Berichte
Donald MaclInnis

Die Kirchen im neuen China

Aus verschiedenen Griinden ist es nicht leicht, iiber die
Kirchen im neuen China zu schreiben. Zunichst ein-
mal ist es fiir jeden anderen als einen chinesischen
Christen, der am kirchlichen Leben in China teil-
nimmt, vermessen, das Leben dieser Kirche berichtend
darstellen und deuten zu wollen. Tatsichlich verfiigen
wir nur iiber sehr wenige Informationen, die das Leben
der Kirche im heutigen China betreffen: Weder die
protestantische noch die katholische nationale Kir-
chenorganisation veroffentlicht Statistiken, Berichte
oder Zeitschriften. Zum zweiten haben zwar in jiing-
ster Zeit Besucher mit einigen Kirchenfiihrern gespro-
chen, und aus dem Ausland kommende chinesische
Besucher haben christliche Freunde und Angehérige
auf Dorf- oder Nachbarschaftsebene besucht, doch
fehlt uns vollig ein Gesamtbild, anhand dessen sich die
Vitalitit der ortlichen kirchlichen Gemeinden, ihr
Hineinwirken in die gréfiere Gemeinschaft und ihre
theologischen Entwicklungen im Verlauf dieser Jahre
einschitzen lieRen. Und schliefilich besteht dabei stets
das Problem der personlichen Einstellung und Lebens-
anschauung. Der christliche Beobachter aus dem We-
sten, bestimmt durch seine religiose, kulturelle und
politische Ausrichtung, sucht nach vertrauten Orien-
tierungspunkten, nach denen er seinen Weg in einer so
wenig vertrauten sozio-politischen Landschaft finden
kann.

Was kann man also iiber die Kirche im neuen China
sagen ? Was fiir Informationsquellen stehen zur Verfii-
gung ? Und kénnen sie in einer objektiven Weise inter-
pretiert werden ? ,

Die Antwort: Es liegen betrichtliche Angaben vor
tiber Kirche und Religion wihrend der ersten 15 Jahre
dieser Periode. Bis 1964 erschien die protestantische
Zeitung Tien Feng'.

Eine Reihe von Artikeln iiber die Religion betreffen-
de Theorien erschien in den verschiedensten nationalen
Zeitungen einschlieflich Volkszeitung, Rote Flagge
und Neuer Aufbau bis 1964—65 ; und das Forum kon-
fuzianischer Gelehrter fand einen weiten Widerhall in
der chinesischen Presse?. Aber die Kulturrevolution
(1966—71) unterbrach die religitse Tatigkeit ebenso
wie die Titigkeit in allen anderen Bereichen des Lebens
und der Kultur. Von da an hat die chinesische Presse
nur sehr wenig iiber das Thema Religion gebracht.

An inoffizieller und unveréffentlichter Information
tiber die Kirchen von dieser Zeit an liegt manches vor:
zahlreiche Berichte von Auslandschinesen, die ihre
Freunde und Angehérigen in China besucht haben,
Berichte von chinesischen Christen, die nach Hong-
kong oder Ubersee ausgewandert sind ; und die Infor-
mation reichte von jiingsten [nterviews mit kirchlichen
Fiihrern in China selbst, wie etwa K.H. Ting, dem
Présidenten des Nanking Theological College, Wu
Yi-fang, dem fritheren Prisidenten des Ginling Chri-
stian Women’s College bis zu bestimmten einzelnen
katholischen, protestantischen und islamischen Geist-
lichen, Ordensfrauen, Seelsorgern und Imamen®.
Doch selbst damit haben wir nur verstreute Eindriicke
vom Leben der Kirche im heutigen China.

Auflerdem muf} die Situation der christlichen Kirche
und anderer Religionen im heutigen China im gesam-
ten sozio-politischen Zusammenhang der derzeitigen
innerchinesischen Vorginge betrachtet werden. Das
Land erfihrt eine aufferordentliche Wandlung und
Entwicklung ; seine Fithrer lassen sich bei ihrem Stre-
ben, eine sozialistische chinesische Gesellschaft zu
schaffen, von einer total weltlichen Ideologie leiten.
Unter der Leitidee der Vereinigten Front haben reli-
gios Glaubige, die gleich anderen Biirgern der Nation
dienen, volle biirgerliche Rechte. Religise Fiihrer al-
ler grofleren Religionsgemeinschaften leisten ihre
Dienste im Nationalen Volkskongrefl und anderen
Organen auf den Ebenen der Zentralregierung, der
Provinzregierungen, der kommunalen wie lokalen
Verwaltung. Doch China ist heute eine vollstindig sd-
kularisierte Nation. Religitse Tatigkeit ist ein Rand-
phinomen, eine private Ubung, die fiir die Hauptvor-
ginge der Fortentwicklung Chinas zur Modernisie-
rung und zum Jahr 2000 als irrelevant angesehen wird.

