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dienste und lokale Gesprichsrunden zum Abbau der
Spannungen zwischen den Bevolkerungsgruppen abzu-
halten. Gleichwohl ist der Weg zu einem dauerhaften na-
tionalen und religiésen Frieden noch weit, zumal auch
die aggressiven Missionsmethoden mancher Freikirchen
gelegentlich fiir Beunruhigung sorgen.

Das Verhiltnis der Kirche insbesondere zu regionalen
und lokalen staatlichen Organen ist ebenfalls nicht frei
von Konflikten. Die sogenannten ,Religionsfreiheitsge-
setze® einiger Bundesstaaten erschweren die Mission er-
heblich, ja machen sie z.B. in Arunachal Pradesh im
Nordosten Indiens fast unméglich, so daff sich dortige
Konvertiten allenfalls in den Nachbarstaaten taufen las-
sen konnen. Zudem verlieren in den meisten Bundesstaa-
ten Harijans und Adivasis bei einem Glaubensiibertritt
soziale Vergiinstigungen. Die Streichung von Beihilfen
und die Verweigerung von Arbeitsplitzen wird — wenig
iiberzeugend — damit begriindet, die Betroffenen schie-
den mit ihrer Konversion aus der Hindu-Gesellschaft aus
—, und nur innerhalb dieser gelten sie offiziell als unter-
privilegierte Gruppe.

Kirchliche Proteste gegen diese Diskriminierung blieben
bisher erfolglos. Die Bischofskonferenz beschlofi des-
halb im Juni 1985, eine landesweite Untersuchung zur
sozialen Lage der Katholiken aus diesen Schichten erstel-
len zu lassen, ob die Kirche damit ihren Forderungen
mehr Nachdruck verleihen kann, bleibt allerdings abzu-
warten. Auch das gesellschaftspolitische Engagement
einzelner Mitarbeiter der Kirche belastet das Verhiltnis
der Kirche zum Staat. Als im Dezember 1984 ein Priester
der Erzdidzese Ranchi — vergeblich — auf der Liste der
oppositionellen Janata-Partei fiir die Parlamentswahlen

kandidierte und dies damit begriindete, man miisse dem
militanten Hinduismus auf parlamentarischer Ebene be-
gegnen, wurde dies von Erzbischof Pius Kerketta aus-
driicklich mif8billigt. Er warnte den Betreffenden davor,
die Kanzel zu politischen Zwecken zu miflbrauchen, zu-
mal sich Priester ohnehin nicht politisch betitigen sollten
(NC News, 3. 1. 85).

Ebenso wandte sich der syro-malabarische Erzbischof
Benedict Mar Gregorios von Trivandrum Ende 1984 ge-
gen den Versuch von Ordensleuten, eine lokale Fischer-
Gewerkschaft zu griinden, da ihnen die bestehende,
staatlich wie kirchlich anerkannte Organisation zu wenig
die Interessen der Fischer zu vertreten schien. Erzbischof
Gregorios sah hierin nicht nur einen Affront gegen den
Staat, sondern sogar den Versuch, eine ,marxistisch in-
spirierte” Befreiungstheologie zu propagieren (NC News
28. 11. 84, vgl. ds. Heft, S. 92).

Zu einem Eklat kam es schliefllich, als die indische Re-
gierung im Oktober 1985 die Ausweisung von sechs Jesui-
ten verfiigte, die sie der politischen Subversion beschul-
digte. Der Vollzug wurde allerdings auf Intervention der
Kirche zunichst ausgesetzt (Fides 30. 10. 85). Derartige
Vorginge zeigen, wie schwer es die Kirche noch hat, ih-
rem geistlichen Auftrag unter Wahrung ihrer Einheit in
einer Umgebung nachzukommen, von der sie vielfach
eher als ,westlicher Fremdkorper” betrachtet wird. Ge-
rade der Besuch des Papstes konnte ihr deshalb wesent-
liche Impulse vermitteln, die sie innerlich weiterhin
stirken und ihr zugleich helfen, auch in Zukunft einen
bedeutenden Beitrag zur Entwicklung der indischen Ge-
sellschaft zu leisten. Peter Drews

