Von besonderem Interesse sind die
Kapitel des Buches, in denen gezeigt
wird, daf die Lotuho im allgemeinen
nur das vom Christentum annahmen,
was mit ihren traditionellen Vorstellun-
gen ohne grofle Schwierigkeiten zu ver-
einbaren war. Besonders attraktiv war
der Friedensgedanke des Evangeliums
fiir sie, und sie erinnern sich mit Weh-
mut der Zeit von 1920—1947, in der die
britische Kolonialverwaltung fiir den
dulleren Frieden und die Kirche fiir den
inneren sorgte. In dieser Zeit wurde ein
modernes Schulsystem eingefithrt und
von den Missionaren die Sprache der
Lotuho zur Schriftsprache gemacht, in
die die Bibel iibersetzt wurde und in der
sich eine neue Literatur zu entwickeln
begann.

Erstaunlich ist, wie sehr sich der
Autor jedes politschen Urteils enthélt.
Dafi sowohl die britische Kolonialregie-
rung als auch in weit hoherem Male die
Regierung des unabhingigen Sudan
Menschenrechte verletzten, wird mit kei-
nem Wort erwiahnt.

Die Problematik der Beziehungen
zwischen Mission und Kolonialismus,
zwischen Lotuho-Nationalismus und
Lotuho-Katholizismus wird ebenfalls
nicht diskutiert.

Alles in allem eine informative, aber
sehr traditionelle missionswissenschaft-
liche Studie, die die neuen Ansitze einer
sozialhistorisch und sozialwissenschaft-
lich ausgerichteten Missionswissen-
schaft noch kaum zur Kenntnis genom-

men hat.
Gerhard Grohs

BEGEGNUNG MIT DEM OSTEN

Julia Ching. Konfuzianismus und Chri-
stentum. Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz 1989. 230 Seiten. Geb. DM
39,50.

Die deutsche Ausgabe ist eine von der
Autorin selbst iiberarbeitete Neufassung
des englischen Originals (Confucianism
and Christianity, Tokyo, New York and
San Francisco 1977).

Julia Ching steht vor der Aufgabe,
dem abendldndischen Leser erst die Vor-
geschichte und dann die Problematik zu
erklédren, und gliedert deswegen ihr Vor-
haben in sechs Kapitel: Begegnung,
Konfuzianismus, Menschenbild, Gottes-
frage, ,,Selbsttranszendenz®, politische
Relevanz. In den beiden ersten Ab-
schnitten stellt sie zuerst die historische
Begegnung zwischen Konfuzianismus
und Christentum durch die Franzis-
kaner- und Jesuitenmission in China
seit dem Eintreffen der EuropZer dar
und versucht dann das neuzeitliche
,»Erbe’ des Konfuzianismus aufzu-
Zeigen.

Systematisch-theologisch interessant
sind natiirlich vor allem die Kap. 3, 4
und 5, in denen sie wesentliche Fragen
und die Losungen, die die beiden Welt-
anschauungen geliefert haben, ver-
gleicht. Nach Ching besteht der Unter-
schied im Menschenbild zwischen bei-
den in folgendem: Nach der biblischen
Auffassung hat jeder Mensch als
Geschopf und Kind Gottes nur in seiner
Beziehung zu Gott seinen Wert, aber
nach der konfuzianischen Lehre wird er
nach seiner Moral, Tugend und Fihig-
keit, zwischen Gut und Bdse zu unter-
scheiden, bewertet. Darum muf} jeder
Konfuzianer sich mit allem Fleif3 in die-
sen Eigenschaften ausbilden — was zur
Bildungseuphorie in Asien fiihrt, wih-
rend der Christ auf die gottliche Gnade
hoffen kann. In dieser Hinsicht gibt es
keine Gemeinsamkeit im Menschenbild
zwischen beiden.

