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Das politische
Engagement der
christlichen Gemeinden
in Papua Neuguinea

In der Frage nach dem politischen Engagement
scheint uns fiir die Gemeinden in Papua Neuguinea
das Zusammenspiel von sozial-politischen und
religiosen Kriften im Hinblick auf das sozial-wirt-
schaftliche Wohl von besonderer Wichtigkeit zu
sein. Wit werden versuchen, dieses Zusammenspiel
(Konfiguration) in vier Gemeinde-Modellen auf-
zuzeigen. Es handelt sich um vor-christliche, frith-
christliche, synkretistische und lokale Gemeinden.

«Politisches Engagement» witd in diesem Bei-
trag im weiteren Sinn als &ffentliche und gesell-
schaftliche EinfluBnahme verstanden.

Es sei hier bemerkt, daB kritische, historische
und empirische Untersuchungen iiber die Kirche
in Papua Neuguinea noch weitgehend fehlen. Des-
halb sollte dieser Aufsatz nur als ein vorliufiger
Versuch der anthropologisch-soziologischen Ana-
lyse und pastoraltheologischen Auswertung ange-
sehen werden.

Dieser Beitrag basiert teilweise auf die im Lite-
raturhinweis angegebenen Aufsitze, zum grofieren
Teil jedoch auf eigenem Forschungsmaterial.

1. Vor-christliche Gemeinden

In Papua Neuguinea (ausschlieBlich West-Irian)
muf man heute mit etwa 2,4 Millionen Menschen
rechnen. Diese Population ist aufgesplittert in mehr
als 700 Sprachgruppen, d.h. wenigstens 700 Ge-
sellschaften, die sich rassisch gesehen in Melanesier
(Kiistengebiete und Inseln) und Papuaner (Hoch-
land und Riickzugsgebiete) analysieren lassen.

Obwohl diese Gesellschaften markante Untet-
schiede in ihrer Sozialstruktur aufweisen, so zeigen
sie doch iiberraschend dhnliche Muster im kommu-
nalen und religiosen Verhalten.

Das Modell der vor-christlichen oder traditio-
nellen Gemeinden von Papua Neuguinea kann
folgendermaBien kurz skizziert werden:

Die Gesellschaft, organisiert in komplizierten,
relativ kleinen Gemeinschaften (GroBfamilien,
Sippen und Sippenverbinden) und gegriindet auf
blutsmiBiger oder fiktiver Verwandtschaft und
Heirat, muB sich in einem dauernden internen und
externen Machtkampf behaupten.

Im internen Machtkampf steigen die Gruppen-
iltesten («Big-Men» — nicht «Chiefs») auf der poli-
tischen Leiter auf und ab. Im externen Macht-
kampf gewinnt oder verliert die Gruppe EinfluB3
auf Nachbargruppen. Die innenpolitischen und
auBenpolitischen Machtverhiltnisse sind demnach
durchaus nicht stagnierend, sondern aullerordent-
lich dynamisch.

Politische Macht basiert auf sozialem Reichtum
(viele Frauen und viele Handelspartner), auf dem
wirtschaftlichen Potential (Schweine, Muschelgeld,
subsistente Gartenwirtschaft und prestigeheischen-
de Feste mit Giiteraustausch) sowie auf rituellem
Wissen («True Knowledge»), das von den Ahnen
iiberliefert und immer wieder durch Tanz- und
Maskenfeste («Singsing») sowie Opferhandlungen
(Schweineopfer) gesichert werden muB.

Die Gruppe mit ihren Altesten ist bestrebt, durch
kommunale Arbeitsweise und vor allem durch
Toten- und Ahnenkult ihre soziale und wirtschaft-
liche Wohlfahrt pragmatisch zu garantieren. In die-
sem Streben nach sozial-wirtschaftlicher Sicherheit
spielt die primitive Technologie und Wirtschaft
bewuBtseinsmiBig eine weitaus geringere Rolle als
das sozial-religidse Ritual. Die Papuaner legen je-
doch mehr Gewicht auf die politische und wirt-
schaftliche Pragmatik, wihrend die Melanesier
rituelle Pragmatiker sind.

