Josef Neuner, Priesterbildung in Indien
Durchzudst von Strahlen und Energiebiindeln symbolisiert dieses Bild die neue
Auffassung des Stoffes in der Technik. Es ist auch die Zeit einer neuen Wende in
der Malerei, die Zeit der Entdeckung der abstrakten Kunst. Die Entdeckung des
Arbeiterbildes und die Neuordnung der Gesellschaft mag ein revolutionirer Vor-
gang gewesen sein. Die Bewiltigung der Materalien und Energien, die im Surrea-
lismus und in der abstrakten Malerei vor sich gehen, scheinen noch elementarer. Sie
fiihren uns namlich nicht allein tiefer in die Geheimnisse des Stoffes, sondern grei-
fen noch vitaler in das Leben der Seele und des Geistes ein. Doch dieser Vorgang
fithrt uns zu einer neuen Thematik, die zwar auch schon Geschichte hat, deren
Bewiltigung jedoch der Zukunft aufgegeben scheint, einer Zukunft, die Segen oder
Vernichtung des Menschen durch Stoff und Energie — ,Materia“ — bringen kann.

Priesterbildung in Indien

Josef Neuner SJ

Die pastorale und missionarische Orientierung der Kirche im zweiten Vatikani-
schen Konzil zwingt uns, die Probleme der Priesterbildung in den Missionen neu
zu durchdenken. Wenn die Kirche in diesem Konzil wirklich ,die Leuchte der
Wahrheit erheben will®, wie Johannes XXIIL bei der Erdffnung des Konzils
sagte, dann muf} sie ihre Hauptsorge denen zuwenden, die sie mit dem Licht
Christi in die heutige Welt hineinschickt, den Priestern, vor allem den Priestern in
den Missionslandern.

So soll hier etwas von den Problemen der Priesterbildung in Indien gesagt wer-
den. Es ist eine Frage, die unter den Bischdfen Indiens immer wieder erSrtert wird;
eines der Referate der indischen Bischofskonferenz befaflt sich ausschlieflich mit
ihr, und so findet man auch in ihren Berichten diese Probleme und Tendenzen im-
mer wieder behandelt. Immer kehren die gleichen Themen wieder, mit einer Regel-
mifigkeit, die in beredter Weise die Schwierigkeit richtiger Losungen ausdriickt.
In diesem Frithjahr befafite sich eine interdidzesane Priesterkonferenz fiir Nord-
indien in Allahabad wiederum mit der Frage.

*
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Die Probleme der Priesterbildung miissen gegen den Hintergrund der missiona-
rischen Situation in Indien gesehen werden. Es gibt in Indien bei einer Gesamt-
bevilkerung von 439 Millionen (die endgiiltige Zahl nach dem Zensus von 1961)
6 282 000 Katholiken. Der Grofiteil der Christen lebt im Siiden, wihrend die
nordlichen Dibzesen bei gewaltigen Bevdlkerungsmassen verschwindende Grup-
pen von Christen haben. Die Erzditzese Calcutta zihlt unter einer Bevolkerung
von 30 Millionen 114 000 Christen, Patna unter 37 Millionen 29 000 Christen,
Allahabad unter 10 Millionen 5 673 Christen, Agra unter 11 Millionen 3 500
Christen, also nur ein Christ unter mehr als 3 000 Nichtchristen. Dabei mufl man
noch bedenken, dafl die Christen im Norden meist in Gruppen zusammenleben,
als Ureinwohner oder als Glieder tiefer Kasten, so dafl sie im Gesamtbild der Be-
volkerung fast verschwinden und fiir das kulturelle Leben in ihrer Umwelt wenig
bedeuten; und doch liegen im Norden die Schwerpunkte des politischen und wirt-
schaftlichen Leben Indiens.

Fiir die 6 282 000 Katholiken gibt es 6 818 Priester, 5 480 Inder und 1 338 Aus-
linder. Das ergibt im Durchschnitt fiir etwa 920 Glaubige einen Priester. Im Jahre
1960 gab es 1771 Theologen in den grofien Seminarien, nur fiir den Nachwuchs des
Dibzesanklerus. Eine stete Aufwirtsbewegung ist im Nachwuchs festzustellen.
Das scheint zunichst recht befriedigend zu sein. Trotzdem gibt es Bedenken: Ein
recht bedeutender Prozentsatz der Priester ist in der Verwaltung oder in der Er-
ziehung titig. Vor allem aber ist der Nachwuchs keineswegs gleichmifig tiber
Indien verteilt. Grofler Mangel herrscht im Norden, wo bisher hauptsichlich aus-
lindische Missionare arbeiteten. Bei der gegenwirtigen Schwierigkeit, Visa fiir
auslindische Missionare zu erhalten, kommt heute der Priesternachwuchs fiir den
Norden meist aus den altchristlichen Gebieten Siidindiens, namentlich aus Kerala.
Aber auch diese Losung enthilt ihre Schwierigkeiten, da der Siidinder sprachlich
und kulturell vom Nordinder stark verschieden ist und deshalb einer weitgehen-
den Anpassung bedarf, um sich an die nordlichen Missionsgebiete zu gewohnen;
auferdem miissen Priesterkandidaten aus dem syrischen Ritus in Kerala (und das
ist die Mehrzahl) meist ihren Ritus wechseln, um im Norden zu arbeiten.

