Die Kirche in den Landern

Burmas ,,Weg zum Sozialismus*
und das Christentum

Wenige Monate nach dem unblutigen Staatsstreich, mit
dem General Ne Win am 2. Marz 1962 die langjihrige
Fithrung Burmas durch den Ministerprisidenten U Nu
beendigte, die demokratische Verfassung ,suspendierte®
und ein noch heute unter seiner Fithrung stehendes Mili-
tirregime einfiihrte, hatte sich die Herder-Korrespondenz
(,Burma zwischen Ost und West®, 16. Jhg. S. 451—457)
eingehend mit der Lage des jungen, im Jahre 1948 selb-
stindig gewordenen Staates beschiftigt. Der Weg, den
Ne Win gehen wiirde, war damals noch nicht abzusehen.
Wihrend einer Krise des parlamentarischen Regimes hatte
er, von U Nu dazu aufgefordert, an der Spitze eines
Militirregimes (1958—60) gestanden, das mit der Be-
kimpfung der zentrifugalen Tendenzen bei den nicht zur
burmesischen Rasse gehorigen Stimmen, der Beseitigung
der Korruption und der Ordnung der Wirtschaft betraut
war. Mit Energie widmete sich Ne Win dieser Aufgabe,
indem er versuchte, vor allem das individualistische Den-
ken der buddhistischen Herrenrasse zu iiberwinden und
sie zu gemeinsamen Anstrengungen zu veranlassen. Er
fand die schon lange von ihm gehegte Uberzeugung be-
stitigt, dafl die parlamentarische Demokratie nichts tauge
und dafl sie durch eine gelenkte Demokratie — er nannte
dies spiter ,demokratische Zentralisierung® — abgeldst
werden miisse. Ne Win hatte sich wahrend der 18mona-
tigen Interimsregierung in der Erlduterung seiner politi-
schen Ideale naturgemafl sehr zuriickgehalten, da er ja
nach den Wiinschen U Nus das Land zu einer funktio-
nierenden parlamentarischen Demokratie zuriickfilhren
sollte. Mit bemerkenswerter Selbstdisziplin trat er nach
Ausschreibung allgemeiner Wahlen zuriick, die dann
iiberraschenderweise U Nus Partei eine Zweidrittelmehr-
heit im Parlament brachte.

Den Wahlerfolg hat man hauptsichlich der Zusicherung
U Nus zugeschrieben, den Buddhismus zur Staatsreligion
zu machen. Am 26. August 1961 nahm tatsdchlich das
Parlament ein verfassungsinderndes Gesetz an, das den
Buddhismus zur Religion des Staates erklirte (vgl. Her-
der-Korrespondenz 16. Jhg., S. 456). Eine Schutzklausel
fiir die religidsen Minderheiten, die auf Dringen der
christlichen Gemeinschaften dem Gesetz angeschlossen
wurde, sicherte den christlichen Staatsangehdrigen das
Recht zu, ihre Religion frei zu bekennen, zu iiben und
zu lehren. Dieses Amendement 20 zum Gesetz muflte ge-
gegen eine militante buddhistische Gruppe inner- und
auflerhalb des Parlaments durchgesetzt werden, die seit
langem der christlichen Mission unter den Bergvolkern
Burmas hier und da durch eine aggressive Gegenmission
entgegentrat. lhre Haltung konnte angesichts der sprich-
wortlichen Duldsamkeit des burmesischen Buddhismus
unbegreiflich erscheinen. Sie wird begreiflich, wenn man
sich die enge Verbindung von buddhistischer Religion
und Kultur vor Augen hilt. Das Christentum ist in den
Augen dieser Kreise ein im Gefolge des Kolonialismus
eingefithrtes Fremdprodukt, dessen institutioneller Cha-
rakter zudem die Buddhisten irritiert. Die Tatigkeit der
christlichen Mission, die sich mangels durchgreifender Er-
folgsaussichten beim Kernvolk der Burmesen den anders-
rassigen Randvolkern des Landes zuwandte und ihr
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Apostolat mit Verbreitung von Schulbildung und sozial-
caritativer Tdtigkeit unterbaute, wird von vielen Bur-
mesen als eine Gefahr fiir die politische und kulturelle
Angliederung dieser nach Eigensein und Eigenkultur
trachtenden, grofitenteils noch nicht vom Buddhismus
durchsetzten Volker betrachtet. Die Eingliederung der
nicht-burmesischen Vilker in den Staat — es handelt
sich um fast die Hilfte der Bevilkerung, wenn man auch
die Inder und Chinesen im Lande einrechnet — ist viel-
leicht das grofite innerpolitische Problem des jungen Staa-
tes, das um so schwerer zu losen ist, als die Englander
nichts zur Bildung eines geschlossenen politischen Gebildes
beigetragen, das Land vielmehr nach dem Prinzip des
divide et impera regiert hatten.

Das Programm Ne Wins

Als die neue Regierung U Nus, die den Militdrs zu weich
und zu nachgiebig erschien, nach zwei Jahren ,,Probezeit®,
die ihr offensichtlich von den Kreisen um Ne Win gewihrt
wurde, mit dem Niedergang der Wirtschaft und den in-
neren Aufldsungserscheinungen in der Burmesischen
Union nicht mehr fertig zu werden schien, und sich in der
Regierungspartei erneut ein nach Ansicht Ne Wins (der
einen Kurs der Mitte zwischen rechts und links als eine
politische Notwendigkeit betrachtete) gefihrlicher Links-
drall zeigte, griff der General ein, diesmal aus eigener
Verantwortung und gegen U Nu. Er erklirte den Fode-
ralismus, auf den nach der Verfassung der Staat griindete,
fiir unmdglich, da er den Staat zerstéren wiirde.

Sofort nach dem Militirputsch verkiindete Ne Win, er
wolle sein Land auf den Weg eines ,spezifisch burmesi-
schen Sozialismus® fithren. Mit diesem ideologisch unter-
bauten System, das die kurz vorher gegriindete ,Burma
Socialist Program Party® ausarbeiten sollte, gedachte der
General sich der buddhistischen Kultur des Landes anzu-
passen und zugleich eine ideologische Abhingigkeit von
den Sozialismen von Ost und West zu vermeiden und
damit auch die Unabhingigkeit des Landes (besonders
gegeniiber dem groflen Nachbarn China) zu sichern. Er
verkiindete eine sozialistische Okonomie, die der Ausbeu-
tung des Menschen ein Ende machen, die Verbrauchsgiiter
vermehren und jedem Individuum einen Arbeitsplatz ent-
sprechend seinen Fahigkeiten zuweisen soll.