Zusammenfassend und vereinfachend diitfen
wir vielleicht sagen: Die politisch gesinnte Ge-
meindein der traditionellen Gesellschaft von Papua
Neuguinea ist vor allem religios geprigt. Sie ver-
sucht dieses BewuBtsein dauernd in kommunalen
und religiésen Riten zu aktivieren, um dadurch
ihre sozialwirtschaftliche Wohlfahrt zu sichern.

Diese religis-pragmatische Mentalitit wird als
«Cargoismy, d.h. als Giiter-Ideologie bezeichnet.

2. Frih-christliche Gemeinden

Die christliche Mission setzt in Papua Neuguinea
kurz vor der Jahthundertwende ein. Die Kiisten-
gebiete und Inseln haben sich etwa bei Beginn des
Zweiten Weltkrieges fast hundertprozentig einer
der groBeren christlichen Kirchen (katholisch,
lutherisch, methodistisch, anglikanisch) ange-
schlossen. Die Missionsatbeit im In- und Hochland
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begann etwa um 1930 und ist bis heute noch nicht
abgeschlossen; sie zeigt eine weitaus gréBere Zer-
splitterung im Engagement der groBeren Kirchen
und der vielen kleinen Sekten. In manchen Ge-
bieten kommt es zu Rivalititen der missionierenden
Kirchen. Heute gehdren etwa Go %, der Bevolke-
rung den christlichen Kirchen an; etwa die Hilfte
davon sind katholische Christen.

Die tragende Zielsetzung der frith-christlichen
Missionsarbeit in Papua Neuguinea ist zweifach:
Seelenrettung und Zivilisierung.

Diese Motivation spiegelt sich in der Missions-
methodik wider, die sich einerseits im Katechume-
nat und in der Spendung von Sakramenten und
Sakramentalien und auf der anderen Seite in Schu-
len, Hospitilern und Plantagen ausdriickt. Die
zivilisatorische Motivation ist hdufig mit der spiri-
tuellen Zielsetzung insofetn gekoppelt, als schu-
lische, medizinische und wirtschaftliche Hilfen
nicht selten als Mittel zum Zweck angesehen wer-
_den. Es scheint, daBl die Motivierung der Bekeh-
rung, d.h. der Hinwendung zum Christentum von
seiten der Melanesier und Papuaner vorwiegend
pragmatischer Natur ist. Wie in den vor-christli-
chen Gemeinden geht es vor allem um politisches
Prestige und sozial-wirtschaftliche Sicherheit.

Wihrend die Papuaner auf direktem Wege nach
Schulen, Hospitilern und Warenhdusern verlan-
gen, geht es den Melanesiern zunichst mehr um das
christliche Ritual, mit demsieihre sozial-wirtschaft-
lichen Ziele zu erreichen hoffen.

Der EinfluB des Christentums liBt sich vor allem
an dem Image der Missionare und Katecheten ab-
lesen sowie an der enthusiastischen, fast uneinge-
schrinkten Hinwendung der Bevolkerung (vor
allem der Melanesier) zu den Kirchen.

Die ersten Missionare (auch die Kolonialbeamten
und Hindler) werden vielfach als geisthafte Kultur-
bringer oder wiederkehrende Ahnen angesehen.
Selbst wenn die Melanesier und Papuaner erken-
nen, daB es sich um Sterbliche und nicht um Geist-
wesen handelt, begegnen sie den Missionarenin der
Regel mit groBer Eht-furcht, da sie von deren
rituellem Wissen iibetrzeugtund vonder materiellen
Macht eingenommen sind. Die einheimischen
Katecheten und Lehrer, die an dem Prestige der
iiberseeischen Missionare partizipieren, iiberneh-
men teilweise die Stellung der traditionellen Grup-
peniltesten. Sie verstehen es auch, ihre Macht im
pastoralen und politischen Bereich wirksam wer-
den zu lassen.

