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Aus dem Englischen fibersetzt von Gabriele Stein

Drei Generationen chinesischer
Christentumsforscher

| Von den 50er Jahren des 20. Jahrhunderts

bis ins Jahr 2007

He Guang-hu

In China ist die wissenschaftliche Auseinandersetzung mit dem Christentum ein
Spiegel der allgemeinen Tendenz des chinesischen Denkens und der chinesischen
Gesellschaft. Dies erkldrt sich nicht nur dadurch, dass die Christentumsfor-
schung ebenso wie die anderen geistes- und sozialwissenschaftlichen For-
schungsbereiche hdufig dem Einfluss gesellschaftlicher Verdnderungen unter-
worfen ist, sondern auch durch die Tatsache, dass das Schicksal des Christen-
tums in China besonders eng mit dem geistigen Klima sowie den gesellschaft-
lichen und politischen Gegebenheiten des Landes verbunden war. Da die Ausbrei-
tung des Christentums in China das Gesamtbild der modernen chinesischen
Geschichte widerspiegelt, kann die Analyse der Entwicklung und Entfaltung der
Christentumsstudien in China wichtige Erkenntnisse {iber die Geschichte des
Denkens und der gesellschaftlichen Entwicklung in China vermitteln.

Im vorliegenden Artikel mochte ich die chinesischen Christentumsforscher der
vergangenen Jahrzehnte iiberblicksartig portritieren. Mein Ansatz besteht darin,
sie in drei Generationen einzuteilen und jeweils die wichtigste Tendenz im
Denken einer jeden Generation vorzustellen und zu erértern, wobei Abweichun-
gen und Unterschiede zwischen den einzelnen Vertretern zu meinem Bedauern
nicht beriicksichtigt werden kdnnen.



I. Hintergrund

1. Die erste Hilfte des 20. Jahrhunderts

Im frithen 20. Jahrhundert erlebte China noch nie dagewesene Unruhen und
Umbriiche. In dieselbe Zeit fielen langwierige gewaltsame Konflikte mit den
westlichen Grofméchten. Diese Konflikte setzten in der herrschenden Klasse
und bei den Intellektuellen intensive Denkprozesse und Spekulationen in Gang
und riefen in den anderen Klassen wiederholt Proteste hervor. All dies loste eine
Reihe bedeutender historischer Ereignisse aus: die Neue Politik am Ende der
Qing-Dynastie (1901-1911), die Xinhai-Revolution (1911) und die Neue-Kultur-
Bewegung (ab 1915). Im Hintergrund all dieser wichtigen Ereignisse iibte das
Christentum einen duflerst komplizierten und tiefgreifenden Einfluss aus. Das
Wissen um diesen Einfluss des Christentums veranlasste einige weitsichtige und
aufgeschlossene Intellektuelle, sich ernsthaft mit dem Christentum zu befassen
und damit den Grundstein fiir die Christentumsforschungin China zu legen.

Seit der Mitte des 19. Jahrhunderts brachen immer wieder Missionskonflikte oder
Streitigkeiten zwischen der christlichen Kirche und China aus. Die Missionskon-
flikte erwuchsen allem Anschein nach aus dem Arger und der Missbilligung
angesichts der demiitigenden Politik, die die Qing-Dynastie gegeniiber der ,aus-
landischen Religion“ und den westlichen Méachten betrieb. Nach dem Ausbruch
des grofiten Missionskonflikts, ndmlich des Boxeraufstands von 1900, bei dem
zahlreiche Auslidnder niedergemetzelt wurden, begannen chinesische Intellelktu-
elle ernsthaft {iber das Verhaltnis zwischen Christentum und chinesischer Kultur
nachzudenken. Einige von ihnen - insbesondere diejenigen Intellektuellen, die an
den antichristlichen Bewegungen der frithen 20er Jahre beteiligt waren - nahmen
einen radikal nationalistischen Standpunkt ein und griffen das Christentum heftig
an.

Der Einfluss des Christentums war im China des frithen 20. Jahrhunderts unver-
kennbar. Die Wuzu-Reform (1898), die gegen Ende der Qing-Dynastie die Neue
Politik einldutete, wurde unter anderem mit Hilfe christlicher Einfliisse durch-
gefiihrt. Westliche Missionare wie
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tum wandten und sogar forderten, die Religion zu vertreiben. Was die Neue-
Kultur-Bewegung betrifft, so waren ihre Forderungen und Erkldrungen bis zu
einem gewissen Grad von den Praktiken der Missionare in China beeinflusst, die
neue Formen der Bildung propagierten, moderne Krankenhduser und Verlage
griindeten usw.

Demzufolge wuchs unter manchen Intellektuellen, die in die erwéhnten Ereignis-
se verwickelt waren, das Interesse, das Verhdltnis zwischen Christentum und
China zu erforschen und sich zu dieser Frage zu duRern. Diese AufSerungen
waren natiirlich sehr gemischt: Wir finden darunter die rationale und objektive
Position eines Hu Shi, die Sympathie und Wertschitzung eines Chen Du-xiu oder
auch die heftige Missbilligung und Ablehnung der christlichen Religion eines Li
Da-zhao.