Unterwegs zu einer indischen Befreiungstheologie

Theologenkongref} in Madras

Die 9. Jahrestagung der indischen theologischen Vereini-
gung (ITA) vom 28. bis 31. 12. 1985 in Madras hatte sich
im Vorfeld des Papstbesuches ein brisantes Thema ge-
stellt. In seiner Eréffnungsrede machte Felix Wilfred als
Prisident der Vereinigung deutlich, daff man bewufit von
der urspriinglich vorgesehenen Formulierung ,Die Be-
freiungstheologie im indischen Kontext“ abgegangen sei,
um deutlich zu machen, daf8 es bei dieser Konferenz
nicht darum gehen solle, die Einfliisse der lateinamerika-
nischen Befreiungstheologie auf indische Theologen dar-
zustellen, sondern daff man versuchen wolle, die ersten
Schritte zu einer genuin indischen Befreiungstheologie
zu tun. Die Teilnahme von 90 Theologen (bei einer Mit-
gliedschaft von 130) zeigte, dafl dieses Anliegen auf
grofle Resonanz gestoflen war.

In Vorbereitung auf die Konferenz waren die Manu-
skripte von 16 einzelnen Referaten den Teilnehmern vor-

her zugeschickt worden, so daff fir die Diskussion
wihrend der Konferenz nur kurze Einleitungen gegeben
werden mufiten. Nur auf diese Weise war die Fiille des
vorbereiteten Materials einigermaflen zu bewiltigen. Die
Themen erstreckten sich auf drei Bereiche: zunichst ging
es um die Beziige zur religidsen und kulturellen Vielfalt In-
diens; ein zweiter Bereich umfafite die Gegebenheiten der
sozio-6konomischen Realitit des heutigen Indiens, und
im letzten Schritt wurde versucht, die Elemente fiir eine
indische Befreiungstheologie zusammenzutragen.

Befreiung im Kontext Indien

Der Riickgriff auf die kulturelle und religiose Vielfalt In-
diens stand unter der Fragestellung, inwieweit sich in den
Veden, in der Bhagavadgita und im Buddhismus befrei-
ende Elemente finden lassen. Die drei vorgelegten Unter-
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suchungen kamen mit diesem heuristischen Prinzip ziem-
lich @ibereinstimmend zu dem Ergebnis, dafl sich solche
Elemente durchaus in den Traditionen von Hinduismus
und Buddhismus finden lassen, wenn sie auch in der Ver-
gangenheit ihr befreiendes Potential wegen der Umfor-
mung durch die jeweils herrschenden Gruppen nicht
haben ausspielen kénnen.

In der Diskussion fanden diese Versuche, eine indische
Befreiungstheologie mit der religiésen Tradition Indiens
zu verbinden, nur bedingte Zustimmung. Der Hauptein-
wand war, daf mit dieser Anknsipfung an den Hinduismus
vor allem gerade ein Grundanliegen der Befreiungstheo-
logie, die Erreichung des vollen Menschseins fiir die Ar-
men, Entrechteten und Unterdriickten, schon im Ansatz
gefihrdet sei, da die Angehérigen der unteren Kasten
und die Stammesbevélkerung dann nicht hoffen kénnen,
ihre Befreiung jemals zu erreichen. Es wurde vor einer
Hinduisierung der indischen Kirche gewarnt, die sich
schon frither bei der Ubernahme von Meditationstechni-
ken, liturgischen Briuchen und #hnlichen ,falschen®
Inkulturationsbestrebungen gezeigt habe. An dieser
Stelle wurde erstmals der Gegensatz zwischen zwei An-
sitzen einer indischen Befreiungstheologie deutlich, bei
der die eine Gruppe vom kulturellen und religiosen Erbe
ausgehen mochte, wihrend die andere die bleibende Be-
deutung dieses Faktors gering anschligt und dagegen als
Ausgangspunkt die sozio-6konomische Gegebenheit des
heutigen Indien nimmt.