Religionspolitik in der Volksrepublik China

Wenn man von den christlichen Kirchen im heutigen
China sprechen will, mufl man von allen Religionen,
von der amtlichen Religionspolitik sowie von der kon-
kreten Durchfiihrung dieser Politik in den verschiede-
nen Epochen seit 1949 sprechen. Ja, man muf} dariiber
hinaus verstehen, wie Religion im heutigen China de-
finiert wird, wie man zwischen Religion und Aber-
glaube unterscheidet und welche Variationen es in der
Politik den verschiedenen Religionen sowie den ver-
schiedenen Funktionen der Religionen gegeniiber ge-
geben hat. Schlieflich sollte erwahnt werden, daff Pe-
rioden der Unterdriickung der religidsen Rechte der
Gliubigen auf lokaler Ebene mit heftigen nationalen
Propagandakampagnen zusammenfielen, die jeweils
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dazu dienen sollten, das Volk fiir ganz bestimmte Ziele
zu mobilisieren, wie dies etwa bei der gegen die
Rechtsabweichler gerichteten Kampagne 1957—58 und
der Kulturrevolution 196671 der Fall war.

Artikel 88 der Verfassung der chinesischen Volksre-
publik enthilt die Zusicherung, dafl «jeder Biirger der
Volksrepublik Religionsfreiheit geniefien soll». Die
revidierte, 1975 angenommene Verfassung bestimmt
diese Zusicherung niher, indem sie zwei Bedingungen
beifiigt: «Alle Biirger der chinesischen Volksrepu-
blik», heifit es da, «sollen Religionsfreiheit genieflen ;
doch sollen sie ebensogut die Freiheit haben, keinen
religitsen Glauben zu bekennen, sowie die Freiheit,
atheistische Propaganda zu treiben.»

Weder in der Verfassung noch in irgendeinem ande-
ren Dokument der Legislative oder Exekutive wird der
Versuch gemacht, Religion zu definieren oder die
Grenzen religiosen Glaubens und religidser Betti-
gung zu bestimmen. «Religionsfreiheit — Freiheit reli-
gitsen Glaubens» kann natiirlich von 6rtlichen Funk-
tioniren so weit oder so eng ausgelegt werden, wie es
ihnen angebracht erscheint. Doch wurden im Laufe
der Jahre die Funktionen der institutionellen Religion
immer mehr beschnitten, bis wihrend der Kulturrevo-
lution faktisch die einzige religiose Betatigung, die
man kannte, in einer formlosen Versammlung von
Gruppen von Gliubigen zum Gebet bestand.

Zur gleichen Zeit begann man jedoch, klar zwischen
Religionen und Aberglauben zu unterscheiden, Aber-
gliubische Praktiken wurden als nichtreligiés und da-
mit auflerhalb der verfassungsmifligen Garantie der
Religionsfreiheit stehend erklart. Ya Han-chang, ein
Theoretiker des Marxismus, schrieb dazu im Jahre
1964 in Hsin Chien-she (Neuer Aufbau): «Feudalisti-
scher Aberglaube mag zwar seine Organisationen,
seine Gruppen und Betitigungen haben, besitzt indes
keine religiose Lehre und nicht die charakteristischen
Merkmale einer Religion. Feudalistischer Aberglaube
ist nicht Religion.»* In den Augen Ya Han-changs um-
faflt die Kategorie des «feudalistischen Aberglaubens»
Ahnenkult, Zauberei, Exorzismus, Wahrsagerei, Phy-
siognomik, Geomantik, Anbetung von Lokalgotthei-
ten, sowie die Tatigkeiten von Geheimgesellschaften.
Aufgrund ihres sozial unproduktiven und ausbeuteri-
schen Charakters «miissen all diese Tatigkeiten unter-
driickt» und die, die sie ausiiben, dazu gebracht wer-
den, sich neu zu orientieren und «auf ehrliche Weise
ihren Lebensunterhalt zu erwerben».

