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Der Ausdruck «Junge Kirchen», der oft in unter-
schiedlicher und nicht immer zutreffender Bedeutung
gebraucht wird, gewinnt aber Konturen und be-
schreibt zutreffend die vorhandene Wirklichkeit,
wenn er auf verschiedene afrikanische Kirchen siidlich
der Sahara angewandt wird. Sind diese Kirchen, von
denen die meisten nicht dlter sind als 150 bis 180 Jahre,
nicht tatsichlich jung? Aber, ist es fiir sie tatsichlich
von Vorteil, daff sie so jung sind?

Um auf der Ebene der kulturellen Verwurzelung der
universalen Botschaft des Evangeliums (III) diese Fra-
ge zu beantworten, werden wir vorher die Beziehun-
gen der Institution Kirche zu den afrikanischen Kultu-
ren untersuchen (II), und dazu werden wir ausgehen
vom Kontext, in dem die bestehenden kirchlichen
Gemeinschaften leben (I).

1. Ein Kontext der Erwartung oder der Passivitat?

In der Bibel wird erzihlt, wie der junge David, um den
Riesen Goliath zu bekimpfen, zuerst die Riistung
Sauls anlegt, sie dann aber als zu schwer wieder ablegt.
Diese Episode ist nicht ohne Bedeutung fiir die Situa-
tion, die wir hier beschreiben wollen.

1. Die Zufriedenen

Die Bischofe, die das Erbe ihrer Vorginger, fremder
Missionare, antraten, und jetzt Hirten der jungen
Kirchen sind, haben im allgemeinen eifrige und bli-
hende christliche Gemeinschaften iibernommen.
Diese Christen kennen ihren Katechismus, was aber
nicht heif}t, daf sie dessen Inhalte auch immer geni-
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gend verstehen. Vom moralischen Standpunkt aus ist
an ihrem Lebenswandel nichts auszusetzen, aber nicht
immer ist er gepragt von einer schopferischen Liebe,
die nicht nur dem Leben erneuernde Kraft schenkt,
sondern auch sonst Einseitigkeiten und ein zu leichtes
Verfallen in Routine und Gewohnheiten verhindern
konnte. Sie kommen getreu zu den Sonntagsgottes-
diensten und empfangen flei8ig die Sakramente, auch
wenn dies eine andere Welt bleibt als das Leben zu
Hause, in der eigenen Familie und in der Gesellschaft,
in der sie leben. Erneuerungen und Anpassungen in
der Liturgie empfinden sie in diesem Rahmen als
tiberfliissig und als eine Entleerung und Entwiirdigung
der Liturgie.

Wenn man so im allgemeinen unsere ersten afrikani-
schen christlichen Gemeinschaften mit den ersten
christlichen Gemeinschaften etwa zwischen den Jah-
ren 95 und 150 vergleicht, dann gibt es in unseren
Kirchen keine dogmatischen Auseinandersetzungen.
Unsere Kirchen sind ausgeglichen, ruhig und brav. Sie
sind aber auch wenig kreativ.

Zweifelsohne befinden sich die Kirchen in einem
Stadium der Assimilierung und der Verwurzelung
(vgl. Ad Gentes 1-4). Die Forderung desselben Mis-
sionsdekretes des Zweiten Vatikanums, iiber den
Glauben und die eigene Kultur sollte tiefer nachge-
dacht werden, damit sich das Christentum im Geist
und in der Eigenart jeder Kultur wirklich inkarniert
(vgl. Ad Gentes 22), ist ein schoner, frommer
Wunsch, und dabei bleibt es auch. Um es kurz zusam-
menzufassen: Unsere Gemeinden sind nicht begeistert
von groflen Verinderungen und ziehen eine bequeme,
ruhige Gemichlichkeit vor, die alles laflt, wie es ist.

2. Die Ungeduldigen

Gegeniiber dieser Lage fiihlen einige sich unzufrieden
mit der Kirche, das heifdt besonders mit Rom und den
rémischen Behdrden. Dort finde man die Schuldigen,
die alles bremsen.