Auf einzelne Etappen der Sozialisierung, die mit grofien
Ungerechtigkeiten verbunden war, soll hier nicht niher
eingegangen werden. Im Hinblick auf unser Thema soll
aber das eine oder andere hervorgehoben werden. Ne
Wins Bestreben ist, bei der Sozialisierung nicht nur den
wirtschaftlichen Einflufl des westlichen Kapitals auszu-
schalten, sondern auch den wirtschaftlichen Einflufl der
Inder und der Auslandschinesen im Lande zu brechen.
Die britischen Firmen, die in der englischen Zeit den gan-
zen Export- und Importhandel kontrollierten, sind na-
tionalisiert worden. Der Reishandel (der heute 809/o des
Exports Burmas darstellt) wurde zum Staatsmonopol er-
klirt. Die 10 burmesischen und die 14 auslindischen Ban-
ken wurden gleichfalls nationalisiert. ,Es ist den Auslin-
dern praktisch unmdglich gemacht, in der burmesischen
Wirtschaft Kapitalien zu investieren® (vgl. den instruk-
tiven Artikel La Birmanie & la croisée des chemins in
,Le Monde Diplomatique®, November 1965). Kollekti-
viert ist ferner der ganze Verteilungsapparat der Ver-



brauchsgiiter sowie das Transport- und Verkehrswesen.
Die Agrarfrage soll gelost werden, indem man das Land
denen gibt, die es bebauen, die Landwirtschaft mechani-
siert und eine Massen-Kooperativbewegung schafft.
Obwohl das neue Regime den Buddhismus (iibrigens auch
alle anderen Religionen im Lande) aus der politischen
Gestaltung und Verantwortung sorgfiltig herauszuhalten
versucht und ihn (wie alle anderen religiésen Gruppen)
ermahnt, ,sich nicht in die gefihrlichen Dinge dieser Welt
einzumischen®, wenig vom Buddhismus spricht und ihn in
der offiziellen Staatsphilosophie mit keinem Worte er-
wihnt, sind die Grundkonzeptionen des Systems dennoch
stark vom buddhistischen Denken beeinflufit. Allein die
Tatsache, dafl der Siidliche (Theravada-) Buddhismus
nicht klar zwischen Geist und Materie, Physik und Meta-
physik unterscheidet (vgl. Herder-Korrespondenz, a. a.
0., S. 454), weist darauf hin. Man darf deshalb auch
die Theorie des burmesischen Sozialismus nicht als kom-
munistisch bezeichnen, nicht einmal als marxistisch im
Sinne des gemifigten Sozialismus, wie ihn viele Parteien
des Westens vertreten.

Burmesischer Sozialismus und chinesischer Kommunismus

Mag sich aber der burmesische Sozialismus ideologisch
vom Kommunismus unterscheiden, so trigt er doch in der
Praxis des Systems Ziige, die ihn in die nichste Nihe des
Kommunismus fithren. Auslidndische Beobachter haben
dies immer wieder festgestellt. Es gilt nur die Meinung
der Partei. Jede andere Anschauung wird unterdriicke.
Eine starke innere Hierarchie, die von den Zellen bis zum
Zentralkomitee reicht, hilt den Parteiapparat zusammen.
Die Rekrutierung der Mitglieder geschieht nach dem Aus-
wahlprinzip. Es wird eine zweijihrige Probezeit ver-
langt. Ist ein Kandidat endgiiltig angenommen, so gibt es
fiir ihn keine Austrittsmdglichkeit mehr. Die Befehle der
Partel miissen ausgefithrt werden, auch wenn das Mit-
glied den Anordnungen keine innere Zustimmung zu lei-
sten vermag. Die Kader werden in einer besonderen
Schule fiir politische Wissenschaft gebildet. Die Partei hat
sich die geistige Steuerung aller Publikationsmittel ge-
sichert und schreibt auch die politische Unterweisung an
den Universititen vor. Massenverhaftungen politisch Wi-
derstrebender oder Verdichtiger sind, wie in den kom-
munistischen Lindern, das iibliche Mittel, um Wider-
stinde gegen das System zu unterdriicken. Schroffe und
spektakulire Beugemittel, Torturen oder Schauprozesse
sind in Burma nicht beliebt.

Ne Win hat anderseits den Kommunismus bis heute ver-
boten. Eine allgemeine Amnestie, die auch an Aufstinden
gegen das frithere Regime beteiligten Kommunisten die
Freiheit gab, spricht nicht dagegen. Im November 1963,
also zu einer Zeit, als das alleinige Existenzrecht der so-
zialistischen Partei noch nicht verkiindet war, nahm Ne
Win Massenverhaftungen von Kommunisten vor, die sich
seinem System entgegenstellten. Zwar wihlte er zwei
russisch orientierte Kommunisten Burmas zu seinen eng-
sten Militdrberatern, aber mdoglicherweise, weil es ihm
tiberhaupt an Fachleuten auf diesem Gebiete fehlte. Wenn
Beobachter aus dem Westen immer wieder betonen, das
Regime sei in wachsendem Mafe unter den Einfluf links-
gerichteter Krifte geraten, so mag dies stimmen. Der Be-
weis dafiir, dafl sich Ne Win immer mehr mit Kommuni-
sten bzw. mit Auslandskommunisten umgeben habe, ist
noch zu erbringen. Allein die Tatsache, dafl die meisten
der Fithrer des Revolutionsrats schon einmal zu Besuch

in kommunistischen Lindern (Moskau oder Peking)
waren, erkldrt, warum ein Sozialismus, der nicht kommu-
nistisch sein will, dort Methoden absieht, die er fiir die
Durchsetzung des eigenen Systems fiir geeignet hilt. Dem
durch seine Berichte iiber die Bombardierung von Wohn-
vierteln in Nordvietnam bekanntgewordenen Mitheraus-
geber der ,New York Times“, Harrison E. Salisbury,
dem ersten auslindischen Journalisten, der seit drei Jah-
ren acht Tage in Burma bleiben durfte, erklirte Ne Win
kategorisch, sein Regime sei nicht kommunistisch und er
flirte nicht mit Peking (,New York Times®, 21. 6. 66).
Man braucht nicht unbedingt anzunehmen, dafl Ne Win,
dhnlich wie Kénig Sihanuk von Kambodscha, aus Angst,
sein Land konne von dem gefihrlichen Nachbarn Rot-
china iiberwiltigt werden, eine Art Gleichschaltung mit
diesem Lande versucht habe. China wird in Burma nicht
einmarschieren, solange keine westliche Macht dort sich
militdrisch engagiert. Im Jahre 1958 sagte Tschou En-lai
bei einem Besuch den Chinesen Ranguns, China brauche
keinen Krieg, um Burma zu iibernehmen. Es wiinsche auch
nicht, einen solchen Krieg zu beginnen. Die beiden Linder
sollten in Frieden und Freundschaft leben. Den chinesi-
schen Biirgern Burmas empfahl er, Heiraten mit Burmesen
einzugehen und grofle Familien zu griinden. China geht
also hier vom Absorptionsprinzip aus. Es hofft, dank der
grofleren Geburtenrate der Chinesen, das Land in etwa
einem Jahrhundert friedlich zu gewinnen, zumal ja eine
dauernde Einwanderung von Chinesen (besonders Fliicht-
lingen) erfolgt, die Burmas Regierung iiberhaupt nicht
kontrollieren kann. Zwischen China und Burma besteht
ein Nichtangriffspakt, und man hat erstmalig die lange
Grenze zwischen beiden Staaten in gegenseitigem Einver-
nehmen festgesetzt.