Religion — und darunter versteht Ya die entwickelten
Religionen mit organisierten Titigkeiten und einer sy-
stematischen Lehre —ist etwas ganz und gar anderes. In
aller Klarheit tritt er fiir eine «demokratische» Politik
den religids Gliubigen gegenuber ein. Dazu zitiert er

die Anweisung des Vorsitzenden Mao aus seiner
Schrift: «Von der korrekten Behandlung von Wider-
spriichen innerhalb des Volkes» : «Wir konnen Reli-
gion nicht durch einen Verwaltungsakt zerstéren oder
Menschen zwingen, nicht an Religion zu glauben...
Der einzige Weg, Fragen ideologischer Art oder strit-
tige Probleme im Volk zu behandeln, ist die demokra-
tische Methode : die Methode der Diskussion, der Kri-
tik, der Uberzeugung und Erziehung und nicht die
Methode des Zwanges oder der Unterdriickung.»”

Doch Eintreten fir die Rechte der Glaubigen einer
Religion bedeutet noch nicht Bestdtigung von Religion
als einem gesetzlich anerkannten Glauben. 1940
schrieb Mao Tse-tung: «Kommunisten kdnnen eine
anti-imperialistische und anti-feudalistische Einheits-
front fiir politische Aktion zusammen mit bestimmten
Idealisten, ja sogar Anhingern eines religiosen Glau-
bens bilden. Doch kénnen wir niemals ihren Idealis-
mus oder ihre religiosen Lehren gutheiflen.»” Die
grundsitzliche Stellung zur Religion leitet sich her von
den Schriften von Marx und Engels. In einem 1938
veroffentlichten Aufsatz hat Mao geschrieben: «Die
Geschichte der Wissenschaften liefert dem Menschen
den Beweis fiir die materielle Natur der Welt und da-
fiir, dafl sie von Gesetzmifiigkeiten gelenkt wird. Sie
hilft dem Menschen, die Nichtigkeit der Illusionen der
Religion und des Idealismus zu erkennen und von da
aus zu materialistischen Schlufffolgerungen zu kom-
men.»’

Die amtliche Politik der Religion gegeniiber war die
ganzen Jahre iiber, ungeachtet der nichtamtlichen
Fluktuationen in den Perioden politischer Hochspan-
nung, eine Politik der Duldung den Anhingern der
Religion gegeniiber, wihrend gleichzeitig eisern an der
marxistischen Verwerfung der Religion als berechtig-
tem Glaubenssystem festgehalten wurde. Das Biiro fiir
religiose Angelegenheiten des Amtes der Vereinigten
Front ist vermittelndes Organ der offiziellen Politik
und stimmt die religisen Tatigkeiten durch die von je-
der der grofleren Religionsgemeinschaften gebildeten
nationalen Verbinde aufeinander ab.

Die Politik den drei anerkannten Religionen -
Buddhismus, Islam und Christentum — gegeniiber ist
in den Jahren nicht immer gleich gewesen. Nach dem
faktischen Verstummen von Nachrichten iiber reli-
giose Titigkeiten wihrend der Kulturrevolution
(1966—71) sind in den letztvergangenen Jahren alle drei
Religionen von Zeit zu Zeit in den chinesischen Pres-
severlautbarungen wieder aufgetaucht. So haben bei-
spielsweise buddhistische Delegationen aus Japan in
den letzten Jahren wiederholt China besucht, und
diese Besuche sind 1978 durch eine chinesische bud-
dhistische Delegation in Japan erwidert worden®.
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Uber entsprechende Delegationen aus islamischen
Landern ist ebenfalls in der Presse berichtet worden.

Dagegen haben seit Mitte der fiinfziger Jahre weder
Gruppen christlicher Kirchen aus anderen Lindern
China betreten, noch haben kirchliche Fiihrer aus
China wihrend dieser Zeit irgendwelche im Ausland
stattfindenden internationalen Kirchenkonferenzen
besucht. Die Griinde fiir diese unterschiedliche Be-
handlung der drei Religionen sind komplex. Sie hin-
gen zusammen mit den Beziehungen Chinas zu den
Volkern der Dritten Welt wie auch den westlichen Na-
tionen gegeniber. Hier stoflen wir auf die Reste eines
Ressentiments den christlichen Missionen gegeniiber,
die als eine Art von kulturellem Imperialismus angese-
hen wurden, wie auf der anderen Seite auf die Politik
destzu li keng sheng (Selbstvertrauen) in jedem Aspekt
des sozialistischen Aufbaus der Nation, die die Ab-
hingigkeit von auslindischer Hilfe oder von auslindi-
schen Vorbildern, gleich welcher Art, leidenschaftlich
ablehnt.