Auf der Konferenz waren einige Vertreter von Aktions-
gruppen anwesend, die ihre Erfahrungen aus dem Kampf
der Fischer von Kerala um ihre Fangrechte gegen indu-
strielle Fischereiflotten beschrieben. Bei dieser Auseinan-
dersetzung, die seit einigen Jahren akut ist, gerieten
Priester und Ordensfrauen, die die Fischer mit Worten
und Taten (Hungerstreik) unterstiitzten, in Konflikt mit
den Bischofen, die diesen Einsatz verurteilten und sich mit
einem schwachen Appell fiir Gerechtigkeit begniigten.
Andere Gruppen berichteten von Erfahrungen aus der
Arbeitswelt, in der sie als Vertreter der Christlichen Ar-
beiterjugend sich mit Marxisten im Kampf fiir soziale
Gerechtigkeit zusammengetan hatten. Eine andere
Gruppe berichtete vom Kampf der indischen Frau um
Gleichheit und Gerechtigkeit in der indischen Gesell-
schaft und in der indischen Kirche. Die Berichte iiber
den Einsatz kirchlicher Gruppen fiir die unteren Kasten
und die Stammesbevélkerung Indiens, zusammen belauft
sich diese Menschengruppe der Dalit auf 150 Millionen
Menschen, machten auf das grofle schwelende Problem
Indiens, die Kastenordnung, aufmerksam. Auf der einen
Seite hat sich die katholische Kirche in Indien stark fiir
diese Personengruppe eingesetzt, und viele von ihnen ha-
ben in der katholischen Kirche ihre religiése und gesell-
schaftliche Heimat gefunden, andererseits ist aber die
indische Kirche selber nicht frei vom Spaltpilz der Kasten-
trennung. Den Aktionsgruppen war gemeinsam, dafl
sie alle in der marxistischen Gesellschaftsanalyse ein
wichtiges Instrument fir ihre Arbeit gefunden hatten.
Fast trotzig wandten sie sich an die Theologen, ihnen

doch eine andere ebenso oder besser geeignete Gesell-
schaftstheorie zu nennen, mit der diese Probleme ange-
gangen werden kénnten.

Der dritte Fragenkomplex befafite sich mit der Rolle der
indischen Kirche im Befreiungsprozeff und weiterfilhrend
mit der Frage nach den Voraussetzungen, Methoden und
Inhalten einer indischen Befreiungstheologie. Paul Pu-
thanangady, der Leiter des nationalen biblischen und li-
turgischen Instituts von Bangalore, unternahm eine
kritische Sicht der indischen Kirche im Hinblick auf ihre
Rolle in den Befreiungsbewegungen. Seine Kritik an der
indischen Kirche und die sich daraus ergebende Unfihig-
keit zu einer befreienden Praxis gipfelte in vier Aussagen:
1. Die indische Kirche war immer mehr eine Institution
als eine wirkliche Gemeinschaft. 2. Die Kirche Indiens
habe immer mehr Gewicht auf die Mehrung der Zahl ih-
rer Mitglieder gelegt, als daf sie eine wirkliche Evangeli-
sierung geleistet habe. Dabei habe sich das Gewicht auf
die Ausbreitung ihrer Einrichtungen (Schulen, Hospiti-
ler etc.) zuungunsten ihrer eigentlichen Sendung verla-
gert. 3. Die indische Kirche leide an einer Art Minderhei-
tenkomplex, der sie stindig zu einem Wohlverhalten
gegeniiber der jeweils herrschenden Gruppe verleite und
fiir eine kritisch-prophetische Rolle disqualifiziere. 4. In
den Augen der indischen Bevolkerung sei die katholische
Kirche in Indien weiterhin eine kulturell entfremdete
Gruppe, die sich in einem Ubermaf} finanziell vom Aus-
land abhingig zeige.

Bemiihen um interreligiose
Zusammenarbeit

Auf dem Hintergrund dieser kritischen, aber im End-
effekt doch wohl nur realistischen Sicht auf die indische
Kirche stellte sich natiirlich die Frage: Ist eine Minder-
heitengruppe wie die katholischen Christen in Indien
tiberhaupt in der Lage, eine Befreiungstheologie zu ent-
wickeln? Sebastian Kappen S] hatte einen Entwurf fiir die
Grundziige einer indischen Befreiungstheologie vorgelegt,
der einmal die gegenwirtige gesellschaftliche, kulturell-
religise und wirtschaftliche Lage Indiens ernst nimmt
und auch realistisch das Gewicht der indischen Kirche
als Minderheit in Betracht zieht. Als Minderheit sind die
Christen in Indien auf Zusammenarbeit mit anderen
Kriften angewiesen. In der religitsen Tradition Indiens
finden sich radikale Strémungen z.B. im Buddhismus,
mit denen solche Zusammenarbeit im Hinblick auf eine
Befreiungstheologie sinnvoll und méglich erscheint. Da-
neben miisse eine indische Befreiungstheologie offen
sein, die positiven Einsichten des Marxismus aufzugrei-
fen und fiir die Entwicklung einer Befreiungstheologie
fruchtbar zu machen.