Tatsichlich ist Roms Einfluff noch immer grofi.
Wenn Rom spricht, ist eine Entscheidung gefillt. Aber
die Ehrlichkeit zwingt zuzugeben, dafl die romischen
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Kongregationen sich in ihrem Umgang mit den Bi-
schofen und mit den Bischofskonferenzen um einen
anderen Stil bemiihen als in der Vergangenheit. Es
kann ja sein, daf} das nicht ohne ekklesiastische
Schwerfilligkeit geschieht und dafl die Dokumente
von einer Sprache zeugen, in der nachkonzilidre ekkle-
siologische Einsichten, vorkonzilidre Vorstellungen
und eine bestimmte theologische Verschwommenheit
sich vermischen. Unsere Schwierigkeiten liegen aber
nicht da.

Vielmehr haben erstens verschiedene Bischofe, die
doch Konzilsviter waren, ihre schlechten Erfahrun-
gen gemacht mit nachkonzilidren Ubertreibungen und
wollen weiter von Erneuerungen und Experimenten
nichts wissen.

Vor allem aber besteht eine verdinglichte, sakrale
Mentalitit in beiug auf Religion, die in unseren Ge-
meinden sehr stark ist und die die personliche, auf den
Menschen bezogene Dimension der Religionen ver-
gessen lifit. Leidenschaftlich hat man zum Beispiel die
Handkommunion kritisiert, und in einigen Gegenden
wurde sie absolut und entschieden verworfen.

Es sind oft dieselben Gemeinden, von denen man
nicht behaupten kann, sie hitten sich die Glaubensin-
halte geniigend angeeignet und sie seien ihnen in
Fleisch und Blut iibergegangen. Thre dogmatische
Schwiche geht zuriick auf ein fehlendes Verstidndnis
dafiir, dafl die Tradition der Kirche immer in Bewe-
gung war und sich entwickelte, und auf eine bestimmte
theologische Kultur eines theoretischen Typs, die
abstrakt angelernt wird und sich nicht von lebendigen
Quellen ernihrt. So ist mehr als eine Schwierigkeit

vorprogrammiert. Ubrigens besteht ein Zwang der-

unmittelbaren Aufgaben des Apostolats, und so gibtes
vieles, was schnell erledigt werden mufi. Auch sind die
Aktivititen zahlreich, und es werden menschliche
Kontakte auf allen Ebenen ausfiihrlich gepflegt, aber
es fehlt eine effiziente Organisation. Man kommt viel
zusammen, aber es mufl vieles berichtet werden, kon-
krete Losungen miissen dringend gefunden werden, es
fehlt auch nicht an gegenseitiger Ermutigung und
Ermahnung: es bleibt keine Zeit fiir tiefergehendes
Nachdenken und weniger noch fiir eine theologische
oder gliubige Reflexion dessen, was man da alles tut.

Natiirlich, einige Versuche der Reflexion bestehen.
Sie haben aber wenig Einfluff auf eine kreative Erneue-
rung und Vertiefung der Pastoral. Man kann die
Ungeduldigen verstehen.

3. Das Erreichte

Wie wir schon erwihnten, haben unsere Gemeinden
manches erreicht. Sie haben ihr eigenes Fihrungsper-

sonal, und dieses wird von Tag zu Tag zahlreicher.
Diese Hierarchie kennt auch die Freude, daff die Zahl
der Taufen und so auch der Getauften stetig steigt. Der
Glaube dieser Leute ist solide, und der allgemeine
Fortschritt im Glauben zeigt sich in zahlreichen Akti-
vititen. Diese bleiben nicht ohne Folgen fiir das
konkrete Milieu, in dem die Christen leben. Ein
bifichen entsteht so doch eine neue Gesellschaft und
ein Stil neuer Beziehungen zwischen Christen unter-
einander und zwischen Christen und Angehérigen
anderer Glaubensformen und Religionen.

Sicher bestehen auch hier Konflikte mit der Welt der
traditionellen Religion, der des Islams und besonders
mit der modernen Gesellschaft, die regelrechte Dyna-
stien der Macht, des Geldes und des Wissens entstehen
lie, die sich oft genug riicksichtslos gebirden und
viele moralische und geistige Werte mit Fiiflen treten.

