Indiens. Schon die Upanishaden sprechen von dem unfaf3-
baren Urgrund alles Seins: ,,Es ist der Atman, der Hunger und Durst, Wehe
und Wahn, Alter und Tod iiberschreitet. Wahrlich, nachdem sie ihn erkannt
haben, stehen die Brahmanen ab vom Verlangen nach Kindern, nach Besitz
und nach der Welt und wandern umher als Bettler.“5 ,,Indien®, so schreibt
Abbé Monchanin,’ ,hat vom Allmichtigen eine ungewohnliche Gabe, den
unstillbaren Durst nach dem Geistigen, empfangen. Jahrhundert um Jahr-
hundert erstanden die Seher und Dichter, die von der Wonne und von dem
Schmerz auf der Suche nach dem Einen sangen.* Zu oft ist die Begegnung
Indiens mit dem Christentum sehr &ufSerlich. Man sicht die Erzichungs- und
Fiirsorgeinstitutionen und das Getriebe in Kirche und Pfarrhaus, aber man
nimmt wenig wahr von dem eigentlichen Heiligtum. Viele Hindus wissen
nicht, daf} es auch im Christentum Betrachtung gibt und daf} christliche
Mystik ebenso alt ist wie das Christentum selbst. Miissen wir nicht Indien
zeigen, daf’ auch die Kirche das Geheimnis der Jenseitigkeit kennt und dafy
Weltentsagung in der Kirche einen neuen und volleren Sinn erhalten hat.
Jesus ist doch auch mit zwolf Jahren, als er nach Jerusalem pilgerte, in der
seligen Gegenwart seines Vaters geblieben, und dieses Bleiben war nicht etwa
die Frucht der letzten und spiten Weisheit eines Lebens, das langsam dieser
Welt entwachsen ist, wie es bei den Sanyasis der Fall ist, sondern das Ge-
heimnis seiner Jugend, seines ganzen Wesens. In Jesus sind die Ankerketten,
die unser Leben in dieser Welt festigen, zerbrochen, sein ganzes Wesen
stromt hintiber in die Ewigkeit und wird zur wandellosen Gegenwart im
Hause seines Vaters. Und die Kirche folgt ihm, nicht nur in einzelnen, die die
Grenzen ihrer zeitlichen Lebensformen iiberschreiten, sondern sie selbst, das
ganze Wesen der Kirche ist die der Zeit entwerdende und in Gott hinein-
wachsende Welt. Niemals werden uns die Inder verstehen, wenn sie nicht das
Lied der Endzeit unter uns vernehmen: ,,Komm Herr Jesus‘‘; niemals wer-
den sie die Kirche lieben, wenn sie nicht in ihr die Pilgergemeinschaft auf
dem Weg in die andere Welt finden. Das ist die Sendung dieser Ménche, die
den Indern in den Formen indischer Traditionen das christliche Ménchstum
vorleben, in Trichinopoly und in anderen kleinen Gruppen. Sosehr in ihrem
Unternehmen die indischen Formen wesentlich sind, so liegt doch die eigent-
liche Bedeutung ihrer Griindungen im Vorleben eines Wesenszuges der
Kirche, ihrer Zuwendung zum Jenseits.

¢ ,An Indian Benedictine Ashram®, Tiruchirapalli 1951. — Eine neue, erweiterte Dar-
stellung seiner Idee enthilt: ,,Ermites du Saccidananda, von Jules Monchanin et Henry
Saux, Collection Eglise Vivante, Editions Casterman.