Keine chinesische Unterwanderung

Ein Wort mufl noch iiber die sagenhafte chinesische kom-
munistische ,,Unterwanderung® gesagt werden. Zunichst
weifl niemand, auch die burmesische Regierung bei ihrem
rudimentiren Erfassungsapparat der eigenen Bevlkerung
nicht, wieviel Chinesen {iberhaupt einwandern. Die Regie-
rung gibt die Zahl der Chinesen mit chinesischem Paf} mit
200000 an, die der Chinesen burmesischer Nationalitit
bzw. Sino-Burmesen mit einer Million. Sind es drei Mil-
lionen, wie man im Ausland schitzt? Wie grof ist die
Zahl der chinesischen Fliichtlinge, die ohne Pafl jihrlich
ins Land kommen? Auf jeden Fall sind nicht alle Chine-
sen, die unkontrolliert eine fast 2000 km lange Grenze
iiberqueren, Freunde des Kommunismus. Sie fliichten,
weil sie Feinde des Systems sind oder glauben, in Burma
bessere Existenzmdglichkeiten zu finden. Und wieviele
kehren {iber die ,,Griine Grenze® zuriick, weil sie nicht die
Lebensbedingungen fanden, die sie erhofften?

Die Bevolkerung Burmas wird in allen Nachschlagewer-
ken fiir 1958 auf etwa 21 Millionen geschitzt. Heute wird
gewohnlich die Zahl von 25 Millionen angegeben. Ein
grofler Teil des Zuwachses wird (trotz der notorisch sehr
hohen Siuglingssterblichkeit) der natiirlichen Bevélke-
rungsvermehrung zuzuschreiben sein. Auf jeden Fall kann
es sich nicht um eine Masseneinwanderung aus Rotchina
handeln, und die Annahme, daf sich die Bevélkerung des
Landes durch Zuwachs aus China in wenigen Jahren ver-
doppelte (vgl. die Schitzung des Biiros des Apostolischen
Visitators fiir Siidostasien, Herder-Korrespondenz 16.
Jhg., S. 452) erscheint unhaltbar.

Es gibt in Burma aus der Friihzeit der Selbstindigwer-
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dung des Staates noch zwei kommunistische Bewegungen,
die der Roten und der Weiflen Fahne. In den Untergrund
gedringt, stellen sie fiir die Regierung keine Gefahr dar,
da sie sich gegenseitig befchden. Rotchina hat ihnen wohl
nie Hilfe geleistet. Bemerkenswert ist hier ein Wort des
Burmesen U Thant vom 24, Februar 1965, das in der
amerikanischen Zeitschrift ,,Fellowship“ (September 1965)
zitiert wird: ,Nicht ein einziges amerikanisches Leben
ging in Burma wihrend der letzten sicben Jahre verloren.
Wir sollten die grofle Frage stellen: Warum? Burma hat
eine 1000 Meilengrenze mit dem kommunistischen China.
Hitte es zur Unterdriidkung von Aufstinden Hilfe von
auflen erbeten, wiirde eine von zwei Moglichkeiten ein-
getreten sein: Entweder wire das Land in zwei Teile auf-
geteilt worden, oder das Land wire schon lingst dem
Kommunismus verfallen. Die Kommunistische Partei Bur-
mas ist nach 17 Jahren noch unter Grund und illegal,
aber lassen Sie es sich von mir sagen: es gab keinen einzi-
gen Fall auslindischer Hilfe fiir die Kommunisten Bur-
mas in den letzen 17 Jahren.®

Die Religionspolitik der Regierung

Wenn man nun nach Skizzierung des allgemeinpolitischen
Hintergrundes die Religionspolitik der Regierung testen
will, muf man zunichst sich Klarheit dariiber verschaffen,
was das neue System unter Religion versteht. Es betrach-
tet im Rahmen seiner Staatsphilosophie Religion als eine
an die dufleren Umstinde gebundene soziale Einrichtung.
Eine solche Anschauung ist sicherlich dem burmesischen
Buddhismus fremd, besser gesagt, er hat kein geistiges
Aufnahmeorgan fiir eine solche erdbezogene Relativie-
rung seines tiefsten Anliegens. Die Ideologie des Militdr-
regimes steht also einer echten Forderung des Buddhismus
im Wege. Dieser wird aber aus politischem Opportunis-
mus als konstitutives Element der gewachsenen Eigenkul-
tur des Landes geschiitzt. Die geistigen Fiihrer des Thera-
vada-Buddhismus miissen jedoch mit fassungslosem
Erstaunen vernchmen, daff die Philosophie des Militdr-
regimes sie zu den reinen Quellen des Buddhismus zu-
riickzufiihren vorgibt.

Die radikale Sozialisierung bedroht die Lebensmoglich-
keiten der Bonzen, die bisher hauptsichlich von den
Zuwendungen des Mittelstandes lebten, der heute wirt-
schaftlich in die Masse einnivelliert und politisch mundtot
gemacht worden ist. Alle religiosen Organisationen sind
zudem der Staatskontrolle unterstellt worden. Der wo-
chentliche buddhistische Festtag wurde abgeschafft und
der Sonntag wieder als Ruhetag eingefiihrt. Die Regie-
rung hat ferner das gegen die Anschauungen der Buddhi-
sten verstoBende Schlachten von Tieren erlaubt. Dies alles
ist geeignet, die Buddhisten aufsdssig zu machen. In den
beiden grofiten Stidten des Landes haben denn auch
Demonstrationen stattgefunden, und viele buddhistische
Mbnche wanderten in die Gefiangnisse. Die Regierung er-
klirte zur Beruhigung der Offentlichkeit, es gelte die
reinsten Prinzipien des Buddhismus gegen unwiirdige
und gewinnsiichtige Elemente zu verteidigen, die sich
unter dem Monchsgewand verstedkten.

Die erste grundlegende Stellungnahme des neuen Regimes
zur Frage der Gewissens- und der religitsen Freiheit
stammt vom Juli 1961, als sich die Burma Socialist Pro-
gram Party konstituierte. Die Statuten dieser Partei
sicherten allen Mitgliedern das Recht auf Freiheit des
Gewissens und der Religion zu. Der Revolutionsrat ver-
kiindete dann sofort nach der Machtergreifung (April
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1962) im Anschluf an die Ankiindigung der Sozialisie-
rung der Produktionsmittel, jedermann solle freies Be-
kenntnis und freie Ubung der Religion haben. Die end-
giiltige Verfassung der Partei fordert indes, daff die
Kandidaten den burmesischen Weg zum Sozialismus ,aus
Uberzeugung® annehmen, denselben Weg, den die Partei
hinsichtlich seiner Philosophie als relative Wahrheit rein
experimentellen Charakters darstellt. ,Es ist klar, dafl
eine solche geistige Auflage klar totalitiren Stils fiir die
Christen ein ernstes Problem darstellen mufite. Sie stehen
vor dem Dilemma, sich in der Partei einzusetzen, die
allein gesetzlich und staatlich anerkannt ist, oder Gefahr
zu laufen, isoliert zu werden und ohne weiteres von einer
Stellung oder einem Beruf ausgeschlossen zu werden® (P.
Angelo Lazzarotto PIME, ,Le Missioni Cattoliche®, Nr.
6/7, 1966). In einer Rede vom 12. Dezember 1965 wies
Ne Win zudem mahnend darauf hin, daf} im Konflikts-
fall religiose Uberzeugungen sich den Richtlinien der Par-
tei zu unterwerfen hitten: ,Unsere Parteitdtigkeiten
konnen bisweilen gegen die Religion gehen. Fille von
widerspriichlichen Haltungen zwischen den politischen
Forderungen und der religidsen Ethik sind auch in ande-
ren Lindern in der ganzen Welt nicht selten. Im iibrigen
hat auch das Okumenische Konzil erklirt, dafl jeder seine
Religion frei wihlen kann.”