Mancherorts zeichnen sich ernsthafte Anstrengun-
gen ab, die Katechese und die Liturgie mehr nach
unserer afrikanischen Mentalitit zu gestalten. Einige
mochten zwar beim alten bleiben, aber viele sind
zufrieden.

4. Die Fragen

Was kann in diesem Kontext das Verlangen bedeuten,
in der Universalitit der Kirche einen eigenen, legiti-
men, partikularen Standort zu finden? Wer mochte
eine solche legitime Eigenheit entdecken? Die Bischo-
fe oder die Theologen? Wir werden hier'mehr von der
Meinung der letzteren ausgehen.

a. Die traditionelle Welt

Auch wenn unsere Christen durch ihre Entscheidung,
Christ zu werden, sich von der Welt der alten Stam-
mesreligionen absetzten, leben wir nach wie vor um-
geben und auch selbst geprigt von der alten Menta-
litat.

Eine Zeit lang wurde auch bei uns diese alte Welt
verworfen, verdammt, verurteilt, jetzt aber wird sie
weitgehend wiederentdeckt, auch als Quelle von und
Erinnerung an Menschlichkeit. Viele lassen sich wie-
der von ihr inspirieren oder kehren sogar unkritisch
und unvermittelt zu thr zuriick, Unter ithnen sind auch
viele Getaufte. In der alten Welt und den traditionellen
Lebensgewohnheiten finden sie vieles wieder, was sie
in ihrem neuen Glauben verloren hatten. Dieser neue
Glaube entsprach nicht all ihren Bediirfnissen, und
dies ist ein Zeichen dafiir, dafl er noch nicht wirklich in
der afrikanischen Welt inkarniert und auch nicht
tatsichlich ihr Glaube geworden war. Die Menschen
versprechen sich Lebensfiille und Lebenshilfe durch
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die Riickkehr zu den Sitten und oft auch zu dem Kult
der Vorfahren. Die alte Welt wird weitgehend rehabi-
litiert.

Nicht umsonst greifen daher ideologisch-politische
Stromungen auf diese alte Welt zuriick und suchen
dort fiir ihre oft neuen Ziele traditionelle Autoritit. So
fordert man afrikanische Authentizitat, so entspri-
chen neue Formen des Sozialismus alter Mentalitit
und Solidaritit.

Die Katechese steht hier vor einer sehr delikaten
Aufgabe. Die Riickkehr von Christen zu den Sitten
der Vorfahren kann in der Stadt eine Riickkehr zur
Vergangenheit und eine Suche nach verlorener Gebor-
genheit sein. Dies ist Zeichen von Bruch und Schei-
tern, von einer mif}lungenen Integration und Verssh-
nung zwischen traditioneller und moderner Welt. Der
grofle Unterschied zwischen dem traditionellen lindli-

chen Leben und dem hastigen industriellenin der Stadt

wird nicht verkraftet. Das Christentum befriedigte sie
nicht, jetzt suchen sie Orientierung in der Vergangen-
heit, aber dies fiihrt oft zu einer rein duflerlichen
Wiederaufnahme der alten Riten, deren Geist sie aber
nicht mehr besitzen und die dann auch nicht die
Geborgenheit der alten heilen Welt zuriickgehen
konnen.

b. Die Welt des Islams

Im Afrika siidlich der Sahara bis zum Aquator entfaltet
der Islam eine neue Dynamik. Seine starke ideologi-
sche Angriffswaffe ist die Behauptung, der Islam sei
schon immer auch eine Religion der Schwarzen gewe-
sen, das Christentum sei die Religion, die von den
weiflen Kolonialherren importiert wurde. Der Islam
hat starke Zugpferde: Geld, viel Petrodollars. Dies
zieht eine Menge Bekehrungen nach sich, auch poli-
tisch bedingte. In einigen Fillen brachte der Islam
finanziell sehr grofie Hilfe, und er kann auf verbliiffen-
de Erfolge zuriickweisen.

