Initiativen in der Erwachsenenbildung sind dort kaum
méglich. Nur sozialistische Betriebe, Genossenschaften,
Wirtschaftsvereinigungen, Gemeinden sowie politische und
gesellschaftliche Organisationen konnen zweckbedingte
Initiativen entfalten.

Im gesamten einheitlichen sozialistischen System der Bil-
dung und Erziehung hat der Religionsunterricht und die
religitse Bildung selbstverstindlich keinen Platz. Der Re-
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ligionsunterricht kann in der Regel nur auflerhalb der
Schulen erfolgen. Auch in der Erwachsenenbildung spielen
religiose Themen keine Rolle. Dies schlie8t nicht aus, daff
z. B. die Gesellschaft zur Verbreitung wissenschaftlicher
Kenntnisse antireligidse Vortrige organisiert. Nur ver-
einzelt haben die Kirchen noch die Moglichkeit, religitse
Vortrige noch iiber den Gemeindekreis hinaus zu ver-
anstalten.

Moderne Religionsgemeinschaflen im ostasiatischen Ranm

Es ist vermutlich kaum eine Neuigkeit, wenn man darauf
hinweist, dafl alle gegenwirtigen groflen Religionsgemein-
schaften ihren Ursprung in Asien haben, lebten doch
Moses, Buddha, Lao-tse, Konfuzius, Jesus und Moham-
med dort. Dieses sicherlich interessante Phinomen wird
mittlerweile durch eine weitere, nicht weniger interessante
Erscheinung erginzt: In den verschiedensten Lindern
Asiens breiten sich mit teilweise erstaunlichem Zulauf nex-
artige religidse Bewegungen aus. Zwar gibt es dhnliche
Entwicklungen auch anderswo, doch ist eine vergleichbare
Vielzahl und Aktivitit auflerhalb Asiens wohl kaum an-
zutreffen. Asien scheint ,mit einem ernsthaften Versuch
beschiftigt® zu sein, ,sich selbst das neue geistige Er-
wachen zu erkliren und nach einer neuen Geistigkeit und
Kultur zu suchen oder . . . nach einer Weltanschauung oder
neuen Voraussetzungen fiir den letzten Sinn des Lebens,
der die Grundlage fiir die neuen asiatischen Gemein-
schaften abgeben konnte* (M. M. Thomas: Asien und
seine Christen in der Revolution, in: Theologische Exi-
stenz heute, Nr. 145, Chr. Kaiser-Verlag, Miinchen 1968,
S. 55).

Was sind neue Religionen?

Die Anfinge fiir diese Bewegungen gehen teilweise zwar
schon bis ins vorige Jahrhundert zuriick, ihre stirkere
Ausprigung und Verbreitung setzte jedoch oft erst nach
dem Ende des Zweiten Weltkrieges ein. Zwar gelten
weiterhin die beherrschenden Schwerpunkte: Hinduismus
in Indien, Islam in Indonesien, Christentum auf den Phi-
lippinen und Buddhismus in den meisten anderen asiati-
schen Lindern, doch hat sich innerhalb des grofiflichig
aufgeteilten Schemas der Verbreitung der Religionen in
Asien vieles geindert. Die schon frither bestehende Schwie-
rigkeit, Konfuzianismus, Taoismus und Shintoismus be-
ziiglich ihrer Anhingerschaft genau einzuordnen, hat sich
neuerdings noch vergréflert: Auf dem chinesischen Fest-
land werden Konfuzianismus und Taoismus offiziell nicht
mehr erwihnt, und in Japan hat der Shintoismus seine
Rolle als Staatsreligion eingebiifit. Das schliefit Anhinger-
i schaft und weiterbestehenden Einflufl dieser Anschauun-
gen natlirlich nicht aus. Mitgliederzahl und andere organi-
satorische Kriterien ermdglichten noch nie den Zugang zu
asiatischen Religionen. Oft stand nicht einmal fest, ob man
iiberhaupt von einer Religion sprechen konnte oder ob es
sich nicht vielmehr um eine alle in dem entsprechenden
Kulturkreis Lebenden pridgende ,philosophische“ Stro-
mung handelte. Ahnliches gilt heute noch. Auch Doppel-
oder Mehrfach-,Mitgliedschaft® (soweit man iiberhaupt
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davon sprechen kann) ist bis heute iiblich. Die modernen
Religionen scheinen hier erstmals strengere Mafistibe an-
zulegen, indem sie sich groftenteils nicht nur eine straffe
Organisation geben, sondern gleichzeitig von ihren An-
hingern ein starkes Engagement verlangen, das Hinwen-
dung zu anderen Gemeinschaften kaum zuldfit. Vielleicht
wird dieser Verlust asiatischer Eigentiimlichkeit aber be-
reits dadurch ausgeglichen, dafl die neuen Bewegungen
Asiens selbst fast alle synkretistisch sind und eine Fiille
von verschiedenen Elementen in sich vereinen.

Der iibliche Ausdruck ,Neue Religionen® trifft im Grunde
nur selten zu, da — und hier zeigt sich eine weitere Eigen-
art Asiens — die meisten dieser Religionen auf traditio-
nelle Anschauungen zuriickgreifen oder den bestehen-
den Religionen neue Formen, Zielsetzungen und Prin-
zipien geben. So kann W. Kobhler (,Die Lotus-Lehre und
die modernen Religionen in Japan®, Atlantis-Verlag, Zii-
rich 1962) z. B. nachweisen, dafl alle Bewegungen der
Nichiren-Richtung ,grundsitzlich keine neuen Religionen
sein wollen und sich selber als alte Religionen verstehen.
Keiner ihrer Griinder hatte die Absicht, eine nexe Reli-
gion zu grinden. Jedem ging es darum, die ewige Wahr-
heit, welche von Buddha offenbart worden war, treu zu
vernehmen und weiterzugeben® (S. 20). So handelt es
sich zwar um Neuartigkeit und Neuzeitlichkeit, um eine
Art Wiedererweckung und Ausrichtung auf aktuelle und
zukiinftige Probleme, doch fast immer auf dem Hinter-
grund traditioneller Religionen. Die Bezeichnung ,Mo-
derne Religionen® ist deshalb — trotz mancher Unzu-
linglichkeit — wohl zutreffender.