5 Brhadaranyaka-Upanisad 3, 5, 1. 8§ Monchanin, a.a.O. S. 10.
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Aber sobald wir die tiefe Bedeutung solchen Monchtums fiir Indien fest-
gestellt haben, spiiren wir die Notwendigkeit der Erginzung. Kontemplation
ist nicht die ganze Kirche; es muf} auch die Verantwortlichkeit der Kirche
fiir diese Welt ausgedriickt werden. Gottes Heil besteht nicht in der Flucht
aus der Welt, sondern in der Uberwindung und Erneuerung der Welt. Hier
ist eine Aufgabe von ungeheueren Dimensionen zu leisten. Indien ist heute
in Gefahr, sich innerlich zu zerspalten, sich selbst fremd zu werden. Es gibt
das religiose Indien der Vergangenheit, das geistliche Werte an die erste
Stelle setzte. Die Welt wurde als Liuterungsprozefl betrachtet, durch den
der Mensch, in vielen Wiederkehren immer mehr gereinigt, hindurchgehen
muf}, um schlielich die Begrenzungen des irdischen Daseins endgiiltig abzu-
streifen. Die Welt bleibt zuriick, sie dreht sich fort und fort in kreisenden
Jahren und Weltzeiten; sie kommt nie an ihr Ziel, weil sie gar kein Ziel hat,
aufder eben iiberstiegen zu werden. Es liegt eine erhabene Majestit in dieser
Weltdeutung; sie hat unziihlige Generationen dazu erzogen, das Leid und die
driickende soziale Lage in Geduld zu tragen, sie hat Indien gelehrt, daf’ die
grofBiten Menschen die ,,Munis* sind, die Schweiger. — Aber das neue Indien
beginnt, anders zu denken und zu fithlen. Ein Volk, das sich die politische
Freiheit errungen hat, das in seinem ersten Fiinfjahresplan die Moglichkei-
ten wirtschaftlicher Planung erfahren hat und das jetzt, in seinem zweiten
Plan, trotz unermeflicher Schwierigkeiten kiihner und weiter ausgreift, um
auf seinem Weg zu 6konomischer Gleichwertigkeit mit dem Westen voran-
zukommen, will von Resignation nichts mehr wissen; es wird seine Not nicht
mehr als unabwendbares Geschick hinnehmen. Wenn einmal die Idee sozia-
ler Gleichheit in der Verfassung niedergelegt ist, wenn die 6konomische Auf-
bauarbeit bis in die entlegenen Dirfer vorgedrungen ist, wenn sich die Ar-
beiterschaft in einem wachsenden System von Gewerkschaften zu organisie-
ren beginnt, dann ist es unmdglich, soziale Mifistiinde und Ungerechtigkeiten
als unabiinderliche Tatsachen anzusehen. So geschieht es, dafs heute oft in
Indien die Religion fiir die Unterlassungen der Vergangenheit verantwortlich
gemacht wird. Der moderne Fortschrittsglaube wird zur Krise der traditio-
nellen Religion. Die studierende Jugend dringt zu den naturwissenschaft-
lichen und techmischen Féchern. In den Hérsilen und Laboratorien findet
sie nicht nur die Aussicht einer gesicherten personlichen Zukunft, sondern
zugleich die Verheiflung des nationalen Fortschritts. Man hat feststellen
wollen, daf} sich mehr als die Hilfte der indischen Studenten als gottlos er-
klarten, nicht etwa weil ihnen der Sinn fiir wahre Religion abginge, sondern
weil der neue Glaube des technischen Fortschritts mit den Riten und heiligen
Liedern (den Mantren) der Vergangenheit nichts zu schaffen hat.” Es ist eine
seltsame Tragik, dafl der Westen, seiner technisierten Welt miide, von der
Spiritualitit des Ostens triumt, wihrend gleichzeitig der Osten seine Jen-
seitigkeit wie einen lihmenden Traum abschiittelt und sich in das Abenteuer

T Madras 1956, S. 78.
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der Technik stiirzt.8 Traditionelle Religion bleibt in den Familien, im Volks-
tum, im Festkalender als eine Verklirung des tiglichen Lebens erhalten, und
man soll ihre Kraft gewif$ nicht unterschiitzen. Aber sie hat keine innere Be-
ziehung zum neuen Indien gefunden. Der moderne Fortschritt ist der reli-
giosen Tradition entlaufen und hat deshalb die religiése Orientierung ver-
loren.

So scheint es heute eine der grofiten Aufgaben der Kirche in Indien zu
sein, die religiose Verantwortung und Orientierung auch in weltlichen Be-
langen auszudriicken. Der moderne Industriearbeiter darf nicht das Gefiihl
haben, daf} er seine Religion in dem Dorf seiner Vergangenheit zuriickgelas-
sen hat; der moderne Student darf nicht glauben, dafl Gott mit der techni-
schen und sozialen Planung des modernen Indiens nichts zu tun habe. Es ist
wahrhafte Anpassung der Kirche an das neue Indien, wenn in verantwort-
lichen Kundgebungen der Hierarchie, wenn auf Tagungen und in Entschlie-
Bungen immer wieder die Mitarbeit an der Planung und am Aufbau Indiens
dringend empfohlen wird. So wird fiir Seminaristen gefordert: ,,Unsere Se-
minaristen miissen um die nationalen Pline wissen, um die Tendenzen der
Gesetzgebung, um Reformen, um (industrielle und soziale) Entwicklungs-
plane.“? In Bezug auf soziale Organisationen verlangen die Bischofe, ,,dafd
der Klerus iiberall da, wo Gewerkschaften entstanden sind, sich intensiv an
ihnen interessieren, sie fordern und, selbst der Entwicklung vorgreifend, sie
an neuen Orten einfithren soll, statt zu warten bis sie von anderen, uner-
wiinschten Elementen wie den Kommunisten ... organisiert werden®.10
Solche Empfehlungen haben um so mehr Gewicht, wenn man bedenkt, daf’
in Indien von etwa 7 Millionen Arbeitern erst etwa 2 Millionen gewerk-
schaftlich organisiert sind; und wenn man vergangene Erfahrungen beriick-
sichtigt, z. B. in den Tee-Plantagen um Darjeeling, wo vor 20 Jahren der
Versuch gemacht wurde, die Arbeiter in christlich orientierten Gewerkschaf-
ten zusammenzufassen; ein Versuch, der wegen des Widerstandes der Ver-
waltung aufgegeben werden mufite. Heute sind die Arbeiter der Teegirten
geschlossen kommunistisch organisiert. Man begreift die grofle Sorge der
indischen Regierung um die verantwortliche Erziehung der Industriearbei-
ter, die in der wirtschaftlichen Entwicklung Indiens eine Schliisselstellung
einnehmen werden. Eine achtkopfige Kommission wurde zum Studium die-
ser Frage eingesetzt, vier Auslinder und vier Inder. Unter ihnen befand sich
auch ein katholischer Priester, A. Fonseca SJ, Mitglied des Sozialinstitutes
in Poona. Die indischen Christen miissen mutig in die Welt des neuen In-