Die Kirche sollte hierauf nur mit sehr viel Takt
reagieren. Wie eine Institution mit einer anderen um
Einflufl kimpft, so sieht die Kirche das Wachsen des
Islams mit sehr viel Mifltrauen, und sie verteidigt
verbissen ihren Einfluff. Eine solche Haltung feindse-
liger Konkurrenz schadet aber der Entfaltung eines
wahren Geistes des Evangeliums und des gemeinsa-
men Zusammenlebens, verhindert Versohnung oder
gar gegenseitige Bereicherung.

Die Sache wird dadurch noch schwieriger, dafl der
Islam gerne das religitse mit dem politischen Leben
vermischt. Die Katechese sollte hier versuchen, zu
einer richtigen, praktischen Einstellung im Gesprich
zwischen Menschen unterschiedlicher Religion zu er-

ziehen. Nur dies kann Menschen unterschiedlichen
Glaubens zu einem besseren Zusammenleben verhel-
fen, denn schliefflich glauben sie ja an denselben Gott,
und so sollten sie in einer Welt des Elends und des
Unglaubens, die materiell erstickt und auch geistig an
Atemnot leidet, als glaubende Menschen zusammen-
arbeiten und ihre Hoffnung zu einer wirksamen Kraft
werden lassen.

¢. Die modernen Stromungen

Die Sehnstichte nach der verlorenen Welt der Traditio-
nen verhindern nicht, daff die moderne Welt auf
vielfache Weise die Grundlagen der traditionellen
Gesellschaft erschiittert und immer mehr die Mentali-
tit und das konkrete Verhalten vieler prigt. .

Dies beschleunigt zuerst den Bruch mit dem alten
natiirlichen sozialen Milieu.

Die importierten Kulturen fiihrten zu einem neuen
Menschentyp, der nicht mehr die alte Symbiose des
afrikanischen Menschen mit der Natur kennt. Von
seiner Erziehung und von den modernen Einfliissen
her, denen er ausgesetzt ist, stellt er sich darauf ein,
durch die Technik alles beherrschen und niitzen zu
konnen. Auch die Natur wird ein Rohstoff, den er
nach Belieben beniitzt und verbraucht. Hier werden
wesentliche Werte des alten afrikanischen Humanis-
mus eines Menschen, der sich harmonisch in seine
Umwelt einfiigte und in Austausch mit ihr stand,
verdeckt. Der neue Afrikaner steht jetzt zu seiner
Umwelt und zu den Menschen in seiner Gesellschaft in
einer gestorten Beziehung. Der Wasserkopf der indu-
striellen Produktion, der selber zwar weitgehend das
politische Leben und die Entscheidungen in Afrika
bestimmt, aber trotzdem nicht organisch in das Leben
der neuen Nationen eingefiigt ist, zicht alles zu sich
hin. Der moderne Afrikaner produziert oder steht am
Rande einer Produktion, die aber noch nicht so weit
gediehen ist, dal man allgemein sagen kdnnte, dafl
schon heute der Konsum die Verhaltensweise und
Mentalitit der Afrikaner prigte.

Auf ideologischer und politischer Ebene und auch
als Reaktion gegen den Kolonialismus, der noch frisch
im Gedichtnis ist, auflert sich diese moderne Mentali-
tit in der Forderung nach politischer, wirtschaftlicher
und kultureller Unabhingigkeit nicht nur vom Kolo-
nialismus, sondern auch von dem, was man Neokolo-
nialismus nennt.

Man kénnte hier von echten Befreiungsbewegungen
oder Befreiungskampfen sprechen, bei denen der
Kampf um kulturelle Selbstandigkeit eng verbunden
ist mit dem Kampf fiir politische Freiheit und dem
Kampf fiir wirtschaftliche Unabhingigkeit: «Die afri-
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kanische Authentizitit, das ist ein ganzes Programm
und eine Revolution fiir politische, wirtschaftliche
und kulturelle Unabhingigkeit. »

Unter der Fahne der Authentizitit verbirgt sich
eigentlich der Humanismus der modernen Welt mit
seinen interkulturellen Beziehungen, der zwar eine
asiatische, europiische oder afrikanische Form hat,
sich aber tiberall, ohne unbedingt alle friiheren Huma-
nismen zu bekidmpfen oder aufzuheben, durchsetzt.