Schwerer fillt es schon, eine genauere Abgrenzung dessen
zu finden, was man gerade angesichts der neuen asiatischen
Bewegungen iiberhaupt als Religion bezeichnen kann. All-
zuleicht neigen wir dazu, bei der Beurteilung von unseren
Erfahrungen und Maflstiben auszugehen. Unbekanntes,
Unverstindliches verweisen wir oft zu schnell in den Be-
reich des ,Aberglaubens®, naiver Vorstellungen und un-
verstindlicher Massenhysterie, denen wir lediglich ein
mitleidiges Licheln abgewinnen kénnen. Werner Cohn
bietet in seinen Uberlegungen ,,On the Problem of Reli-
gion in Non-Western Cultures“ (Internationales Jahrbuch
fiir Religionssoziologie, Bd. 5, S. 7—19) einen niitzlichen
Vorschlag, wie man diesem Problem am besten begegnet:
»1. Religion kann eine Kategorie sein fiir die eigenen An-
hinger, d. h. die augenblicklich in der gegebenen Kultur
Handelnden. 2. Religion kann eine Kategorie sein, die
vom beobachtenden Wissenschaftler gebraucht wird, um
eine Reihe von Aktivititen zu bezeichnen, die die Be-
teiligten selbst nicht religits nennen wiirden, aber den-



noch eine zusammenhingende Institution fiir die Handeln-
den darstellen. 3. Religion kann eine Kategorie sein, die
vom beobachtenden Wissenschaftler auf Grund von ver-
schiedenen Alktivitdten, die die Handelnden selbst nicht
gewohnlich zu einer zusammenhingenden Institution ver-
binden, konstruiert wird.“

Solange wir von einer Religion im westlichen Kontext
sprechen, gehen wir fast immer von der erstgenannten Be-
deutung aus — ,und nur europiische Sprachen haben ge-
wohnliche Worter, die klar und unzweideutig Religion
meinen.® In Asien spricht man eher von Lehre, Orden,
Bewegung, Gemeinschaft, wobei die Grenzen zwischen
religioser und weltlicher Betdtigung und Motivation sehr
flieRend sein konnen. Bei den ,modernen Religionen®
Asiens haben wir es iiberwiegend mit Bewegungen der
zweiten und dritten Kategorie zu tun, die man statt als
Religion teilweise ebensogut auch als ,Weltanschauung,
Wertsystem, messianische, prophetische oder Heilshewe-
gung“ bezeichnen konnte, ohne damit bei den Asiaten
selbst auf Widerstand zu stoflen. Das schliefit eine Zuord-
nung zur Gemeinschaft der Religionen entsprechend dem
oben erliuterten Schema keineswegs aus.

Allgemeine Kennzeichnung

Um diesen neuen religitsen Bewegungen gerecht zu wer-
den, ist es auch erforderlich, Abstand zu nehmen von dem
uns aus ,abendlindisch-christlichem Denken® heraus fast
selbstverstindlichen ,,ungemeinen Vorrang®, den wir bei
der Wiirdigung des Gesamtphinomens der Religion der
Theologie, d. h. der lebrbaften Seite der Religion, zu-
messen . .. Die Ubertragung dieses Standpunktes auf die
Beurteilung der asiatischen Religionen hat dazu gefiihre,
auch in der wissenschaftlichen Darstellung dieser Religio-
nen die lehrhafte, doktrinire Seite in den Vordergrund zu
stellen® (E. Benz, Uber die Schwierigkeit des Verstehens
fremder Religionen, in: Geist und Werk, Ziirich 1958,
S. 245—266). Oftmals sind diese Lehren nur wenig oder
vage festgelegt. Im iibrigen aber sollte man auch nicht
vergessen, dafl jede Religion Bereiche kennt, die nur dem
zuginglich sind, der wirklich tiberzeugt und gliubig mit-
macht. Hier fehlen fast immer die Kriterien fiir eine um-
fassende Deutung oder Aussage. Dennoch stellt sich bei
Beurteilung jeder einzelnen der ,,modernen Religionen®
die Frage, inwieweit es sich um eine Hiresie, ein Schisma,
eine Sekte oder aber wirklich um eine neuartige Religion
handelt. G. Lanczkowski nennt in seinem Aufsatz , Einige
systematische Erwigungen zu neuzeitlichen Religions-
stiftungen® (Kairos, 4/1964, S. 209f.) einige Unter-
scheidungsmerkmale. Er wendet sich gegen die Ansicht,
»dafl mit der Prophetie Mohammeds ein Abschlufi der
Realisationen der religionswissenschaftlichen Kategorie
der Offenbarung gegeben® sei. ,Der Offenbarungsbegriff
als ein Kriterium der inneren Struktur einer Religion ent-
scheidet {iber Abhingigkeit oder Selbstindigkeit. Denn
hier steht ein zentrales religidses Anliegen, eine mafigeb-
liche Intention in Frage. Daf} die neuen Religionen den
Bestand {iberkommener Offenbarungen als unabgeschlos-
sen ansehen, trennt sie entscheidend von der Tradition und
charakterisiert sie in ithrem Wesen als eigenstindige Reli-
gionen, deren Erscheinen einen Bruch mit der Uberliefe-
rung bedeutet® (S. 210). Eine solche Offenbarung steht
z. B. am Anfang der japanischen Tenrikyo, der ,Lehre
von der himmlischen Vernunft®.

Eine spezifische Form sieht der Verfasser darin, daf} ,der

Stifter in seiner Person durch eigene Verkiindigung oder
den Glauben seiner Anhiinger zum Inhalt der Offenbarung
erhoben und als Gott oder Messias angesehen wird“ (S.
211). Hierzu lassen sich aus dem asiatischen Bereich u. a.
die Park Changnokyo (vgl. Herder-Korrespondenz
23, Jhg., S. 517f.) und mit einigen Einschrinkungen der
»Maoismus® in China zihlen. Auflerdem kann sich die
Offenbarung auch ,im schriftlich festgelegten Offen-
barungswort® manifestieren (,Buchreligion®), wie es im
Falle der ebenfalls koreanischen Tonghak-Bewegung
(»Ostliche Lehre®) zutrifft, deren Stifter seine Verkiindi-
gungen einem Buch entnommen haben soll, das ein alter
Mann unter einem buddhistischen Kultbau fand.
Schlieflich zeichnen sich die Neustiftungen hiufig durch
ein vollig neues Geschichtsbild aus. Die siidvietnamesische
Cao-Dai spricht z. B. von mehreren ,, Amnestien®, d. h.
Offenbarungen, im Verlauf der Geschichte, deren letzte
und wichtigste die des Gottes Cao-Dai ist. Dieses Motiv
kehrt hiufig wieder und soll immer verstirkt auf die be-
sondere Bedeutung der neuen Bewegung — nach vielerlei
Irrliufen und Krisen — hinweisen: so, als sei nun die end-
gliltige Erlosung, das Ende von Not und Leere gekom-
men. ,,Es versteht sich, dafl die Geschichtsbilder der neuen
Religionen, so phantastisch und abstrus sie gelegentlich an-
muten mogen, als religivse Konzeptionen zu werten und
in ihrem Wesen stets als heilsgeschichtliche Aussagen zu
verstehen sind“ (S. 212). Aufler dem Kriterium der Offen-
barung mufl aber — nach G. Lanczkowski — auch noch
»die Haltung jener Religion, auf deren Boden sich die
Verkiindigung vollzog®, zur Beurteilung einer neuartigen
Religion herangezogen werden, da die Frage ,nach Tole-
ranz oder Intoleranz, nach irenischer Haltung oder nach
dem Absolutheitsanspruch der herkdmmlichen Religionen®
entscheidend fiir Fortbestand und Einstufung der neuen
Bewegungen ist.

