kehrt nimmt auch der Laie am Priestertum Christi, an
seinem Leiden und Opfer teil, allein schon dadurch, daB
er eben in der Welt ist. Der Priester, die Hierarchie hat
aber zudem noch eine spezifische Mittlerrolle zwischen
Gott und den Menschen zu spielen, sie vertritt darin
Christus, den Mittler, das Haupt des mystischen Leibes,
widhrend die Laienschaft das Ganzopfer des Leibes re-
prasentiert. Der Iirtum Knolls liegt nach dieser Kritik

vor allem darin, daB er zwei Gegensatzpaare verwech-
selt, nadmlich das soziologische Priester-Laie und das
geistige Geistlicher-Weltlicher Stand. (Es gibt ja auch
ngeistliche” Laien, z. B. alle Ordensmitglieder, die nicht
Priester sind). Eine andere ,Theologie des Laienstandes"
gibt der Anonymus nicht, da thm nur die Richtigstellung
der Charakterisierung des Priesterstandes am Herzen
liegt.

Aus dem geistigen Leben

Die Mohammedaner Indiens

Die franzosische Zeitung ,En Terre d'Islam" versffent-
lichte einen aus dem Englischen iibersetzten Aufsatz von
V. Courtois SJ, liber die geistigen und religiésen Ver-
hdltnisse bei den Mohammedanern Indiens, die jetzt, da
ein selbstindiger’ mohammedanisch-indischer Staat Pa-
kistan geschaffen worden ist, von besonderem Interesse
sind. Die Ausbreitung des Islams in Indien ist nicht an
den neuen Grenzen zu Ende, wenn auch die Gebiete
Pakistans die am stdrksten islamisierten Teile des Landes
umfassen. Im Ganzen gehéren von den rund 350 Mil-
lionen Indern etwa 94 Millionen dem Glauben Moham-
meds an, also ungefdhr der vierte Teil aller Inder, die
sich iiber alle Provinzen und Staaten Indiens verteilen.
Es sind Angehérige verschiedener Stdmme und Rassen
darunter, doch besteht der GroBteil dieser 94 Millionen
. aus echten Indern (Indern, die allerdings wiederum min-
destens 15 verschiedene Dialekte oder Sprachen spre-
chen). Diese groBe Masse von Mohammedanern (der
neue Staat Pakistan ist heute der gréBte mohammedani-
sche Staat der Erde) ist trotz ihrer Gespaltenheit in ver-
schiedene Lander, ihre Zugehérigkeit zu verschiedenen
Rassen und Sprachen in religiéser Hinsicht ungew&hnlich
homogen: sie hdngen alle dem gleichen einfachen mo-
hammedanischen Credo an und wiederholen das gleiche
Gebet: Allah ist Gott, und Mohammed ist sein Prophet.
Uber diese grundlegenden Prinzipien ihres Glaubens sind
die Mohammedaner Indiens sich einig, und in ihrer
Gesamtheit sind sie zufrieden, den alten Uberlieferungen
ihrer Religion zu folgen. Es gibt jedoch neben der kon-
servativen auch liberalere Richtungen im indischen Is-
lam. Der Aufsatz in der Zeitschrift ,En Terre d'Islam”
zéhlt vier Gruppen auf, die die moderne mohammeda-
nische Kultur in Indien vertreten: die liberale Schule von
Aligarh, die kulturelle Richtung Chiblis und Emir Alis,
die fortschrittliche Richtung Igbars und die Missiona-
rische Schule.