»Missionare, die Pest des Landes*

Hatte man in christlichen Kreisen nach der Suspendierung
des Gesetzes iiber den Buddhismus als Staatsreligion und
vor Kenntnis der ideologischen Grundlinien des neuen
Systems gehofft, dafl das Christentum im Burma Ne Wins
wenigstens freundliche Duldung erfahren werde, so mufite
die Rede aufhorchen lassen, in der die christlichen Missio-
nare seitens des Fiihrers der Regierung bei der Feier des
15. Jahrestages der Unabhingigkeit (4. Januar 1963) als
eine Bedrohung der buddhistischen Gesellschaft bezeichnet
wurden. Es hief darin: ,,Diese Fremden sind die Pest
Burmas. Wir miissen uns ihrer entledigen® (Lazzarotto,
a. a. O.). Die Rede wurde im ganzen Lande verbreitet.
Warum diese ,,Fremden® die Pest des Landes sein sollten,
hat Ne Win nicht niher erliutert. Der Ausdruck ,diese
Fremden“ beriihrt zunichst einen spiter immer mehr
akzentuierten Programmpunkt Ne Wins, nimlich durch
Fernhaltung bzw. Abschiebung von Auslindern dem
Lande, wie er einmal sagte, ,fiir einige Zeit eine ruhige
Entwicklung zu sichern®.

Aber warum werden die Missionare als eine ,Pest® dar-
gestellt? Aus welcher psychologischen Haltung heraus mag
das Wort gesprochen worden sein? Da das Christentum
eine vom Westen importierte ,Fremdreligion® ist und
zudem bisher noch nicht den inneren Zugang zum Bud-
dhismus Burmas gefunden hat, mag es von Ne Win als
absolut ungeeignet angesehen werden, um die nicht der
Herrenrasse angehorigen Volker Burmas auf dem Wege
iiber die burmesische Kultur in den Gesamtstaat einzu-
schmelzen. Das Christentum hat unter den Angehorigen
der fithrenden Rasse tatsichlich kaum Anhanger. Der
ethnischen Zusammensetzung nach bekennt sich zu ihm
eine kleine Minderheit anglo-burmesischer Mischlinge,
Inder und Chinesen sowie eine grofle Mehrheit von An-
gehdrigen nichtburmesischer Stimme, die bisher nur zum
Teil sich der buddhistischen Werbung erschlossen. Die
katholische Gemeinschaft, iiber die noch eingehend zu
handeln ist, diirflte zu 209 aus Auslindern, Indern,
Chinesen und anglo-burmesischen Mischlingen, bestehen.



Die Erfolge der christlichen Mission bei den aus primiti-
ven Kulten herkommenden, zum Teil sehr intelligenten
Stimmen miissen auf die schulische, soziale und caritative
Titigkeit zuriickgefithrt werden.

Das Gros der Christen Burmas gehort der amerikanischen
Baptistenmission an, die 600000 Anhinger zu haben vor-
gibt. Katholischerseits wird diese Zahl gewohnlich als
stark iiberhoht angesehen. Wahrscheinlich sind hier auch
alle mitgezahlt, die man als ,Sympathisierende® bezeich-
nen kann. Die Baptisten haben, durch bittere Erfahrungen
belehrt und in Voraussicht kommender Dinge, in den
letzten Jahren die Leitung der Mission fast vollig Einhei-
mischen iibergeben. Die Gemeinschaft besitzt zur Zeit 2500
ordinierte Religionsdiener bzw. ganz im Dienste der Mis-
sion stehende Laienmitarbeiter (,,International Review of
Missions®, Nr. 1, 1967). Die anglikanische und die metho-
distische Gemeinschaft sind vergleichsweise sehr klein,
wihrend die katholische Mission noch 1965 242 000 Chri-
sten zihlte, obwohl mehrere tausend katholische Inder
(Tamilen) in den letzten Jahren abwanderten, da die
Regierung ihnen dasLeben durch ihre Wirtschaftsmafinah-
men praktisch unmdglich machte. Man zihlt zwei Erz-
didzesen und sechs Didzesen, von denen drei durch Ein-
heimische geleitet werden. Die Erzditzese Rangun besitzt
einen einheimischen Koadjutor mit dem Redht der Nach-
folge.

Die soziale und schulische Titigkeit der Mission war den
Buddhisten nationalistischer Prigung ein Dorn im Auge,
zumal der Buddhismus auf diesen Gebieten bisher ziem-
lich steril war. Deshalb versuchten sie es bei den Berg-
volkern mit einer Gegenmission, die den christlichen Mis-
sionen die Mittel der Hoherfilhrung der Einheimischen
abschaute und in Einzelfillen vor Gewalttitigkeiten ge-
gen christliche Missionskrifte nicht zuriickschreckte. Bei
seinem Verdikt gegen die christlichen Missionare mag Ne
Win auf einen Propagandaerfolg fiir sein Regime bei den
Buddhisten bedacht gewesen sein, aber auch gefiirchtet
haben, dafl eine christlich gebildete Bevélkerung fiir seinen
buddhistisch gefirbten totalen Sozialismus nicht zu gewin-
nen ware.

Behinderung der kirchlichen Titigkeit

Wenn schon burmesische Biirger bei Reisen von Ort zu
Ort im Zusammenhang mit den umfassenden Sozialisie-
rungsmafinahmen oft sehr intensiven Kontrollen unter-
worfen waren, so ist es nicht verwunderlich, daf} die Be-
wegungen der Auslinder, besonders der Missionare, auf-
merksam beobachtet wurden. Bald muflten die Missionare
jedesmal um eine Sondererlaubnis einkommen, wenn sie
entferntere Orte ihrer Dibzese aufsuchen wollten. Diese
Bestimmung wurde im Jahre 1966 aufgehoben, nachdem
den nach 1948 ins Land gekommenen Missionaren der
Ausreisebefeh] zugestellt worden war (NC News Service,
4. 4. 66).

In dem Bestreben, das auslindische Element in den christ-
lichen Kirchen beschleunigt abzubauen, hatte sich schon
wihrend der Regierung U Nu die Regierungspraxis her-
ausgebildet, die Einreise von nur soviel auslindischen
Missionaren zu gestatten, als ndtig war, um die Liicken
jener zu fiillen, die gestorben waren. Seit 1961 waren
iiberhaupt keine fremden Missionare mehr zugelassen
worden. Die Regierung Ne Win lieR Anfang 1963 allen
auslindischen Missionaren einen Fragebogen zugehen, in
dem sie sich erkldren sollten, ob und wann sie durch Ein-
heimische ersetzt werden konnten. Im Herbst 1964 er-

hielten noch die fiinf auslindischen Bischtfe Burmas die
Erlaubnis, zur dritten Konzilsperiode auszureisen, wih-
rend die burmesischen Bischéfe das Land nicht verlassen
durften. Bei der letzten Konzilssession war der Landes-
episkopat iiberhaupt nicht wvertreten. Trotz dringlicher
Riidsfrage blieben die Gesuche der Bischofe unbeant-
wortet.