8 Es gibt natiirlich Versuche einer Synthese, personifiziert etwa in S. Radhakrishnan,
der einen modernisierten Hinduismus lehrt, der als Weltreligion konzipiert wird. Aber
solche Versuche liegen eben auf einer akademischen Ebene. Seine Vorschlige einer reli-
giosen Erziehung an den Universititen haben sich nicht durchgesetzt. Eine tatsichliche
Verbindung von Religion und Fortschritt miifite sich in der tatsichlichen, gelebten Reli-
gion des Hinduismus vollziehen, nicht in philosophischen Reflexionen.

9 CBCI 1956, S. 15. 10 CBCI 1956, S. 38.
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diens hineingehen, Indiens Probleme miissen ihre eigenen Aufgaben werden.
Wir haben es bis jetzt noch nicht geniigend getan — das wird von Laien und
Studenten in aller Ehrlichkeit eingestanden. Es wird eine der grofiten Auf-
gaben der Kirche sein, die Gegenwart des schaffenden und liebenden Gottes
im neuen Indien darzustellen.

Wenn die Kirche mit solcher Bereitschaft in das neue und werdende In-
dien eintritt, dann weif sie aber doch auch um die Gesetze kultureller Kon-
tinuitiit. Das neue Indien wird doch immer indisch bleiben. Es gibt freilich
viele, die glauben, Indien miisse notwendig mehr und mehr seinen nationalen
Traditionen entwachsen. Die Architektur der modernen indischen Stidte hat
sich an die Formen Europas und Amerikas angeglichen, die Maschinen sind
gleich in der ganzen Welt, Verkehrsmittel, Nachrichtenwesen und Vergnii-
gungsformen verwischen die Unterschiede zwischen den Nationen. Sollen wir
Christen uns also noch um die traditionelle Kultur kiimmern?

Die Antwort ist nicht einfach. Was ist die neue Kultur Indiens? Wie weit
werden sich in der technisierten Welt nationale Traditionen erhalten? Wie
weit miissen sie sich erhalten, wenn nicht die ganze Nation entwurzelt werden
soll? Es handelt sich gar nicht nur um ein Problem des Christentums, son-
dern um eine nationale Frage Indiens. Die Studienwoche in Madras hat in
ihrer Schluflerklarung das Problem der kirchlichen Anpassung in den Zu-
sammenhang des nationalen Kulturproblems gestellt: ,,Das Kulturproblem
ist keineswegs auf unsere katholische Kommunitiit beschrinkt. Das neue
Indien sucht nach einer Lebensweise, in dem sich sein Genius auszudriicken
und zu vollenden vermag. Es sucht nach einer Orientierung seiner Anstren-
gungen; nach der Integrierung all seiner Werte, seiner gegenwirtigen Er-
rungenschaften und seiner vielgestaltigen Traditionen; es ringt um die Er-
filllung seines Suchens. In diesem Suchen haben wir Katholiken eine beson-
dere und vorteilhafte Stellung. Wir konnen und miissen eine lebenswichtige
und fithrende Rolle spielen.11 :

Es handelt sich also in der Frage kultureller Anpassung nicht darum, Ele-
mente einer vergangenen oder vergehenden Kultur zu bewahren, sondern
um die Schaffung einer neuen Kultur in Indien, in der das Gold der Vergan-
genheit enthalten ist, bewahrt und doch umgeschmolzen. Es handelt sich um
das verstehende und wiigende Urteil tiber den Wert kultureller Traditionen
und ihre Eingliederung in die neue Zeit. Dabei stehen ohne Zweifel an erster
Stelle die grofen ethischen Werte der indischen Vergangenheit: der Sinn
fiir Ehrfurcht die Heiligkeit der Familie, die Wiirde der Frau. All diese
Werte sind in der 0‘r0f5ten Gefahr. Das moderne 6ffentliche Leben hat wenig
Sinn fiir das Heilige. Die moderne Gesetzgebung hat die Grundlagen der Fa-
milie liberalisiert, hat die Frau sozial, wirtschaftlich und politisch dem Mann
gleichgestellt. Die neuen Bildungsmoglichkeiten der Médchen haben fiir die