Jahrhunderte lang war der Islam statisch, in Indien fast
noch mehr als irgendwo anders. Dem Eindringen europé-
ischer Ideen gegeniiber verhielt er sich durchaus ab-
lehnend, der Errichtung einer Fremdherrschaft gegeniiber
feindlich: diese Fremden waren ja auch ,Ungldubige".
Sie schickten ihre Kinder nicht in europidische Schulen
und machten keine Geschéfte mit den Eindringlingen.
Diese absolut ablehnende Haltung der Mohammedaner
Indiens gegeniiber der englischen Regierung hitte auf
die Dauer einem Selbstmord gleichkommen kénnen. Doch
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fand sich ein Mann, der seine ganze Kraft einsetzte, um
seine Glaubensgenossen aus dieser Haltung zu 16sen:
Said Achmed Khan. Er predigte Toleranz, geistige Offen-
heit und Liberalismus in Glaubensdingen, und im Jahr
1875 konnte er die Muslim-Universitdt in Aligarh eroff-
nen. Said Achmed predigte zwar zum Entsetzen der
strenggldubigen mohammedanischen Theologen das
Recht auf persénliches Urteil bei der Interpretation des
Koran, und er respektierte die Uberlieferung nicht, doch
glaubte er an Gott und an eine {ibernatiirliche Offen-
barung. ,Seine Liebe zum Islam war tief. Diese Liebe
zum Glauben seiner Viter trieb ihn dazu, ihn zu reinigen
und ihn mit den dringlichsten modernen Neigungen in
Einklang zu bringen. Man kann in ihm wohl den Griinder
der modernen mohammedanischen Apologetik sehen. Die
Bewegung, die Sir Said eingeleitet hat, hat ihn iiberlebt.
Seine Schiiler gehoren zu den besten Geistern des mo-
hammedanischen Indien”. ‘

Als Reaktion gegen den religiésen Liberalismus Said
Achmeds erhoben sich aus den Reihen der frommen
Anhdnger des alten Glaubens zwei Schriftsteller: Chibli
Nu'ami und Emir Ali. Der erstere rief vor allem wieder
das Bild der groBen islamischen Vergangenheit auf, der
letztere schildert neben der vergangenen auch die gegen-
wartige GroBe des Islam, die Schonheit seiner Botschaft,
die Weisheit seiner Lehre, und stellt ihn als die einzige
Lehre dar, die imstande sei, die Probleme der Gegenwart
zu lésen.

Diesen ,passiven” Schulen gegeniiber, die sich damit
begntigen, die Schénheit und GréBe ihres Glaubens
bewundernd zu betrachten, hat Igbar durch seine Verse
zur Tat aufgerufen. Er wurde von allen Parteien bewun-
dert, und alle zdhlten ihn zu den ihren. Er war Mo-
hammedaner seinem Glauben nach, jedoch war seine
Auffassung vom Menschen durch abendldndische Denker
bestimmt. Er hatte Bergson und Nietzsche gelesen und
war im Grunde ein Humanist. Sein EinfluB ist sehr groB

- gewesen, und er hat zahlreiche Schiiler und Nachahmer

gehabt, die jedoch nur den Schwung seines Verses
nachahmen konnten, nicht aber seine Gedanken begrif-
fen. Sie entnahmen den Versen Igbars als gedankliches
Element den Aufruf zur Tat: man muB sich einsetzen.
Viele von ihnen setzen sich ein fiir kommunistische
Ideen. Fir sie ist der Islam vor allem’ eine Soziallehre,
ein Weg zu einer glicklichen Gesellschaftsform.

Alle diese Reformbewegungen innerhalb des indischen
Islam betreffen jedoch letzten Endes mehr das Gemein-
schaftsleben als den Glauben. Das hidngt allerdings auch