Die der ganzen Presse auferlegte Vorzensur traf die
katholische Gemeinschaft besonders hart bei Herausgabe
liturgischer, katechetischer und Erbauungsliteratur, da sie
in mehreren Sprachen hergestellt werden mufite, die Re-
gierung aber angeblich nicht geniigend Zensoren zur Ver-
fiigung hatte, die die Sprachen der Bergstimme verstan-
den. So bleiben viele Publikationen oft mehrere Jahre bei
den Zensurstellen liegen. Da die Regierung die Titigkeit
aller groflen auslindischen Nachrichtenagenturen im
Lande unterdriickt hat und den ganzen Nachrichtendienst
durch eine eigene Agentur kanalisiert, ist es fiir die kirch-
lichen Stellen sehr erschwert, mit dem Geschehen in der
Weltkirche in Verbindung zu bleiben, zumal auch den
burmesischen Angehdrigen der christlichen Bekenntnisse
die Teilnahme an internationalen religiosen Zusammen-
kiinften auflerhalb des Landes unmdoglich gemacht wird.
Nach Mitteilung der , International Review of Missions®
hat man in den letzten Jahren keine Angehorigen der
grofiten protestantischen Gemeinschaft Burmas, der Bap-
tisten, mehr bei Skumenischen Veranstaltungen gesehen.
Da ferner nur ganz wenigen auslindischen Besuchern ein
mehrtigiger Aufenthalt in Burma gestattet wird und eine
strenge Briefzensur die Missionarspost iiberwacht, kann
man sich die Isolierung der Christen von der Auflenwelt
vorstellen.

Die Verstaatlichung der Privatschulen

Dem neuen System muflte es daran gelegen sein, die Ju-
gend fiir seine Ideen zu gewinnen. So ist man daran,
eine Einheitsorganisation der jungen Menschen von 17
Jahren an zu schaffen. Wichtiger noch erschien die Beein-
flussung der Schule. Nun wurden im Jahre 1964 mehr als
die Hilfte aller Schulen noch von christlichen Institutio-
nen (mit teils auslandischer, teils einheimischer Leitung)
gefilhrt (NC News Service, 6. 4. 66). Je weniger der
Staat selbst iiber ein nennenswertes Schulwesen ver-
fiigte, desto stirker mufite sein Bestreben sein, sich in
einem totalitiren Regime der Privatschulen zu bemich-
tigen. Die Grundlage zu solchem Vorgehen schuf ein im
Jahre 1964 erlassenes Schulgesetz, das die Verstaatlichung
des privaten Unterrichtswesens zum Zwecke der ,Forde-
rung sozialistischer Moralwerte® ankiindigte. Bei den zu
verstaatlichenden Schulen handelte es sich hauptsichlich
um katholische und protestantische Einrichtungen. Fiir die
katholischen wird gemeinhin eine Anzahl von 70000
Schiilern angenommen, fiir die protestantischen etwas
weniger. Die privaten Schulen erhielten seit der Unab-
hingigkeitserklirung des Landes keine staatlichen Zu-
schiisse mehr. Seit jeher genossen vor allem die katholi-
schen hoheren Schulen in der Offentlichkeit, auch der
buddhistischen, grofles Ansehen. Thre Absolventen schnit-
ten bei den offentlichen Examen weitaus am besten ab.
Fast alle leitenden Staatsbeamten sandten ihre Kinder in
Missionsschulen. Buddhistische Eltern zahlten gern das
Schulgeld fiir die gehobenen Schulen, und mit den Uber-
schiissen dieser Anstalten finanzierte die Mission ihre
Dorfschulen, in denen der Unterricht ohne Entgelt ange-
boten wurde. Die katholische Gemeinschaft selbst war der
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Hauptnutzniefler der in den Schulen angebotenen Bil-
dung, denn man schitzt, daf die Zahl ihrer durch Schulen
gegangenen Mitglieder 2594 aller schulisch Gebildeten
darstellt, obwohl die katholische Bevélkerung nicht ein-
mal 1% der Gesamtbevdlkerung des Landes ausmacht.
Am 1. April 1965 verkiindete der Rundfunk plétzlich ein
wenige Tage vorher beschlossenes neues Gesetz iiber die
sofortige Uberfithrung der Privatschulen in Staatsbesitz,
und zur selben Stunde erschien auch an den gehobenen
Schulen das Militir, um die Beschlagnahme unter fiir die
bisherigen Schuleigner entwiirdigenden Umstinden durch-
zufiihren. Schulregister und Kassen wurden beschlag-
nahmt. Eine Entschidigung fiir die {ibernommenen Werte
wurde abgelehnt, etwaige Schulden den bisherigen Eigen-
timern angelastet. Die an den Privatschulen bisher titigen
Lehrkrifte burmesischer Staatsangehérigkeit verpflichtete
man zur Ablegung eines neuen Examens, das viele spiter
nicht bestanden. Das auslindische Personal durfte sich auf
die eigenen Wohnriume zuriickziehen. Das Betreten der
Schulen wurde thm verboten und die Schuljugend ange-
halten, jede Verbindung mit ithm zu meiden. Die amtliche
Presse kommentierte das neue Gesetz mit dem Hinweis,
es solle ein kraftvolles Mittel zur Verbreitung des Sozia-
lismus sein. Das Informationsministerium aber lief} ver-
lautbaren: ,Endlich ist den Leitern der Privatschulen das
Mittel genommen, die Jugend zur Religion ihrer Prigung
zu erziehen.“ Anderseits hatte ein Zirkular der Regierung
bei Ankiindigung der Schulpline schon frither versichert,
dafl die Durchdringung des Unterrichts mit den Grund-
satzen des burmesischen Weges zum Sozialismus die Frei-
heit der Religion und des Kultus nicht beeintrichtigen
werde (,Eglise Vivante®, Nr. 3/4, 1966).

Dem Erzbischof von Rangun gab die Regierung die Zu-
sicherung, daR sie sich in den Unterricht der Priestervor-
bildungsanstalten (fiinf Kleine und ein Grofles Seminar)
nicht einmischen werde. Diese wiirden von der Regierung
als rein religiose Schulen betrachtet. Die Schiiler werden
indes nicht zu den 6ffentlichen Schulpriifungen zugelassen.
Die gesellschaftlichen Nachteile fiir die Seminaristen, die
vor der Weihe das Seminar verlassen, sind offenkundig,
desgleichen fiir das Ansehen der Priester in der Offentlich-
keit, wenn sie die Schulzertifikate nicht besitzen.