Diejenigen Verdffentlichungen aus dieser Zeit, die als akademische Christen-
tumsforschungen bezeichnet werden kénnen, lassen sich in zwei Gruppen unter-
teilen. Die eine Gruppe sind Schriften von Historikern wie Chen Yuan, dessen
Arbeiten historische Beweise fiir die Anwesenheit des Christentums in bestimm-
ten Epochen der chinesischen Geschichte wie etwa der Tang-Dynastie und der
Yuan-Dynastie und auch fiir das Vorhandensein bestimmter Konfessionen (wie
etwa der Nestorianer) in China lieferten. Die zweite Gruppe setzt sich aus Werken
von Wissenschaftlern wie Wu Lei-chuan, Zhao Zi-chen oder Xie Fu-ya zusammen,
die selbst Christen waren. Ihre Forschungen deckten eine Vielfalt von Themenge-
bieten ab und befassten sich nicht nur mit historischen Fragestellungen (z.B.
Wang Zhi-xin und Xu Zong-ze) oder dem Verhdltnis zwischen Christentum und
chinesischer Kultur (etwa Wu Lei-chuan, Zhao Zi-chen und Xie Fu-ya), sondern
auch mit bekannten christlichen Personlichkeiten, der Kirche, christlichen Leh-
ren, Theologie, Philosophie, christlicher Moral und sozialen Aspekten. Aus ihren
Biichern ldsst sich leicht ablesen, dass ihr christlicher Glaube ihre akademische
Forschung nicht behinderte, sondern die eigentliche Triebfeder ihrer wissen-
schaftlichen Beschiftigung mit dem Christentum und eine machtvolle Garantie
fiir dieselbe war.

2. Von 1950 bis in die 70er Jahre

Wie allgemein bekannt, verlor das chinesische Christentum in diesen dreifig
Jahren aufgrund der sozialen und politischen Unruhen dramatisch an Boden. Alle
ausldndischen Missionare verliefen das Land, und die aufeinanderfolgenden und
nicht enden wollenden politischen Bewegungen brachten Drangsal und grofies
Leid iiber die chinesischen Geistlichen. Kirchengebdude wurden besetzt oder in
zivile Einrichtungen umgewandelt, und das Kircheneigentum wurde konfisziert.
Die Zahl der kirchlich gefithrten Bildungs-, Verlags- und Wohlfahrtsinstitute
wurde drastisch reduziert. Immer weniger Gldubige wagten es, sich zu ihrem
Glauben zu bekennen. Zwischen dem ,grofien Sprung nach vorn“ (1958-1959)
und der Kulturrevolution (1966-1976) beteiligte sich die gesamte Nation an der
Zerstorung der Religionen, und wie die anderen Religionen wurde auch das
Christentum auf schreckliche Weise von dieser Katastrophe heimgesucht.



Unter solch harten Bedingungen konnte es natiirlich keine christlichen Studien
geben. Biicher und Zeitschriften, die das Christentum gelegentlich erwdhnten,
beschimpften die Christen ausnahmslos als ,Handlanger der imperialistischen
Invasion® und erklirten sdmtliche Missionare zu Komplizen oder Spionen des
Imperialismus. Chinesische Christen wurden als reaktiondr eingestuft oder sogar
als ,Sklaven* und , Lakaien“ des Auslands gedchtet und als Zielscheibe fiir eine
restlose Ausmerzung betrachtet. Derartig voreingenommene Urteile und Prakti-
ken sind natiirlich Welten von einer wissenschaftlichen Auseinandersetzung mit
dem Christentum entfernt, die ernsthaft und objektiv sein sollte.

In dieser Zeit also, um es kurz zu machen, verschwand die Christentums-
forschung fast véllig von der Bildfliche, und auch die anderen Geistes- und
Sozialwissenschaften verkiimmerten. In diesem Sinne kann man sagen, dass der
Status des Christentums in China und sein spateres Verschwinden ein deutliches
Zeichen fiir das allgemeine geistige Klima sowie fiir den sozialen Umbruch und
den politischen Hintergrund sind, den Festlandchina in diesen dreifbig Jahren
erlebte.

