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Dies scheint mir nicht immer méglich. ,Sedere®, ,sitzen® dient z.B. in der Ménchs-
theologie schon lange vor Meister Eckhart als Metapher fiir die geistliche Ruhe und das
kontemplative Leben und bedeutet nicht immer eine Kérperhaltung beim Beten. S.
schliefit sich weitgehend an den methodischen Ansatz von Otto Langer (,Mystische
Erfahrung und spirituelle Theologie®, Ziirich 1987) an. Wie dieser glaubt er, bei Eckhart
eine Kritik der Frommigkeit, die sich in den sogenannten Schwesternbiicher nieder-
schligt, feststellen zu kénnen. Diese Biicher sind aber ca. 40-50 Jahre nach den Reden
der Unterweisung, mit welchen sich S. hauptsichlich beschiftigt, verfafit. Spiegeln diese
Schwesternbiicher wirklich die Frommigkeit in Frauenklostern zur Zeit Eckharts wi-
der, so dafl dieser sie kritisieren konnte? Die Reden der Unterweisung sind lange vor
der offiziellen Beauftragung Meister Eckharts zur Schwesternseelsorge geschrieben.
Wieviel Kontakt besafl Eckhart in der Abfassungszeit zu der Frauenspiritualitit? Inter-
essanter wire ein Vergleich mit den frithen deutschen Mystikerinnen, besonders mit
Mechthild von Magdeburg, deren Werk im Kloster zu Erfurt vorhanden war. — Dietrich
von Apolda verfalit zur gleichen Zeit, in der Eckhart die Reden im gleichen Erfurter
Kloster schreibt, seine Vita des hl. Dominikus, in der er Mechthild, wenn auch ohne
den Namen zu nennen, zitiert. — Was tibernimmt Eckhart, und wo setzt er sich von die-
ser Frauenspiritualitit ab? Diese Anfragen an das Buchen wollen keineswegs seinen
Wert herabsetzen. Wer sich mit Meister Eckhart nicht nur theoretisch beschiftigen,
sondern dessen Spiritualitit ins eigene Leben und Beten iibernehmen will, dem kann
dieses Buch nur empfohlen werden. B. Weiss

Hicasuisaga, Ikvo, Christianity in Early Modern Japan. Kirishitan Belief and Practice
(Brill’s Japanese Studies Library; 16). Leiden [u.a.]: Brill 2001, 201 S., ISBN 90-04-
12290-7.

Deas frithneuzeitliche Christentum in Japan (,Kirishitan®) von 1549 (Kommen von
Franz Xaver) bis 1638 (Niederwerfung des Shimabara-Aufstandes, von da an rigorose
Abschlieflung) ist bis jetzt vor allem unter dem Blickwinkel der Missionare erforscht
und beschrieben worden. Der Autor unternimmt es in dieser von ihm in Berkeley vor-
gelegten Dissertation, wesentliche Aspekte der ,Volksreligiositat der japanischen
Christen zu untersuchen. Die Schwierigkeit besteht natiirlich in der Karglichkeit direk-
ter Quellen. Immerhin gelingt dem Verf. eine ,Relecture® der Quellen auf dem Hinter-
grund japanischer Volksreligiositit, bzw. jenes Amalgams von Buddhismus und Shin-
toismus, der besonders seit der Heian-Periode (794-1192) japanische Religiositit prigt.
Dieses bildete die Folie, auf der auch manche spezifisch japanische Rezeptionsformen
des Christentums verstindlicher werden.

Im ersten Kap. (,, The Jesuit Mission to Japan: The Origin and Growth of the Kirishitan
Tradition®, 1-28) beschreibt der Autor den Rahmen der Missionsentwicklung von Franz
Xaver an. — Das eigentlich Neue erscheint dann vom zweiten Kap. an (,,Understanding
New Symbols®, 29-49). Zumal die erste Zeit (bis in die 80er Jahre des 16. Jhdts.) ist durch
weitgehenden Ausfall intensiver Katechese infolge von Sprachschwierigkeiten und kiirg-
licher Zahl der Missionare gekennzeichnet. In dieser Anfangszeit geschah der Zugang
zum Christentum vor allem durch Symbole und Riten. Die jedoch wurden analog zu den
Riten und Symbolen der japanischen Volksreligion interpretiert: als heilende und das
Bése bannende Kraft. Von da aus auch der Synkretismus bzw. die zwischen Shintoismus
und Buddhismus immer schon iibliche wahlweise Benutzung der Riten verschiedener re-
ligidser Traditionen, wie sie noch von dem ersten christlichen Daimyo, Omura Sumitada,
noch 1576, 13 Jahre nach seiner Taufe, berichtet wird (39£.). - Eine stirkere lehrmifige
Prigung erfolgt dann durch den japanischen Katechismus von 1591, die ,Dochiriina Ki-
rishitan®, eine Ubersetzung, 2. T. jedoch eigenstindige Ubertragung und Erweiterung des
portugiesischen Katechismus des Jesuiten Marcos Jorge. Das dritte Kap. (50-75) befalit
sich mit diesem Katechismus. Im Verhiltnis zu seiner Vorlage erklirt der Katechismus ni-
her solche Glaubensinhalte, die fiir japanisches Denken neu und schwer verstindlich wa-
ren, so die Schépfung aus dem Nichts, die Erlésung durch das Kreuz, jedoch nur ansatz-
weise und kurz die Trinitit (61f.). Neu und spezifisch japanisch ist, daft im Katechismus
der Schiiler (und nicht nur der abfragende Lehrer) Fragen stellt (631.). — Aber wie wurde
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diese Lehre rezipiert? Direkte Quellen dariiber sind sehr spirlich (73-75). In dem ein-
schlagigen Kap. 4 (,,The Kirishitan Teachings in Japanese Context, 76-101) vergleicht
der Autor diese Lehre mit dem damals in Japan sehr populiren Honganji-Zweig des
Buddhismus des ,reinen Landes®, speziell bei Kennyo (1415-99). Durch diesen Vergleich
ergibt sich vor allem, daf8 nicht eigentlich der christliche Monotheismus spezifisch neu
war, wohl jedoch der Exklusivismus, nicht Jenseitsglaube und Stindigkeit des Menschen,
wohljedoch (im Unterschied zum ,,Sola gratia“ des Glaubens an Amida-Buddha) das In-
sistieren auf Beobachtung der Gebote. — , Ritual Practice of the Kirishitan® (102-25) un-
tersucht die sakramentale Praxis und ihr Verstindnis. Schon P. Organtino erkannte 1577,
dafl die christliche Religion in Japan vor allem durch das Ritual erfolgreich war (Zitat
102). Bei der Taufe und Bufie geschah dabei weithin eine Anpassung an die japanische
Vorstellung von ,,Befleckung® und Reinigung (113£.). Am schwersten verstindlich blieb
die Eucharistie, die keine Parallele in vorchristlichen Ritualen hatte (116f., 168-70). Der
Glaube an die Kraft lateinischer Gebete entsprach dabei dem an die Sutra-Rezitation
buddhistischer Monche (120); ahnliches gilt von aszetischen Praktiken wie der weit ver-
breiteten Selbstgeiflelung, die thre buddhistischen Parallelen hatten (122f.).