In diesem Zusammenhang sei auch darauf hinge-
wiesen, daB3 es in manchen Gebieten zu Rivalititen

zwischen Missionaren und Kolonialbeamten (be-
sonders Ehe- und Schulfragen) kommt, die sich
dann zu einem Dualismus von Kirche und Staat
entwickeln.

Obwohl es scheint, daf ein groBartiger Bekeh-
rungserfolg und vielversprechende Ansitze zur
Zivilisierung erreicht werden, und obwohl der
Enthusiasmus det ersten Christen in vielen Gebie-
ten zum Aufgeben von sozialen und religitsen
Sitten fiihrt, so miissen wit dennoch, wenigstens
vom ethnologischen Gesichtspunkt, einige kritische
Bemerkungen machen. Die traditionelle Kultur hat
sich zwar in wichtigen Aspekten gewandelt, aber
dennoch bleiben die grundlegenden sozialen und
politischen Strukturen und vor allem der rituelle
Pragmatismus fast unangetastet. Die christliche
Missionsarbeit fithrt nur zu einer Auswechselung
der traditionellen sozialen und religitsen Riten mit
christlichen Riten und Elementen westlicher Zivili-
sation. Mit anderen Worten: Die christliche Reli-
gion tibernimmt die Funktion der traditionellen
Giiterideologie, und die Gemeinden bleiben in die-
ser Hinsicht pagan.

3. Synkretistische Gemeinden

Nach einigen Jahren der Missionsarbeit, meistens
in der zweiten Generation der Getauften, zeigt sich
eine Enttiuschung. Die Gemeinden glauben nicht
schnell genug oder iiberhaupt nicht das erreicht zu
haben, was sie sich vom Christentum ethofft hatten.
Die desillusionietten Neu-christen verdichtigen die
Missionare und Europier der Verheimlichung des
eigentlichen christlichen oder westlichen Rituals.

Diese Enttiuschung wurde von einem christ-
lichen Katecheten folgendermaBen in der Pidgin-
Verkehrssprache ausgedriickt: «Wir sind christlich
geworden, wo bleibt der Reis? Unsere Kinder sind
zur Schule gegangen, wo bleibt der Fisch? Ihr
WeiBen verheimlicht doch wohl nicht etwas?»

Die Bevolkerung zieht sich in vielen Gegenden
enttiuscht von den Missionaren zuriick; vereinzelt
kommt es sogar zu Gewaltanwendungen. «Cargo-
talk» (Giiter-Gerede) und «Cargo-Kult» (Giiter-
Kult) schieBen aus dem Boden, d.h. die traditio-
nelle Giiterideologie wird in vielen Palavern akti-
viert, und die christlichen Gemeinden versuchen,
das Dilemma in synkretistischen Kulthandlungen
zu iiberwinden.

Der Synkretismus des Giiterkultes, der immer
noch weite Gebiete von Papua Neuguinea heim-
sucht, zeigt sich sowohl im religisen als auch im
profanen Bereich. Es handelt sich dabei um ethno-
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zentrische und ritualistische Ausdeutungen der
christlichen Lehren und Riten sowie der schuli-
schen, technischen und politischen Einrichtungen.

Im religiosen Beteich kommt es zu einer «Mi-
schung» von Christentum und traditionellen reli-
gitsen Vorstellungen und Riten. Die Orte und
Personen alt-testamentlicher Ereignisse sowie die
Geburt und der Tod Christi werden nach Papua
Neuguinea verlegt. In einem Falle wurde sogar ein
Melanesier als schwarzer Christus vor den Augen
eines Bischofs getotet. Die Propheten des Giiter-
kultes erhalten in Visionen von Gott oder Christus
Anweisungen iiber neue Gebete, Gesinge und Ri-
ten. Sie verkiinden den neuen «Road bilong Cargo»
(Weg zu den Giitern), die soziale Gleichstellung
mit den Europiern und die Wiederkunft der Toten.