Die Anstofle dieser Papiere und Diskussionen im Plenum
wurden in verschiedene Arbeitsgruppen iibernommen, die
den zweiten Teil der Konferenz ausmachten. Dabei ging
es um die verschiedenen Elemente einer indischen Befrei-
ungstheologie wie den Inhalt von Befreiung im indischen
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Kontext, die Beschreibung des Umfeldes, in dem Befrei-
ung sich ereignen muf}, die Rolle der indischen Kirche in
diesem Prozef}, die grundlegenden Prinzipien einer Be-
freiungstheologie und die Auswirkungen einer solchen
Theologie auf die theologische Ausbildung in Indien. Als
Charakteristikum einer indischen Befreiungstheologie
wurde ein doppelter Ansatz herausgearbeitet. Auf der
einen Seite mufd sie die Zusammenarbeit mit den verschie-
denen weltlichen Befreiungsbewegungen suchen auf der
Grundlage der Forderung von mehr Menschlichkeit auf al-
len Ebenen der indischen Gesellschaft. Auf der anderen
Seite mufd eine indische Befreiungstheologie mit den Re-
ligionen Indiens eine Zusammenarbeit finden, die die be-
freiende Kraft dieser Traditionen fordert und nutzt.

Diese Zusammenarbeit kénne nicht nur auf dem Sektor
des Handelns in der Gesellschaft zur Herbeifithrung
menschlicherer Verhiltnisse beschrinkt bleiben, sondern
miisse sich auch auf eine Zusammenarbeit auf dem ei-
gentlich theologischen Gebiet erstrecken. Es sei notwen-
dig, eine neue Hermeneutik fiir die Interpretation der
indischen religiosen Schriften zu entwickeln, die nicht
einseitig von der herkémmlichen katholischen Dogmatik
ausgehe, sondern auch das Eigenverstindnis des religios
anderen Partners mitberiicksichtige. Eine interreligidse
Zusammenarbeit an der Entwicklung einer indischen Be-
freiungstheologie wiirde auch eine gegenseitig befruch-
tende Wirkung haben, wenn man sich gegenseitig helfe,
die einer Befreiung forderlichen Elemente in den ver-
schiedenen religiésen Traditionen von denen zu schei-
den, die diesem Befreiungsprozefl entgegenstehen. Eine
solche Zusammenarbeit auf dem theologischen Gebiet
miisse zusammengehen mit einer verstirkten Informa-
tion iiber den anderen Partner. Dies setze eine weitrei-
chende Anderung in der jetzt bestehenden Praxis der
religisen Unterweisung voraus, die geindert und um die
Einfithrung in das Verstehen der anderen Traditionen
bereichert werden miisse. Auch in der religiésen Praxis
miisse man versuchen, zu gemeinsamen Feiern der Feste
der anderen Religionen zu kommen.

Das Ziel: ein eigenstindiger indischer
Weg

Uber die Fragen, die mit diesen Vorschligen und Ent-
wiirfen verbunden sind, kam es zu lingeren Diskussio-
nen. Sie machten deutlich, dafl es innerhalb der Vereini-
gung von indischen Theologen durchaus eine Pluralitit
von verschiedenen theologischen Positionen gibt, die noch
lange nicht ausdiskutiert sind. Geht man davon aus, daf}
in der Vereinigung indischer Theologen sich die eher of-
fenen Theologieprofessoren der Seminare und Ordens-
hochschulen zusammengefunden haben, so kann man
damit rechnen, daf} in den Kreisen der Bischéfe und der
mehr konservativen Theologen gegen diese Ansichten
eine Reihe von grundlegenden Einwinden geltend ge-
macht werden. Bei der Formulierung des Schluffdoku-
mentes der Konferenz wurde denn auch einiges Gewicht

darauf gelegt, nicht durch iiberzogene oder provokativ
klingende Formulierungen unnétig Porzellan zu zer-
schlagen. Dies gilt um so mehr, als sich alle Teilnehmer
bewufit waren und sich im Laufe der Konferenz eher
schmerzlich noch mehr bewufit wurden, dafl das Thema
der Konferenz durchaus zutreffend gewihlt war, gerade
weil zum gegenwirtigen Zeitpunkt noch keiner der teil-
nehmenden Theologen bereits einen fertigen Entwurf
vorlegen konnte. Immerhin kamen eine Reihe von Ele-
menten fiir eine mogliche indische Befreiungstheologie
zusammen, die thre Tragfihigkeit in einer weitergehen-
den Diskussion und vor allem befreienden Praxis unter
Beweis stellen miissen.