Diese Zahlenverhiltnisse aber sind nicht die Hauptschwierigkeit der priester-
lichen Aufgabe, fiir die die indischen Theologen vorbereitet werden miissen. Die
heutigen seelsorglichen und missionarischen Aufgaben sind mitten in der indu-
striellen und sozialen Umwilzung zu leisten, die in Indien namentlich seit der
Unabhingigkeit im Gange ist. In Indien geschieht heute ein Ubergang zu neuen
sozialen Strukturen und Lebensformen, die aus dem Westen kommen. So steht die
Kirche aufler den alten noch nie bewiltigten missionarischen Aufgaben mehr und
mehr den gleichen Seelsorgsproblemen gegeniiber, um deren Losung die Seelsorgs-
tagungen in Europa ringen, Dabei hat der Westen den Vorteil, iiber eine grofie
Zahl erfahrener Fachleute zu verfiigen, wihrend in einem Missionsland vieles
improvisiert werden muf}. Es gibt also in Indien heute das Problem der Massen-
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medien, des Rundfunks und besonders des Films — Fernsehen haben wir noch
nicht, aber es wird bald kommen. Wie soll die Kirche da ihren Einfluf} gel-
tend machen? Wir haben die Ausgliederung der Christen in Berufsgruppen und in
ganz verschiedene Lebenssphiren: wir haben in den jungen Industrien eine wach-
sende Zahl christlicher Arbeiter, und wer nimmt sich ihrer an? Die YCW (Young
Christian Workers) stehen noch ganz am Anfang ihrer Organisation, und es fehlt
an Priestern, die fiir eine solche Arbeit Zeit, Fahigkeit und Interesse haben, da es
doch so viele andere, scheinbar niitzlichere Dinge zu tun gibt. Die Hochschiiler
stellen wohl das schwerste Problem. Es gibt in Indien 1,1 Millionen Universitats-
studenten, von denen etwa 14 000 katholisch sind. Viele von ihnen studieren ver-
streut an staatlichen oder jedenfalls nichtkatholischen Institutionen, ohne jede
seelsorgliche Betreuung. Die katholische Studentenorganisation CSU (Catholic
Students’ Union) erfaflt diese studierende Jugend, ca. 9 000 Studenten und 5 000
Studentinnen, in 140 iiber die Universititszentren von ganz Indien verstreuten
Gruppen. Eine solche Gruppe mufl oft ihre Mitglieder aus verschiedenen Univer-
sititskollegien zusammenbringen. In Calcutta z. B. gibt es unter 115 000 Studen-
ten nur 250 Katholiken, die auf 15 Universititskollegien verteilt sind. Man kann
sich denken, welche Miihe es macht, eine solche Gruppe zusammenzuhalten und
geistig zu fiithren. Oft sind die Christen eine verschwindende Minderheit, z. B. in
Banaras, wo es unter 8 000 Studenten nur 22 Katholiken gibt. Je weniger zahlreich
sie sind, um so mehr sind sie gefihrdet, um so mehr mufl man sich um sie kiim-
mern. Es gibt also in Indien heute neben der traditionellen Missions- und Seel-
sorgsarbeit hochdifferenzierte pastorale Aufgaben gegeniiber zersplitterten Grup-
pen, mit wachsender Verantwortung fiir die Stinde der Zukunft, die Arbeiter und
die Intelektuellen, die abwandern, wenn man nicht auf ihre besonderen Probleme
eingeht. Es gibt Seelsorge mit wandernder Bevolkerung, namentlich in Grof3stdd-
ten und neuen Industriezentren, oft mit einem verwirrenden Sprachengemisch, so
daf Gottesdienste in der gleichen Pfarrei in fiinf oder sechs Sprachen nétig sind,
unter Leuten, die ihrer Dorfheimat entwurzelt fiir die Freiheit des Lebens in der
Stadt nicht reif sind. Fiir alle diese weiten und vielfiltigen Aufgaben soll der
junge Priester einigermaflen vorbereitet sein, wenn er das Seminar verldfit.

Ein weiteres Problem der Priesterbildung in Indien ist die Entfremdung der
Kirche von der indischen Kultur und sozialen Umwelt, in der sie wirksam sein
mufl. Der Verkiinder des christlichen Glaubens muf} die Sprache des Volkes und
der Kultur sprechen, an die er sich wendet. Dieses Grundgebot der Anpassung gilt
nicht nur fiir den Auslinder, der nach Indien kommt, sondern noch viel dring-
licher fiir den Inder selbst. Er darf in seinem eigenen Volk nicht ein Fremdling
sein.

Bei ,,Anpassung® denkt man zunichst an die alten indischen Traditionen der
Kultur und der Philosophie, mit denen ein Priester in Indien einigermaflen ver-
traut sein sollte und deren wertvolle Bestandteile in die Ausbildung eingebaut
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werden miifiten. Das Problem ist weithin noch ungelést. Bischof Leonhard SJ von
Maddurai, der lange Jahre das Referat fiir Seminarien in der indischen Bischofs-
konferenz betreute, fafit seine Erfahrung folgendermafen zusammen: ,Das Pro-
blem, die theologischen Kurse fiir unsere indischen Studenten anzupassen, ja die
ganze Frage des Einschlusses der wertvollen Elemente des philosophischen und
religidsen Denkens und der Kultur Indiens in unser Lehrsystem, und die schwie-
rige Aufgabe der Revision unserer Textbiicher um den Erfordernissen unserer Zeit
und Umgebung entgegenzukommen, bleibt so akut wie je zuvor.“! Von dem glei-
chen Problem spricht J. Bruls in seinen Erwigungen iiber die Klerusbildung in den
Missionen?®. Er 138t Kenner der afrikanischen Missionen zu Wort kommen, fiir die
die inselartige Missionsstation ein Symbol der zwei Welten ist: der Welt in der
die Eingeborenen leben, das wirkliche Leben Afrikas, und die Welt in der sich die
Missionen bewegen: ,, Unsere Missionen sind ein Symbol, auflerhalb der Dérfer,
gebaut wie Kloster, entfernt von den pulsenden Zentren des Lebens. Die Leute
kommen, wenn sie gut disponiert sind, aber sie treten dann gleichsam in eine
fremde Welt ein, wo wir getrennt von ihnen leben. Wir sind nicht hineingesenkt
in das Leben des Volkes, wir nehmen nicht daran teil, wir beeinflussen es von
auflen® (426).