Die Politik des Selbstvertranens und die Kirchen

Die Politik des Selbstvertrauens und des Aufbaus der
Nation durch Entwicklung eigener Modelle hat sich in
der Geschichte der christlichen Kirchen widergespie-
gelt. Das erste Stadium der Reorganisation der Kirchen
diente der Durchfithrung des Programmes der «drei
Selbst», wie es erstmals im Christlichen Manifest vom
Mai 1950 formuliert und von 400000 protestantischen
Christen unterzeichnet wurde®: Selbsthilfe, Selbst-
entwicklung, Selbstregierung. Das erforderte die voll-
stindige Trennung von jeglicher Abhingigkeit von
Fiithrung durch Missionare und Mittel, die aus dem
Ausland kamen. Zu Beginn des Jahres 1951 hatten die
Missionare entweder bereits das Land verlassen, oder
sie warteten auf Ausreisegenehmigungen. Und der Er-
laff vom 29. Dezember 1950 iiber die Drosselung der
Mittel durch die amerikanische Regierung im Zusam-
menhang mit dem Koreakrieg hatte jegliche auslandi-
sche Finanzhilfe fiir die chinesischen Kirchen abge-
schnitten. Das war die erste Etappe in der Reorganisa-
tion der Kirchen.

Die zweite Etappe, die Verschmelzung der prote-
stantisch-konfessionellen Krifte zu einer einzigen Or-
ganisation, begann mit der Reformbewegung der «drei
Selbst». Sie wurde durch ein von Premierminister
Tschu En-lai einberufenes Treffen von 151 kirchlichen
Fihrern, das im April 1951 in Peking stattfand, einge-
leitet. In der Gemeinsamen Erklirung der christlichen
Kirchen Chinas riefen die Delegierten der Konferenz
alle chinesischen Christen auf, «...vollstindig, fiir im-
mer und vorbehaltlos alle Bezichungen zu amerikani-
schen oder sonstigen Missionen abzubrechen und so

die Prinzipien der Selbstregierung, Selbsthilfe und
Selbstentwicklung in den chinesischen Kirchen zu
verwirklichen.»'? Sie verpflichteten sich ferner, die
Landreformpolitik der Regierung und das Grundsatz-
programm zu unterstiitzen, allen Gesetzen zu gehor-
chen, keine Miihe zu scheuen fiir den Wiederaufbau
der Nation, sowie «der Regierung behilflich zu sein bei
der Entdeckung und Bestrafung antirevolutionirer
und korrupter Elemente innerhalb der protestanti-
schen Kirche». Gleichzeitig wurden alle kirchlichen
Schulen, Krankenhiuser und sozialen Dienste unter
die Oberaufsicht und Verwaltung der Provinzen,
Kommunen oder anderer weltlicher Institutionen ge-
stellt.

Die letzte Nationale Christenkonferenz — bis zur
Abfassung des vorliegenden Berichtes — fand 1961 in
Schanghai statt mit 319 Delegierten. Dr. Wu Yi-fang,
ehemaliger Prasident des Ginling Christian Women’s
College, legte den Bericht des Exekutivausschusses vor
iiber die Arbeit der Organisation seit der Konferenz
von 1954, die Lage der theologischen Lehranstalten
und der christlichen Verlagstitigkeit und die Teil-
nahme von Geistlichen und Laien am sozialistischen
Erzichungsprogramm, wobei «unser Verstindnis fiir
die Verbundenheit mit dem Volk zunahm»"".

Die einheimischen Kirchen

Die Leiter der Drei-Selbst-Bewegung kamen haupt-
sachlich aus den Kirchen, die von den gréfleren Mis-
sionsgesellschaften gegriindet und dadurch an ihre
Mutterkirchen in Europa und Nordamerika historisch
gebunden waren. Ein weiterer wesentlicher Teil der
Kirche Chinas war vollstindig von chinesischen Geist-
lichen und Laien gegriindet und organisiert. Alle diese
einheimischen Kirchen waren bekannt fiir ihre Vitali-
tat, ihre Unabhangigkeit von jeglicher auslindischer
Unterstiitzung und Fithrung und ihre ausgeprigte
Identitit und Theologie. Die bestbekannte davon wa-
ren die Jesus-Familie (Jesus Family), die Wahre Kirche
Jesu (True Jesus Church) und die Kleine Herde (Little
Flock, wortlich: Versammlungsplitze). Ferner gab es
wohlbekannte Pastoren unabhingiger Gemeinschaf-
ten wie Wang Ming-tao vom Christian Tabernacle in
Peking. Weil sie sich der Drei-Selbst-Bewegung nicht
anschlossen, wurden diese Gruppen und ihre fithren-
den Minner als Dissidenten betrachtet, und man nahm
ihnen das Recht, unabhingig weiterzuarbeiten.