Die Herkunflsreligionen

Fiir den asiatischen Raum lassen sich dazu interessante
Unterschiede aufzeigen: Aus dem Hinduismus entwickel-
ten sich mehrere Reformbewegungen, die trotz ihrer teil-
weise massiven Kritik an einzelnen Erscheinungen nicht
ausgeschlossen wurden, sondern neben dem orthodoxen
Hinduismus existieren. Ganz anders im Islam. Wegen
seiner mehr dogmatischen Fixierung brachte er in Indo-
nesien eine Reihe von ,modernen Religionen® hervor, die
allerdings oft in ihrem weiteren Verlauf auf alte Volks-
kulte zurtickgriffen. Daf} die meisten der Neuschopfungen
auf den Buddhismus als Hauptelement zuriickgehen, liegt
dagegen wohl daran, daf} er schon seit langer Zeit in die
verschiedensten Richtungen aufgespalten ist und allein bei
seinem Weg von Indien nach Japan grofiere Neuinter-
pretationen erlebte. Hier handelt es sich also weniger
um eine Intoleranz, die das Neue provozierte oder
notig machte, als vielmehr um eine von vornherein
gegebene Offenheit und Interpretationsbreite. Ver-
gleicht man die Aktivititen zur Neuschépfung
auf dem Boden des Buddbismus, so 1ifit sich ein dufferst
interessantes Bild erkennen. In den Lindern, in denen
das sogenannte ,Kleine Fahrzeug® (Hinayana- oder
Theravada-Buddhismus) vorherrschend ist (Ceylon, Birma,
Thailand, Laos und Kambodscha), gibt es bisher keine
nennenswerten ,modernen Religionen, wihrend in den
Lindern des ,Groflen Fahrzeugs® (Mahayana-Buddhis-
mus), wie Nepal, Tibet, Mongolei, China, Korea, Viet-
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nam und Japan, besonders die drei zuletzt erwihnten
mehrere Neugriindungen hervorgebracht haben. Bedeutete
schon das Auftreten des Mahayana-Buddhismus um die
Zeitenwende eine wichtige neue Etappe des Buddhismus
besonders hinsichtlich seiner Anpassung an die neuen Ge-
gebenheiten, so zeigt er bis heute anscheinend noch den
Drang, sich stindig zu erneuern, anzupassen und seinem
urspriinglich missionarischen Auftrag gerecht zu werden.
Insofern konnte man den Hinayana-Buddhismus als kon-
servativ, als zuriidkgezogen betrachten. In den genannten
Lindern ist er fast {iberall zur Staatsreligion erklirt wor-
den, wihrend man gleichzeitig den Mahayana-Buddhis-
mus als Hiresie betrachtet und ablehnt. Offiziell existiert
in der Volksrepublik China der Mahayana-Buddhismus,
d. h. die ,progressive® Richtung. Vielleicht nicht zuletzt
aus der Furcht vor einer neu belebten Aktivitit — neben
offensichtlichen politischen Griinden zur Image-Aufbes-
serung bei den Hinayana-Buddhismus-Lindern — diirfte
T'schou En-lai dem damaligen Ministerprisidenten von
Birma, U Nu, erklirt haben, er wolle den Plan unter-
stiitzen, den Theravada-Buddhismus in China einzufiih-
ren: ,Der Theravada sei rein und wissenschaftlich, wih-
rend der Mahayana korrupt und Aberglaube sei.
Der Grund dafiir, dal vor sieben Jahren die ,Chinese
Buddhist Academy* in Peking gegriindet wurde, sei nach
Tschou En-lai gewesen, den Theravada allméhlich einzu-
fiihren und den Mahayana allmihlich abzuschaffen®
(H. Welch, Buddhism under Communists, ,The China
Quarterly“, No 6/1961, S. 12 ff.). Ahnliche Entwicklungen
und militante Organisationen eines wiederbelebten Bud-
dhismus wie die in Japan hitte China auch nur schwer
ertragen konnen.

Aufer Hinduismus, Islam und Buddhismus haben auch
der japanische Shintoismus, traditionelle Stammes- und
Volkskulte und schlieflich das Christentum in Asien Ab-
dnderungen bzw. Abspaltungen durch moderne Religionen
erfahren. Hinzu kommen Bewegungen, die der zu An-
fang erwihnten zweiten Kategorie zuzurechnen sind, sich
selbst aber nicht als Religion betrachten, obwohl sie dem
aufenstehenden Beobachter in vielen Einzelheiten das
Bild einer religidsen Bewegung vermitteln. Diese Aus-
prigungen haben inzwischen bereits die Bezeichnung
spolitische Religionen® erhalten (vgl. Clifford Geertz
[Hrsg.]; Old Societies and New States — The quest for
modernity in Asia and Africa, ,The Free Press“, New
York 1963, S. 594.).

Aus dem Hinduismus kommende Richtungen

Hauptsichlich unter dem Einflufl und Eindrudk westlicher
Ideen entwickelten sich im Hinduismus in der letzten Zeit
ganz verschiedene Richtungen. Neben einer militanten
orthodoxen Bewegung bildeten sich Reformbewegungen,
die nicht nur manche christliche und westliche Gedanken
aufnahmen, sondern auch in ihrer Grundhaltung zur Um-
welt gebffneter sind. Die erste neuzeitliche Bewegung in
dieser Hinsicht war die Brabma Samaj, ,Gemeinde der
Gottglaubigen®, die 1828 gegriindet wurde und sich u. a.
gegen Vergotterung, den Selbstmord von Witwen nach
dem Tode ihrer Minner, Kinderehen, Polygamie und das
diskriminierende Kastensystem wandte. In seinem Kampf
fiir soziale Reformen wies der Griinder Ram Mohan Ray
besonders auf Jesus Christus als eine moralische Autoritit
hin. Thm schwebte eine Universalreligion vor, die den
Monotheismus des Islam, die Ethik des Christentums und
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die Philosophie des Veda in sich vereinigt (vgl. ,Logos —
A Journal of Christian Thinking*, Colombo, April 1965,
S. 35ff.). Nach dem Tode des Griinders kam es {ibrigens
wegen der Frage der Unvereinbarkeit von Monotheismus
und Veda-Uberlieferung zu einer Distanzierung von dem
Veda und einem Ubergang zur ,theologischen Intuition®
— und damit war schlieBlich doch der endgiiltige Bruch
vollzogen, der vorher trotz der massiven Angriffe auf
wichtige Bestandteile des Hinduismus nicht erfolgt war.
1875 wurde die Arya Samaj, ,Gemeinde der Arier®, ge-
griindet, die sich wieder verstirkt um den Veda als Mittel-
punkt bemiihte, gleichzeitig aber auch soziale Reformen
in Angriff nahm. In der Auslegung des Veda ging man so
weit, zu behaupten, alle modernen Errungenschaften wie
Elektrizitit und Telegraphie seien im Grunde nur Ent-
wicklung oder Erklirung einer urspriinglich gotelichen
Offenbarung im Veda. Verbunden war das Beharren auf
der unumstdBlichen Autoritit des Veda mit heftiger Kri-
tik an Christentum und Islam. Der Griinder Dayanand
Sarasvati entwickelte die Geschichtstheorie, dafl urspring-
lich ,,das fromme Volk® seine Macht, wie beauftragt, iiber
die ganze von ,unfrommen Menschen® bevolkerte Erde
ausgebreitet habe. Doch durch zunehmende Streitigkeiten
untereinander und Gé&tzendienst wandten sie sich immer
mehr von der Lehre ab und verloren deshalb nicht nur
auf der ganzen Welt, nein, auch in Indien selbst die Macht.
Jetzt seien alle aufgerufen, den ehemaligen Glanz Indiens
durch Riickbesinnung auf den wahren, wiederhergestell-
ten Veda und durch Unterwerfung unter seine ethischen
Gesetze wiederherzustellen. Selbstdisziplin und Opferbe-
reitschaft standen im Vordergrund aller Forderungen.
Wihrend die Brahma Samaj nach ihrem Abriidken vom
Veda keine groffe Anhingerschaft erhalten konnte, wurde
die Arya Samaj die Vorliuferin der heute stark nationali-
stischen Hindu-Bewegungen, die neuerdings in der fan-
Sangh-Partei ihre direkte politische Fortsetzung gefunden
haben. Bereits unter dem Begriinder des indischen Natio-
nalismus, dem Freiheitskimpfer Bal Gangadhar Tilak,
wurde der Freiheitskampf mit einer Wiederbelebung des -
traditionellen Hinduismus verbunden (vgl. G. Wirsing,
Die Jana-Sangh-Partei, ,Indo-Asia“, Januar 1968,
S. 65 ff.). Mittlerweile kann man im religidsen Bereich die
Arya Samaj zusammen mit der Visva Hindu Parishad
(,Hindu-Weltgemeinschaft“) und im politischen Bereich
die Rechtspartei Jan-Sangh und die militante Jugend-
organisation Rashtra-Swayamsevak Sangh — alle von
traditionell-mythischer Uberzeugung — als Reprisentan-
ten der Orthodoxie ansehen. Sie stellen etwas Neues in
alten Bahnen dar: die Herausforderung von verschiedenen
Seiten hat eine Riickbesinnung auf die eigene Tradition
verursacht, die als Nebenprodukt nicht nur den Nationa-
lismus, sondern auch eine dem Hinduismus sonst fremde
Intoleranz mit sich brachte. Es fillt schwer, hierbei von
einer modernen Religion zu sprechen, es handelt sich eher
um eine Reaktion auf moderne Hindu-Gruppierungen.
Die Brahma Samaj hatte nimlich auch eine Reihe von
Nachfolgern zu verzeichnen, die dhnliche Ziele und Vor-
stellungen verwirklichen wollten.