Als Geist unserer Zeit, der sich iiberall nach den
besonderen Umstinden durchsetzt, weiff dieser Hu-
manismus in Afrika um den Bruch mit der Welt der
Ahnen, und er reagiert auf die Tatsache, dafl der
afrikanische Mensch seine subjektive und objektive
Identitit verloren hat. Er muf} versuchen, sie wieder-
zufinden, auch durch ein Wiederankniipfen an die
Traditionen.

Die Suche nach einer neugefundenen Treue gegen-
iiber der eigenen Kultur und nach einer Verwurzelung
in ihr steht aber vor dem schwierigen Problem, ent-
scheiden zu miissen, was wertvoll ist in diesen Tradi-
tionen und was nicht. Hier kann der Versuch, die
Folgen politischer, wirtschaftlicher und kultureller
Kolonisation und Abhingigkeit aufzuheben, zu einer
starren politisch-kulturellen Ideologie werden, die im
Christentum nur noch eine fremde, aufgezwungene
Ideologie sehen kann, die leider noch immer zu mich-
tig ist und den afrikanischen Menschen in seiner
Emanzipation und Selbstfindung behindert.

Diese Anstrengung fiir eine dynamische und be-
wufite Erneuerung der eigenen Werte ist eine Heraus-
forderung fiir eine Kirche, die eine universale Kirche
sein und trotzdem auf die konkreten Menschen einge-
hen will.

5. Wo liegen unsere Wurzeln und Quellen?

Der Versuch, die Universalitit der Kirche in unseren
partikularen, afrikanischen Kulturen Gestalt anneh-
men zu lassen, entstammt keinem abstrakten Prozef}
oder Ideal der Universalitit, sondern er entspricht
dem Wesen eines Glaubens, der in konkreten Kultu-
ren Fleisch und Blut annehmen will, und er setzt daher
die Logik der Inkarnation selbst weiter fort.

So hat die Universalitit als Aufgabe der Kirche in
der Menschwerdung Jesu ihre Grundlage. Thr Ziel ist
dann wieder Gott, der «alles in allen» sein wird: Gott
wurde Mensch, (und weltlich), damit alles Menschli-
che (und Weltliche) gottlich wird.

Geschichtlich betrachtet findet die Universalitit —
oder Katholizitit — der Kirche eine partikulare, kon-
krete Mitte, die durch die Tatsache der Inkarnation

358

ihren theologischen Wert hat: wenn Gott Mensch
wird, dann wird er an einem bestimmten Ort in einer
bestimmten Zeit Mensch. Der Ort der Menschwer-
dung Gottes wird aber trotzdem kein geographischer
Mittelpunkt, der dem, was thm gegeniiber eine Glau-
bensperipherie sein wiirde, seine Bedingungen oder
seine Vorherrschaft als Glaubensnormen aufzwingen
konnte. Die Orte des Lebens Jesu konnen zwar fiir die
Glaubenden besondere Orte bleiben und besonderen
Wert behalten, sie sind aber keine bevorrechtigten
Orte in dem Sinne, dafl nur an ihnen oder abhingig
von ihnen Glaube entstehen oder Tiefe und Hohe
erreichen kdnnte.

Trotzdem ist die Geschichtlichkeit Gottes ein kon-
kreter Ort, an dem die Begegnung eines jeden konkre-
ten Menschen mit der Unendlichkeit Gottes — und in
ihm mit der Unendlichkeit des Universums geschieht.

So ist die Universalitit der Kirche in Gott nicht etwa
ein alles durchdringender Nebel, der sich in konkreten
Tropfen kondensiert, d.h. in der Partikularitit kon-
kreter Kirchen empirische Gestalt annimmt, sondern
die Universalitit ist Begegnung, Kommunion: Begeg-
nung des Partikularen mit dem Universalen als person-
licher, alles tragender Wirklichkeit und Begegnung des
Partikularen mit dem Partikularen im Universalen. In
einer solchen Begegnung und Kommunion teilen wir
uns dieselben Aufgaben (com-munus) und dieselbe
gemeinsame Verantwortung gegeniiber dem Univer-
salen.