Il. Die erste Generation: von der Religion zur
Politik, von der Revolution zur Reflexion

Dass die Christentumsforschung diese entsetzliche politische, soziale und spiri-
tuelle Situation iiberleben wiirde, war wirklich nicht zu erwarten. Und doch
bewahrte sich eine Handvoll Wissenschaftler auch in diesen hoffnungslosen und
elenden Jahren ein personliches Interesse am Christentum und setzte mit unvor-
stellbarem Mut in und nach der Kulturrevolution ihre Forschungsarbeit fort. Bei
dieser kleinen Zahl chinesischer Christentumsforscher handelte es sich aus-
schlieRlich um Kirchenvorsteher und Wissenschaftler, die den vor der ,Kultur-
revolution” widerstrebend von der chinesischen Regierung anerkannten Kirchen
angehorten. Einige nichtchristliche Forscher nahmen ihre Arbeit iiber das Chris-
tentum erst nach dem Ende der Kulturrevolution wieder auf. Moglicherweise
hatten sie Zeit und Gelegenheit gefunden, um iiber die Absurditdten der Vergan-
genheit nachzudenken, und so war ihr Interesse am Christentum Ende der
1970er Jahre, als Mao Zedong gestorben war und sein Nachfolger Deng Xiaoping
eine Wiederbelebung der religiosen Aktivititen zuliefs, wiedererwacht. Diese
beiden Gruppen von Wissenschaftlern bildeten die erste Generation von Christen-
tumsforschern im postkulturrevolutiondren China. Aufgrund ihrer offenkundi-
gen sozialen Unterschiede und anderer charakteristischer Merkmale miissen sie
jedoch gesondert behandelt werden.

1. Von der Religion zur Politik

Von Beginn der 1950er Jahre an musste die Kirche in China heftige Stiirme
einander ablosender politischer Bewegungen iiberstehen. Gemeinsam mit den
anderen Institutionen war sie gezwungen, von ihren eigentlichen Anliegen abzu-

He Guang-hu



Thema: China
und das
Christentum -
eine neue
Phase der
Begegnung?

sehen und sich mehr und mehr in die verschiedenen Bewegungen oder ,Kdmpfe*
mit hineinziehen zu lassen, die von der Kommunistischen Partei und Bauern-
filhrern angestofien und gefiihrt wurden - die ,Landreform*, der ,Koreakrieg",
der ,Kampf gegen rechts”, um nur einige zu nennen - und schliefSlich in der
,Kulturrevolution gipfelten. Und in diesem Hexenkessel der politischen Bewe-
gungen hatte die Kirche einen sogar noch grausameren Kampf gegen ihre eigenen
Gl4ubigen zu fithren, um iible Subjekte ausfindig zu machen. Sie galt als in sich
schwach, weil das Christentum inhaltlich als Gegner der atheistischen und mate-
rialistischen Ideologie betrachtet und historisch in vielerlei Hinsicht mit westli-
chen Lindern oder Imperialisten in Verbindung gebracht wurde. Da alle , Theis-
ten“ mit grofer Wahrscheinlichkeit ins Visier der Zensur gerieten, schien ein
Uberleben nur méglich, wenn man gegeniiber der Kommunistischen Partei Lini-
entreue und Loyalitdt bekundete.

Vor 1949 und in den friihen 50er Jahren konnten Kirchenvorsteher und christli-
che Wissenschaftler einen erheblichen Teil ihrer Zeit und Energie auf religiose
Angelegenheiten verwenden und fanden auch zumindest etwas Mufde fiir ihre
Forschungen. Zunehmend schwieriger oder sogar unmoglich wurde dies fiir sie
jedoch in der zweiten Hélfte der 50er Jahre, als linksextreme Ansichten iiberhand
nahmen und die Idee vom ,Klassenkampf* jeden Winkel der Gesellschaft infil-
trierte und jede Art von Beziehung vergiftete.

Im Zuge dieses drastischen politischen Umbruchs wurde die Menge der Seminare
und Klgster deutlich reduziert, und die Zahl der Lehrer und Theologiestudenten
nahm dramatisch ab.! Die Flut der religiosen Publikationen ebbte ab und versieg-
te schlieRlich ganz. Religiose Zeitschriften - von denen es nur noch einige wenige
gab - widmeten den Grofteil ihrer Seiten Artikeln, die sich mit den politischen
Noten befassten. Selbst die diinn gesdten und seltenen akademischen Artikel
verrieten die Sorge der Autoren um die politische Situation oder ihre Absicht, den
politischen Erfordernissen gerecht zu werden.2

2. Von der Revolution zur Reflexion

Auch die nichtchristlichen Forscher - und zwar vor allem die Geistes- und
Sozialwissenschaftler - waren wihrend der ersten drei Jahrzehnte, also in den
50er, 60er und 70er Jahren des 20. Jahrhunderts, mehr mit den erwdhnten
politischen Bewegungen als mit ihrer akademischen Arbeit beschaftigt. Wenn sie
Zeit fiir ihre Forschungen fanden, sahen sie sich gezwungen, in Ansatz, Methode
und Ergebnis den politischen Forderungen der Kommunistischen Partei oder des
Landes gerecht zu werden. Andernfalls wéren sie geriigt oder sogar verfolgt
worden.