Die Ramakrishna-Mission

Die Ramakrishna-Mission mit iber 100 Missionszentren
innerhalb und 20 auferhalb Indiens (besonders in den
USA) hilt sich von politischen Betitigungen ginzlich fern
und bemiiht sich lediglich darum, die religiése Botschaft



des Hinduismus zu verbreiten. Verbunden damit ist so-
ziale und karitative Betdtigung in Schulen, Universititen,
Kranken- und Waisenhiusern. 1897 von Swami Viveka-
nanda gegriindet, beruft sie sich auf die Lehre des benga-
lischen Brahmanen Ramakrishna, der als Mystiker von
dem Wunsch beseelt war, die mystische Erfahrung der
Einheit mit Gott zu verwirklichen und zu verbreiten, wo-
bei er eine Vereinigung mit Krishna, Jesus oder Buddha
gleichermaflen fiir mdglich hielt. Viele Inder betrachten
ihn als einen Heiligen, der wie die alten Mystiker den
Veda ,sehen® konnte. Er selbst hielt den Veda fiir ein
esoterisches Buch, dessen geheimnisvoller Inhalt nur von
Kennern ausgelegt werden konne, die von kompetenten
Gurus dazu angeleitet seien. Ramakrishnas Personlichkeit
und Lehre erscheinen vielen Indern als die langerwartete
Verwirklichung eines uralt gehegten Wunsches Indiens,
nimlich des Verlangens nach mystischer Einheit von
Mensch und Géttlichkeit.

Finen neuen Yoga und damit eine neue Methode zur Ge-
winnung der ,Erlosung®, gebildet aus einer Synthese von
indischer Gedankenwelt und westlichen Ideen, lehrte der
Bengale Awurobindo Ghosh (1872—1950). ,Der normale
Inder von durchschnittlicher Bildung verehrt Aurobindo
als einen grofien Yogi oder Heiligen, weil er Ehrfurcht
hat vor allen religidsen Phinomenen® (G. Rager, Ein Be-
richt vom Sri Aurobindo Ashram, ,Kairos®, IX/1967,
S. 296 ff.). Vor seinem Tode iibertrug er der ,Mutter” die
Leitung des Ashram, einem Gemeinschaftszentrum fiir alle
Anhinger der Bewegung. Ausgehend von Aurobindos
Hauptwerk ,Life Divine* geht man inzwischen daran,
den Veda nach seiner Interpretationsweise neu zu bearbei-
ten. Nach seiner Ansicht wird durch die Herabkunft des
»Supermind® eine ,supramentale Transformation® und
die ,,Unsterblichkeit des Leibes® erreicht.

Innerhalb des Ashram in Pondicherry wird von den An-
hingern der Anfang gesetzt fiir eine Verwirklichung des
»gottlichen Lebens auf Erden®. Neben harter Arbeit, die
die wirtschaftliche Autonomie dieses Hauptquartiers der
Bewegung erméglichen soll, widmet man sich hier beson-
ders der Leibeserziehung. Ein nach Leistung und Interesse
durchlissiges Schulwesen bis zum Abitur weist ebenfalls
Neues auf: ,Nicht die Wissensvermittlung, wie es bei
unseren Schulen iiblich ist, steht an erster Stelle, sondern
die spirituelle Entwicklung, d. h. die fortschreitende Er-
fahrung des Selbst und die Gestaltung des Lebens aus dem
,Divine‘® (a. a. O., S. 297). Uberraschend fiir den Be-
sucher wirken ,Ordnung, Organisation und Sauberkeit,
wirtschaftliche Kraft und Einsatz fiir das Wohlergehen
der Gemeinschaft® ebenso wie die sehr unterschiedliche
Anhingerschaft: ,Geistige Pensionire, die alle Anstren-
gung hinter sich gelassen haben und nur noch von der
,gottlichen Hilfe* der Mutter leben und in ihr die Ver-
wirklichung ihres spirituellen Fortschritts erhoffen®, da-
neben harte Asketen, bei deren Betrachtung man sich fra-
gen mufl, ob da ,nicht Gnade zu einem erzwingbaren
Mechanismus und gottliche Freiheit zu einem Sklaven
natiirlicher Energien® wird und schliellich ,Mainner und
Frauen, die fast nichts mehr an sich haben, was nach
Egoismus aussieht; sie strahlen Zufriedenheit, Freude und
Einfachheit aus® (a. a. O.). Der Zulauf zu diesem um das
Grab Aurobindos und den Sitz der als wunderwirkende
Gottheit oder als Magierin verehrten ,Mutter nimmt
stindig zu, so daf man inzwischen grof3ziigige Pline fiir
eine VergroRerung des Ashrams in Form der neuen Stadt
Auroville fiir zunichst 50000 Menschen entwickelt hat.

Gemeinschaften muslimischer Herkunft

Wie immer der Hinduismus selbst diese Bewegung be-
zeichnen und behandeln mag, sie erfiillt dhnlich wie die
Brahma Samaj und die Ramakrishna-Mission die wichtig-
sten Kriterien fiir eine moderne Religion.

