Besprechungen

in den religionsphinomenologischen und
-geschichtlichen Analysen, vor allem dort, wo
im 2. Teil die Begegnung mit dem Buddhis-
mus konkret anvisiert wird. C. bietet eine
gute Einfilhrung in den Grundbestand der
urspriinglichen buddhistischen Lehre, deren
Verstindnis durch das beigefiigte Verzeichnis
der wichtigsten Begriffe nochmals erleichtert
wird (es fehlt ,karman®, auch die S. 133 an-
gedeutete Bibliographie). Verf. kann am Bei-
spiel des Buddhismus zeigen, wie nicht nur
das Christentum zur Krise der Religionen
wird, sondern wie auch die Religionen das
Christentum in die Krise versetzen. Dafl das
Christentum auch heute sich den Fragen
Buddhas und Zarathustras, Mohammeds und
Marxs (14) stellen muf}, sucht C. in einer Re-
flexion auf das Verhalten des Christentums
in seinem Ursprung, vor allem am Beispiel
der christlichen Taufe und ihrer Herkunft zu
erliutern. Hier ebenso wie in den anderen
beiden Kapiteln des 1. Teils iiber die Phino-
menologie der ,Offenbarung® in den Religio-
nen und die theologischen Wertungsversuche
der nichtchristlichen Religionen bietet er wert-
volle Informationen.

Leider bleibt die eigentliche Zielsetzung
des Buches dabei doch in einer gewissen Un-
schiirfe. Das zeigt sich bereits, wenn man den
franzosischen Titel des Buches ,Valeurs Chré-
tiennes® mit dem deutschen ,Christliche
Grundgedanken® vergleicht. Da die Aus-
sagen des Buches zudem nur sehr unterschied-
lich dokumentiert sind — im wichtigen 3. Ka-
pitel des 1. Teils tiber den Synkretismus fillt
die Dokumentation praktisch ganz aus - er-
fordert das Buch stellenweise nicht wenige
Vorkenntnisse sowie einen kritischen Sinn bei
seinem Leser (vgl. z.B. die sehr kurzen Be-
merkungen iiber die judenchristlichen Tauf-
auffassungen und die Jungfrauenschaft Ma-
riens, 81f.). H. Waldenfels §]

PANIKKAR, Raymond: Offenbarung und Ver-
kiindigung. Indische Briefe. Freiburg: Herder
1967. 132 S. (Weltgesprich. 2,) Kart. 17,~.
Panikkar, der in seinen Verdffentlichungen
vor allem den Dialog der Kirche mit dem in-
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dischen Denken gepflegt hat, 1dfc uns durch
die Ausgabe einer Anzahl seiner Briefe an
seinem eigenen konkreten Dialog teilnehmen.
Die von P. ausgewihlten Briefe haben eine
auffallende innere Einheit. Sie stammen aus
den Jahren 1955-57. Adressaten sind Kiinst-
ler und Mystiker, Theologen und Philoso-
phen, Missionare, Priester und Laien, Men-
schen in der Kirche und solche auf anderen
Wegen, zumeist Inder, aber auch einige Aus-
linder. Die Thematik der Briefe ist mit dem
Titel des Bandes hinreichend beschrieben. Es
geht um die Begegnung Indiens mit dem sich
offenbarenden Gott, um die Offenbarung und
ihre Verkiindigung. P. schreibt als engagier-
ter indischer Christ und — wenn es nicht mifi-
verstindlich wire — als Missionar. Er argu-
mentiert aus der Mitte christlichen Heilsver-
stindnisses heraus und erreicht eine erstaun-
liche Nihe zu den Vertretern anderer Glau-
benshaltungen. Dabei kommen nicht wenige
der heute in der Theologie diskutierten Fra-
gen zur Sprache, die Moglichkeit der Impli-
zitdt des Glaubens, die Teilnahme der ver-
schiedenen religiosen Wege am Gnaden- und
Heilswirken Christi, die Nihe der unaus-
sprechlichen Mitte mystischer Erfahrung in
den Wegen Indiens zu der Mitte christlicher
Glaubenserfahrung, auch Fragen der missio-
narischen Lebensformen sowie der Priorititen
in der missionarischen Aktion.

Nicht unmittelbar verstindlich ist die Ein-
teilung der Briefsammlung, die unter die
Themen: Das Kénigtum —~ Das Propheten-
tum — Das Priestertum gestellt ist; auch eine
Reihe indischer Ausdriidse hitte dem Leser
kurz erldutert werden kénnen. Dennoch kann
die Briefsammlung allen, denen am lebendi-
gen Dialog mit der Welt liegt, nur empfohlen
werden. H. Waldenfels S|

ROSENKRANZ, Gerhard: Der christliche Glanbe
angesichts der Weltreligionen. Bern, Miinchen:
Francke 1967. 328 S. (Sammlung Dalp. 100.)
Lw. 15,80.