11 Madras 1956, S. 7.
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Frau den Weg ins 6ffentliche Leben freigelegt. Mit diesem gewaltigen Fort-
schritt ist aber die Gefihrdung der sittlichen Grundlagen der Familie und
Gesellschaft verbunden. Bisher war die Reinheit der Midchen und Frauen
durch unverletzliche Familien- und Kastentraditionen verbiirgt, heute muf}
sie auf einer echten sittlichen Wertung neu gegriindet werden. Eine geradezu
unendliche Aufgabe der Erziehung ist zu leisten. Woher soll plotzlich das
Verstindnis fiir sittliche Forderungen kommen? Wie sollen sich solche For-
derungen angesichts der internationalen Offentlichkeit von Film und Presse
durchsetzen? Man hort Hindus, die iiber die Ideen der modernen Grofistadt-
jugend Indiens von Liebe und Ehe fassungslos erschrocken sind. Wie kann
man die groflen Ideale der Vergangenheit retten? — Hier ist eine Aufgabe
der Kirche, mit deren Erfiillung sie sich den Dank der ganzen Nation sichern
wird. Die Kirche ist tatsichlich unaufhorlich daran, diese grof3en Traditio-
nen zu bewahren und zugleich zu erheben. Sie verkiindet die Unverletzlich-
keit und Heiligkeit der Familie; sie kann in unvergleichlicher Weise die
Wiirde der Frau darstellen und begriinden — hier liegt die tiefe, kultur-
schaffende Bedeutung der Marienverehrung weit tber die Grenzen der
Kirche hinaus; sie muf’ auch den Sinn der Ehrfurcht und Autoritit in der
Jugend bewahren und erneuern. Einst war in Indien die Ehrfurcht vor dem
Guru, dem religiosen Lehrer, die Grundlage aller Erziehung, heute droht die
Ehrfurchtslosigkeit allen erzieherischen Einfluf zu zerstéren. Die Kirche
leistet mit ihrem weitausgebreiteten Erziehungswesen einen unersetzlichen
Beitrag zur Bewahrung eines kostbaren nationalen Erbes, des Sinnes fiir
Autoritit und Ehrfurcht. Dieser Beitrag ist wichtiger als die bloffe Vermitt-
lung von Schulwissen, und es ist hauptsichlich wegen des erzicherischen Ein-
flusses katholischer Bildungsanstalten, nicht nur wegen der Schulleistungen,
da® Jahr fiir Jahr nicht-christliche Eltern ihre Kinder zu katholischen Schu-
len bringen, viel mehr, als aufgenommen werden kénnen. In Delhi sagt man,
daf} es leichter sei, seinen Sohn im indischen Verwaltungsdienst unterzubrin-
gen als in einer katholischen Schule.’? Die Erziehungsarbeit der Kirche ist
also eine hervorragende Leistung der Anpassung.

Aber die Kirche muf} auch die duferen Kulturgiiter der indischen Tradi-
tion bewahren und pflegen. In den genannten Tagungen und Erklarungen
war immer wieder davon die Rede. Die Bischofskonferenz empfiehlt fiir Se-
minaristen: ,,Um sich enger an die Kultur und Lebensweise des Landes an-
zupassen, soll groflerer Wert auf das Erlernen indischer Sprachen gelegt
werden (fiir praktische Seelsorgsarbeit sind meistens mehrere Sprachen er-
fordert). Soweit es Zeit und Umstéiinde erlauben, soll dem Studium des intel-
lektuellen, spirituellen und kulturellen Erbes unseres Landes grofiere Auf-
merksamkeit zugewandt werden.”“!3 Von den Lehrkriften, die in unseren
Schulen titig sind, wird der Mangel an praktischen Einfiihrungen in die

12 CBCI 1956, S. 101. 12 CBCI 1956, S. 22.
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Welt indischer Kultur und Religion bitter beklagt. Langsam werden die ni-
tigen Hilfen bereitgestellt: Es gibt bereits gute Einfithrungen in den Hin-
duismus; ein Korrespondenzkurs mit Darlegung, Wertung und Vergleichung
der hauptsiichlichsten Phinomene des Hinduismus ist in Vorbereitung; es
gibt seit zwei Jahren einen Sommerkurs fiir indische Musik, der von P. Ed-
mund O. Cap. fachmiénnisch geleitet wird. Viel praktische Arbeit wird an
Schulen geleistet. Indischer Tanz ist mehr und mehr verbreitet, indisches
Singen wird auch an englisch sprechenden Schulen eingefiihrt. — Vieles
wiire iiber die Auseinandersetzungen um die indisch-christliche Kunst zu
sagen. Wenigstens in gebildeten Kreisen setzt sich langsam die Anerkennung
der einheimischen Technik und Symbolik fiir christliche Themen durch, frei-
lich mit dem berechtigten Vorbehalt, da® Anklinge an indische Mythologie
zu vermeiden sind.