Unmittelbar aus dem Islam hervorgegangene Bewegungen
in Indonesien sind gegenwiirtig nicht bekannt. Im vorigen
Jahrhundert dagegen gab es eine Reihe von messianischen
Islam-Bewegungen, die eine Mischung aus religiosen und
politischen Motiven darstellten und mit dem Hinweis auf
eine baldige Weltkatastrophe mit anschlieflender Be-
freiung aller Gliubigen groflere Anhingerscharen finden
konnten. Heute verehrt man einige der damaligen ,,Pro-
pheten® noch als ,Befreier-Fiirsten®; eigenstindige Reli-
gionen, die das Anliegen weiterverfolgen, gibt es jedoch
nicht. Dagegen gab es militante Moslem-Organisationen
wie die javanische Hizbul Waton und Sabillera, die, von
Mystikern und Fanatikern angefiihrt, gemeinsam mit den
Streitkriften einen ,heiligen Krieg® gegen fremde Minder-
heiten fithrten. Die messianische Darul-Islam-Bewegung,
die eine islamische Theokratie ,in Ubereinstimmung mit
den prophetischen Verkiindigungen alter Zeiten und dem
von zahlreichen indonesischen ,Mahdi‘ gezeigten Vorbild*
(V. Lanternari, Religiose Freiheits- und Heilsbewegungen
unterdriickter Volker, Luchterhand-Verlag, Neuwied und
Berlin, 0. J., S. 413) aufrichten wollte, wurde zwar offi-
ziell 1952 aufgelst, doch lassen die ungeheuren Kom-
munistenjagden durch Moslems Ende 1965 und 1966 (vgl.
Herder-Korrespondenz 22. Jhg., S. 435 ff.) auf einen fort-
bestehenden grofien Einflufl dieser orthodoxen Bewegung
schliefen, wihrend eine moderne Religion als Gegenstiick
nicht zu verzeichnen ist.

Dafiir aber weisen die Verhiltnisse in Indonesien eine
Besonderheit auf: ein Wiedererstarken heidnischer Ahnen-
mythologie. Als Beispiele dafiir wiren zu nennen: die
Nijuli-Bewegung in Borneo, die Mejapi-Bewegung in Ce-
lebes und die Parbu-damdam-Bewegung in Sumatra. Die
Njuli spricht davon, dafl das Totenland bald einstiirzen
werde und die Ahnen bei ihrer Wiederkehr zur Erde ein
goldenes Zeitalter brichten, wihrend die Mejapi, hervor-
gerufen durch den Zusammenprall mit dem Westen, schon
zu Lebzeiten bei entsprechender Bemiihung Kontakt mit
den Ahnen verspricht, d. h., ,die Gliubigen suchen das
verlorene Gliidk der Vergangenheit bei ihren Ahnen zu
finden® (vgl. W. Stohr und P. Zoetmulder, Die Religio-
nen Indonesiens, Kohlhammer-Verlag, Stuttgart 1965,
S. 206/7). Die Parhu-damdam schliefilich verkiindet ein
»Jahrtausend®, das ein Erloser bringen werde, der das
sauserwihlte Volk® zum Heil fithren werde.

Die Bedeutung dieser religivsen Gruppierungen ist zu-
mindest in ihrem engeren Verbreitungsgebiet nicht zu
unterschitzen. Fine der interessantesten und neuesten Er-
scheinungen auf Java entstand eindeutig als Reaktion auf
die Demoralisierung, Aufstandsbewegungen, okonomisches
Chaos und das Erstarken des kommunistischen Messianis-
mus. M. P. M. Muskens (Indonesi¢ — Een strijd om na-
tionale identiteit, Paul Brand-Verlag, Bussum 1969,
S. 76) bezeichner sie als eine ,javanisch-mystisch morali-
sche Wiederaufriistung®. Zunichst gab es verschiedene
mystische Schulen (z. B. ,Geheime Wissenschaft®), die alle
den Namen Kebatinan (,Innerlichkeit*) tragen und in
der B. K. K. I. (Badan Kongres Kebatinan Indonesia)
zusammengefaflt sind. Die Bewegung hat zum Ziel eine
Riickbesinnung auf die eigene javanische Kultur, da ,man
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in Indonesien vom Westen nichts zu lernen habe“. Aus
anfinglich 200 Kebatinas im Jahre 1958 sollen nach An-
gaben des ersten Kongresses 1961 bereits 15 Millionen
Anhinger geworden sein, und 1968 soll allein Djakarta
50 Kebatinas gehabt haben. Vieles weist auf eine Art
moderne Religion hin — zumindest unter dem Aspekt der
zu Anfang genannten Kategorie zwei. Typisch fiir alle
indonesischen Ernenerungsbewegungen ist ein Zusam-
menfallen verschiedener Komplexe, und zwar des ur-
spriinglich heidnischen mit dem hindu-buddhistischen,
dem mahdistischen ,mit seinem Chiliasmus muselmani-
scher Herkunft® und dem Messianismus ,als kulturelle
Entgegnung auf den Zusammenstof der Eingeborenenge-
sellschaft mit dem westlichen Kolonialismus® (vgl. V.
Lanternari, a. a. O., S. 419f.), wobei auffallenderweise
das christliche Element und insbesondere der Komplex der
Kirchenorganisation fehlt.

Das Beispiel Vietnam

Buddbistisch inspirierte moderne Religionen gibt es beson-
ders in Vietnam und Japan. Thr Erscheinungsbild in den
beiden Lindern unterscheidet sich hauptsichlich dadurch,
dafl die vietnamesischen stirker synkretistisch sind und
viele taoistische und christliche Elemente aufweisen, wih-
rend die japanischen auf unterschiedliche buddhistische
Schulen zuriickgehen, ansonsten aber vielleicht shintoisti-
sche, jedoch keine christlichen Spuren zeigen. Die bekann-
testen vietnamesischen modernen Religionen sind die Cao-
Da: und die Hoa Hao. Der 1926 als ,erneuerter Buddhis-
mus® und als ,Dritte Vergebung Gottes im Orient” ge-
griindete Caodaismus hat verschiedene Wurzeln. Aufler
dem im Spiritismus erfahrenen Ngo-Van-Chieu erhielt
nach der Darstellung auch Le-Van-Trung, der sich nach
ausschweifendem Leben der Askese widmete, zu einem
anderen Zeitpunkt und an einem anderen Ort die Offen-
barung, das ,Hochste Wesen® sei ,unter dem Namen
Cao-Dai gekommen, um das Land Annam die Wahrheit
zu lehren“ (vgl. P. Rondot, Der Caodaismus, ,Kairos®,
IX/1967, S. 205f.). Beide Minner fiihlten sich berufen,
diese Offenbarung zu verbreiten und Anhinger fiir ihre
Idee zu gewinnen. Le-Van-Trung nannte sich ,,Die Sonne
Trung vom Zweig des Tao“ und erhielt den Titel eines
»zeitlich-irdischen Papstes. Nach verschiedenen Rich-
tungskimpfen und starken Verlusten wihrend der Be-
freiungskriege (in Zusammenarbeit mit dem Vietminh,
von dessen Kurs man sich spdter trennte) sowie lingerer
Verbotszeit unter Diem konnte die Bewegung ihre nor-
male Tiatigkeit erst vor einigen Jahren wieder richtig auf-
nehmen. Unter ihrem zweiten Papst erlebte sie einen
grofleren Aufschwung u. a. durch eine straffere Ausrich-
tung, so daf} ihre inzwischen militant-antikommunistische
Organisation heute ca. zwei bis vier Millionen Anhinger
zihlen kann und ein nicht zu iibersehender Faktor im so-
zialen und politischen Bereich Siidvietnams geworden ist.