Da die Regierung angesichts des nur gering entwickelten
staatlichen Schulwesens die Ubernahme einer so groflen
Anzahl von Schulen nicht auf einmal verkraften konnte,
erfolgte diese in zwei Etappen (1965 und 1966). In der
ersten Etappe wurden 129 High Schools und Junior High
Schools beschlagnahmt, darunter 56 katholische, 16 bap-
tistische, 10 anglikanische, 7 methodistische, 3 buddhi-
stische, 16 chinesische und 6 indische Schulen volklicher
Minderheiten. Unter den in Staatsbesitz iiberfiihrten Schu-
len befanden sich allein 10 Kollegien der christlichen
Schulbriider, darunter das hochangesehene St. Paulus-
kolleg in Rangun mit 4500 Schiilern. Bemerkenswert ist,
dafl die bei der Ubernahme der Schulen freigesetzten
Lehrkrifte, denen man den Unterhalt entzogen hatte, von
seiten der Eltern der Schiiler, einschliefflich buddhistischer
Eltern, tatkriftig unterstiitzt wurden. Gerade das Ver-
halten der Buddhisten zeigt, dafl die Schulen eine Atmo-
sphire des Wohlwollens fiir das Christentum in diesem
zu hohen Prozenten buddhistischen Lande geschaffen hat-
ten, und daf} es in Burma neben dem nationalistischen und
der Mission feindseligen politischen Buddhismus eine
Schicht gebildeter Angehdriger dieser Weltanschauung
gibt, die sich ein gesundes Urteil bewahrt haben.
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In der zweiten Etappe sind zu Beginn des Schuljahres
1966/67 die restlichen privaten Mittel- und Volksschulen,
insgesamt 685, von denen 450 katholisch waren, ,natio-
nalisiert” worden. Diesmal wurden vor allem die christ-
lichen Volksschulen bei den Bergvolkern betroffen, die oft
unter grofiten Opfern in kaum erschlossenen Gebieten
abseits aller Verkehrswege errichtet worden waren. Die
Mailander Missionsgesellschaft verlor so allein 125 Schu-
len.

Verstaatlichung von Sozial- und Caritaswerken

In seiner Rede zum 15. Jahrestag der Unabhingigkeit
hatte sich Ne Win auch mit der Sozial- und Caritasarbeit
der christlichen Kirchen beschiftigt: ,Wir werden neue
Gesetze fiir soziale Dienste schaffen miissen, indem wir
die Sorge fiir die Arbeitsunfihigen, die Taubstummen,
die Alten und die Minderjihrigen iibernehmen. Dieser
vom Schicksal nicht Begiinstigten, besser gesagt einiger von
ihnen, nahmen sich in der Vergangenheit die Missions-
organisationen an, und sie bekehrten so manche unter
ithnen zu neuen Religionen. Das bedeutet fiir uns in gewis-
sem Sinne einen Verlust. Nunmehr ist es an uns selbst,
uns mit diesen Ungliicklichen zu beschiftigen“ (Lazza-
rotti, 2. a Q).

Es wire nun moglich gewesen, ein umfassendes staatliches
Sozialwerk aufzuziehen und dabei in einem Lande, wo
bisher alles und jedes auf diesem Gebiete fehlte, die
freie Wohltitigkeit bestehen zu lassen. Dies lief indes das
System der totalen Sozialisierung nicht zu. Ein zweiter
Grund kam hinzu: Man bekehrte in den christlichen Ein-
richtungen zu ,neuen Religionen“. Einem System, das die
Freiheit der Religion proklamiert, konnte dies an sich
gleichgiiltig sein, wenn die Freiheit der religiGsen Wahl
gelassen wurde. Aber hier kommt der buddhistische Kul-
turhintergrund des Systems wieder zum Vorschein. Auch
der Sozialist Ne Win betrachtet die Einheit von buddhi-
stischer Religion und burmesischer Kultur als einen Wert
fiir das Land, obwohl er die Buddhisten, besonders die
Bonzen, durchaus nicht freundlich behandelt. Jede Be-
kehrung zu ,neuen Religionen® ist fiir ihn ein gewisser
Verlust fiir das Land. Zu diesen Religionen scheint er
aufler dem Christentum auch den Hinduismus zu rechnen,
der fiir die Inder in Burma Caritaseinrichtungen schuf.
Seit Frithjahr 1965 wurden alle privaten Krankenhiuser,
Dispensarien, Waisenhduser, Aussitzigenheime, fast alles
christliche Finrichtungen, in Staatsbesitz iiberfiihrt, und
zwar entschidigungslos. Die Krankenhiuser erhielten den
Namen ,, Volkshospitiler®. Enteignet wurde unter ande-
rem das moderne Hospital von Okkalapa, das von einer
Gruppe hollindischer Arztinnen aus der Gesellschaft der
Missionsirztlichen Schwestern geleitet wurde, die mit
lebhafter Zustimmung der fritheren Regierung ins Land
gekommen waren. Als diese Arztinnen nach der Ver-
treibung keine Anstalten machten, Burma zu verlassen,
vielmehr sich in anderen christlichen Sozialwerken be-
titigten, wurden sie ausgewiesen. Man hatte gehofft, daf}
der Leiter eines der grofiten Aussitzigenheime (mit 1400
christlichen und nichtchristlichen Kranken), P. Cesare
Colombo PIME, der sich in Europa in Medizin, Dring-
lichkeitschirurgie und Leprologie hatte ausbilden lassen,
an seinem Platze bleiben diirfte, zumal er seit 1935 im
Lande war. Aber im Januar 1967 traf er als Ausgewiese-
ner in Italien ein. Die Ubernahme der Caritasinstitutio-
nen zwang die Regierung, fiir deren zentrale Verwaltung
iiberstiirzt eine Organisation zu schaffen, da es bisher in



Burma keine staatliche Stelle gab, die sich derartigen Auf-
gaben widmete.

Ausweisung von Missionskriflen

Seit lingerer Zeit fiirchtete man vor allem in katholischen
Kreisen eine Ausweisung der auslindischen Missionare.
Schon im Jahre 1964 war fiir siecben christliche Schul-
briider die Aufenthaltserlaubnis nicht verlingert worden.
Eventuelle Massenausweisungen mufite die mit noch recht
zahlreichem auslindischem Personal arbeitende katho-
lische Mission viel stirker treffen als die an Mitgliedern
erheblich grofere Gemeinschaft der Baptisten, die, durch
ihren ,Laiencharakter® begiinstigt, sich schon fast aus-
schlieBlich des einheimischen Elements bediente. Die in
dieser Mission zuletzt noch tdtige Gruppe von insgesamt
56 Amerikanern war bis Anfang 1966 auf 20 zuriick-
gegangen.