Viele dieser nichtchristlichen Wissenschaftler waren junge Leute, die in den
1950er Jahren in ihren Zwanzigern oder Dreiftigern waren. Voller jugendlicher
Hoffnung und Begeisterung fiir die neue Gesellschaft nahmen sie die revolu-
tiondren Ideen und politischen Bewegungen mit offenen Armen auf. Die Ge-
hirnwésche der alles durchdringenden politischen Propaganda liefs sie fest und
aufrichtig glauben, alle Publikationen und Forschungsarbeiten der Vergangenheit



seien ebenso wie das kulturelle Erbe der Menschheit, soweit es nicht mit dem
Marxismus vereinbar war, nichts weiter als nutzloser Abfall und altmodische
Tradition und daher zu ignorieren oder véllig zu vernichten, kurz: Diese Intellek-
tuellen glaubten alles, was man ihnen sagte, und liefben es zu, dass ihre For-
schungsergebnisse von den politischen Ansichten ihrer Zeit verzerrt wurden.
Nachdem sie jedoch Zeugen und Opfer der von der Kulturrevolution verursachten
Katastrophen und Traumata geworden waren, konnten sie nicht umhin, die
Bedeutung einer solchen Revolution zu hinterfragen und zu iiberdenken. Genau-
genommen hatte dieses Nachdenken iiber die Kulturrevolution bereits im Friih-
ling 1976, also einige Monate vor Maos Tod im selben Jahr begonnen. Eine be-
deutendere Reflexion entwickelte sich spéter, als man die westliche Zivilisation
und die traditionelle chinesische Kultur wiederentdeckte. Unversehens begriffen
die Wissenschaftler, dass in den westlichen Lindern in Wirklichkeit keine ,ex-
treme Armut“ herrschte, wie die Propaganda es sie hatte glauben machen, und
dass das chinesische kulturelle Erbe keineswegs in Bausch und Bogen als ,, dunk-
le Vergangenheit“ abgetan werden konnte. In den ungefahr zehn Jahren zwischen
dem Ende der 70er Jahre und 1989 kam eine Welle der Begeisterung fiir die
westliche Kultur auf, die man als spirituelle Quelle offenbar begieriger willkom-
men hie} als die eigene chinesische Kultur, Viele Biicher iiber westliche Philo-
sophie, Literatur, Geschichte, Recht und Politik wurden iibersetzt und fanden
eine breite Leserschaft. In dieser Epoche sprach jeder iiber westliche Philosophie,
und die Lieblingsphilosophen der Jugend hieften Sigmund Freud und Jean-Paul
Sartre.

Unter dem Einfluss eines solchen allgemeinen Wandels - dem von der Revolution
zur Reflexion - wurde sich ein kleiner Kreis von Wissenschaftlern erneut der
Bedeutung des Christentums als westlicher Mainstreamtradition bewusst und
begann, in diesem Bereich zu forschen. Einige von ihnen sammelten und lasen,
was immer sie beschaffen konnten, und konnten gewisse Ergebnisse vorweisen.
Zu ihnen gehorten Zhao Fu-san, Tang Yi und Fu Le-an von der Chinesischen
Akademie der Sozialwissenschaften, Xu Huai-qi von der Huadong Normal Univer-
sity in Shanghai, Hu Yu-tang und Chen Cun-fu von der Hangzhou-Universitét,
Yang Shi von der Universitit Peking und Yu Ke von der Nankai-Universitdt. Thre
Ergebnisse sind nicht ganz frei von Mingeln und Begrenzungen. So sind einige
Biicher von Zhao Fu-san voreingenommen, wihrend einige der Arbeiten von Fu
Le-shan lediglich einfithrenden Charakter haben. Vielleicht macht man es sich
jedoch zu leicht, wenn man ihre Arbeiten kritisiert, denn wir miissen die Tatsache
beriicksichtigen, dass die Zeit, in der sie ihre Forschungen betrieben haben, von
Schwierigkeiten und Einschrankungen geprigt war, die heutige Wissenschaftler
sich nicht vorstellen konnen.

Die vielleicht wichtigsten und konstruktivsten Veroffentlichungen dieser Epoche
waren das Worterbuch der Religion (1981) und der Band iiber Religion in der
Chinesischen Enzyklopddie (1988).3 Ersteres wurde von Zheng Jian-ye, Zhao Fu-
san und Gao Wang-zhi initiiert und von Ren Ji-yu herausgegeben. Seine Eintrdge
stammten von zahlreichen christlichen und nichtchristlichen Gelehrten. Die Zu-
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sammenstellung der Letzteren wurde von Chen Ze-min und Liu Jian organisiert
und von einigen Wissenschaftlern innerhalb und aufserhalb der Kirche mitgetra-
gen. Beide Biicher sind eine seriose und objektive Hinfithrung und Einfithrung
zum Christentum, und zum ersten Mal seit 1949 wurden in Festlandchina von
echt akademischem Geist getragene Biicher zum Thema Religion geschrieben
und verdffentlicht. Diese beiden Biicher erwiesen sich als niitzliche Hilfsmittel
und tragfihige Ausgangsbasis fiir die kiinftige Forschungsarbeit.