Zu Beginn der Konferenz war betont worden, daf} es
nicht darum gehen kénne, Anleihen bei der lateinameri-
kanischen Theologie der Befreiung zu machen, sondern
daf} die Aufgabe sei, eine eigenstindige indische Befrei-
ungstheologie zu entwickeln. Dieser Aufgabenstellung
ist die Konferenz weitgehend nachgekommen. Unter-
schwellig war die lateinamerikanische Befreiungstheolo-
gie aber durchaus ,anwesend®. Dies wurde immer dann
deutlich, wenn gewisse Dinge, Aussagen und Haltungen
als fiir eine Befreiungstheologie passend oder unpassend
angenommen oder verworfen wurden. Ganz unreflex lag
diesen Wertungen dabei das Verstindnis der lateinameri-
kanischen Befreiungstheologie zugrunde. Auch in den
methodologischen Voraussetzungen, die fiir eine indi-
sche Befreiungstheologie in Vorschlag gebracht wurden,
war dieser Einfluff zu spiiren. Genauso deutlich war auch
das Abriicken von europiischer und nordamerikanischer
Theologie, die in der ganzen Diskussion schon nicht
mehr zur Sprache kam. Aber auch hier ist anzumerken,
dafl die grofle Mehrzahl der teilnehmenden indischen
Theologen ihre Ausbildung in eben diesen Lindern abge-
schlossen haben und von dieser Erfahrung sicher geprigt
bleiben.

Kurz vor dem Besuch des Papstes in Indien vermittelte
diese Konferenz ein gutes Bild der indischen Kirche mit
ihren Erfahrungen aus der Geschichte, ihrer Bemiihung,
als Minderheitengruppe eine Aufgabe zu finden, die sie
fiir die Gesamtheit Indiens fruchtbar werden lifit und die
fiir einen guten Teil ihrer theologischen Krifte diese
Aufgabe in der Entwicklung einer Theologie sieht, die
den Armen und Entrechteten in der indischen Gesell-
schaft Befreiung und Hilfe zum vollen Menschsein bie-
tet.

Deutlich wurde aber auch, dafl die Gruppe der Theolo-
gen, die sich fiir diese Aufgabe in der indischen Kirche
engagieren, wiederum eine Minderbeit darstellt, die wohl
erst in einem Prozefl der Auseinandersetzung und der
hoffentlich damit verbundenen Reifung der Ideen zu ei-
ner eigenen Form einer indischen Theologie findet, die
dann wiederum iiber den Kreis der indischen Kirche hin-
aus eine Bereicherung fiir das theologische Denken und
Tun in der Weltkirche darstellt. Als wichtiger Schritt auf
diesen Weg kann eine geplante Buchreihe ,Monogra-
phien zu einer indischen Theologie“ angesehen werden,
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die von der Vereinigung indischer Theologen herausge-
bracht werden soll. In drei Sektionen: Befreiung, herme-
neutische Fragen und Inkulturation sollen insgesamt
etwa 30 Binde herausgebracht werden, die die anstehen-
den Fragen in Einzelstudien vertiefen sollen. Autoren der
Reihe werden aus den Reihen der Vereinigung selber
kommen, die auch das Herausgebergremium stellt, das

darauf achten soll, dafl von der Fragestellung, Methode
und Sprache her eine gewisse Einheitlichkeit zur Wahrung
des Seriencharakters beachtet wird. Die Reihe soll sich
an Theologiestudenten und alle wenden, die an der Fra-
gestellung ,Relevanz des christlichen Glaubens fiir die
Befreiung in Indien® offen und interessiert sind.

Georg Evers

Ein Ereignis fiir Ost und West

Das Methodius-Jahr und die slawischen Kirchen

Der 1100. Todestag des hl. Methodius war im vergangenen
Jabr Anlaff zu zablreichen religidsen Feiern und wissen-
schaftlichen Kongressen in Ost und West, auf denen die bei-
den Slawenapostel Kyrill und Methodius als religiése und
geschichtliche Gestalten gewiirdigt wurden. Der folgende Be-
richt faflt im Riickblick die wichtigsten Ereignisse zusammen
und wiirdigt sie in ibrer Bedeutung fiir die christlichen Kir-
chen im slawischen Raum.