‘damit zusammen, daB das Interesse der modernen Mo-
hammedaner Indiens, wie die Interessen tiberall auf der
Welt viel starker sozialen Fragen zuneigen als religiosen.
Das erkliart wohl auch, warum die missionarische Bewe-
gung der indischen Mohammedaner bisher so wenig
Erfolg aufzuweisen hat. Ihre Zentren sind in Lahore und
Quadian. Sie glauben an die Weltsendung des Islam, der
,die Menschen aus dem Dunkel zum Licht fiihren und
die Wahrheit bringen soll; er soll alle Rassen- und Na-
tionalitdtsunterschiede aufheben, eine universale Briider-
lichkeit auf der ganzen Welt errichten und schlieBlich
die Vereinigung zwischen Gott und den Menschen ver-
wirklichen”, sagt der Président der Gruppe von Lahore.
Im Ganzen befindet sich der Islam in Indien jedenfalls
in einer tiefgehenden Krise. Er versucht, sich der moder-
nen Welt anzupassen, Probleme zu ldsen, die die mo-
hammedanischen Theologen bisher vergessen hatten.

Es handelt sich offenbar letzten Endes um ein Abbild
der Glaubenskrise der ganzen Welt.

Versuch einer Universalgeschichte

Die Wiener Zeitschrift ,Wort und Wahrheit" (Verlag
Herder-Wien) bringt einen ausfithrlichen Bericht {ber
das im Entstehen begriffene groBe Werk des englischen
Historikers Arnold J. Toynbee, ,A Study of History”,
das eine Universalgeschichte werden soll. Die vorliegen-
den ersten sechs Biande enthalten eine neus Morphologie
der Geschichte, deren Struktur F. Hansen-Léve nach-
zeichnet. Wir geben diese Darstellung mit geringen
Kirzungen wieder. A. J. Toynbee ist Protestant und
gehort einer liberalen Richtung an. Aber die Rolle der
christlichen Religion in der Geschichte nétigt ihn, gerade
weil er ihr nicht a priori eine Ausnahrrrtellung ein-
gerdumt hat, in interessanter Weise der geschichtiichen
Wirklichkeit zuliebe die Kategorien seiner historischen

Struktur sehr wandelbar zu lassen, sodaB das Eingreifen

der Freiheit immer stattfinden kann. Dadurch geht er
einen wesentlichen Schritt Uber Spengler hinaus. Der
Bericht F. Hansen-Loves sagt:

»..DaB wir, im Gegensatz zur zweiten Halfte des 19.
Jahrhunderts, heute wieder Universalgeschichte betrei-
ben koénnen, ja betreiben miissen, ist die erste These
Toynbees. Nach seiner Auffassung waren es zwei Fak-
toren, die in der abgelaufenen, bereits selbst Geschichte
gewordenen Zeit die Geschichisforschung bestimmten:
der Industrialismus und der Nationalismus. Beide ver-
hinderten eigentlich eine universale Betrachtung der
Geschichte. Der Industrialismus fithrte ndmlich auf dem
Gebiete der Forschung gleich wie auf dem Gebiete der
Arbeit und der Technik zum System der Arbeitsteilung,
d. h. zum hochentwickelten Facharbeiter- und Spezia-
listentum; der Nationalismus aber zur Einengung des
historischen Betrachtungsfeldes. Soll aber Geschichte
mehr sein als Materialansammiung oder philologische
Mikroskopie, soll sie mehr sein als chauvinistische
Selbstbespiegelung, dann muB vor allem wieder Mut zur
universalen Betrachtung gefunden werden. Dali ein ein-
zelner Nationalstaat ein solches Feld nicht abgeben
koénne, wird von Toynbee in eingehender Analyse nach-
gewiesen. Weder England noch Frankreich sind an sich
solche ,intelligiblen Felder historischer Forschung", so
lange man sie nicht als Teile eines gréBeren Ganzen
betrachtet. Der alte Grundsatz der Metaphysik: totum

' Mutterzivilisation (z. B.