Illl. Die zweite Generation: Vom Wissen zum
Verstehen, von der Suche zur Ernte

Zwischen 1986/87 und 1996/97 wuchs eine neue Generation von Christentums-
forschern heran, und in der chinesischen Christentumsforschung wurde ein neues
Kapitel aufgeschlagen. Die Mehrheit dieser zweiten Generation bestand aus
jungen Studenten und Wissenschaftlern, die in den 1980er Jahren in ihren
Zwanzigern und Dreifigern waren. Einige von ihnen (zu denen auch ich gehore)
graduierten an den beiden einzigen anerkannten Einrichtungen fiir die Erfor-
schung des Christentums, ndmlich dem Institut fiir Weltreligionen an der Chine-
sischen Akademie fiir Sozialwissenschaften und dem Religionsinstitut der
Nanjing-Universitit. Diese Studenten waren jiinger als die erste Generation,
hatten jedoch in ihren Forschungen zum Christentum mit dieser zusammen-
gearbeitet.4 Mehrheitlich bestand die zweite Generation der Christentumsfor-
scher jedoch aus graduierten Studenten, die ihre Bildung und ihre akademischen
Voraussetzungen an Universitidten erworben hatten. Anders als die zuvor er-
wiahnten Studenten war ihr akademischer Hintergrund uneinheitlich, und ihre
Hauptficher waren Philosophie, Geschichte, Chinesisch oder Fremdsprachen.
Einige aus der zweiten Generation hatten einen Teil ihrer Ausbildung im Ausland
absolviert.

1. Vom Wissen zum Verstehen

Nach der Wiederbelebung der christlichen Studien in China durchlebten die
Christentumsforscher - vor allem die, die am Institut fiir Weltreligionen der
Chinesischen Akademie fiir Sozialwissenschaften arbeiteten - verschiedene Pha-
sen, was ihre Einstellung zu ihrem Forschungsgegenstand, dem Christentum,
anbelangt. Die meisten von ihnen waren anfangs Kritiker und Gegner der Reli-
gion, erwarben dann jedoch objektive Kenntnisse und gelangten schliefflich zu
einer von Sympathie und Verstindnis getragenen Haltung. Eine solche Entwick-
lung der Einstellung mag sich im Detail von Person zu Person unterscheiden, ist
jedoch ohne jeden Zweifel nahezu jedem dieser Forscher widerfahren.

Etwas Ahnliches geschah auch mit der zweiten Generation. Verglichen mit der
ersten Generation waren ihre Vertreter jiinger und weniger von der starren
Ideologie durchdrungen. In den fiir sie prdgenden Jahren mussten die meisten
von ihnen wegen der katastrophalen Kulturrevolution die Schule verlassen und



in den Niederungen der Gesellschaft ums Uberleben kdmpfen. Sie hatten uner-
messliche Drangsal und Not erfahren und litten nun unter derselben Skepsis,
Desillusionierung und Ungewissheit wie ihre Vorgdnger, waren jedoch jung ge-
nug, um nicht in Verzweiflung und Hoffnungslosigkeit zu verfallen.

Mit zunehmender Weite und Tiefe ihrer Kenntnis des Christentums erreichte die
zweite Generation die Phase von Sympathie und Verstindnis. Fiir diese Entwick-
lung lassen sich drei Griinde anfithren. Erstens ist das Christentum als For-
schungsgebiet faszinierend und tief genug, um unvoreingenommenen Wissen-
schaftlern in ihrem Streben nach Wahrheit ein Betdtigungsfeld fiir ihr Talent und
ihre Intelligenz zu bieten. Zweitens hatte ihr reicher Erfahrungsschatz diese
Wissenschaftler verstdndnisvoller werden lassen, so dass sie einen weiteren
Horizont und eine schirfere Auffassungsgabe besafsen als die erste Generation,
die in der Regel der starren Ideologie zum Opfer gefallen war. Und drittens
machte das Christentum zu dem Zeitpunkt, da die dritte Generation mit seiner
Erforschung begann, in China betrichtliche Fortschritte. Alle drei Faktoren
konnen auch erkliren, weshalb Forscher der zweiten Generation eine umfangrei-
che und brillante akademische Arbeit leisteten, die die der ersten Generation
sowohl qualitativ als auch quantitativ iibertraf.

2. Von der Suche zur Ernte

Allgemein begannen die Wissenschaftler der zweiten Generation mit einer ernst-
haften Suche nach einem Ausweg fiir sich selbst als Individuen und fiir die ganze
Nation und beendeten diese Suche mit weitaus gréfseren Errungenschaften als
ihre Vorgidnger. Unter ihnen verdient eine kleine Gruppe von Forschern, die als
LKulturchristen“ bezeichnet werden, besondere Aufmerksamkeit. Ihre Suche und
Ernte ist besonders bedeutsam, weil sie nach Wahrheit suchten und den christli-
chen Glauben ernteten.

Da es weder notwendig noch méglich ist, diese Kulturchristen und ihren
religiosen Glauben im Detail zu beschreiben, will ich mich darauf beschrdnken,
sie anhand von drei Beobachtungen kurz zu skizzieren.