Kultur erfiillt ihre erhabenste Aufgabe, wo sie die Feier der christlichen
Geheimnisse umgibt, in liturgischer Kunst, in Kirchenmusik, in Festgestal-
tung. Viele indische Christen sind in religiosen Dingen so sehr an westliche
Formen gewohnt, daf sie sich eine Anderung kaum vorstellen kénnen. Aber
von andern wird die westliche Atmosphiire vieler Kirchen und Gottesdienste
bitter beklagt. Voraussetzung einer Akkommodation der Liturgie ist frei-
lich das liturgische Verstindnis selbst. Solange die Gliaubigen nicht zur le-
bendigen Mitfeier an den heiligen Geheimnissen erzogen werden, kann von
der Anpassung der Gottesdienste kaum die Rede sein. Der Bericht der Bi-
schofskonferenz stellt fest: ,,Wir sind eben erst daran, aufmerksam zu wer-
den auf den unendlichen Wert der Liturgie als Hilfe in der seelsorgerischen
und missionarischen Aufgabe. Wir sind in dieser Hinsicht fiinfzig Jahre hin-
ter der Zeit zuriick.“14 Immerhin, dieses Erwachen ist wirklich spiirbar. Eine
Kommission zur Forderung liturgischen Lebens ist eingesetzt. Das Rituale
ist in verschiedenen indischen Sprachen erschienen oder wird bearbeitet, und
zwar nicht als einfache Ubersetzung des Lateinischen, sondern in geeigneter
Anpassung. Fiir die Bengalische Ausgabe z. B. dient in vielen Punkten das
deutsche Rituale als Anregung.

Es ist klar, daf} sich Anpassung auf dem Gebiet der eigentlichen Liturgie
im Rahmen gegebener kirchlicher Normen halten muf3. Es wird eine grof3e
Aufgabe der kommenden Jahre sein, innerhalb dieses Rahmens liturgisches
Leben zu férdern. Aber es gibt auch den weiteren Rahmen religiésen Brauch-
tums, wo sich ein grofies Feld fiir Versuche auftut. In der Konferenz zu Pach-
marhi hat Msgr. Malenfant solche Versuche, die tatsichlich in verschiedenen
Gegenden Indiens unternommen wurden, zusammengestellt.!> Da ist z. B.
Panchami, ein Fest, an dem der Kampf Mahavirs mit den Schlangen gefeiert
wird. Am Morgen bringen die Frauen ihre Gaben vor die Ameisenhaufen, in
denen oft Schlangen hausen, und tagsiiber finden Ringkédmpfe und andere
Sportitbungen statt. Das Fest liegt in der Nihe der Erscheinung von

14 CBCI 1956, S. 75. 15 Pachmarhi 1956, S. 18f.
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S. Michael, der doch auch mit dem héllischen Drachen zu tun hatte. Man
kann etwa an dem Tag eine Votivmesse zum heiligen Michael feiern, mit der
Epistel vom Kampfe Michaels mit Satan, und dann auf denselben Tag das
jihrliche Sportfest legen, mit Preisen fiir die Kimpfer und SiiBigkeiten fiir
die Kinder. — Divali ist das grofe Lichterfest nach der Regenzeit, an dem
die Hauser beleuchtet werden, wo sich die Familienglieder treffen und ge-
genseitig beschenken. Licht ist eines der grofen Symbole der Kirche; man
konnte an diesem Tag Kerzen weihen, eine Lichterprozession veranstalten
usw. — Man kann Erntetage feiern. Man kann die Andachten so iiber das
Jahr verteilen, wie es besser indischen Verhiltnissen entspricht. Es wurde
z. B. vorgeschlagen6, den Maimonat wieder mehr zum Monat des heiligen
Kreuzes zu machen, wie es noch heute in Goa und anderwirts iiblich ist und
wie es ja doch auch dem Kirchenjahr entspricht; withrend die Marienandacht
nicht recht in den indischen Mai paf3t, wo alle Schulen geschlossen sind und
die Natur vollig ausgedorrt ist. Man sollte sie eher in die Zeit nach dem Re-
gen verlegen, wo die Natur griin ist und auch die Schulkinder an den Mai-
andachten teilnehmen konnen. Solche Beispiele lief3en sich mehren. Sie sind
nur gewihlt, um zu zeigen, in welcher Richtung Versuche gemacht werden
kénnen.

Es wurde auch oft betont, daf} die Christen im téglichen Leben mehr Wert
auf die Angleichung an indische Lebensformen suchen sollten. Die Christen
des Siidens sind in dieser Hinsicht viel indischer als die des Nordens. In kon-
kreten Fragen ist es gar nicht leicht, gemeinsame Grundsiitze zu finden, weil
eben die Verhiiltnisse in einzelnen Gegenden sehr verschieden sind. Immer
muf} man erwarten, daf} indische Traditionen geachtet werden und daf® man
Anstofs vermeidet. In konkreten Dingen aber ist viel Toleranz zu iiben. Als
Beispiel fiir solch heikle und oft heifl diskutierte Fragen sei hier die Stel-
lungnahme der Studienwoche in Madras zur Frage des westlichen Tanzes
angefiihrt: ,Die Frage des westlichen Tanzes wurde ausfiihrlich diskutiert.
Es ist richtig, daf} sich auf diesem Gebiet die Ansichten einiger Schichten der
Bevolkerung wandeln, besonders fortschrittlicher Gruppen wie der Armee.
Anderseits wurde allgemein zugestanden, daf bei weitem der groffere Teil
der Inder auf den westlichen Tanz mit Mif3trauen und Verachtung herab-
schaut. Deshalb waren manche der Meinung, er solle nicht mehr zugelassen
werden. Andere aber betonen, daf3 fiir manche Gruppen (Goanesen, Anglo-
inder) der Tanz ein niitzlicher und notwendiger Bestandteil des sozialen Le-
bens darstelle, der sich nicht leicht ersetzen lasse. Eine Tanzgelegenheit
unter einwandfreien Verhiltnissen wird manche junge Leute vom Tanz unter
gefihrlichen Verhiltnissen abhalten. Man stimmte darin tiberein, daf3 der
westliche Tanz, wo er nicht in Ubung ist, nicht eingefiihrt werden solle. Wo
er in Ubung ist ... muf} der Eindruck vermieden werden, dafy die Kirche den
Tanz fordere. Es wiire ein konstruktiver Beitrag zu diesem Problem, wenn