Ahnliches kann man von vielen katholischen Zentren in Indien sagen: Kirche,
Priesterwohnung, Schule, Schwesternkloster, und manches andere gehort dazu,
das ist eine Welt fiir sich, in die die Christen hineingezogen werden, und von der
aus man hinauswirkt. Man muf§ eine solche Abgrenzung verstehen, weil ja doch
die Kirche auch eine sichtbare Mitte werden muf}, um die sich die Glidubigen sam-
meln, aber sie darf eben doch nicht zur Entfremdung filhren. Auf der mehr gei-
stigen Ebene findet man Zhnliches: J. Bruls erzihlt von einer Gruppe indischer
Priester und Theologen, die in Europa studierten und die er zu einer Begegnung
mit einem indischen Lehrer des Hinduismus im Westen zusammenbrachte. Dabei
schien jede Grundlage fiir einen Gedankenaustausch zu fehlen: ,,Das bedriickend-
ste der Situation®, so schreibt er (427), ,,war nicht die Unvereinbarkeit der beiden
Standpunkrte, sondern die Tatsache zweier geistiger Strukturen, die so verschieden
waren, dafl diese Landsleute sich gegenseitig nicht verstehen konnten.“

Solche Beobachtungen mufl man, um gerecht zu urteilen, im Zusammenhang der
indischen Missionsgeschichte verstehen, deren neuzeitliche Phase mit der Expan-
sion des Westens einsetzte. In dieser Periode kam das Christentum auf den Schif-
fen der portugiesischen Vizekonige und Handelsherrn nach Indien. Die Missions-
arbeit hat bedeutende und bleibende Friichte getragen; aber man darf doch nicht
tibersehen, dafl es dieser Zeit einfach nicht gegeben war, einer fremden Kultur und
Religion verstehend und ehrfiirchtig zu begegnen. Ein Inder, der Christ wurde,

! Catholic Bishops’ Conference of India, Report of the Meetings of the Working and Standing Committees,
Bangalore 1960, 31. — Zitiert als CBCI 1960.
* J. BRULS, Propos sur la formation du clergé missionnaire, Eglise Vivante XIV (1962) 421—437.
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mufite seinen indischen Namen aufgeben und einen portugiesischen annehmen und
damit in wirksamem Symbol seine Abgrenzung gegen die indische Kultur aus-
driicken. Damit hat sich das Christentum von Vermischungen mit dem Hinduis-
mus im Wesentlichen freigehalten (obwohl besonders bei den Ungebildeten die
Gefahr des Austausches von Magie und Aberglaube immer grof} war), aber es hat
sich damit zugleich von der Verwurzelung in der indischen Kultur ausgeschlossen.
So haben die portugiesischen Besitzungen in Indien, namentlich Goa, ein echtes
und tiefes Christentum entfaltet, es sind auch zahlreiche Christen aus diesen Ge-
bieten nach dem Innern Indiens ausgewandert und haben dort den Kern christ-
licher Gemeinden gebildet. Aber wegen seiner kulturellen Abschlieflung ist Goa
nie zu einem wirklichen Zentrum fiir den Osten geworden; es blieb eine Welt fiir
sich?.

Auch die Mission im 19. Jahrhundert war wesentlich westlich orientiert. Es war
kaum anders denkbar in dieser Periode des naiven Fortschrittglaubens in Europa
und des Hungers der stlichen Vélker nach den Errungenschaften der technischen
Zivilisation des Westens®. Die Leistung der Kirche in dieser Missionsepoche ist
grofl, aber die entscheidende Tat, sich mit einer dstlichen Kultur zu verschmelzen
und ihr Leben als wirklich 8stliche Kirche zu entfalten, lag auflerhalb ihrer Reich-
weite. Manches kann heute nachgeholt werden; aber es handelt sich dabei nicht
bloff um den guten Willen, sondern um die Umformung von jahrhundertealten
Gewohnungen und um die Weckung ganz neuer Wertungen; ein solcher Prozef}
geht nur langsam vor sich.

Es ist unvermeidlich, dafl sich die westliche Orientierung der Kirche in Indien
auch in den Seminarien spiegelt, da sie ja doch ein Werk der Kirche sind. Auch
kommen die meisten Seminaristen aus Familien und Schulen, die ihnen eine west-
liche Orientierung gaben. Man darf aber nicht iibersehen, dafl ernste Versuche in
der Richtung der Anpassung gerade in den Seminarien gemacht wurden.

Die Entfremdung vom modernen Indien ist vielleicht noch schidlicher als die
mangelnde Kenntnis indischer Traditionen. Was der junge Priester heute beson-
ders braucht, ist das Verstindnis fiir die modernen wirtschaftlichen und sozialen
Probleme, die innere Anteilnahme an den unermeflich groflen Aufgaben eines
Entwicklungslandes, das einen bitteren Kampf gegen Armut, Analphabetentum,
Krankheit, Apathie, Riickstindigkeit und Aberglauben aufgenommen hat, wo alte
Rassen- und Kastenunterschiede tiberwunden werden miissen, und wo sich im

® Man soll gewifl gerade heute die grofien Verdienste Portugals fiir die Missionen in Indien anerkennen, aber man
soll dabei doch die rechten geschichtlichen Perspektiven bewahren. Man kann nicht zustimmen, wenn in der Herder-
korrespondenz XVII, 226 Goa ein Gebier genannt wird, das ,450 Jahre ein Ausstrahlungszentrum katholischen Den-
kens war®, Das ist ja doch gerade die Tragik dieser Missionsepoche, daB sie nicht zu einer Begegnung mit indischem
Denken fiihrte, deshalb theologisch unfruchtbar blieb und keine Strahlungskraft fiir die geistigen Riume des Ostens
besafl. Man soll niemand dafiir verurteilen; es hat doch jeder seine geschichtliche Rolle und damit auch seine Grenzen;
aber man soll die Tatsachen niichtern und mutig anerkennen, die nun einmal im Missionswerk unserer Zeit so tief
nachwirken.