Elf Jahrhunderte sind vergangen seit dem Tod des hl
Methodius am 8. April 885. Zusammen mit seinem Bru-
der Konstantin, der vor seinem Tod als Ménch den Na-
men Kyrill annahm, hatte ihn auf Bitten des Fiirsten
Rastislav Kaiser Michael IIl. nach Grofimihren ent-
sandt, dort das Evangelium zu verkiinden. Die Briider
stammten aus Thessalonike, dem Zentrum Makedoniens,
dessen Bevolkerung zu dieser Zeit mit eingewanderten
slawischen Stimmen durchsetzt war. Offenbar war ihnen
darum die slawische Sprache schon vertraut, als sie sich
an ihren Auftrag machten. Ihr Verdienst war es, daf} sie
ein Alphabet schufen (Konstantin) und die Liturgie, we-
nigstens Teile der Hl. Schrift und den Nomokanon, das
kirchliche Rechtsbuch, in die slawische Sprache tibersetz-
ten. Gemeinsam gingen sie auch nach Rom, verteidigten
unterwegs wie am Ziel den Gebrauch des Slawischen fiir
die Feier des Gottesdienstes und erreichten die Zustim-
mung Papst Hadrians II.

Konstantin-Kyrill starb wihrend des Aufenthalts in Rom
(14. 2. 869). Methodius wurde vom Papst zum Bischof
geweiht und als pépstlicher Legat bei den Slawen in sein
Missionsgebiet entlassen. Seine Titigkeit und wohl auch
seine Erfolge erregten den Widerspruch des Bischofs von
Salzburg und seiner Suffragane. Sie zogen ihn 870 vor
das Gericht einer Synode in Regensburg, die thn zu Ver-
bannung und Klosterhaft verurteilte, nach bisheriger An-
nahme im Kloster Ellwangen, nach neueren Untersu-
chungen moglicherweise auf der Reichenau. Auf Grund
der Intervention des Papstes Johannes VIII. kam er erst
drei Jahre spiter frei. Doch erst 880 gelang es Metho-
dius, auch diesen Papst fiir die Anerkennung der slawi-
schen Kirchensprache zu gewinnen. Er setzte seine
Ubersetzertitigkeit unermiidlich fort bis zu seinem Tod.
Die Quellen enthalten keine sichere Angabe iiber Sterbe-

ort und Grab, doch verweist die Tradition immer noch
auf Velehrad in Mahren, wo darum auch in diesem Jahr
entsprechende Feierlichkeiten stattfanden.

Die Bedeutung der Briider und besonders des Bischofs
Methodius fiir die Entstehung und Entfaltung des Chri-
stentums unter den Slawen ist sicher nicht zu tiberschit-
zen. So ist es auch nicht weiter verwunderlich, daf das
Jubiliumsjahr des hl. Methodius an vielen Zentren der
slawischen Kirchen und dariiber hinaus gefeiert wurde,
um das Werk des Bischofs historisch wie kirchlich-theolo-
gisch zu wiirdigen. Ein kurzer Uberblick iber die wich-
tigsten Termine und Daten mag das belegen.

Feiern verbanden Ost und West

Die Geburtsstadt Thessalonike gedachte ihres grofien
Sohnes mit liturgischen Feiern und einem wissenschaftli-
chen Symposium in der Zeit vom 10. bis 15. Mai. Der
griechische Staatsprisident, mehrere Minister und natiir-
lich viele Hierarchen nahmen teil. Ein besonderer Ak-
zent dieses Gedichtnisses: Zum erstenmal wurde den
beiden Briidern in Griechenland eine Kirche geweiht
(Episkepsis 16 [1985] 339,8f. Ausfithrlicher Bericht in
Gregorios Palamas 68 [1985] 245-258). In der Tschecho-
slowakei, zu deren Staatsgebiet heute Mihren mit Ve-
lehrad, dem traditionellen Sitz und Grab des hl. Metho-
dius gehort, beging als erste die Orthodoxe Kirche der
CSSR das Jubilium bereits im Mirz (Episkepsis 16
[1985] 335, 5-7; vgl. das Organ dieser Kirche Hlas pra-
voslavi 40 [1985] in den Nummern 1, 2, 5 mit einschligi-
gen Verlautbarungen und Beitrigen), ihr folgte die
katholische Kirche mit einem ersten Auftakt am 10. April
und der Hauptfeier vom 5. bis 7. Juli Kardinal Tomdsek
hatte den Papst dazu eingeladen, die Regierung verwei-
gerte die Einreise. Immerhin wurde die Teilnahme des
Kardinal-Staatssekretirs Casaroli genehmigt, wihrend
die Anreise anderer Kirchenvertreter aus West und Ost
untersagt wurde (vgl. HK, August 1985, 348; L’altra Eu-
ropa 10 [1985] 5 [203], 113-129).

Bulgarien hatte den Schiilern des Methodius nach dessen
Tod Aufnahme gewihrt. So lieff es sich die bulgarische
orthodoxe Kirche angelegen sein, des Todestages beson-