Die katholische Kirche

Die katholische Kirche Chinas mit ihrer dreieinhalb
Jahrhunderte alten Geschichte zihlte 1949 zwischen
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zwei und drei Millionen Mitglieder, das heifit drei- bis
viermal soviel wie die Protestanten. Weil sie in einer
einzigen einheitlichen Kirche zusammengefafit war
unter einer Hierarchie, die bis nach Rom reichte, wid-
mete ihr die neue Fiihrung eine besondere Aufmerk-
samkeit. Die Bewegung fiir die «drei Autonomien»
wurde vom Biiro fiir religiose Angelegenheiten meh-
rere Jahre lang gedringt, bis 1957 der Nationale Pa-
triotische Katholische Bund unter Erzbischof P’i Shu-
shih als Vorsitzendem gebildet wurde, — demselben
Erzbischof P’i, der im Februar 1978 in seiner Eigen-
schaft als Vorsitzender des Nationalen Patriotischen
Katholischen Bundes an der Beratenden politischen
Konferenz des chinesischen Volkes (Chinese People’s
Political Consultative Conference = CPPCC) teilge-
nommen hat.

Die katholischen Kirchen waren durch ein der Er-
fahrung der Protestanten ihnliches System von Be-
schneidungen und Einschrinkungen gegangen, mit ei-
ner bemerkenswerten Ausnahme: der chinesischen
Hierarchie. Uber vierzig Bischofe wurden wihrend
dieser Zeit gewahlt und geweiht ohne Bestitigung
durch den Vatikan, der sie als ungesetzlich, aber nicht
schismatisch ansieht. Nach Aussagen eines in Frank-
reich lebenden chinesischen Priesters sind die neuen
Prilaten nicht schismatisch, weil sie «guten Glaubens
handeln, allein aus der pastoralen Absicht heraus, ihre
Kirche zu erhalten und ihre Gemeinden zu schiit-

Zen» ]Z.

Kirchliches Leben auf dem Dorf

Was wissen wir vom christlichen Leben auf der dorfli-
chen Ebene? Nach zahlreichen Augenzeugenberich-
ten aus den verschiedensten Provinzen zu urteilen,
versammeln die Christen sich regelmiflig zum Gottes-
dienst. Eine junge chinesische Christin, die 1976 nach
Hongkong kam und gelegentlich in ithr Heimatdorf
zuriickkehrte, wurde 1978 interviewt'?:

Frage: Die meisten Leute werden iiberrascht sein,
wenn sie erfahren, daf Sie Christin sind. Die meisten
Berichte aus der Zeit nach der Kulturrevolution legen
die Annahme nahe, daff die Christen in China in wirk-
samer Weise unterdriickt worden sind.

Fréiulein Wong : Ich kann nichts sagen tiber andere
Gegenden, aber in meinem eigenen Heimatdorf trifft
das nicht zu, Wihrend der Kulturrevolution war ich
erst ein kleines Midchen, aber danach versammelte
sich wie heute noch meine Familie regelmiflig zu
Hause zum gemeinsamen Gebet und Bibelstudium.

Frage : Hatte wihrend dieser Zeit Ihre Familie oder
Ihr Dorf irgendwelche Schwierigkeiten zu erdulden
von seiten der staatlichen Behorden ?

Fréiinlein Wong: Soweit ich weiff, hatte in unserem
Dorf niemand etwas zu leiden. Wir sind nur einfache
Bauersleute. Weshalb hitte man uns ein Leid antun
sollen? Sind doch sogar einige der ortlichen Funktio-
nire Christen...

Frage: Kénnen Sie uns etwas iiber Thre Gebetsgot-
tesdienste sagen ?