Im Erziehungswesen kann nachgewiesen wer-
den, daB, wenigstens in den Anfingen, die Schulen
als die Vermittlungsstellen des richtigen Geheim-
wissens («Save Tru») angesehen werden. Die eng-
lische Sprache und mathematische Formeln spielen
dabei eine wesentliche Rolle.

Banken, Schecks, Watenhiuser, das Genossen-
schaftswesen, aber auch Schiffe, Flugzeuge und
Radioanlagen werden hiufig imitiert, da man
glaubt, damit den Weg oder den Schliissel («Ki»)
zu den Giitern zu entdecken. Manche Kultfihrer
versuchen das Giitergeheimnis von den Weillen zu
kaufen, und sie veranstalten dazu oft erpresserische
Geldsammlungen in den Gemeinden.

Im politischen Feld wird berichtet, daB Abge-
ordnete in die Gemeindevertretung oder in das
nationale House of Assembly (das vorliufige Patla-
ment in Port Moresby) gewihlt werden, um dort
das Geheimgesetz (« Lo») zu etfahren. Parlamenta-
rische Fachausdriicke wie «Agenday, «Abstim-
mung», «Gesetz» und «Unabhingigkeit» werden
von Giiterkultanhingern nur mit Ehrfurcht ausge-
sprochen. Westliche Verhaltensweisen, militari-
scher Drill oder nationale Symbole, vor allem die
Fahne, sind neue Riten im synkretistischen Giiter-
kult der Gemeinden.

Quellenmaterial und Literatur tiber den Giiter-
kult liegen in groBer Anzahl und in guter Qualitit
vor. Bs wiirde hier zu weit fithren, auf weitere Ein-
zelheiten einzugehen oder die Reaktion der Mis-
sionareund Regierungsbeamten zu dokumentieren.
Wir miissen es dabei bewenden lassen, wiederum
festzustellen, daB sich zwar ein traumatischer Wan-
del in vielen Aspekten der Kultur vollzogen hat,
daB aber die Giiterideologie nicht iibetlebt ist, son-
dern nur einen neuen rituellen, d.h. synkretisti-
schen Ausdruck gefunden hat.

4. Lokale Gemeinden

In einigen Gegenden, z. B. auf den Manus-Inseln
und in Bougainville, haben Cargokult-Anhinger
isolierte Gemeinden gebildet, die an die «Unab-
hingigen Kirchen» in Afrika erinnern. Aber auch
in den iibrigen Giiterkultbewegungen, ja selbst in
Gebieten, wo es nicht zu aktiven Kulten gekom-
men ist, werden ethnozentrische und nationale
Ambitionen vor allem im politischen Feld deutlich
sichtbar.

Ein Fiihrer des Giiterkultes, der auch Abgeord-
neter im House of Assembly ist, kennzeichnete
diese Entwicklung folgendermaBlen: «Es gibt zwei
Berge in unserm Land. Wir miissen diese Berge zu-
nichst besteigen, damit wir alles wissen, und dann
werden wir die Berge abtragen.» Mit den beiden
Bergen sind offensichtlich die australische Regie-
rung und die christliche Mission gemeint. Das Ab-
tragen der Berge bedeutet die Vorbereitung zur
Unabhingigkeit und Selbstindigkeit.

Im House of Assembly, aber mehr noch in freien
Unabhingigkeitshewegungen, an der Universitit
in Port Moresby und auch in der Konferenz des ein-
heimischen Klerus zeigt sich der Drang nach Selb-
stindigkeit und Nationalismus sehr deutlich, Diese
Bewegungen, wenn auch sicherlich nicht frei von
Emotionen, wollen den Rechten der Selbstbestim-
mung, der Eigeninitiative, der sozialen Gleich-
stellung und der kulturellen Eigenstindigkeit in
Staat und Kirche zum Durchbruch verhelfen.