Die Tatsache, dafl die aus den Schulen und Caritaswerken
entfernten auslindischen Krifte nicht sofort in die Heimat
zuriickkehrten, sondern in der Seelsorge und der Seel-
sorgshilfe weiter der Mission zu dienen suchten, hat die
Regierung zweifellos in ihrer Hoffnung enttiuscht, ,diese
Fremden“ bald loszuwerden. So mag die seit langem
geplante Ausweisungsaktion beschleunigt worden sein.
Noch bis Anfang 1966 waren alle (auf ein Jahr befriste-
ten) Aufenthaltsgenehmigungen anstandslos um ein Jahr
verldngert worden. Urplotzlich wurde dann den Leitun-
gen der christlichen Kirchen eine vom 22. Mirz datierte
Liste von 234 katholischen, 20 baptistischen und 3 angli-
kanischen auslindischen Missionskriften beiderlei Ge-
schlechts durch das Einwanderungsministerium vorgelegt.
Jeweils war dabei vermerkt, wann die betreffende Person
bis Ende 1966 das Land zu verlassen hitte. Um Aufsehen
zu vermeiden, sollten offenbar die Ausreisen auf das ganze
Jahr verteilt werden. In der Offentlichkeit wurde {iber
die Aktion nie etwas mitgeteilt, so dafl die Christen véllig
tberrascht waren, als ihre Missionare ihnen die bevor-
stehende Ausreise mitteilten. Die Katholiken in den ab-
gelegenen Gebieten meinten anfangs, der Papst habe diese
Missionare zuriickgerufen, und sie verstanden nicht die
Griinde fiir diese Anordnung.

Bei den Ausgewiesenen handelte es sich zumeist um Per-
sonen jiingeren Alters, die nach dem 1. Januar 1948, also
dem Termin der Unabhingigkeitserklirung, in Burma
weilten. Es befanden sich auf der Liste aber auch einzelne
Missionskrifte, die tiber 50 Jahre im Lande titig waren.
Manche, so einige Schwestern indischer, chinesischer und
malaiischer Herkunft, waren auf die Ausweisungsliste ge-
raten, weil sie ihre Ausbildung teilweise auflerhalb Bur-
mas erhalten hatten. Die Ausweisungen wurden mit ent-
waffnender Hoflichkeit durchgefiihrt. Keinem der Betrof-
fenen geschah einLeid, keiner wurde insultiert. Aufler dem
Handgepick durfte niemand etwas mitnehmen. Unter
den Vertriebenen befanden sich 74 Priester, dazu kamen
ein paar Dutzend Briider (besonders aus den Schulorden)
sowie 140 bis 150 Schwestern. Der Nationalitit nach
waren die Ausgewiesenen Franzosen, Italiener, Ameri-
kaner, Iren und Deutsche. Keiner der auslindischen Bi-
schofe wurde von der Ausweisung betroffen, wohl aber
der einzige anglikanische Bischof.

Es ist bekannt, dafd sich der Papst nach eigener Erklirung
fiir die bedrohten Einrichtungen, ,die eine Konsolidie-
rung der Kirche und den kulturellen Fortschritt jener
Nation sichern®, sowie fiir die zur Ausreise aufgeforderten
Missionskrifte, die eine solche Behandlung nicht verdien-

ten, vergeblich einsetzte und seine Besorgnis zum Aus-
druck brachte, dafl in Zukunft sehr viele Katholiken
keinen angemessenen Beistand mehr erhalten wiirden
(»Osservatore Romano®, 25. 6. 66).

Uber die Motive der Regierung bei dieser Massenaustrei-
bung von christlichen Missionskriften konnte man in der
plotzlich mit dieser Tatsache konfrontierten Presse der
westlichen Linder, die infolge der Abschliefung des
Landes nach auflen zum Teil iiber die inneren politischen
Vorginge in Burma schlecht unterrichtet war, vieles lesen.
Die einen sahen darin einen gezielten Schlag gegen das
Christentum, die anderen einen Versuch, den Buddhisten
eine Genugtuung zu geben, deren Bonzen durch die
Sozialisierung der Wirtschaft in eine schwierige Lage
geraten waren. Wieder andere vermuteten hinter der
Aktion die Einfliisse des burmesischen, chinesischen oder
russischen Kommunismus. Nach einem Bericht der deut-
schen Ausgabe der Agenzia Fides (12. 11. 66) aus Saigon,
deren dortiger Vertreter P. Parrel von der Gesellschaft
fiir auswirtige Missionen (Paris) ausgewiesene Mitglieder
seiner Gemeinschaft in Hongkong befragte, ,waren sich
die aus Burma Vertriebenen alle darin einig, daf} die
gegen sie gerichteten Mafinahmen auf marxistischen Ein-
flufl zuriickzufiihren seien®. Die franzosische Ausgabe der
Agenzia Fides vom 9. November liefl, denselben Bericht
wiedergebend, den oben zitierten Satz aus. Der ameri-
kanische Pater Hugh O’Rourke aus der Gesellschaft vom
hl. Kolumban erklirte nach der Vertreibung in Hong-
kong: ,In den Augen Burmas verlangt die Einung des
Landes nach streng nationalistischen Linien die Vertrei-
bung der Auslinder, seien sie Kaufleute oder Missionare®
(NC News Service, 4. 6. 66). Nach der im Vorher-
gegangenen gebotenen sorgfiltigen Analyse der Motive
des derzeitigen Regimes bei seinem Vorgehen gegen die
christlichen Missionen erscheint es iiberfliissig, auf die
Einseitigkeit, Ergianzungsbediirftigkeit oder Schiefheit
der einen oder anderen Auffassung, die eben erwihnt
wurde, besonders hinzuweisen.

Die unmittelbare Zukunft des Christentums

Zweifellos ist die Lage des Christentums in Burma sehr
schwierig geworden. Die Mafinahmen der Regierung
— wir wissen nicht, welche noch folgen werden — haben
die christliche Mission in einem Lande, in dem sie an und
fiir sich schwach war, der Methoden und Hilfsmittel be-
raubt, die in der nun vergangenen Missionsperiode als die
wirksamsten erachtet wurden, um das Christentum in
einer widerstrebenden Kulturwelt (hier des Buddhismus)
sichtbar zu machen, bzw. es unter Hoherfiihrung von
Primitivkulturen (hier bei den sog. Bergvdlkern Burmas)
einzufithren. Um neue Methoden in diesem Land jetzt
anzuwenden, bedarf die Kirche der Freiheit im politischen
und gesellschaftlichen Sinne, besonderer Institutionen und
vor allem Priester und Laien, die zur nutzbringenden
Anwendung solcher Methoden geschult sind. Wie soll z. B.
die Kirche Burmas den Dialog mit dem Buddhismus fith-
ren konnen, wenn die Regierung, wie es tatsichlich ge-
schah, ihre Publikationen durch Verweigerung des Druck-
papiers einfach zum Erliegen bringt und jede Kommuni-
kation der Christen mit den Buddhisten als staatsgefihr-
dend betrachtet? Wie kann die Kirche {iberhaupt fiir eine
Beeinflussung der nichtchristlichen Welt Burmas frei sein,
wenn sie nicht einmal die Seelsorge der vorhandenen
Christen mehr sichern kann? So fragen viele: Wird die
Kirche Burmas langsam ausbluten?
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Nach dem letzten von der Bischofskonferenz Burmas her-
ausgegebenen Katholischen Jahrbuch zihlte man im Jahre
1965 252 Priester, von denen 125 Einheimische waren.
Nach der Vertreibung von 74 (nach anderen Quellen 80)
ausldndischen Priestern und der Riickkehr einiger alter
und vollig arbeitsunfihiger Priester nach Europa bleiben
fiir die Seelsorge einer iiber sehr grofle Riume verteilten,
volkisch und sprachlich vielgestaltigen Gemeinschaft noch
etwa 50 alte Priester iiber 60 Jahre und die oben genann-
ten 125, meist aus nichtburmesischen Volkern stammenden
einheimischen Priester {ibrig. Diese Priester haben fiir
annihernd 240000 Katholiken zu sorgen. Die einheimi-
schen Priester wissen, dafl sie bald allein die Seelsorgs-
arbeit leisten miissen, eine Aussicht, die sie angesichts der
Umstinde erschreckt. Die Bischtfe haben Mafinahmen
getroffen, um die Hilfsseelsorge, vor allem durch Kate-
chisten und im Schuldienst freigewordene Schwestern
auszubauen. Aber wihrend man bisher meist mit Halb-
tagskatechisten arbeitete, braucht man heute vollbezahlte
hauptamtliche Katechisten, die aufs beste vorgebildet sind.
Die véllig verarmte Kirche Burmas hat nicht die Mittel,
um das Erforderliche zu tun. Sie trigt allein schon schwer
unter der Last, fiinf Kleine Seminare mit 345 Schiilern
und ein Priesterseminar zu unterhalten, das in diesem
Jahr die Rekordzahl von 80 Alumnen zihlt, von denen
mehr als die Hilfte im ersten Studienjahr stehen. Dieses
Seminar wurde vor acht Jahren gegriindet, als die erfolg-
reiche Titigkeit unter den nichtburmesischen Stimmen
Hoffnung auf stirkeren einheimischen Priesternachwuchs
bot. Vorher hatte man die wenigen Priesterkandidaten