Frinlein Wong: Wir treffen uns regelmiflig in den
Hiusern der Gemeindemitglieder. Wir halten den
Samstag als Sabbat und arbeiten normalerweise nicht
an diesem Tag. Die Leute besuchen verschiedene
Hausversammlungen, wann immer sie frei sind und
Interesse haben. Fir gewohnlich ist in jedem
Christenhaus jeden Abend eine Versammlung. Unsere
Gottesdienste bestehen aus Singen, Gebet, Schriftle-
sung und Predigt. Man erwartet von jedem, dafl er sich
an diesen Titigkeiten beteiligt. Wir haben niemanden,
der fiir eine bestimmte Funktion benannt wiare. Vor
kurzem sind in unserem Gebiet an die hundert Leute
getauft worden... Und das Abendmahl feiern wir sehr
hiufig. Wir bedienen uns dabei der traditionellen Got-
tesdienstordnung. Das ist fiir uns sehr wichtig.

Frage: Wie vereinigen Sie als Christin in einem so-
zialistischen Land Thren Glauben mit der Liebe zu Th-
rem Land?

Friulein Wong: Nun, ich bin Chinesin, und natiir-
lich liebe ich mein Land. Ich bin nicht Parteimitglied,
aber ich stehe ein fiir mein Land. In unserer Kirche gibt
es ein Wort: «Liebe das Land, liebe den Herrn und
liecbe den Frieden.» Ich sehe darin keinerlei Wider-
spruch. Sie etwa?

Zusammenfassung

Ungeachtet eines alles durchdringenden Sikularismus
und einer unnachgiebigen ideologischen Feindschaft
allen Religionen gegeniiber, bestitigen amtliche wie
nichtamtliche Berichte, dafl die Kirchen im neuen
China iiberleben. Unter der neuen politischen Leitung
wurde die in Ungnade gefallene «Viererbande» kriti-
siert, weil sie «die Bemiihungen der Religionspolitik»
(Freiheit des religiésen Glaubens) «untergraben habe».
Eine groflere Zahl von Kirchen hat ihre Gottesdienste
fiir auslindische Besucher geéffnet. Eine Anzahl
buddhistischer Tempel und Kl6ster mit einer ihre
Funktionen ausiibenden Geistlichkeit sind ebenfalls
fiir fremde Besucher gedffnet worden.

Laut jiingsten Berichten von Reisenden sind auch re-
ligiése Studien wieder aufgenommen worden. Es gibt
wieder eingeschriebene Studenten der katholischen
und protestantischen Theologie. Mehr als hundert
Personen wohnten einem Forum iiber religiose For-
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schung bei, das am 10. und 11. April 1978 in Peking
stattfand. Den Vorsitz hatte Jen Chi-yu, der Leiter des

Institutes zur Erforschung der Weltreligionen, das
1964 auf Anweisung des Vorsitzenden Mao errichtet
worden war, aber erst 1978 seine eigentliche Tatigkeit
aufnahm, als Studenten sich eingeschrieben hatten
«zum ernsthaften wissenschaftlichen Studium der
Weltreligionen», nimlich des Buddhismus, des
Christentums und des Taoismus'.

Schliefllich tauchten, nachdem man seit den frithen
sechziger Jahren in der nationalen Berichterstattung
nichts mehr von ihnen gehért hatte, im Februar 1978
sechzehn prominente romisch-katholische, protestan-
tische, buddhistische und islamische Persénlichkeiten
auf der Politischen Beratenden Konferenz des chinesi-
schen Volkes auf, legitimiert von den Organisationen,
die sie vertraten. Erwihnt wurden ferner der Katholi-
sche Patriotische Bund Chinas, die Gesamtchinesische
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Das alles sind Blitter im Wind. Nur die Zeit wird
erweisen, ob das religiose Leben auf der Ebene der Zeit
vor der Kulturrevolution wiederhergestellt werden
kann. Doch bricht die neue Fiihrungsmannschaft der-
zeit auf so vielerlei Weise mit dem Vergangenen, daf§
man mit einer energischeren Durchfithrung der von
Mao Tse-tung in seiner Schrift « Uber eine Koalitions-
regierung (1945)» gegebenen Anweisungen rechnen
kann. «Alle Religionen», heifit es da, «sind er-
laubt...entsprechend dem Prinzip der Religionsfrei-
heit. Alle religits Glaubigen...genieflen den Schutz der
Volksregierung, solange sie sich an deren Gesetze hal-
ten. Jedermann hat die Freiheit zu glauben oder nicht
zu glauben : Keinerlei Zwang oder Diskriminierung ist
gestattet.» '
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