Die Offenbarung des Caodaismus ist nur schwer zu ent-
schliisseln, da sie sich aufler aus den Botschaften des Cao-
Dai auch aus denen des chinesischen Dichters Li Tai-po,
des sogenannten ,Geistigen Papstes®, u. a. aus solchen
von Victor Hugo und Newton zusammensetzt, die simt-
lich auf spiritistischem Wege iibermittelt wurden und nur
z. T. schriftlich fixiert sind. Buddhismus, Taoismus und
Christentum werden als , wichtige Vorldufer® betrachtet
und finden nicht nur Erwihnung, sondern sind in der
Hauptkathedrale auch durch die nebeneinanderstehen-
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den Statuen von Konfuzius, Christus, Buddha und Lao-
tse verdeutlicht. ,Dem Caodaismus zufolge hat Gott den
Menschen schon zweimal die Absolution und kollektive
Vergebung der Siinden gewihrt, und zwar einmal im
Westen durch das Wirken der beiden Propheten Moses
und Jesus und im Osten durch die beiden Propheten
Buddha Sakyamuni und Lao-tse“ (V. Lanternari, a.2.0,,
S. 423). Kam er damals in Menschengestalt, so kommt er
diesmal als reiner Geist mit einer Botschaft von ,Leben,
Liebe und Wahrheit®, in deren Befolgung alle Religionen
wieder ihre ,urspriingliche Einheit“ erhalten sollen, ge-
nannt die ,Dritte Vergebung®. Zyklische Geschichtsden-
tung mit dem Versprechen unmittelbar bevorstehender
Erlésung finden wir ebenso wie eine klassische Moral und
eine erstaunlich durchstruktuierte Organisation mit dem
Papst, Erzbischdfen, Priestern und Advokaten an der
Spitze sowie je einer Korperschaft der Gesetzgebung, der
Exekutive und der Nichstenliebe. Das Ziel bleibt eine
allumfassende Ausbreitung.

Die Hoa Hao entstand erst 1939 und zihlt heute in Siid-
vietnam ca. zwei Millionen Anhinger. Sie ,hat ihre
Whurzel in der prophetischen Predigt des Phat Thay Tay,
der etwa um 1830 das Ende des Kaiserreiches Vietnam
,durch Leute, die vom Westen kommen‘, angekiindigt
hatte® (V. Lanternari, a. a. O., S. 425). Schon im vorigen
Jahrhunderte hatte man — dadurch inspiriert — Auf-
stinde begonnen. Der Hoa Hao-Griinder Huynh Pho So
leitete ebenfalls zunichst eine Bewegung des Widerstan-
des ein. Nach seiner Heilung von einem schweren Leiden —
in der Nihe eines buddhistischen Altares — fiihlte er sich
1939 berufen, einen reformierten Buddhismus zu predi-
gen, besonders im Hinblick auf eine Riickkehr zur Ein-
fachheit der religitsen Sitten. So wandte er sich gegen den
priesterlichen Formalismus, gegen Pagoden und Pomp.
Da man ihm zunehmend heilende und vorausschauende
Krifte nachsagte, nahm seine Bewegung ,soziale und po-
litische Firbung® an. Er ,hatte den Krieg zwischen Japan
und Frankreich vorhergesagt. Das Eintreten dieses Er-
eignisses rief die apokalyptische Wirkung eines Weltendes
hervor® (a. a. O., S. 427). Nach der Ermordung des Stif-
ters durch den Vietminh nahm nicht nur die Bewegung
einen antikommunistischen Kurs ein, sondern erlebte auch
einen stirkeren Zustrom als vorher, und zwar hauptsich-
lich im Mekong-Delta. Insgesamt weisen die siidvietna-
mesischen modernen Religionen magisch-medizinische und
ekstatisch-spiritualistische sowie messianische Heilskom-
plexe ebenso wie universalistische und pazifistische The-
men auf, die in einem organisatorisch-kirchlichen Komplex
mit nicht zu verleugnender christlicher Herkunft gelenkt
werden.

Japanische Gruppen

Die japanischen modernen Religionen haben schon allein
wegen ihres verbreiteten Riickgriffs auf den Amida-
Buddhismus, die erste geschichtlich bedeutsame, rein japa-
nisch-buddhistische Neuchtpfung (aus dem 12. Jahrhun-
dert) sowie auf den Zen-Buddhismus (aus etwa der glei-
chen Zeit) und schliefflich auf die Nichiren-Schule (13.
Jahrhundert) mit ihrer fast ausschliefilichen Grundlage
in der Lotus-Lehre eine ganz besondere Ausgangslage. Die
verschiedenen Schulen und die spezielle kulturelle Situa-
tion Japans (kein Kolonialismus, frithe Offnung zum We-
sten, Ubernahme der technischen und wissenschaftlichen
Neuerungen, politische Krisen und demiitigende Niederla-



gen nach Zeiten nationalem Aufstiegs) fithrten zu einem
wahren religiosen Boom, der seinen Niederschlag in kaum
noch genau zu unterscheidenden und zu registrierenden
modernen Religionen und Sekten gefunden hat. Bei der
Darstellung dieser religisen Vielfalt Japans, das nach den
Worten des Prinzen Takahito Mikasa inzwischen ein
»lebendes Laboratorium und Museum fiir alle geworden
ist, die am Studium der Geschichte von Religionen inter-
essiert sind“ (J. M. Kitagawu und A. L. Miller, Folk Re-
ligion in Japan, University of Tokyo Press 1968, Vor-
wort), mufl man sich auf einige Aspekte beschrinken, im
iibrigen aber auf die im Gegensatz zu anderen asiatischen
Lindern zahlreich vorhandene Literatur verweisen.

Die auflerhalb Japans bekanntesten Religionen neuerer
Art sind die Soka Gakkai (,Studiengesellschaft zur Schaf-
fung von Werten), die Reiyu-kai (,Gesellschaft der
Seelen-Freunde®) und die Rissho-kosai-kai (,Gesellschaft
zur Aufrichtung des Gesetzes und der Gemeinschaft®), die
alle drei viele Millionen Mitglieder haben und auf die be-
sondere Lehre Nichirens zuriickgehen.

Nichiren glaubte, die aus Indien stammende Lotusschrift
mit ihrem Anspruch, ,,die Offenbarung der wahren Wirk-
lichkeit des Universums® zu sein, sei unumstdfilich mit der
Wahrheit tiberhaupt identisch. Die Lotuslehre verkiindet
eine Rettung der Welt durch einen Buddha als ,,Gesetzes-
Konig®. ,,Alle Menschen und iiberhaupt alle Wesen haben
die Bestimmung, solche Herrlichkeit zu erlangen, Buddhas
zu werden. So ist das Lotus-Sutra eine Schrift der Hoff-
nung und der Mission. Diejenigen, die seiner Botschaft
nur ein wenig Glauben schenken, sind aufgefordert, als
Botschafter dieser Hoffnung den anderen Lebewesen die
Erlésung zu verkiinden® (W. Kohler, a. a. O., S. 119).
Nichiren glaubte wegen der vielen Wirren und Note seiner
Zeit, die Endzeit sei nahe und man miisse rechtzeitig die
Menschheit auf den richtigen Pfad fithren. Viele seiner
damaligen Befiirchtungen diirften in der jiingsten Zeit
(Naturkatastrophen, Atombombe, Kriege, Zerfall der
Famlien) erneut aufgetaucht sein und das Erwachen einer
Erneverungbewegung groflen Ausmafles gestiitzt haben.
Durch die Ansicht Nichirens, Japan sei dazu ausersehen,
das Zentrum einer Welterneuerung zu werden, gab er
seinen heutigen Nacheiferern auch die entscheidenden
Impulse fiir ein enorm angestiegenes nationalistisches
Element in fast allen modernen Religionen Japans, das
schliefilich sogar in der Bildung einer eigenen Partei (wie
der Komeito der Soka Gakkai mit einem steil ansteigen-
den und erst kiirzlich bei den Wahlen erneut unter Beweis
gestellten Aufstieg) seinen Ausdruck findet. Vielfach ist
dieses nationalistische Element gekoppelt mit einem mis-
sionarischen Auftrag und Eifer, der viele christlichen Be-
mithungen in den Schatten stellt. Jedes neue Mitglied ist
gleichzeitig ein neuer Kaderkern und steht stindig in
verschiedenen Ebenen (Bekehrer zu Bekehrtem, Nachbar-