¢ Zu diesen Fragen J. NEUNER, Die Weltkirche, in Holbock-Sartory, Mysterium Kirche II (Salzburg 1962), bes.
846—855,
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offentlichen Leben langsam und mit vielen Riickschligen die Methoden einer
modernen Demokratie einspielen miissen. Wiederum klagt man, daf§ unsere Semi-
naristen aus dieser ganzen girenden Welt allzufriih und allzuweit entfernt leben
und unter Biichern aufwachsen, die in fremden Lindern und zu einer Zeit ge-
druckt wurden, die von den modernen Problemen noch wenig wufite; dafl sie unter
einer Hausdisziplin leben, durch die sie kaum fiir Kontakte mit der modernen
Welt vorbereitet werden. Es wird daher mit Recht verlangt, dafl die Priesteraus-
bildung nicht nur an das alte Indien angepafit werde, sondern an das neue. Viel
Praktisches in dieser Richtung hat Erzbischof Ambrose von Pondicherry, der neue
Referent fiir Seminarien in C.B.C.I. in seinem letztjahrigen Bericht , The Missio-
nary Formation of Seminarians® gesagt, wo er neben den didaktischen Hilfsmit-
teln besonders die kulturellen und sozialen Bildungsmdglichkeiten fiir die Semina-
risten hervorhebt: Einfiihrung in die existierenden Laienorganisationen, prak-
tische Einiibung in die Missionsarbeit wihrend der Ferienwochen, Kurse in indi-
scher Musik, Kultur, Geschichte, Lager fiir soziale Arbeit an Entwicklungsprojek-
ten in einem Dorf, regelmifige katechetische Arbeit in der Umgebung des Semi-
nars usw.® Dies und manches andere wird auch tatsichlich in verschiedenen Semi-
narien geiibt, aber man miifite wohl die Probleme systematischer angreifen.

Es stellen sich aber Probleme noch von ganz anderer Seite. Wenn man nimlich
von der notwendigen Anpassung an indische Kultur, vom Studium der religidsen
und philosophischen Traditionen Indiens und von der Begegnung mit dem Denken
des modernen Indien redet, dann entsteht eine grofle Verantwortung fiir die
Griindlichkeit und Klarheit christlichen Denkens. Niemand wird leugnen, daf} in
unserer Zeit des religidsen Relativismus fiir den jungen Priester grofle Gefahren
bestehen. Mancher, der in intensivem Gesprich mit modernen Indern lebt, hat ge-
standen, daf} er zwar seine Schultheologie nicht in den unmittelbaren Gedanken-
austausch mit seinem Gesprichspartner einbeziehen kann, weil dieser ihn einfach
nicht verstehen wiirde; aber daf er seine strengen Begriffe stets in seinem Innern
gegenwirtig halten miisse, weil feste Orientierungen notwendig sind in dieser Welt
schwebender Gedanken, die keine festen Ankerpunkte kennt und die das schmieg-
same Symbol der harten Sprache des Begriffs vorzieht. Man darf sich deshalb nicht
wundern, wenn von hohen Stellen immer wieder die Strenge der lange erprobten
Jateinischen Scholastik auch fiir indische Seminarien verlangt wird. Als sich im
September 1960 die gesamte indische Hierarchie in Neu-Delhi traf, um unter Lei-
tung des Prifekten der Propaganda Kardinal Agagianian die Probleme der indi-
schen Kirche zu besprechen, wurde von manchen Bischofen die Indianisierung der
Studien nachdriicklich verlangt. Der Kardinal aber zeigte diesem Dringen gegen-
iiber eine betonte Zuriickhaltung. In der SchluBansprache sagte er: ,,Dafl sie Dich
erkennen, den Einen und wahren Gott, und den Du gesandt hast, Jesus Christus® —
diese Worte beziehen sich auf das Werk der Priester und deshalb auf die Ausbil-

5 CBCI 1960, 18-20,
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dung, die den Priesterkandidaten auf das priesterliche Leben vorbereiten soll . . .
Gewif} sollen einige Priester von Reife und Wissenschaft spezielle Studien in der
indischen Philosophie und Literatur betreiben, wie es ja auch tatsichlich schon ge-
schieht, und so ein wirksames Apostolat uriter gebildeten Nichtchristen ausiiben.
Aber das wird die Aufgabe von Spezialisten sein, und man soll nicht gestatten, daf}
die jugendlichen Seminaristen von ihren eigentlichen und traditionellen Studien
in katholischer Philosophie, Theologie und Aszetik abgelenkt werden.“®
*

Wenn man all diesen Problemen in der Priesterbildung gerecht werden will,
darf man wohl nicht damit anfangen, den Studienplan gleichsam quantitativ unter
die verschiedenen Interessensphiren aufzuteilen. Man kime damit nur zu einem
iiberladenen Programm, ohne innere Geschlossenheit und daher ohne formende
Kraft. Man muf} vielmehr von der priesterlichen Personlichkeit ausgehen, die ge-
bildet werden soll. Der Priester in Indien muf} in einer dreifachen Welt zuhause
sein, und deshalb wihrend seiner Studien gleichzeitig in sie eingefithrt werden, in
die Welt der Kirche, in die moderne Welt, und in die Welt Indiens.

Der innerste und wichtigste Kreis der priesterlichen Bildung ist die Vertrautheit
mit dem Leben und der Tradition der Kirche, freilich in steter Bezogenheit zur in-
dischen Umwelt. Das braucht nicht eigens begriindet zu werden und wird ja auch
immer betont, wo verantwortliche kirchliche Stellen zu dem Thema sprechen. Nur
ein paar Bemerkungen seien zu diesem Hauptgebiet priesterlicher Bildung gemacht.
Wie in Europa, so mufl man heute auch in Indien den Sinn fiir die theologischen
Quellen entwickeln, namentlich fiir die Heilige Schrift. Man darf in der Klarheit
und Abgrenzung der Begriffe doch niemals die Tiefen und Reichtiimer des Wortes
Gottes vergessen. Die indischen Theologen sind fiir diese Vertiefung offen. Auch
muf ein indischer Priester heute mehr als frither in das Wachstum christlichen Den-
kens und in die Geschichte der geistigen Bewegungen eingefiihrt werden. Erbraucht
das nicht nur zu seiner eigenen geistigen Reifung und zum echten Verstindnis der
Theologie, die eben nicht in zeitlosen Abstraktionen besteht, sondern in der leben-
digen Begegnung des Gotteswortes mit jeder Zeit; er braucht es auch zum Gesprich
mit seinen protestantischen Nachbarn.