Aus der Sicht evangelischer Theologie wird
hier die Moglichkeit des Gesprichs zwischen
dem Christentum und den Weltreligionen ge-
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priift. Den Einfluf dieser Theologie merkt man
an der Stellung zur natiirlichen Theologie, was
auch zur irrigen Behauptung iiber die Jesuiten-
mission in China fithrt (68), wie an der Stel-
lung zur religitsen Erkenntnis und zu den
Dogmen iiberhaupt und zur Analogia entis,
eine Stellung, die es dem Verf. eigentlich un-
moglich machen miifite, irgendeine Aussage
iiber Gott zu machen, auch dafl er personhaft
sei. Aber die grundsitzliche Einstellung zu
dem Gesprich zwischen den Religionen, vor
allem Asiens, und dem Christentum bleibt da-
von ziemlich unbeeinfluffit. Denn mit Recht
meint der Verf., dafl der entscheidende Un-
terschied in der Auffassung vom Géttlichen
und dem davon bedingten Selbstverstindnis
des Menschen liege, und dafl dieser Unter-
schied alles durchdringt und firbt, so daff
auch das, was an der Oberfliche dhnlich oder
gar gleich erscheint, doch im ganzen eine an-
dere Bedeutung hat. Fiir das Christentum ist
Gott personhaft, und darum kann hier, und
nur hier von Offenbarung im eigentlichen
Sinn die Rede sein. Entsprechend ist der
Mensch zu personlicher Entscheidung und
Verantwortung vor Gott aufgerufen; nur

hier gibt es Siinde, Erlésung im vollen Sinn.
Das Heil liegt hier in der personhaften Ge-
meinschaft mit Gott. In den asiatischen Reli-
gionen ist das Absolute letztlich unpersonlich,
ein Es. Entsprechend ist auch der Mensch keine
Person; und das Heil liegt im Verschwinden
im Absoluten, im Aufgeben der Einzelhaftig-
keit.

Zwischen diesen beiden Grundeinstellun-
gen gibt es keinen stetigen Ubergang; nur
eine volle existentielle Umwandlung vom
Letzten her, eine Bekehrung, fiithre zum Chri-
stentum. Man wird daraus folgern miissen,
was die Erfahrung schon frith gelehrt hatte,
dafl das erste Mittel der Verbreitung des
Christentums das echt christliche Leben der
Christen ist. Wer davon angestoflen zu dieser
Umwandlung gekommen ist, wird dann ohne
Schwierigkeit auch die christliche Lehre tiber
Gott, das Heil und den Weg dazu annehmen.
Im Licht dieser Stellung kritisiert der Verf.
die verschiedenen Ansichten und Versuche;
er stimmt dabei weitgehend mit Klaus Klo-
stermaier, ,Der Hinduismus®, iiberein (vgl.
diese Zschr. 179 [1967] 379 f.).

A. Brunner S]

Kommunismus

Lenin: Unbekannte Briefe 1912—-1914. Hrsg.
v. Leonhard Haas. Einsiedeln: Benziger 1967.
157 S. Lw. 18,80.

,Um Gottes willen, beeilen Sie sich! Wir
haben keinen Groschen Geld ...* Wer eine
Revolution vorbereiten will, braucht Geld.
Davon geben die hier zum erstenmal ver-
offentlichten Briefe Lenins, die er von 1912-
1914 an Genossen in Bern geschrieben haste,
beredtes Zeugnis. Diese 24 kurzen Schrift-
stiidke, teils in russischer, teils in deutscher
Sprache verfaflt, fordern kein wesentlich neues
Material zutage, fiillen jedoch das schon be-
kannte Bild mit neuer Farbe aus. Die meisten
von ihnen handeln von dem riicksichtslos ge-
schiiftstiichtigen Bemithen Lenins, sich in den
vollen Besitz der Schmidtschen Erbschaft zu
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setzen, jener 280000 Goldrubel, die ein Gon-
ner der Sozialdemokratischen Arbeiterpartei
Rufllands vermacht hatte, und um die sich die
beiden verfeindeten Fraktionen, die Mensche-
wiki und die Bolschewiki, stritten. Lenin hatte
bereits den Lowenanteil unter seine person-
liche Kontrolle gebracht, war dann aber ge-
ndtige worden, einen Teilbetrag den deutschen
Sozialdemokraten als Schiedsrichtern zu iiber-
weisen. Aufschlufireich ist hier das feindliche
Verhalten Lenins gegeniiber Clara Zetkin, die
er sich, da sie seinen Forderungen nicht nach-
kam, durch Drohungen und Einschiichterun-
gen gefiigig zu machen suchte.

Der Herausgeber hat die russ. Texte in der
Originalsprache, in Ubersetzung und in Fak-
simile wiedergegeben, mit knappen, aber pri-
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