schaft, Interessengemeinschaft) mit anderen Mitgliedern in

engem Kontakt.

Die Urspriinge bei den neubuddhistischen Religionen sind
ebenso wie die teilweise als neushintoistisch zu bezeichnen-
den Gemeinschaften wie die Tenri- und Omoto-kyo, der
PL-Kyodan und die Odoru-Shukyo und Seichono-Ie auf
Offenbarungen und prophetische Auflerungen zuriickzu-
fihren, thr Gottesbegriff dagegen variiert stark zwischen
einem personlichen Erloser, einer Verwirklichung Gottes
in jedem gliubigen Menschen und einer Gleichsetzung von
Gott und Natur (vgl. C. B. Offner/H. v. Straelen, Mo-
dern Japanese Religions, Brill-Verlag, Leiden 1963, Harry

Thomsen: The New Religions of Japan, Tuttle Co., Rut-
land, Vermont, Tokyo 1963).

Bewegungen christlich-synkretistischer Herkunft

Korea liefert ein Beispiel fiir eine moderne Religion, die
aus der Tonghak-Bewegung (,,Ostliche Lehre®) hervorge-
gangene Ch’ondokyo (,Gesellschaft des Himmlischen We-
ges“), deren Ursprung wegen der Fiille von ,verarbeite-
ten“ Elementen nicht genau zu fixieren ist. Gleichzeitig
entwickelte sich in Korea eine der beiden modernen Reli-
gionen Asiens, die aus christlichen Grundlagen entstanden
sind, die Park Changnokyo (vgl. Herder-Korrespondenz
23. Jhg., S. 517 f.). Ebenso wie bei der ,,Iglesia ni Cristo“
auf den Philippinen (vgl. Herder-Korrespondenz 23. Jhg.,
S. 29) versuchen die Griinder einzelne Aussagen der
Uberlieferung direkt auf ihr Land als ein auserwihltes zu
beziehen. Zukiinftiges Heil und Erlésung werden neben
irdischem Gliick auf Grund der spezifischen Offenbarung
versprochen. Die grofle Anhingerschaft zeigt, auf welch
fruchtbaren Boden die neuen Lehren gefallen sind. Ver-
suche der christlichen Kirchen, positive Momente der mo-
dernen Religionen (Beriicksichtigung nationaler Néte und
Interessen, Kultur und Geschichte) zu iibernehmen, haben
bisher nicht die erwarteten Erfolge gehabt, ganz gleich,
ob es sich um die ,Nicht-Kirchen-Bewegung® und die
~Katholische Nachbarschafts-Vereinigung® in Japan oder
die christliche Ashram-Bewegung in Indien (vgl. A. Camps,
New Ways of Realizing a Christian Togetherness in Non-
Western Countries, Internationales Jahrbuch fiir Reli-
gionssoziologie, Bd. 5, S. 515 ff.) oder aber gar um christ-
liche Parteigriindungen wie in Indien oder Ceylon han-
delt. Erfolgreicher waren dagegen die philippinische
Barangay sang virgen (vgl. Herder-Korrespondenz 22.
Jhg., S. 596) und die speziell von Protestanten in Japan
entwickelte , Theologie des Schmerzes®, die wichtige Ver-
bindungen zu Anschauungen in den modernen Religionen
Japans bietet.

Als moderne Religion im analogen Sinne einer , politi-
schen Religion® mufl man den in China momentan vor-
herrschenden Maoismus hinstellen, der ebenfalls neben
nationalen Elementen einen missionarischen Auftrag zu
haben glaubt. Jiingste Untersuchungen machen deutlich,
dafl Mao Tse-tung Verehrung wie ein Gott zuteil wird,
dafl man von einer ,liturgischen Entwidklung in Chinas
Revolutionsreligion® sprechen kann (RIW, Hongkong,
19. 4. 69), Ob es sich um Mao-Standbilder oder regel-
miflig gemeinsame Lesungen aus der ,Mao-Bibel® vor
einem Mao-Bild handelt oder um eine Begriindung jeg-
lichen Handelns mit der ,Lehre des Vorsitzenden Mao
Tse-tung“ oder um ein {iberzeugtes Glauben an die von
Mao verkundigte gliickliche Zukunft, um Erzihlungen
wunderbarer Heilungen mit Hilfe der Worte Maos oder
um soeben begonnene Wallfahrten zu ,den heiligen Stit-
ten der Revolution® und Maos Heimat (,Peking-Rund-
schau®, 13. 1. 70) — stindig wichst Mao in den Rang
eines gewollten oder ungewollten Gottes oder Propheten
hinein. Neuerdings wird der ,religitse® Aspekt noch da-
durch unterstrichen, dafl man in Erinnerung an die bose
Zeit ,wilde Griser® zubereitet, wobei die Alteren den
Kindern sagen ,Nimm und if“ und sich alle bewufit sind,
dafl sie nicht ,lediglich irgendein Essen zu sich nehmen®,
sondern etwas, was ,Blut und Trinen der arbeitenden Be-
volkerung und ihren tiefen Hafl gegen die alte Gesell-
schaft symbolisiert® (Chinese Literature, Peking 1968,
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Nr. 12, S. 83ff.). Ein Zusammentreffen dieser modernen
Religion mit den anderen asiatischen Neugriindungen
diirfte gleichbedeutend mit nationalistisch und religics be-
dingter Unversthnlichkeit sein, da alle anderen Neu-
stiftungen erklirtermaflen antikommunistisch einzustufen
sind.