1. Eine solche spirituelle Entwicklung von der Suche zur Emte wire ohne einen
aufdergewthnlichen sozialen, kulturellen und historischen Kontext nicht denkbar
gewesen. In den drei Dekaden zwischen 1950 und dem Ende der 70er Jahre war
die chinesische Gesellschaft dufserst homogen und in hohem Mafie politisch.
Wirtschaft und Kultur waren politisiert, und selbst das Privatleben gewthnlicher
Menschen, das doch eigentlich vielfdltig sein sollte, war auf eine eintonige
Uniformitit zurechtgestutzt. Alle Arten organischer Gesellschaftsstrukturen fie-
len weg und liefen die Einzelnen allein - wie Millionen getrennter Sandkérner an
einem Strand, deren einziger Daseinszweck darin besteht, sich in die strikte
Hierarchie unter der unmittelbaren Fithrung der Kommunistischen Partei
einzufiigen. Alle Beziehungen waren von der einen, vertikalen Beziehung zwi-
schen Vorgesetztem und Untergebenem dominiert. Alles im Leben - vom
tdglichen Brot bis zur Freizeitgestaltung, von der Hochzeit bis zur Geburt der
Kinder - schien von der Partei kontrolliert und entschieden zu werden.
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Auch das spirituelle Leben und kulturelle Streben der Menschen war strikten
Einschrankungen unterworfen. Alles, was in Biichern, Medienberichten, Musik,
Theater und Film thematisiert wurde, musste mit Maoismus und Marxismus in
Zusammenhang stehen, und nichts aus der westlichen Kultur und dem chinesi-
schen kulturellen Erbe, das antimaoistisch oder antimarxistisch war, durfte be-
wahrt werden.

Bei manchen Menschen ist eine solche Situation jedoch gerade dazu angetan,
einen heftigen, rebellischen Freiheitsdrang zu wecken. Fiir diese Kulturchristen
gingen Rebellion und Drang in die entgegengesetzte Richtung, denn sie suchten
nach der ultimativen spirituellen Freiheit. Wenn nur iiber einem einzigen eisernen
Haus und iiber keinem anderen ein Blick auf ein Stiickchen blauen Himmels zu
erhaschen ist, wenn nur Liebe und Giite Bosheit und Grausamkeit iiberwinden
kénnen, dann war es fast unvermeidlich, dass ihr Streben nach Freiheit sich in die
entgegengesetzte Richtung wandte und sie zum christlichen Glauben konvertie-
ren liefd, der letztlich ihre Ernte darstellt.

2. Ihre Erfahrung iibt zwangsldufig einen betrdchtlichen Einfluss auf die chinesi-
sche Geschichte und Kultur aus. Um die Bedeutung ihrer Konversion zu ermes-
sen, miissen wir einige grundlegende Fakten der chinesischen Geschichte ken-
nen. Der Konfuzianismus als praktische Form von Religion dominierte das chine-
sische Denken fast 2000 Jahre lang, um dann im 20. Jahrhundert fiir einige
Jahrzehnte allméhlich von der kommunistischen Ideologie abgelost zu werden. Es
ist leicht zu erkennen, dass das chinesische Volk vor dem 20. Jahrhundert lange
Zeit keine Gleichberechtigung in Glaubensdingen kannte (denn nur der Kaiser
durfte dem Himmel Opfer darbringen) und dass es seinen religiosen Glauben im
20. Jahrhundert einige Jahrzehnte lang ganz aufgeben musste - unabhéngig da-
von, ob es damit seinem eigenen freien Willen folgte oder dem Druck von aufden
nachgab.

3. Diese Kulturchristen haben viel miteinander gemeinsam, auch wenn ihre
individuellen Erfahrungen unterschiedlich sind. Es gibt zahlreiche Ahnlichkeiten
zwischen ihnen. So gab es zum Beispiel zu der Zeit, als die meisten von ihnen
aufwuchsen, keine Kirchen in China, und auch Bibeln waren fast nicht zu be-
schaffen, so dass die zweite Generation der Christentumsforscher ihr Wissen
iiber das Christentum gemeinhin aus anderen Quellen als Kirchen und Bibeln
beziehen musste. Uberdies kiimmerte sich die zweite Generation nur wenig um
die verschiedenen Konfessionen der christlichen Kirche - nicht einmal um den
Unterschied zwischen rémischem Katholizismus und Protestantismus. Dies liegt
zum Teil daran, dass sie von der westlichen Welt weitgehend isoliert und kirchen-
geschichtlich nicht sonderlich gut informiert waren, und zum Teil daran, dass
sie sich weit mehr fiir das Wesen des Glaubens interessierten und diesem weit
mehr Bedeutung beimaften als irgendwelchen Meinungsverschiedenheiten. Und
schlieflich hat diese Forschergeneration sehr viel mehr gezweifelt, gerungen und
gezdgert, ehe sie bereit war zu konvertieren. Hierfiir gibt es eine ganze Reihe von
Erkldrungen - unter anderem die Tatsache, dass die Vorstellung von gottlichen
Personen der traditionellen chinesischen Kultur fremd war; den grofsen Einfluss



des atheistischen Marxismus; die komplizierte soziale und kulturelle Realitdt und
ihre praktischen Erwdgungen.