Wenn es wahr ist, daff wir all unsere Wurzeln und
Quellen in der Heiligen Kirche Gottes finden (vgl. Ps
86), dann miissen wir auch wissen, was fiir Krifte und
Friichte wir aus ihnen schépfen konnen.

I1. Institution und Kultur

Als eine sichtbare, empirische Gemeinschaft von Men-
schen organisiert die Kirche sich auch als Institution.
Ist aber die Wirklichkeit, die die Kirche sein soll, zu
vereinigen mit den unterschiedlichen sozial und kul-
turell bedingten Formen von Institution?

Die Erfahrung von zwanzig Jahrhunderten lehrt
uns, dafl die Kirche verschiedene Formen der Institu-
tionalisierung kannte. Es ist eine wichtige Frage, ob sie
auch noch heute nach verschiedenen Modellen von
Institution organisiert werden kann, ob die Ortskir-
chen, um besser ihren konkreten Aufgaben zu ent-
sprechen, Institutionen unterschiedlicher Art und Ge-
stalt sein konnten.

Fihlt eine Ortskirche sich wohl in der Organisa-
tionsform, die die ihrige ist, und in der Rolle, die ihr
innerhalb der grofien Institution einer Weltkirche
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zukommt? Eine positive Antwort setzt voraus, dafl die
Gesamtkirche menschliche Verschiedenheit ernst-
nimmt und auch fiir den Aufbau der Ortskirche gelten
laft, und daf sie als eine weise Mutter die Unter-
schiedlichkeit ihrer Kinder — der Teilkirchen — positiv
zu schitzen weifl. Ist das Mutterherz der Gesamtkir-
che grofl genug, um in ihrem Haus alle menschlichen
Kulturen wohnen zu lassen und sie alle, jede mit dem
ihr eigenen Namen und Temperament, in der einen
Familie zu umfassen?

1. Eine falsche Auffassung von Universalitit

Nach ihrer Wesensverfassung ist die Kirche katholisch
(LG 8), d.h. universal: sie muf} alles umfassen und
aufnehmen konnen, und iiberall muf sie in all der
Verschiedenheit, auf die sie eingeht, ihrem Wesen treu
bleiben. Die empirische Gestalt, die die Kirche als
Institution annimmt, mufl es ihr erlauben, diesen
Wesensauftrag so gut wie moglich zu verwirklichen.

In der westlichen, europdischen Welt ist das der
Kirche auch weitgehend gelungen. Die Begegnung
zwischen der christlichen Heilsbotschaft und der latei-
nischen Welt war sehr fruchtbar in schopferischen
Leistungen, effizienten Institutionen und groflen Ge-
stalten, die bis heute fiir die gesamte Menschheit von
grofler Bedeutung sind. Aber dieses Modell der Inkul-
turation des Christentums in einer konkreten Welt ist
bis heute, von den Ostkirchen abgesehen, das einzige,
was in der katholischen Kirche ernsthaft verwirklicht
worden ist. Fiir viele heifit Christsein, diesem einzigen
Modell zu entsprechen, das fiir sie so zum Ziel und
Ideal jeden Christentums wird.

«Weil man die Formen und Elemente der kirchli-
chen Institution zuriickfithrt auf den Willen Gottes
und sie so als von oben vorgegeben betrachtet werden,
bewundert man die monotone Einférmigkeit, mit der
sie sich phantasielos wiederholen. Man glaubt gerne
und spontan, dafl sie den Bedingungen von Zeit und
Raum enthoben sind. Man meint, dafl sie so fiir alle
Menschen sein miissen. Die Verschiedenheit der Men-
schen beachtet man nicht.» (Notizen nach den Vorle-
sungen von Prof. I. Frisque)

Auch in unserer Zeit sind wir keineswegs gefeit
gegen die Versuchung, die Aspekte der institutionellen
Verfassung der Kirche als von oben gegebene Unaban-
derlichkeiten zu betrachten. Wir neigen dazu, tiberall
die gleiche Uniformitit zu fordern, vergewaltigen die
legitimen Unterschiede zwischen Menschen, mensch-
lichen Dingen und Institutionen. Das ist eine falsche
Auffassung von Universalitit, die iiberwunden wer-
den mufl.