Und in der Gottesfrage? Julia Ching
sieht schon im Christentum die Ambiva-
lenz von Yahwe als jiidischem National-
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gott und als ,,Universalgott* und schil-
dert dann die verschiedenen, mehr oder
weniger philosophischen Gotteskonzep-
tionen des Konfuzianismus. Die Ant-
wort auf die Frage: Haben wir densel-
ben Gott? fillt dementsprechend zwei-
deutig aus: Ja, in dem Sinne, dafl Yahwe
als der universale Gott mit dem Aller-
hochsten, dem Gott des Herrscherhau-
ses der Shang vergleichbar ist. Nein,
weil der konfuzianische Himmelskult
ein Vorzugsrecht des Kaisers war und
darum der himmlische Gott nie ein per-
sonlicher Gott fiir jeden Menschen
gewesen ist.

Wenn Konfuzianismus und Christen-
tum eigentlich keine Gemeinsamkeit bei
dem Menschenbild und der Gottesfrage
haben, auf welcher Basis kénnen sie
gegenseitig lernen? Ching bemerkt am
Schluffi des Buches: Um voneinander
lernen zu kénnen ... miissen Christen
und Konfuzianer zundchst die Wesen-
heiten christlicher oder konfuzianischer
Lehren und ihres Umfelds begreifen ler-
nen. Damit erschaffen sie sich eine Aus-
gangsposition, von der aus sie die Ver-
dienste ihrer eigenen Vergangenheit und
die Méglichkeiten zukiinftigen Wachs-
tums einschdtzen koénnen. (S. 209).

Sung-Hee Lee-Linke

Seiichi Yagi, Die Front-Struktur als
Briicke vom buddhistischen zum
christlichen Denken (Okumenische
Existenz heute 3). Chr. Kaiser Verlag,
Miinchen 1988. 102 Seiten Pb.
DM 16,80.

Eine staunenswerte Lektiire! Was
eigentlich als Fazit am SchluBl einer
Buchbesprechung  genannt  werden
miifite, sei diesmal vorausgeschickt.
Denn auch die bemerkenswerte Zielrich-
tung der Ausfithrungen Yagis wird erst
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von ihrem Ende her ganz verstdndlich.
Das heifit, die Leser werden sich von
Anfang an und mit Geduld auf die
Sprache und die Denkweise Yagis einlas-
sen miissen. Das ist nicht immer leicht,
denn in der konzentrierten, an der
Logik geschulten Terminologie des japa-
nischen Theologen begegnet Uberra-
schendes und Vertrautes zugleich.

Sein Versuch, ,,vom buddhistischen
Denken zum christlichen iiberzugehen*‘
(81) befremdet zuerst, aber hilft schlieB3-
lich, traditionelle theologische Topoi in
einem anderen Licht und — folgt man
seinen Ergebnissen — tiefer zu verste-
hen. Dem buddhistischen Kontext, bes-
ser: der zen-buddhistischen Philosophie
der Schule des japanischen Gelehrten
Nishitani verdankt Yagi den Begriff der
,,Front-Struktur® — seine Ubersetzung
des zentralen buddhistischen Terminus
sunyata (eigentl.: Leerheit). Mit dessen
Hilfe will der Verfasser im Dialog mit
dem Buddhismus ,,ein neues Verstiand-
nis des Christentums* (95) ermogli-
chen, in diesem Fall der Rechtferti-
gungslehre, der Ekklesiologie, der
Eschatologie. Ein kurzer Exkurs zur
,»Absolutheit des Christentums*‘
(94—100) beleuchtet auch die Lehre von
Christus.

Was aber ist die ,,Front-Struktur®?
Gut zwei Drittel seines Buches sind der
Erlduterung dieser Wendung gewidmet.
Die Front ist kein abgegrenztes Gegen-
iiber, wie es das analytische Denken
setzt, sondern offene Zugewandtheit.
Yagi ist es um die gegenseitige Bedingt-
heit, die lebendige Interdependenz der
Dinge und Wesen zu tun. Sein bevorzug-
tes Beispiel fiir die ,,Front-Struktur*
stammt aus der Musik: Ein Ton allein,
das sind lediglich mefibare Schallwellen,
erst in der Symphonie mit anderen, die
wiederum seiner bediirfen, wird er zum
wichtigen Element der Melodie.