Gemeinsame Merkmale

Allen Neugriindungen gemeinsam ist eine #ngewéhbnlich
gute Organisation, ihr Bestreben, eine Massenbewegung
auf nationaler Grundlage mit m&glichst weitgehender
Ausdehnung nach auflen zu werden, ein Sendungsbewufit-
sein, eine oft sehr starre Einschrinkung dhnlich einer As-
kese und Festlegung auf viele Pflichten, ihr Charakter als
Laienbewegung, in der jeder einen bestimmten Platz zu-
gewiesen bekommt, ithr Verweis auf eine Verwirklichung
des Gliicks bereits auf Erden, auf nationale Selbstindig-

Dokumentation

keit, ihre Forderung nach einem ,neuen Menschen® fiir
eine ,neue Gesellschaft®. Am wichtigsten jedoch diirfte ihr
iiberall zu erkennendes Prinzip der Hoffnung sein beziig-
lich eines Endes von Krieg und Not, von Einsamkeit und
Unterdriickung. In den auffillig hiufigen Stadtbildungen
als Ursprung der Bewegungen (Auroville, Tenri-City,
Christian Town usw.) soll ein Zuriickziehen aus der Um-
welt Kraft fiir ein Wirken nach auflen und Modelle fiir ein
neues Zusammenleben ermdglichen. Der Neuanfang ist
oft verbunden mit einer Trennung von Hab und Gut, ja
sogar der Familie! Bei aller Unterschiedlichkeit und bei
allen offenen Fragen bleibt wichtig, was W. Kobler
(a. a. O., S. 284) allgemein zu den modernen Religionen
sagt: ,Angesichts der Hoffnungen in der Welt der Volker,
die auf erregende Weise in den modernen religiésen und
politischen Bewegungen Gestalt annehmen, konnen nur
schlafende Menschen die Frage nach der Hoffnung und
ihrer Verwirklichung totschweigen.®

Zur Auseinandersetzung iiber die Zolibatsfrage

Die Auseinandersetzung um die Zélibatsfrage zwischen dem
Papst und der bollindischen Kirchenprovinz (vgl. auch ds.
Heft, S. 97) hat zu zablreichen Stellungnahmen, Interviews und
Solidarititshekundungen gefiibrt: innerbalb des Episkopats
wor allem gegeniiber Rom, unter den in letzter Zeit aktiver
werdenden Solidaritits- und Kontestationsgruppen von Geist-
lichen und einzelnen Laien iiberwiegend zugunsten der Hol-
linder, wenn man Gruppierungen wie die wm die ,Bewegung
fiir Papst und Kirdre“ bier gesondert registriert. Verschie-
dene Bischife, Bischofsgruppen und Vorsitzende won Bischofs-
konferenzen meldeten sich zu Wort. Wo Vollversammlungen
von Episkopaten stattfanden (wie in der Bundesrepublik) oder
Leitungsgremien von Bischofskonferenzen tagten (wie in Frank-
reich), wurde ebenfalls dariiber debattiert oder dazu Stellung
bezogen.

Veruvielfiltigung der Kontroverse

Fast alle europiischen Konferenzvorsitzenden duferten sich:
Manche sprachen in direktem Bezug zum Votum der hollindi-
schen Bischofe und lebnten in einer Art Gegenangriff katego-
risch ab wie Kardinal A. Bengsch (Vorsitzender der Berliner
Ordinarienkonferenz) und Erzbischof C. Morcillo Gonzalez
wvon Madrid. Andere bekundeten mebr oder weniger spontan
oder formell ibre Solidaritit mit dem Papst, wie der Vor-
sitzende der franzésischen Bischofskonferenz, Kardinal F. Mar-
ty, Paris, auch im Namen des Conseil Permanent der Konferenz
(wgl. La Croix, 2. 2. 70). Wieder andere sprachen in Abbebung
von den hollindischen Positionen im Blick auf ihre eigenen
Linder, z. B. Kardinal J. L. Suenens in einer Pressekonferenz
in Briissel (vgl. AP, 11. 2. 70), oder warnten im Bewnftsein des
delikaten Problembintergrundes vor einer weiteren Anheizung
der Polemik und forderten eine Versachlichung der Debatte
(z. B. Kardinal Dépfner, dessen Antwort anf ein Memorandum
des , Aktionskreises Miinchen® allerdings nur indirekt mit der
Kontroverse Rom—Holland zusammenhing, ebenso wie der dies-
jibrige Fastenbirtenbrief von Kardinal Kénig, der sich nicht di-
rekt anf die Zolibatsfrage, sondern allgemeiner auf den Stil
innerkirchlicher Polemik bezog). Einige Bischofsgruppen (so
zwei Schweizer Bischife im Anschlufl an einen gebarnischten
Angriff des Fribourger Kardinals Ch. Journet, die Bischife der
Kirchenprovinz Toledo und spiter der groflere Teil des spani-
schen Episkopats — im Gegensatz zu Erzbischof Morcillo
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in unpolemischer Form — und die nordrbein-westfilischen
Bischéfe als unmittelbare Nachbarn Hollands) reagierten spon-
tan und offenbar obne Abstimmung mit den Gesamtkonferen-
zen oder deren Vorsitzenden. Dies gilt anch fiir die polemischen,
mebr ad hominem als theologisch argumentierenden, im ,Rbei-
nischen Merkur® (13. 2. 70) und in der ,Deutschen Tagespost®
(11. 2. 70) abgedruckten 10 Thesen von Kardinal J. Hoffner
(Kéln), die, wie Hinweise im Text nabelegen, wobl als gemein-
same Erklirung gedacht waren, dann aber als personlicher
Kommentar des Kardinals veréffentlicht wurden.

Nodh zablreicher fielen selbstverstindlich die Reaktionen aus
nichtepiskopalen Klerikerkreisen aus: won Professoren, Se-
minarregenten, Priesterriten und Priestergruppen (aus der
Bundesrepublik, aus Belgien, Frankreich, Osterreich, Italien und
der Schweiz), wobei bei den ersten drei Gruppierungen die For-
derung nach offener oder sachlicher Aussprache mit Rom und in-
nerhalb der Episkopate weit iiberwog, wihrend die Stellung-
nabmen der Priestergruppen die ganze Skala méglicher Reak-
tionen won der Bitte nach mebr Sachlichkeit bis zu den inzwi-
schen reichlich bekannten ,Abschaffungsthesen® widerspiegeln.
Die polemischen Tone scheinen sich #ibrigens wielfach erst nach
dem Bekanntwerden der rémischen Texte iiber die Ernenerung
des Zolibats- und Geborsamsversprechens am Griindonnerstag
eines jeden Jabres (vgl. ds. Hefl, S. 104) verschirft zu haben.
Gemessen an dieser Flut von Stellungnabmen im (vornebmlich)
mitteleuropiischen Bereich kamen Reaktionen won auferhalb
des Kontinents eher selten und zogernd. Nicht nur die Kirchen
der Dritten Welt entbielten sich worliufig weitgebend der
Stimme, sondern offenbar anch der Episkopat in den Vereinig-
ten Staaten. Dieser hatte sich allerdings erst anf seiner letzten
Vollversammlung im November 1969 (vgl. Herder-Korrespon-
denz, ds. Jbg., S. 44) im Prinzip und parinetisch zugunsten der
Beibebaltung des Pflichtzélibats erklirt. Damals batte sich aller-
dings eine beachtliche Minderheit (ca. 85 wvon 266 Bischifen)
gegen die Opportunitit der Erklirung ausgesprochen. Aus
Afrika kamen erwartungsgemifl einige die Verlantbarungen des
Papstes stiitzende Evklirungen, nach dem sich bereits wibrend
der letzten Monate und besonders aus Anlafi der rémischen
Bischofssynode afrikanische Bischofe (wie die Kardinile Duval
und Zoungrana und Erzbischof Tschidimbo) eine Zélibats-
diskussion fiir ibren Bereich fir iberflissig erklirt wnd sich
iiber die in den Industrielindern laufenden Auseinandersetzun-
gen enttiuscht und besorgt gezeigt hatten. Allerdings batten sich