2. Begegnung und Zusammenprall

Auch im Westen und im Norden geschah die Begeg-
nung des Christentums mit den européischen und den
davon abhingigen Kulturen nicht ohne Schwierigkei-
ten und ein fiir alle Mal. Auch heute noch siehtsich das
Christentum vor Probleme gestellt, in jenen Kulturen
heimisch zu werden und heimisch zu bleiben. (Vgl.
Evangelii Nuntiandi 20.)

In der Geschichte der afrikanischen Religion wurde
immer eine bestimmte geistige Dimension der religio-
sen Erfahrung hervorgehoben, in der das Erleben von
Gemeinschaft und die Offenheit gegeniiber der Dyna-
mik des religivsen Ritus bevorrechtigt waren. Die
kulturellen Institutionen der Religion standen im
Dienst dieser Dimension der Intensitdt der Erfahrung
von Gemeinschaft und Ritus. Nicht in einem System
von Lehrsitzen, sondern im gemeinsamen, ekstatisch-
religiosen Handeln wurde das Wesen der Religion
zusammengefafit und zum Ausdruck gebracht.

Vielleicht kann ein Schema, das (wie immer) die
Dinge einfacher darstellt als sie sind, trotzdem helfen,
den Unterschied zwischen der Tradition eines westli-
chen Christentums und der Tradition traditioneller
afrikanischer Religiositit besser zu verstehen.

Afrik,
Relig.

Westl.

Neigungen/Bereiche Cheletors

Systematisierung der Religion
— als religidse, theologische - +
Lehre

— als rituelles, kulturelles Tun + =

Institutionalisierung der
Religion ‘
— als soziale Institution - +
— als kulturelle Sitte + =

Geistige Dimension der rel.

Erfahrung:

— individuell - +
(Individuum in der
Gesellschaft) -

— kollektiv + -
(Angehoriger einer
Gesellschaft)

Das lateinische, westliche Christentum neigt dazu,
die Religion als Lehre zu systematisieren, soziale
Institutionen hervorzurufen und sich zu organisieren
und die individuelle Dimension des Glaubens zu
unterstreichen. Die traditionellen afrikanischen Reli-
gionen setzen sich lieber einer kollektiven Erfahrung
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des Geistes aus und gipfeln in der Freude und Feier-
lichkeit des rituellen, nicht nur religiosen Festes.
Afrikanische Religion ist so eine Wirklichkeit, die
nicht allein von der Kultur geprigt ist und diese Kultur
prégt, sondern die Kultur ist.

In seiner Begegnung mit Kulturen und Religionen
will das Christentum das Gesprich mit ihnen dadurch
gestalten, dafl es ausgeht von einem Lehrgebiude und
voraussetzt, daf} Religion in bestimmten sozialen In-
stitutionen und Organisationsformen Gestalt anneh-
men mufl. Es vernachlassigt das Verstindnis und das
Erleben der Dichte des religiosen Ritus als gemeinsa-
mer kultureller und kultischer Erfahrung und Begeg-
nung und als Ausdruck religidser Wirklichkeit. Der
Kult, die Kultur und die Gemeinschaft sind die drei
Siulen der traditionellen Religion. Das Christentum
hat dies striflich iibergangen.

Es ist einfacher, eine Lehre so auf satzihnliche
Formeln zusammenzuabstrahieren, dafl sie universal
akzeptierbar ist, als dies mit einem Kult oder einem
Ritus zu tun. Eine soziale Institution kann man leich-
ter in einer neuen Gegend nach den alten erprobten
Statuten wiederaufrichten, als daf sich in einer ande-
ren Welt eine in der Kultur verwurzelte oder von der
Mentalitit und dem Empfinden einer Gemeinschaft
geprigte Religionsiuflerung und Sitte wiederholen
liefen.