IV. Die dritte Generation: Vom Lernenden zum
professionellen Forscher, vom Interesse zum
Engagement

1. Vom Lernenden zum professionellen Forscher

Die dritte Generation wuchs zu einer Zeit auf, da China sich unter der Fithrung
von Deng Xiaoping zu 6ffnen begann. Im Unterschied zur zweiten Generation, die
gezwungen war, ihren schulischen Werdegang zu unterbrechen, kam sie daher in
den meisten Fillen in den Genuss einer ununterbrochenen primdren und se-
kundiren Schullaufbahn, die sodann nahtlos an den nach der Kulturrevolution
wiedereréffneten Universititen und Hochschulen weitergefithrt werden konnte.
Wihrend die zweite Generation in ihrer Jugend von dem unvollkommenen Bil-
dungssystem verschont blieb und ihre Erfahrung, die sich spiter als wertvoll
erweisen sollte, auf miihevolle Weise erwarb, verbrachte die dritte Generation
ihre Jugend an Schulen und Universitdten. Damit steht ihr Wissen natiirlich auf
einer weitaus solideren Grundlage als das der zweiten Generation.

In dieser Hinsicht war die dritte Generation, als sie begann, sich wissenschaftlich
mit dem Christentum auseinanderzusetzen, bereits mit einem recht umfassenden
Wissen und eingehenden Verstdndnis der westlichen Kultur ausgestattet. Fiir die
zweite Generation gab es aufser der sehr begrenzten Menge an Informationen aus
einigen Geschichtsbiichern®, westlichen Klassikern und philosophischen Wer-
ken, die nach Maos Tod iibersetzt und publiziert worden waren, keine weiteren
Moglichkeiten, etwas iiber das Christentum zu erfahren. Wer gute Sprachkennt-
nisse besaf®, konnte sich zudem informieren, indem er Biicher in Englisch und
anderen Sprachen las.

Die Schriften und Verdffentlichungen der dritten Generation zeigen, dass sie
weiter und tiefer geschiirft haben als die beiden Generationen vor ihnen, die nur
kurze und allgemeine Einfithrungen zum Christentum verfassten. Einige der
Wissenschaftler der dritten Generation sind auf einen besonderen Forschungs-
schwerpunkt fokussiert und haben bemerkenswerte akademische Resultate er-
zielt; andere haben neue und zuvor ginzlich unbekannte Forschungsgebiete
aufgetan.

2. Vom Interesse zum Engagement

Ein weiterer Unterschied zwischen der dritten Generation und den beiden Gene-
rationen vor ihr besteht in der Tatsache, dass ihre Vertreter zu einem weit
grofieren Prozentsatz Christen sind. Dieses Phdnomen deckt sich mit der Tatsa-
che, dass die Zahl der Christen in den vergangenen Jahren auch unter
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Universititslehrern und Studenten zugenommen hat. Das ist es, was ich mit der
Entwicklung ,vom Interesse zum Engagement® meine.

Wihrend die zweite Generation einem Blindgeborenen dhnelt, der unzufrieden in
volliger Dunkelheit tappt, aber nicht die geringste Vorstellung davon hat, was er
eigentlich sucht, wie wirkliches Licht aussieht und wo er es finden kann, scheint
die dritte Generation in einer besseren Situation zu sein, denn sie hat zumindest
ein wenig Licht, auch wenn dieses Licht noch immer schwach und triibe ist. Von
diesem Licht angezogen nahern sich einige Wissenschaftler der dritten Generati-
on dem Christentum mit Interesse und schlieflich auch mit Engagement.
Aufgrund ihres Engagements und ihres personlichen Glaubens ist die dritte
Generation dazu prddestiniert, mehr zur Christentumsforschung beizutragen.
Ebenso wie die im ersten Teil erwdhnten Christentumsforscher, die vor 1950 tétig
waren, wird der christliche Glaube die Forschungsarbeit der dritten Generation
nicht behindern, sondern sie als ein starker innerer Antrieb férdern.