All das gilt in Indien in dhnlicher Weise wie in allen andern Landern. Von spe-
zifischer Bedeutung aber fiir Indien ist die Beziehung der theologischen Studien auf
die Kultur und die Verhiltnisse des Landes, was man kurz ,indische Theologie®
nennen kann. Selbstverstindlich muf} eine solche Theologie die weite katholische
Tradition der Gesamtkirche einschliefen, aber sie darf doch nicht in einem bloflen
Kopieren auslindischer Theologie bestehen. Die indische Kirche mufl das Wort
und das Heil Gottes als fiir Indien bestimmt verstehen und im Zusammenhang
mit indischen Verhiltnissen selbstindig durchdenken. Mit einer solchen indischen

* CBCI 1960 1II, 83 £.
7 J. NEUNER a.a.0. bes. 879-893.
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Theologie meinen wir also nicht nur die duflere Anpassung etwa der Terminologie,
dafl man etwa hier und dort anstelle der lateinischen Ausdriicke Sanskritworte
einsetzen konnte. Das Anliegen ist viel grundsitzlicher. Eine Kirche, die nicht
selber zum Verstindnis ihrer Sendung gekommen ist, die sich und ihre Botschaft
immer nur aus gelichenen Handbiichern interpretiert, hat noch nicht ihre Reife
gefunden und kann deshalb auch ihre Theologen noch nicht recht bilden. Man
kann natiirlich den Kandidaten des Priestertums wohl iiberall mit Hilfe der tra-
ditionellen Lehrmittel eine geniigend klare Begriffswelt theologischen Denkens
vermitteln, aber man kann sie nicht zu sendungsbewufiten und verantwortungs-
vollen Trigern des kirchlichen Lebens bilden, solange dieses Leben sich nicht im
eigenen Lande selbst geniligend bewufit geworden ist und sich ausgesprochen hat.

Der indische Theologe mufl also seine Theologie auf dem Hintergrund des
Hinduismus studieren. Diese Ausweitungen sind keineswegs als Abweichungen
vom Hauptthema der Studien gedacht, sondern als wesentliche Hilfe zum reiche-
ren Verstindnis seines Glaubens. Theologie kann heute die Fragen der Religions-
geschichte nicht mehr als Randprobleme behandeln. Wir miissen das Wort Gottes
wieder verstehen, wie es wirklich gemeint ist, als gesprochen zu unserer Welt. Es
ist nur dann wahrhaft lebendig, wenn es mit den Adressaten zusammengenommen
wird, an die es sich wendet. Das gilt fiir jede Theologie, ganz besonders aber fiir
die Theologie in Missionsldndern. Es ist also unerldfllich die Apologetik auf dem
Hintergrund hinduistischen Denkens neu zu orientieren; es bedarf einer groff an-
gelegten theologischen Erdrterung iiber den Sinn der nicht-christlichen Religionen
im gottlichen Heilsplan — also etwas ganz anderes als blof§ die ,Widerlegung® die-
ser Religionen. Simtliche theologischen Grundbegriffe miissen im Zusammenhang
der dogmatischen Traktate von den analogen hinduistischen Begriffen abgehoben
und zugleich als ihre Erfillung dargestellt werden®. Man miiflte ferner die Bedeu-
tung der sozialen und wirtschaftlichen Umwilzungen fiir das kulturelle, mora-
lische und religiose Leben des Volkes und fiir die Stellung des Christentums im
heutigen Indien beachten®. Die indische Kirche muf sich bewufit werden, dafl sie
mit ihrem Glauben an Jesus Christus nicht nur fiir die kleine christliche Minoritit
die Verantwortung trigt, sondern dafl die Ordnung des Lebens nach christlichen
Grundsitzen die Lebensfrage des heutigen Indiens ist. Mit einer indischen Theo-
logie also meinen wir nicht nur die Auseinandersetzungen mit der alten indischen

& J. NEUNER, Auf dem Wege zu einer indischen Theologie, Zschr. fiir Missionswissenschaft 47 (Miinster 1963) 8—14.

* Solche Studien wurden von protestantischer Seite im ,Christian Institute for the Study of Religion and Society™
in Bangalore unternommen und im Bulletin des Instituts verdffentlicht. In thematischen Sammelheften wird u. a. be-
handelt: The changing pattern of family in India, IV, 2, 1957; — Caste in Church and Natiod V, 3, 1958; — The
Christian approach to renaissant Hinduism, VI, 1, 1959; — Christian encounter with other faiths, VI, 3, 1959; — The
Christian and the Hindu view concerning man, VII, 3 u. 4, 1960; — The Gospel and the village religion in South
India, VIII, 2, 1961; Christian faith and other faiths, VIII, 4, 1961; — Secularism in India today, IX, 1, 1962. Es
wire wohl wichtig, #hnliche systematische Arbeiten auf katholischer Seite zu leisten und dabei die theologischen
Probleme ernstlich zu durchdenken und deutliche Antworten zu formulieren. Gerade das Verhiltnis zu den nicht-
christlichen Religionen, bes. zum Hinduismus, gibe eines der fruchtbarsten Themen fiir konstruktive Skumenische
Gespriche ab.
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Welt und die Integrierung ihrer philosophischen und religidsen Werte ins christ-
liche Denken, sondern die gliubige und denkende Orientierung der Kirche Indiens,
die sich bemiiht ihren Ort und ihre Sendung im heutigen Indien zu begreifen und
ihre Theologen auf ihre priesterliche Aufgabe in Indien vorzubereiten.