parte prius wird von Toynbee auch als Prinzip der histo-
rischen Betrachtung aufgestellt. Will ich z. B. die Ge-
schichte verstehen, so muB ich vor allem die Geschichte
jenes groBeren Ganzen verstehen, zu dem sich die eng-
lische Geschichte als Teil verhdlt. Das gréBere Ganze ist
in diesem Falle die europdische Geschichte, die Ge-
schichte der abendldndischen Gesellschaft, genauer ge-
sprochen: die Geschichte der abendlindischen Christen-
heit. Die intelligiblen Einheiten der historischen Betrach-
tung sind also nicht Nationen oder einzelne historische
Perioden, sondern (um mit Toynbee zu sprechen): Gesell-
schaften — ,societies”. Die Geschichtsforschung im
eigentlichen Sinne hat es auch nicht mit der ,Mensch-
heit” zu tun, sondern nur mit einzelnen Gesellschaften
auf der Stufe der Kultur. ,Societies” und ,.Civilisations"
sind die eigentlichen Geschichtstrdger, wiahrend die ,Ge-
schichte” der Primitiven aller Zeiten nur die ,leeren
Bldtter” der Geschichte sind. Diese koénnen von der
eigentlichen Geschichtsbetrachtung ibergangen und der
allgemeineren Anthropologie iiberlassen werden...

Im Verlaufe seiner ersten Betrachtung glaubt nun Toyn-
bee einundzwanzig Kulturen identifizieren zu kénnen.
So wie uns die Geschichte Englands auf einen groBeren
Geschichtskorper verwiesen hat: namlich auf die abend-
landische Gesellschaft — so weist diese wiederum auf
eine frithere, heute nicht mehr existente Gesellschaft
zuriick, auf die Gesellschaft der rémisch-hellenistischen
Welt. Damit haben wir (neben dem WVerhditnis eines
Teiles zu einem gréferen Ganzen) ein zweites Verhiltnis
gegeben, das von Toynbee mit dem Terminus ,Affilia-
tion" bezeichnet wird. So steht die abendldndische Ge-
seilschaft, aber nicht nur diese: auch die byzantinisch-
christliche und islamische zur rémisch-hellenistischen im
Verhéltnis der Affiliation. Von den 21 identifizierten
zivilisierten Gesellschaften sind 15 durch Affiliation ent-
standen; sechs jedoch sind reinen Ursprungs, d. h. aus
dem Zustand der Barbarei und der Primitivitdt hervor-
gegangen. Und damit setzt Toynbees eigentliche Betrach-
tung ein. Diese sechs nicht affililerten Gesellschaften
dringen ndmlich zur Frage nach dem Entstehen von
Kulturen iiberhaupt, wéhrend der Umstand, da$ von
jenen 21 Kulturen 16 tot und von den fiinf iibriggeblie-
benen vier im Abslerben sind, das Problem des Nieder-
ganges und der schlieBlichen Auflésung von Gesell-
schaften stellt. Dieses Problem: das Entstehen, das Wach-
sen, das Niedergehen und schlieBliche Sich-Auflésen von
Kulturen ist das Thema der ersten sechs Bande von
Toynbees ,Study of History”.

Wir miissen aber, ehe wir in unserem Referat weiter-
gehen. zuvor noch einige Grundbegriffe Toynbees erlau-
tern. Mit der Feststellung, daB 15 von 21 Kulturen durch
Affiliation entstanden sind, ist ein wesentlicher Fort-
schrift gegeniiber der Kulturmorphologie Spenglers ge-
wonnen worden. Demnach sind Zivilisationen nicht Mo-
naden, die entstehen und dann wieder verschwinden;
auch ist damit die Tatsache einer gewissen ,Kontinuitat”
und , Wiedergeburt” bzw. , Verwandlung” nachgewiesen.
Betrachten wir daher den so wichtigen Begriff der Affi-
liation. Damit es zu einer Affiliation kommen kann,
miissen folgende Stadien durchlaufen werden: 1. die
romisch-hellenistische Gesell-
schaft) muf sich nach einer Periode von Wirren zu einem
Universalstaat (das rémische Imperium) formieren; 2. die
schopferische Minoritdt, die diesen Universalstaat ge-
schaffen hat, verwandelt sich in eine tyrannische Mino-
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