Es ist bemerkenswert, dafl sich im legitimen
Nationalismus von Papua Neuguinea der Dualis-
mus von Kirche und Staat sowie die Sikularisie-
rung von Wirtschaft, Politik und Gesellschaft im-
mer stirker durchsetzt. Die Kirche ist dabei in Ge-
fahr, eine private Parallelorganisation zu werden,
die sich um das Seelenheil und den Himmel zu kiim-
mern hat. Allerdings gibt es auch schon gegen-
teilige Bewegungen, die das Engagement der Kir-
che im politischen Bereich fordern.

Dieinstitutionelle Kirche reagierte lange Zeit mit
«Hinde weg von der Politik». Ein vereinzelter
Schritt zur Uberwindung dieser Haltung war die
Wahl eines europiischen Priesters in das House of
Assembly. In der Zwischenzeit haben sich viele
Priester und Otrdensleute bereit erklirt, in Ge-
meindevertretungen mitzuwirken.

Das politische Engagement des einheimischen
Klerus und der einheimischen Ordensleute ist
auPerordentlich stark und emotional. Allerdings
witd die Gefahr des Klerikalismus erkannt, die in
Diskussionen iiber die Kandidatur eines einheimi-
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schen Priesters zum Ausdruck kam. Es witd jetzt
mehr und mehr die Verantwortung der Laien in
Kirche und Staat herausgestellt. Als ein Weg-
zeichen in diese Richtung mag der bald zu ver-
offentlichende Pastoralbrief der Bischofe aller
christlichen Kirchen in Papua Neuguinea ange-
sehen werden. Dieser Pastoralbrief befaBt sich mit
der bevorstehenden politischen Unabhingigkeit,
mit Fragen der Landreform, der wirtschaftlichen
Entwicklung und der christlichen Eschatologie.
Die Vorbereitung dieses Briefes liegt nicht allein in
den Hinden der Bischofskonferenzen. Die Bi-
schofe haben vielmehr einige Fachleute mit der
Ausarbeitung beauftragt und einheimische sowie
europiische Priester und Laien um Mitarbeit ge-
beten.

Obwohl es noch verfriiht ist, die Entwicklung
abzuschitzen, da die Auswirkungen der Unabhin-
gigkeitserklirung in Rechnung gezogen werden
mii3ten, so 4Bt sich doch schon jetzt erkennen, dal3
sich ein witrklicher Kulturwandel und ein Wandel
im politischen Engagement der Gemeinden an-
bahnt. Das Zusammenspiel von sozial-politischen
und religiosen Kriften entwickelt sich zunichst in
einen Dualismus von Kirche und Staat, wobei die
Religion privatisiert und die Wirtschaft sowie Po-
litik sikularisiert werden. Damit wird zwar der
trituelle Pragmatismus im Prinzip tiberwunden,
aber auch gleichzeitig das politische Engagement
der christlichen Gemeinden ausgeschaltet. Der
schon in fritheren Gemeindemodellen sichtbare
Klerikalismus kommt in den lokalen Gemeinden
mit dem aktiven politischen und parlamentarischen
Engagement von iiberseeischen und nationalen
Klerikern zu einem Hohepunkt. Aber es scheinen
auch ernstzunehmende Krifte wirksam zu werden,
welche die politische Funktion des Laien in der
Kirche betonen. Es besteht daher begriindete Hoff-
nung auf eine legitime Lokalisierung, Laisierung,
Demokratisierung und Sikularisierung der christ-
lichen Gemeinden.

Kritische Zusammenfassung und Auswertung

1. Es muB betont werden, daB die vier skizzierten
Gemeindemodelle in Papua Neuguinea nebenein-
ander bestehen, so daB sich nicht ohne weiteres eine
historische Entwicklung von Ritualismus und
Tribalismus zur Sikularisierung und Nationali-
sierung fiir das ganze Land konstatieren la6t. Ver-
schiedene Zeitpunkte der europiischen Kontakt-
nahme und mangelnde Kommunikationsméglich-
keiten haben dazu gefiihrt, daB traditionelle, friih-

christliche, synkretistische und lokale Gemeinden
ko-existieren.