Man soll gewif8 nicht die Versuche, die in Richtung auf diese Ziele hin unter-
nommen wurden, verkleinern, aber man mufl doch bekennen, dafl es bisher keinen
nennenswerten Beitrag Indiens zur katholischen Theologie gibt — und ein solcher
Beitrag miifite eben doch in der Begegnung des Christentums mit der indischen
Welt liegen. Dieser Mangel war in der Vergangenheit, wie wir schon sagten, die
Folge der westlichen Orientierung der Missionen. Der Grund aber, warum man
heute in der Entwicklung einer indischen Theologie so langsame Fortschritte macht,
liegt wohl mehr auf organisatorischem Gebiet. Missionen sind immer irgendwie
pragmatisch orientiert; sie mithen sich immer um Nahziele, miissen ihre spirlichen
Krifte fiir unmittelbare seelsorgliche Aufgaben einsetzen und haben deshalb fiir
Seminarien, und schon gar fiir wissenschaftliche Arbeiten auf dem Gebiet der Theo-
logie immer nur ein Minimum an Kriften iibrig. Wer wollte es auch den verant-
wortlichen Leitern der kirchlichen Verwaltungsgebiete veriibeln, wenn sie ihre
besten Krifte fiir dringende und vielleicht unmittelbar fruchtbare Arbeiten ein-
setzen. Und doch mufl man sagen, daf die indische Kirche heute als Ganzes anders
dastiinde, wenn etwa in den letzten zwanzig Jahren die besten Krifte fiir die
zentrale kirchliche Aufgabe einer indischen Theologie freigegeben worden wiren,
so dafl wir heute theologische Textbiicher fiir indische Theologen und eine katho-
lische Literatur fiir gebildete Christen und Nichtchristen hitten und in einer leben-
digen Auseinandersetzung mit den geistigen Stromungen des Landes stiinden.

Zu diesem innersten Kreis der Priesterbildung, der kirchlichen Formung, gehort
als Sprache das Latein. Wenn ein Theologe wirklich mit dem Leben und der Tra-
dition der Kirche vertraut sein soll, muf} er Latein kénnen. Er mufl mit den Quel-
len und Dokumenten der Lehre umgehen konnen und er mufl auch die verbin-
dende Kraft spiiren, die in der gemeinsamen Sprache der Kirche liegt. Latein ist
also auch fiir den indischen Theologen sehr notwendig, und man darf wohl sagen,
daR er in der Kenntnis des Latein dem europidischen Theologen kaum nachsteht.

Aber man soll auch deutlich die Grenzen des Lateins sehen und sich beim Lehren
dieser Sprache bewuf8t innerhalb dieser Grenzen halten. Es ist nicht denkbar und
nicht wiinschenswert, daf fiir den indischen Theologen Latein die Sprache seiner
Kultur sein soll. Latein ist fiir ihn kirchliche Sprache, nicht klassische Sprache. Es
ist nicht sinnvoll, wenn sich indische Theologen mit den Versen lateinischer Klas-
siker abgeben. Solche Kenntnisse bleiben eine leere Attrappe, ohne positiven Bil-
dungswert, eben weil es dem durchschnittlichen Inder nicht moglich ist, sich die
kulturelle Welt, die in diesen Versen ausgedriickt ist, anzueignen. Man sollte viel-
mehr alle Energie darauf verwenden, die Theologen zu einer praktischen und
leichten Handhabung des Kirchenlateins zu fiihren mit Texten, die den kirchlichen
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Schriftstellern, namentlich den Vitern, der Liturgie und den kirchlichen Dokumen-
ten entnommen sind. Man muf sich verantwortlich bemiihen, das wirklich gut zu
lehren, was in das Bildungsziel des jungen Priesters hineingehdrt, und alles andere
mutig wegzulassen®?.

Der zweite Kreis priesterlicher Formung ist die Allgemeinbildung. Wenn man
im Westen an Indien denkt, stellt man sich meist immer noch das traditionelle
Indien vor, das Land der Tempel und heiligen Fliisse, der Asketen, Philosophen
und heiligen Biicher. All das gibt es natiirlich auch heute noch; aber es ist doch nur
ein Bestandteil des neuen Indiens, das vieles andere einschliefit und das mit seinen
nationalen und wirtschaftlichen Planen nach ganz anderen Idealen ausschaut. Die
Kirche muff die Volker der Gegenwart suchen, nicht die der Vergangenheit: Sie
muf} also die Fragen und Bediirfnisse zu beantworten suchen, die sich aus der
modernen Situation, aus den Umwandlungen und Krisen des heutigen Indiens
ergeben. Wenn sich also die Priesterbildung an indische Verhiltnisse anpassen soll,
dann darf man den Inhalt dieser Anpassung nicht auf die Vergangenheit ein-
schrinken. Es gehort all das dazu, was in der universalen Zivilisation der moder-
nen Welt Bedeutung hat und sich irgendwie auch in der asiatischen Welt durch-
setzen will. La Dany, einer der besten Kenner der geistigen Strdmungen des neuen
Asiens, schreibt dazu: ,Die Behauptung, die Kirche miisse in asiatischer Gestalt
erscheinen, setzt eine sorgfiltige Erwidgung dessen voraus, was Asien heute ist,
und was es in fiinfzig Jahren sein wird. Das Wesen des heutigen Asiens véllig zu
begreifen liegt praktisch jenseits menschlichen Vermogens.“!!

Bildung bedeutet also im heutigen Indien ganz dhnlich wie in Europa, Bekannt-
schaft mit der modernen Welt, mit Naturwissenschaften und technischen Dingen
wenigstens in den Grundziigen, mit wirtschaftlichen und politischen Bewegungen
und mit den Haupterzeugnissen moderner Literatur; denn all diese Dinge kom-
men ja auch nach Indien und beginnen mehr und mehr die Entwicklung des Landes
zu bestimmen. Es geht nicht an, daf} der Klerus abseits vom modernen Leben steht,
daf er von modernem Denken nichts weifl, und auf die Fragen der Studenten keine
befriedigenden Antworten kennt. Es darf nicht dahin kommen, daf} der Priester
in Indien nicht mehr zu den Gebildeten gerechnet wird — aber wir sind auf dem
Wege dahin, wenn wir nicht diesen zweiten Bildungskreis des Klerus ernstlicher
in Angriff nehmen.