V. Probleme und Losungen

1. Probleme

Man sollte akzeptieren und anerkennen, dass die wissenschaftliche Beschaf-
tigung mit dem Christentum auch heute auf zahlreiche Probleme und Herausfor-
derungen stoft, zu denen unter anderem die drei folgenden Aspekte zdhlen.
Erstens tut sich zwischen den christlichen Studien und der existentiellen Erfah-
rung der chinesischen Bevolkerung eine tiefe Kluft auf. Im Kontext des heutigen
China miissen viele ineinander verhakte und heikle Fragen aufgegriffen und
gelost werden. Da das Thema Gott ein zutiefst menschliches Thema ist, darf eine
Theologie, die sich mit dem Verhdltnis zwischen Gott und Mensch befasst, die
Berithrung mit der menschlichen Wirklichkeit nicht scheuen. Sie sollte den
Menschen im Gegenteil nutzen und ihnen das Leben bringen. Die chinesische
Christentumsforschung ist dazu verpflichtet, sich im realen Kontext der chinesi-
schen Gesellschaft zu positionieren und die existentielle Erfahrung der
bevolkerungsreichsten ethnischen Gruppe der Welt zum Gegenstand umfassen-
der Studien zu machen, damit sie dazu beitragen kann, ihr Leben und inshesonde-
re ihr spirituelles Leben zu verbessern. Nur dann werden die Menschen in China
das Christentum akzeptieren.

Zweitens ist unsere Forschung iiber die Bibel und die biblische Theologie eher
schwach. Wenn wir Erklirungen und Vorschldge aus theologischer Perspektive
vorbringen, miissen wir uns auf die Bibelwissenschaft stiitzen, denn sie ist die
Grundlage der christlichen Theologie. Doch wie das erste Problem ist auch dies
nur ein sehr begrenzter Bereich der chinesischen Christentumsforschung. Ob-
wohl manche Forscher lange Zeit auf diesem Gebiet gearbeitet und betrdchtliche
Fortschritte erzielt haben, ist die Situation noch immer unzureichend und unbe-
friedigend.

Drittens haben wir der Forschung zum religiésen Pluralismus und zur Globalisie-
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rung nicht geniigend Aufmerksamkeit gewidmet. Die chinesische Christentums-
forschung braucht mehr ernsthafte Spekulation im Hinblick auf diese Entwick-
lung und auf die Frage, wie man sie steuern kann. Auch die Globalisierung haben
wir bisher unterschétzt. Sie tritt auf in einer Welt, die hinsichtlich der materiellen
Produktion immer homogener und in kultureller und gedanklicher Hinsicht im-
mer heterogener wird.

2. Losungen

Da die internationale akademische Welt in Bereichen wie religidser Soziologie,
offentlicher oder politischer Theologie bereits eine grofse Zahl an herausragenden
Werken hervorgebracht hat, ist es ratsam, die betreffenden Biicher ins Chinesi-
sche zu iibersetzen. Dies wird dazu beitragen, dass mehr chinesische Christen-
tumsforscher sich in die Wirklichkeit der chinesischen Bevolkerung hineinbege-
ben und in diesen Bereichen forschen, was bei der Losung des ersten Problems
von Nutzen sein kénnte.

Im Hinblick auf die Bewaltigung des zweiten Problems wére es hilfreich, wenn es
auf dem Gebiet der internationalen Bibelwissenschaft chinesische Einfithrungen
oder Ubersetzungen gébe, um die chinesische Christentumsforschung zu unter-
stiitzen. Chinesische Theologiestudenten sollten dazu ermutigt werden, nicht nur
ihr Englisch, Deutsch und Franzosisch zu verbessern, sondern auch griindlichere
Griechisch-, Hebrdisch- und Lateinkenntnisse zu erwerben.

Sprachliche Barrieren sind nicht in kurzer Zeit zu iiberwinden, und so wiirde ich
im Hinblick anf die Losung des dritten Problems erneut vorschlagen, dass wir
Biicher zu den betreffenden Themen iibersetzen und verdffentlichen. Nur so kann
die chinesische Christentumsforschung dem Frieden in der ganzen Welt dienen,
die Lehre der Nichstenliebe in die Tat umsetzen und gleichzeitig die Einheit von
akademischer Wahrheit und religioser Giite verwirklichen.

1 Einige Kirchenvorsteher mit eigenstindigem theologischem Denken oder tiefem religidsen
Glauben wurden inhaftiert.

2 Ein typisches Beispiel ist Chen Ze-mins 1956 verdffentlichter Artikel iiber theologische
Konstruktion.

3 Die Arbeit an diesem Buch wurde Anfang der 1980er Jahre aufgenommen, und die
endgiiltige Fassung wurde 1083 fertiggestellt. Die Vertffentlichung verzégerte sich jedoch
noch bis 1988.

4 1983 arbeitete ich beispielsweise an der Zusammenstellung des Bandes iiber Religion der
Chinesischen Enzyklopddie mit, der jedoch erst 1988 publiziert wurde.

5 Im Frithling 1979 bewarb ich mich fiir das Graduiertenprogramm im Fach Christentumsstu-
dien an der Chinesischen Akademie fiir Sozialwissenschaften. Um mich auf die
Aufnahmepriifung vorzubereiten, tat ich mein Bestes, um mir so viel Material zu beschaffen wie
eben méglich, musste jedoch feststellen, dass es aufser der Encyclopedia Britannica lediglich
zwei nicht mehr als hundert Seiten starke Biicher iiber das Christentum gab.

Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

He Guang-hu