2. Die iiberwiegende Zahl der Gemeinden im
Hochland von Papua Neuguinea muf als frith-
christlich klassifiziert werden. Die meisten Kiisten-
und Inselgemeinden sind synkretistisch, und in den
Stidten, besonders auf der Gazellehalbinsel von
Neubritannien, hat die Entwicklung zu lokalen
Gemeinden eingesetzt.

3. In jenen Gemeinden, wo eine lingere Ent-
wicklung des Kulturkontaktes histotisch doku-
mentiert werden kann, lassen sich deutlich drei
historische Phasen erkennen: Enthusiasmus, Des-
illusionierung und Nationalismus.

2) In der Phase des Enthusiasmus nehmen die
Gemeinden die westliche Domination in Politik,
Wirtschaft und Kirche an, interpretieren diese je-
doch im Sinne der traditionellen materialistischen
Ideologie,

b) Die Desillusionierung mit der kolonialen Re-
gierung, der wirtschaftlichen Abhingigkeit und
dem kirchlichen Paternalismus kennzeichnet die
zweite Phase. Die Gemeinden versuchen dieses
Dilemma mit synkretistischem Ritualismus zu
tiberwinden.

¢) Im Nationalismus kommt es zu einer sehr star-
ken emotionalen Ablehnung der kolonialen und
kirchlichen EinfluBnahme und gleichzeitig zu einer
dualistischen und sikularen Bewiltigung des kom-
munalen Lebens.

4. Eine versuchte Wertung des politischen En-
gagements der Gemeinden datf sich nicht damit
begniigen, Erscheinungen wie die ritualistisch-
pragmatische Bekehrung in der frith-christlichen
Gemeinde oder den Synkretismus und Dualismus
der folgenden Gemeindemodelle als negativ hin-
zustellen und den falschen Zielsetzungen, Metho-
den und Erwartungen der iiberseeischen Missio-
nare zuzuschreiben. Die Entwicklung mul viel-
meht kulturgeschichtlich gesehen werden, d.h. als
geistiger ProzeB der Bewiltigung des Kultur-
kontaktes und Kulturwandels. In dieser{geistigen
und emotionalen Auseinandersetzung werden die
aufgezeigten Gemeindemodelle und Verhaltens-
muster als inhdrent sichtbar.

5. Das soll nicht bedeuten, daB die institutionali-
sierte Missionskirche von jeder Schuld freizuspre-
chen ist. Die Kirche in Papua Neuguinea hat es
lange Zeit nicht verstanden, die Rolle der Ideologie
im Bekehrungs- und EntwicklungsprozeB zu ez-
kennen sowie die Gefahr, selbst Ideologie zu wet-
den. Kritische empirische Bestandesaufnahmen
und im Dialog erarbeitete Kurskorrekturen wut-
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den erst kiirzlich mit dem Projekt « Self-study of the
Church in Papua New Guinea» (Selbst-Studium der
Kirche in Papua Neuguinea) auf nationaler Basis
eingeleitet.

6. SchlieBlich soll noch auf ein anderes Problem
hingewiesen werden, das von westlichen Beob-
achtern der Missionsgemeinden leicht iibersehen
wird. In Buropa ausgeatbeitete Modelle der Pasto-
ral, Liturgie und Entwicklungspolitik sind nicht
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christlicher Gemeinden aufzuzeigen. Sein diirfti-
ger Entwicklungsstand zur Zeit der Erreichung
der Unabhingigkeit im Dezember 1961 wie auch
seine natiitliche Benachteiligung in bezug auf
Bodenschitze hatten dieses Land in keiner Weise
pradestiniert, international in den Vordergrund zu
treten. Seine Ausrichtung auf Humanitit und
Rassenverstindigung lieBen es in der Folge als
Musterbeispiel friedvoller Entwicklung aufleuch-
ten. Nach einigen Jahren allerdings wandten sich
viele Sympathisanten enttiuscht von ihm ab. Sie
konnten es nicht verstehen, daB Tansania auch
gegeniiber dem Osten offen war und sogar sehr
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