Diesem Kreis allgemeiner Bildung ist wiederum eine Sprache zugeordnet, durch
die eben diese Bildung in Indien vermittelt und weitergepflegt wird: Es ist zwei-
fellos noch auf weite Sicht das Englische. So wichtig die Landessprachen sind, so
darf man doch nicht tibersehen, dafl noch keine von ihnen als Medium einer welt-
weiten Bildung dienen kann. Der erbitterte Kampf im indischen Parlament um

10 K, RAHNER, Latein als Kirchensprache, Zschr. fiir katholische Theologie 82 (1962) 288-299: Latein als theolo-
gische Unterrichtssprache.
1 1.a DANY, Asien obne Klischee, in: Wort und Wahrheit XVIII (1963) 29.
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die Beibehaltung des Englischen als grundsitzlicher Sprache zu den indischen Spra-
chen, hat deutlich gezeigt, dafl die verantwortlichen Fiihrer Indiens die gute
Kenntnis des Englischen fiir den gebildeten Inder von heute fiir wesentlich halten.
Das gilt also auch fiir den Priester, und fiir ihn noch aus zusitzlichen Griinden:
denn auch fiir seine theologische Bildung braucht er notwendig wenigstens eine
moderne Weltsprache, die er leicht liest und in der er sich gut ausdriicken kann;
sonst kann er sein intellektuelles Interesse an der Theologie nicht wachhalten.
Lateinische Biicher oder die wenigen Ubersetzungen in moderne indische Sprachen
reichen dafiir nicht aus.

Der dritte Bildungskreis des indischen Priesters ist die nationale Kultur: Volks-
und Landeskunde, Geschichte, Literatur, Musik, Architektur und darstellende
Kunst, Philosophie, Religion. Thr zugeordnet sind die indischen Sprachen und, wo
es sich um ein urspriingliches Verstehen aus den Quellen und um eine tiefere Durch-
dringung des Gehaltes handelt, Sanskrit. Ganz besondere Sorge muf} auf die
sprachliche und literarische Bildung der Theologen in den modernen indischen
Sprachen verwandt werden, weil es ohne eine gute einheimische religitse Literatur
keinen Weg in die weite Offentlichkeit gibt.

Aber auch das Studium der religiosen Traditionen ist wichtig. Man soll nicht
damit kommen, daf die traditionelle Kultur Indiens sowieso absterbe und deshalb
fir den katholischen Priester keine Notwendigkeit bestehe, sich mit ihr zu befas-
sen. Zunichst gibt es weite Kreise, die immer noch in dieser Kultur leben. Aber
selbst da, wo sich Inder ganz in die Welt der modernen Zivilisation hineinziehen
lassen, bleibt noch etwas von dieser urspriinglichen indischen Kultur erhalten, von.
Denkweisen und Wertungen, die das Leben weithin beeinflussen, und von Namen
und Gestalten, die nie aus der indischen Welt verschwinden werden und die auch
nicht verloren gehen diirfen. Es sind eben ,bleibende’ Werte, in denen der indische
Beitrag zum Bild des Menschen enthalten ist. Diese Werte sind vom Schépfergott
den Nationen anvertraut, damit sie entfaltet werden. Sie gehdren auch noch in das
vollendete, himmlische Jerusalem; denn es sind eben jene Schitze, mit denen die
Konige der Erde durch seine Tore einziehen werden (Offb. 21, 24).

Der Christ, vor allem der Priester muf} also dieser ehrwiirdigen Welt indischer
Tradition mit Verstehen und Achtung begegnen. Es ist ungeniigend, den Hindu
nur als einen potentiellen Konvertiten zu lieben, gleichsam trotz seines Hinduis-
mus. Man mufl ithm zuerst in seiner eigenen Welt begegnen (ohne freilich alles zu
bejahen und zu verkliren). Man muff den tiefen Gehalt dieser Geistigkeit aner-
kennen, die er aus den Jahrhunderten seiner Geschichte ererbt hat. Wenn er heute
in Gefahr ist, diese Geistigkeit zu verlieren und sich der nivellierenden modernen
Zivilisation auszuliefern, dann muf} das eine ernste Sorge fiir den Christen sein.
Denn die indische Geistigkeit ist doch ein heiliges Stiick Menschentum, das nicht
verlorengehen darf, sondern dazu bestimmt ist, in Christus vollendet zu werden.
Das wohlwollende Verstehen fiir die Traditionen des Hinduismus entspringt also
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nicht nur pragmatischen Motiven (um Sympathien zu gewinnen, um ein besseres
Klima fiir die Missionsarbeit zu schaffen), sondern dem Drang, echte Werte anzu-
erkennen und zu bewahren. Denn wenn die indische Geistigkeit unterginge, gibe
es nie ein echtes indisches Christentum!®. Die Kirche bliebe in Indien doch eine
fremde Kirche, trotz des indischen Klerus und der einheimischen Kunst und was
immer man in das Leben der Kirche hineinnihme. Denn es kann kein indisches
Christentum geben, wenn zuerst das indische Herz zerstort wird, das in Christus
erlost werden soll.

Wir sind freilich mit solchen Erwigungen iiber den Rahmen blof} praktischer
Fragen der Priesterbildung hinausgeraten und riihren an Probleme, die lange vor
jeder konkreten Planung liegen. Haben wir denn iiberhaupt schon geniigend
dariiber nachgedacht, wie der indische Priester aussehen soll? Wir haben ihn immer
irgendwie nach westlichen Mustern gebildet. Das ist insofern auch gut, weil man
dort reiche Erfahrungen hat und weil im westlichen Priesterideal, wie es in der
Geschichte geworden ist, viel Allgemeingtltiges enthalten ist. Aber miifite man
nicht doch versuchen, wenigstens heute, wo doch in Asien mit dem eigenstindigen
volkischen und staatlichen Leben auch die Kirche ihr eigenes Leben ausprigen soll,
das Leitbild fiir den indischen Priester zu finden? Die drei Kreise miissen ineinan-
der verschmelzen, die kirchliche Formung, die universale Bildung und die indische
Welt, aber all das mufl in jungen Indern geschehen, die das geistige Erbe ihres
Volkes mitbringen; sie sind nicht ihrer Heimat entlaufen in eine fremde Welt,
sondern in ihnen muf} Indien selbst zu seiner wahren Geistigkeit, zum Leben in
Jesus Christus kommen.