nach Penang auf Malakka senden miissen, wo das grofle
Zentralseminar fiir Siidostasien bestand. Da die Kirche
Burmas Wert darauf legte, ihren Priestern eine sehr gute
Vorbildung zu geben, berief sie zur Leitung des Seminars
sechs amerikanische Jesuiten. U Nu hatte dazu gerne die
Zustimmung gegeben, als ihm klar gemacht wurde, daf
es sich um das Werk einer schnellen »,Einbiirgerung® der
Kirche in Burma handelte. Natiirlich hatte die Berufung
auslidndischer Priester fiir die Leitung des Seminars neben
dem Vorteil einer soliden Bildungsvermittlung den Nach-
teil, daff diese Priester als Angehdrige einer anderen
Kulturwelt beim besten Willen, sich in die burmesische
Kulturgegebenheiten einzuleben, doch nicht aus der Seele
der Volker heraussprechen konnten, deren Sthne sie zu
Priestern heranbilden sollten. Die schmerzliche Uber-
raschung war grof3, als Ne Win auch diese amerikanischen
Priester im Vorjahr auswies. Aus der Psychologie des
Systems der Militirregierung hitte man dies allerdings
erwarten miissen. Die Bischofe des Landes bildeten nun,
der Not gehorchend, einen neuen Lehrkorper, bestehend
aus einheimischen Priestern und christlichen Schulbriidern,
die in den nationalisierten hoheren Lehranstalten frei
geworden waren.

Bei Bischofen, Priestern und Laien der Kirche Burmas,
besonders bei den Christen der Mission in den Rand-
gebieten des Landes, ist das Bestreben sichtbar, auf keinen
Fall vor den groflen Schwierigkeiten der Stunde zu kapi-
tulieren. Es fragt sich nun, ob die Regierung die Stran-
gulierung des kirchlichen Lebens durch neue Mafinahmen
fortsetzen wird.

Fragen des gesellschaftlichen und kulturellen Lebens

Aspekte der psychologischen Situation
in Mitteldeutschland

Bei der Erdrterung der psychologischen Situation in
Mitteldeutschland muff man davon ausgehen, dafl die
Menschen dort in einer Ordnung leben, die sich in jeder
Hinsicht von der unseren grundlegend unterscheidet. Zwi-
schen dem Recht, dem Schulwesen, den neu geschaffenen
Werken der Literatur und Kunst, den wirtschaftlichen
Verhiltnissen und dem gesamten Lebensmilieu bestehen
nicht nur Unterschiede, sondern vielfach ausgesprochene
Gegensitze. Die Menschen dort werden zwangsldufig un-
geachtet des Grades ihres Widerstrebens in unterschied-
lichem Ausmaf} von den sie umgebenden gesellschaftlichen
Verhiltnissen geprigt. Angesichts des unterschiedlichen
Lebensmilieus und der stetigen Berieselung mit kommuni-
stischer Ideologie sind das Empfinden, Denken und Han-
deln mitunter selbst bei Gegnern des Ulbricht-Regimes in
verschiedenen Fragen anders als von uns erwartet.

Grenzen der Offentlichkeit

In der Freien Welt wird hiufig die Ansicht vertreten, dafl
unter einem kommunistischen Regime die 6ffentliche Mei-
nung kein nennenswerter Faktor sei. Unzweifelhaft war
in der Ara des Stalinismus die 6ffentliche Meinung macht-
politisch unbedeutend, weil der Terror weitgehend ein-
schiichternd wirkte und die Machthaber auch die Stim-
mungen der Massen weniger beachteten. In der Gegen-
wart sind die SED-Fithrer bemiiht, die 6ffentliche Mei-
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nung stirker zu beriicksichtigen, wenngleich es unter
einem totalitiren Regime immer schwierig ist, die wirk-
liche Meinung des Volkes kennenzulernen, und daher
leicht Verzerrungen im Urteil mdoglich sind. Die Mei-
nungsbefragung wird gegenwirtig mit bedeutendem
Aufwand entwickelt, ein unmittelbar dem Zentral-
komitee der SED unterstelltes Institut unter Leitung des
fritheren Innenministers Karl Maron ist damit beschif-
tigt, die Meinung zu erforschen und die vielfach als streng
geheim geltenden Ergebnisse nur der SED-Fithrung als
Grundlage fiir eine ,verbesserte wissenschaftliche Fiih-
rungstitigkeit® zur Verfiigung zu stellen. Unter dem
Druck der offentlichen Meinung sah sich die SED-Fiih-
rung in den letzten Jahren schon wiederholt genétigt, in
kleinen Dingen Konzessionen zu machen.

Die psychologische Situation in Mitteldeutschland ist na-
turgemif auflerordentlich differenziert, vielschichtig und
kompliziert. Man mufl berticksichtigen, dafl es unter
einem totalitiren Regime keine Moglichkeit gibt, sich frei
und relativ zuverlissig iiber die Gedanken und Meinun-
gen der Bevilkerung zu orientieren. Zwar herrscht eine
verbreitete Unzufriedenheit, dennoch sind die Stimmun-
gen bei den einzelnen Bevolkerungsschichten im einzelnen
recht unterschiedlich. Selbst innerhalb einzelner Schichten
ist die Lage oft sehr differenziert. Oftmals basiert die Ein-
stellung der Menschen weniger auf festen Uberzeugungen
als vielmehr auf gefiihlsmifigen Stimmungen und Regun-
gen. Das Stimmungsbarometer unterliegt aber betricht-
lichen Schwankungen.