16 Madras 1956, S. 95f.
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ein gleichwertiger sozialer Ersatz fir den westlichen Tanz vorgeschlagen
werden konnte. 17

All das kann eben nur als beiliufige Probe des Fragekreises dienen, mit
dem sich die Akkommodation im tiiglichen Leben zu befassen hat. Es han-
delt sich darum, daf3 die Kirche und ihre Botschaft nicht durch die fremd-
lindischen oder als anstoffig betrachteten Lebensformen entstellt werde;
daB} umgekehrt die wertvollen Lebensformen Indiens in fortschrittlicher
Weise auch bei den Christen stiirker Eingang finden.

Es gibt noch ein Gebiet, auf dem die Kirche ihre Sendung in Indien besser
erfiillen muf}, und zwar gerade im Siiden, wo sonst, nach allgemeinem Zuge-
stindnis, das dullere Leben der Kirche und der Christen am besten an die
Landestraditionen angepaft ist. Mit Recht rithmen sich die Christen in Ke-
rala, dem Staat an der Malabarkiiste, da® bei ihnen das Problem der Ent-
fremdung von Kirche und nationalem Leben nicht existiere. Und doch scheint
es uns ein oberflichlicher Schluf3, wenn man deshalb das Problem der An-
passung fiir Siidindien als geldst ansihe. Wenn man sich einmal klar macht,
daf} Anpassung darin besteht, daf in Indien die ganze Kirche, d. h. die Neu-
heit und Gemeinschaft der in Christus Erlésten, dargestellt werde, und zwar
gerade fiir Indien, dann muf} man sehr nachdenklich werden iiber das Pro-
blem der verschiedenen Riten im Siiden. Die Kirche Siidindiens ist tief ge-
spalten. Damit meinen wir nicht etwa blof3 die Trennung der nicht unierten
Christen Siidindiens, besonders der Jakobiten, sondern wir meinen auch die
unierten Christen. Es gibt ihrer beinahe zwei Millionen. Sie gehoren zur fiih-
renden und besitzenden Schicht des neuen Staates und miifiten in der Lage
sein, eine mafgebliche Rolle zu spielen. Aber sie sind gespalten in lateinische
Christen, in syrische Christen und endlich in die neue Gruppe von Konver-
titen der Jakobiten, die ihren eigenen Ritus beibehalten und unter eigener
Jurisdiktion stehen. Es gibt kein Einheitsbewuftsein unter diesen Gruppen
und deshalb auch keine gemeinsame Aktion. Es ist doch eine tiefe Tragik,
daf} gerade dieser neue indische Staat, der bei weitem den grofiten Prozent-
satz von Christen zihlt, bei den Wahlen dieses Friihjahres sich eine kommu-
nistische Regierung gewihlt hat (vgl. diese Zeitschrift 160 [1957] 296).
Man mag dafiir viele Griinde finden, politischer und sozialer Natur. Aber es
ist doch wohl kaum abzuweisen, daf® hier auch ein Versagen der Kirche vor-
liegt. Wohl haben die meisten Katholiken gegen den Kommunismus ge-
stimmt, aber es gab betrichtliche Ausnahmen. Und sicher hat das Christen-
tum in der Auseinandersetzung mit dem Kommunismus nicht die' vitale
Kraft gezeigt, die man hitte erwarten sollen. Zu sehr wurde der Kampf ne-
gativ gefithrt, mit Warnungen und Anklagen, statt mit einem positiven Auf-
bauprogramm und durch Weckung einer wahrhaft sozialen Haltung. Wo
liegt die Schuld? Es gibt doch so viele tiefglaubige Christen, es gibt eine

17 Madras 1956, S. 97f.
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grofle Zahl von Priester- und Ordensberufen, aber es fehlt die Einheit und
die wahrhaft katholische Gesinnung. So viel Energie wird in Parteikimpfen
vergeudet, und ,,Partei* bedeutet eben die rituelle Sondergruppe. Es gibt
kaum ein katholisches Zusammengehorigkeitsgefiihl iiber die Riten hinaus.
Es geniigt nicht, darauf hinzuweisen, daf} doch alle unierten Christen, wel-
chem Ritus sie auch angehéren, den gemeinsamen Heiligen Vater anerken-
nen. Was diese Christen aufferdem brauchen, ist die reale, sichthare, 6rtliche
Einheit, ohne die das kirchliche Leben gelihmt ist. So aber gerit es in die
Enge, in lokalpolitische Verwicklungen, es verliert seine inspirierende Kraft.
Wenn die Kirche in Siidindien ihre Aufgabe wirklich erfiillen soll, muf} sie
zuerst durch das Opfer der Einigung hindurchgehen.