Wenn wir diese Leitbilder finden — oder richtiger, wenn sie von den Indern
selbst gefunden werden — werden sich leichter praktische Wege fiir die Lehrpline
ergeben, Man wird dann auch eher den Mut aufbringen, nicht nur in kleinen Ab-
wandlungen hier und dort zu basteln, sondern groflere Anderungen in Angriff zu
nehmen, wo es tunlich erscheint.

Man wird dann auch von dieser zentralen Bildungsaufgabe der Priester aus
Normen fiir die weiteren Bildungsaufgaben der Kirche in Indien finden. Denn
Priesterbildung darf nicht isoliert werden, sondern mufl auf den verschiedenen

2 7. A. Cuttat entwickelt den komplementiren Charakter von Christentum und den 8stlichen Religionen in dem
Sinn, daf der Osten die Religionen der Verinnerlichung entfaltete, wihrend in der biblischen Offenbarung der Mensch
in die personale Du-Beziehung zum lebendigen Gott gerufen ist. Ohne die Erfiillung im Christentum kann der Osten
nie zur Vollendung der personalen Spiritualitit kommen — der Christ aber mufl vom Osten die Tiefen der Dimensio-
nen erlernen, in denen die personale Beziehung zu Gott sich vollziehen soll. Wir zitieren die knappe Formulierung
seines Gedankens in der Miinchener Universititsrede: Die geistige Bedeutung Asiens und des Abendlandes fiireinander
(Neue Folge 30, Miinchen 1961): ,Es ist notwendig, dafl ,der einseitigen Verinnerlichung eine komplementire Gegen-
bewegung unablissig so entgegenwirkt, daff die Einkehr in sich selbst und die Selbsthingabe an Gott, Riickwendung
und Hinwendung, sich stindig die Waage halten. Beide sind unerldglich. Denn ohne Einkehr in die Tiefe bleibt die
Hinwendung vordergriindig — hierzu neigt der Abendlinder — ohne Hingabe an ein absolutes Du aber bleibt die
Riidkwendung selbstbezogen, hier droht die dstliche Gefahr ... (Wo beide Bewegungen da sind) ist die dstliche Gei-
stigkeit mit der biblischen nicht nur vereinbar, dann schenke sie der Begegnung mit dem personlichen Gott eine kosmi-
sche Weite und geistige Tiefe, die unserer Frémmigkeit so oft abgeht, obwohl ein Franziskus von Assisi sie uns so
plastisch vorgelebt hat; denn das Mitvollziehen und Einbeziehen des &stlichen Gestus zwingt gleichsam den Christen,
den inneren Ort seiner heiligenden Begegnung mit Gott in eine immer tiefere Schicht seiner Seele zu verlegen.®
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Stufen in der ganzen Kirche weiterwirken. Es gibt in Indien fast 22 000 Schwe-
stern, fiir deren Bildung viel mehr geschehen miiite. Wir haben die Katechisten,
deren Vorbereitung besondere Sorge verlangt; wir haben wachsende Gruppen von
Laien, die fiir tiefere theologische Bildung sehr aufgeschlossen sind; wir finden bei
der Arbeiterjugend das dringende Bediirfnis einer intensiveren religivsen Bildung
und Formung. Auf all diesen Stufen handelt es sich um die gleiche Aufgabe: nicht
nur ein bestimmtes Quantum religidser Kenntnisse zu vermitteln, sondern sie ein-
zufiihren in das lebendige Verstindnis der Kirche und der christlichen Botschaft fiir
Indien.

Das Ende des ,,Stammbaums”

Paul Overhage SJ

Der klassische ,Stammbaum® der Organismen, der Pflanzen und Tiere, wie er in
den dlteren Lehrbiichern abgebildet ist, befindet sich zur Zeit in einer tiefgreifen-
den, seine Grundlagen erfassenden Umwandlung. Der einheitliche ,Stamm®, der
sich immer hdher entwickeln und dabei seitwirts aufsteigende ,, Aste® austreiben
sollte, 16st sich immer stirker in eine Reihe kleinerer, selbstindiger paralleler
»Stimme* auf, die allem Anschein nach schon in den #ltesten, noch Fossilien ent-
haltenden Schichten des Kambrium und Ordovizium wohl ausgeprigt und struktu-
rell verschieden nebeneinanderstehen. Jede einzelne Stammgruppe erfihrt dann
anschlieflend ihre eigene Evolution, in deren Verlauf aber die schon bei den alte-
sten, fossil iiberlieferten Vertretern vorliegende anatomische Grundkonstruktion
erstaunlich konservativ bis zu den jiingsten Abkdmmlingen beibehalten wird.
Dieser Befund zahlreicher, wohl unterschiedener, selbstindiger, sich nebeneinan-
der entwickelnder Organismengruppen war schon von den Wirbellosen Tieren her
bekannt, die im Kambrium bzw. Ordovizium in ihren charakteristischen Stamm-
linien in Erscheinung treten. Er wurde in den letzten Jahren durch subtile, verglei-
chend anatomische Untersuchungen, besonders der schwedischen paliontologischen
Schule, auch bei den Wirbeltieren nachgewiesen und scheint in gleicher Weise auch
bei der Pflanzenwelt verwirklicht zu sein, wie aus den beiden Abbildungen 1 und 2
hervorgeht. Ob und wo und wie diese unabhingig nebeneinanderstehenden Stimme
des Organismenreiches in vorkambrischen Zeiten zusammentreffen, welche Zeit-
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