Das letzte Kap. (,,Apostasy, Underground Practice, or Martyrdom®, 126-60) stellt die
christlichen Reaktionen gegeniiber der sich seit 1614 steigernden Christenverfolgung
des Tokugawa-Regimes dar. Es waren im Grunde drei Alternativen: (vollstindige) Apo-
stasie, Martyrium oder (so dann bei den in der Gegend von Nagasaki fortlebenden ,,Ge-
heimchristen®) Bewahrung des Christentums im Untergrund. Letzteres war freilich
durch duflere Apostasie erkauft (etwa in der Form des E-fu-mi), die jedoch auf diese
Weise Moglichkeitsbedingung fiir die Fortdauer des Christentums war (155). In einer
paradoxen Umkehr des Axioms von Tertullians ,,Sanguis martyrum semen Christiano-
rum® war hier nicht das Martyrium, sondern die (dufiere) Glaubensverleugnung Voraus-
setzung fiir das geschichtliche Fortleben des Christentums in einem Lande! Entschei-
dender Hintergrund fiir die Méglichkeit des Uberwinterns der ,,Geheimchristen® ist
dabei, wie der Autor herausstellt, der Zusammenhalt der Dorfgemeinschaften (1591.).

»Die europdischen Missionare wiren nicht immer sehr gliicklich gewesen iiber die
Umwandlung des Christentums in ein religidses System, welches gemeinsame Ziige mit
japanischen volksreligiosen Vorstellungsmustern aufweist. Aber diese religidse Flexibi-
litde wirkte sich vorteilhaft fiir die christliche Mission in Japan aus und erméglichte die
schnelle Ausbreitung des Christentums. Das Christentum wurde in einer Weise akzep-
tiert, wie es den Bediirfnissen des Volkes entsprach, und wurde eine michtige Hilfe zur
Lebensbewiltigung in der friihen Neuzeit® (163). Die Dissertation, die zugegebenerma-
fien in der Quellenbenutzung noch unvollstindig und erginzungsfihig ist, vermittelt
immerhin, vor allem durch die Hineinstellung der ,Kirishitan“-Geschichte in den japa-
nischen volksreligiosen Kontext, eine Reihe von Perspektiven, die religionsgeschichtlich
und speziell fiir das Thema der ,,Inkulturation” des Christentums interessant sind.

Kr. ScHatz S. .

Krezs, Kare Marxus, Rothdute, Schwarzricke und beilige Franen. Deutsche Berichte
aus den Indianer-Missionen in South Dakota, 1886-1900. Bochum: projekt verlag
2000. 272 S., ISBN 3-89733-055-5.

Unter den Jesuitenmissionaren, die in der neuen Gesellschaft Jesu unter den nord-
amerikanischen Indianern wirkten, ist der bekannteste Name der des Belgiers Pierre de
Smet, der ,.grofle Schwarzrock®. Aber auch die deutsche Jesuitenprovinz hatte ab 1886
ihre Indianermission, und zwar im Rahmen der (primir der deutschen Einwandererseel-
sorge dienenden) ,Buffalo-Mission®. Es waren zwei Missionsstationen unter den La-
kota (die zu den Sioux-Indianern gehérten) von South Dakota: St. Francis in der Rose-
bud Reservation und Holy Rosary in der Pine Ridge Reservation. Den Anfang machte
1886 P. Johann Jutz mit Br. Ursus Nunlist. In den folgenden Jahren waren dort immer
zwei bis drei Patres und eine grofiere Zahl (sechs bis zehn) von Briidern titig, dazu
Schwestern aus der Gemeinschaft der ,Franziskanerinnen von der Bufe und der Christ-
lichen Liebe“. Die Bedeutung der grofien Zahl von Briiddern und Schwestern erhell dar-
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