Damit beriihren wir freilich einen der schwierigsten und verwundbarsten
Punkte im kirchlichen Leben Indiens. Zunichst mufl man betonen, dafy die
Anhinglichkeit an die Riten in keiner Weise miffachtet werden darf. Sie ent-
hilt die Treue zu kirchlichen, und in gewissem Sinn zu apostolischen Tradi-
tionen. Nur darf dieses treue Festhalten an der Tradition nicht isoliert wer-
den. Der Sinn fiir Tradition muf} mit einer echt katholischen Haltung immer
verbunden bleiben: mit dem Bekenntnis zum gegenwiirtigen Christus, mit
dem BewuBYtsein der Einheit. Diese Einheit muf} auch sichtbar sein. Niemand
bezweifelt die juridische Méglichkeit von mehreren Bischofen in der glei-
chen Stadt, von denen jeder seine eigene Gemeinde mit ihrem eigenen Ritus
hat. Aber es scheint doch, daf} bei einer solchen Sachlage die juridische Ord-
nung ihren kirchlichen Sinn nicht mehr ganz erfiillt. Der Bischof ist doch in
seiner Kirche nicht nur der Reprisentant einer Rechtsstruktur, sondern auch
der sichtbare Ausdruck der Einheit. Er ist, nach Ignatius von Antiochien,
das Abbild des Vatergottes,!8 in dem wir geeint sind, er steht in der Mitte
des ganzen Geheimnisses der Einheit in der Kirche: ,,Habt Eine Eucharistie ;
denn Eines ist das Fleisch unseres Herrn Jesus Christus, und Einer der Kelch
in der Gemeinschaft seines Blutes; Ein Altar, wie auch Ein Bischof mit sei-
nem Priesterkollegium und den Diakonen.*1? Es ist nicht genug, auf die Ge-
sinnung der Liebe zu verweisen, die ja auch iiber die Grenzen des Ritus
hinaus geiibt werden kann; denn die Einheit der Kirche soll ja nicht ,strotz’
der rechtlichen und rituellen Trennung bewahrt werden, sondern der ein-
heitliche Episkopat soll der sichtbare Ausdruck der inneren Einheit sein.

Wenn man aber fragt, wie denn eine solche Einheit zu erreichen sei, dann
mag man zwei verschiedene oder doch unterscheidbare Fragen auseinander-
halten: Grundlegend fiir die wahre Gemeinschaft ist die sichtbare, recht-
liche Einheit unter einem Haupt, dem einen Bischof. Eine solche Einheit
lieBBe sich zuniichst auch unabhingig von der Ritusfrage erreichen. Tatséch-
lich hat sich die Beziehung zwischen Jurisdiktion und Ritus in mancher Hin-
sicht gelockert. Es gibt heute viele Priester, die die Erlaubnis haben, die

18 An die Gemeinde von Tralles 3, 1.
19 An die Gemeinde von Philadelphia 4.
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heiligen Geheimnisse im lateinischen oder orientalischen Ritus zu feiern.
Das heif’t aber, daf’ verschiedene Riten unter einer Jurisdiktion méoglich
sind. Man kénnte sich also denken, daf} die Didzesen, statt nach Riten auf-
geteilt zu sein, die sich iiberschneiden, territorial organisiert werden, ohne
daf} deshalb die rituelle Zugehorigkeit des Klerus und der Glaubigen be-
troffen wiirde. Es ist selbstverstiindlich, daf eine solche Aufteilung in stren-
ger Unparteilichkeit zwischen orientalischen und lateinischen Bischofen vor-
genommen werden miifte. Die vielen praktischen Probleme einer solchen
Lésung miifite man um des hoheren Gutes, um der kirchlichen Einheit wil-
len, in Kauf nehmen.

Natiirlich sollte dann auch die Frage des Ritus selbst angegriffen werden.
Das kann wohl nicht ohne einen konstruktiven Neuansatz geschehen. Man
kann nicht einfach den einen Ritus zu Gunsten des anderen unterdriicken.
Aber schlieflich konnte doch Indien seinen eigenen Ritus entwickeln. Man
konnte aus Elementen beider Riten, und unter Beriicksichtigung der beson-
deren indischen Traditionen einen neuen Ritus schaffen. Ahnliches ist ja
doch auch fiir China versucht worden. Eine solche neue Liturgie konnte zu-
erst versuchsweise fiir einzelne kleine Gruppen, etwa in Klostern, erlaubt
werden und dann weitere Verbreitung erlangen.

Es ist hier nicht der Ort, konkrete Vorschliige fiir so weitreichende Neue-
rungen vorzulegen. Wir reden von dieser brennenden Frage der Riten ja
auch nur im Zusammenhang der Anpassung. Es soll dabei noch einmal klar-
werden, daf} es sich bei Anpassung nicht nur um &uflere Kulturformen han-
delt, die ins kirchliche Leben hineingenommen werden kénnen und sollen,
sondern um ein viel tieferes Problem, eben um die Frage, die wir eingangs
stellten: Gibt es in Indien die ganze Kirche? Man kann den Eindruck nicht
los werden, daf8 in Europa die Frage der Anpassung zu &ufierlich gesehen
wird. Wenn auf einer Missions-Kunstausstellung Kirchenentwiirfe in indi-
schem Stil erscheinen, wenn indische Andachtsbilder, indische Paramente
und Kelche zu sehen sind, dann haben viele das Gefiihl, daf} die Kirche in
Indien langsam heimisch wird. Diese &ufferen Anpassungen sollen gewifd
nicht herabgesetzt werden, und sie mégen in vielen Fillen ein Anzeichen da-
fiir sein, daf® die Liebe zu Indien und zu seinen Traditionen und das Ver-
trauen auf seine Kultur in den christlichen Kreisen Indiens stark zugenom-
men haben. Aber wenn man ausschlief8lich von diesen dufleren Dingen redet,
dann vermischt sich leicht ein unrealistischer Romantizismus mit der Idee
der Akkommodation. Dann stellt man sich vielleicht eine akkommodierte
Kirche Indiens vor wie eine Art Naturpark, in dem exotisches Brauchtum
kiinstlich erhalten und geschiitzt wird. Anpassung ist aber viel mehr. Indien
braucht die ganze Kirche. Es braucht, wie wir sahen, die reine, jenseitige
Kirche, deren Hoffnung und Liebe im Ostergeheimnis des vollendeten Chri-
stus enthalten sind ; es braucht die Kirche der Verantwortung, die dem indi-
schen Volk in der kritischen Situation eines groffen Neuanfangs segnend und
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helfend gegenwiirtig ist; es braucht die bewahrende Kirche, in der der
Mensch und alles, was wahrhaft menschlich ist, geborgen ist, wo also auch
Indien, wo die sittlichen Ideale seiner Vergangenheit, wo seine kulturellen
Errungenschaften geborgen sind; es braucht vor allem die eine, heilige
Kirche, die alle Spaltung heilt und die die Krifte zum Kampf fiir Wahrheit
und Recht zu wecken weif. All das muf’ die Kirche dem heutigen Indien ge-
ben, nur dann kann man sagen, daf} sie dem heutigen Indien wirklich ange-
pafdt ist.

Laxness und der Katholizismus

SYEN STOLPE

Als der Islander Halldor Laxness den Nobelpreis fiir Literatur erhalten hatte,
erhob man verschiedenenorts — meist von seiten katholischer Zeitschriften
und Universititen — besorgt die Frage nach seiner Stellung zum Katholi-
zismus. Ist er wirklich ein guter Katholik gewesen, bevor er sich von der
Kirche trennte ? Oder war er nie wirklich Katholik?

Daf} man iiber seinen Abfall Niiheres wissen wollte, war insofern natiir-
lich, als es unter denen, die die Bedeutung des Katholizismus fiir Leben und
Gedankenwelt zu Anfang tiefernst erlebt und begriffen haben, kaum einen
gibt, der wieder abtriinnig geworden ist. Insofern ist die Frage nach Lax-
ness’ Katholizismus und nach seinem angeblichen Kommunismus nicht
miiflig.

Heute kann sie dank der zweibiindigen Biographie, die wir Laxness’
Freund, Peter Hallberg, verdanken, beantwortet werden. Hallberg hat das
Dunkel erhellt, das die Stellung des islindischen Dichters zum Katholizis-
mus zu einem Problem machte.

In einem Jugendbrief schreibt Laxness iiber Thomas a Kempis: ,,Vor sie-
ben Jahren fand ich im Ausland hinter dem Schrank eines Freundes ein an-
deres Buch. Es handelte von der Nachfolge Christi, und ich steckte es in die
Tasche, weil ich seit meiner Konfirmation nichts mehr von diesem Christus
gehort hatte.” Und in einem anderen Brief: ,,Die Bekanntschaft mit Thomas
a Kempis war fiir mich in Wahrheit ein Schmaus! Mehrere Tage fiillte mir
nichts so sehr das BewufBtsein wie der Begriff, den er humility nennt. Damit
Du ungefahr begreifst, was ich meine, zitiere ich: ,Entdeckst du etwas Gu-
tes in dir, dann setz noch mehr Gutes bei anderen voraus, auf daf} deine De-
mut dir erhalten bleibe.‘ Spiter, in anderem Zusammenhang, dankt er dem
Freund, der ihm das Buch geschenkt hat ,,an jenem Mirzabend, da ich vor
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