Es ist so durchaus verstindlich, dafl das Christen-
tum sich, um seine Universalitit zu wahren, auf die
Lehre bezieht und dadurch einem abstrakten Wissen
dogmatischer Art iibergrofle Bedeutung beimifit, und
daf man das religidse Leben in einen institutionellen
Rahmen einzufangen versucht, wie das bei der Feier
der Sakramente beobachtet werden kann. Die mogli-
che Bedeutung und der Reichtum von Ritus, Kult,
kultischem Ausdruck und Gemeinschaft, in der reli-
giosen, spirituellen Erfahrung kommen dabei aber zu
kurz.

Die Neubekehrten iibernehmen leicht die religiose
Sprache des Christentums. Das gilt nicht nur fiir zum
Christentum Bekehrte, sondern auch fiir zum Islam
Bekehrte: beide grofien Religionen verhalten sich 2hn-
lich gegeniiber den traditionellen Religionen, und
beide kommen der afrikanischen Mentalitit und dem
religios Wertvollen in ihr zu wenig entgegen. In dieser
Hinsicht kann man die Armut der jetzigen Liturgien
mit der Lebendigkeit traditioneller Feier vergleichen.
Gerade die grofle Offenheit der traditionellen Religion
fiir alles Menschliche und ihr Versuch, dem Maf des
Menschen zu entsprechen, ist einer der Griinde, wes-
halb diese Religion auch offen sein konnte fiir die
Universalitit, die das Christentum brachte, und fiir
die religiose Anstrengung, die die christliche Theolo-

gie gemacht hat, ithren Glauben zu durchdringen und
zu systematisieren. |

Der Grofiziigigkeit und Offenheit der traditionellen
Religion gegeniiber dem neuen Reichtum des Chri-
stentums entsprach das Christentum nicht. Einmal
Gast im alten afrikanischen Haus, versuchte es, Lehre,
Kult und Kultur zu trennen, und es hat die kultischen
Riten durch institutionalisierte und reglementierte
Ablaufe stereotyper Handlungen ersetzt. Legitime
kulturelle Bediirfnisse und kultische Ausdrucksfreude
und Ausdrucksvielfalt mufiten einem starren universa-
len System der festgelegten Institution und der dogma-
tischen Lehre weichen.

In seinem Eifer, den wesentlichen Auftrag zur
Universalitat auszufithren, vergafl das Christentum in
der Begegnung mit den traditionellen Kulturen und
Religionen drei wichtige Dinge:

1. Es will die Religion als gesellschaftliche Institu-
tion verwirklichen und vernachlissigt dabei, von Kul-
tur und Mentalitit auszugehen und sie zu prigen.

2. Es geht — ohne sich dessen bewuflt zu sein — aus
von einer bestimmten Kultur, die unreflektiert zur
religiosen Norm wird, wihrend sie nur eine bedingte,
partikulire Kultur ist, die des (europiischen) Westens.

3. Es tut sich schwer, andere Kulturen als diese eine,
die des Westens, zu sehen und wertzuschitzen, ja
selbst etwas davon zu lernen. Sich zum Christentum
zu bekehren, scheint mehr zu bedeuten, dafl man
bereit ist, eine andere Kultur anzunehmen, als daf}
man einen neuen Glauben findet.

3. Kulturelle Verwurzelung

Im Laufe der Zeit hat das Christentum das Wissen um
die kulturelle Verwurzelung vieler seiner Elemente
(judische Mahlzeitformen, Opferriten, Initiations-
und Heiratsriten) verloren und hat sich besonders
dann, als die Umwelt des Christentums sich sikulari-
sierte, an der einmal gewordenen institutionalisierten
Form dieser Elemente als unverzichtbar festgeklam-
mert. Uberall auf der Welt, wohin das Christentum
getragen wurde, sollte an dieser historischen Form
festgehalten werden.

Das wire aber eine falsche Universalitit der Kirche.
Es geht uns hier nicht darum, von der westlichen
Christenheit zu fordern, dafl sie auf ihre Weise, Christ
zu sein, verzichtet, fiir die jungen Kirchen aber und
deren Wachstum gibt es einige wichtige Prinzipien:

1. Das Christentum ist eine universale Religion.

2. Es ist legitim und gut, dafl das westliche Christen-
tum unter den Voraussetzungen der westlichen Kultur
s0 ist, wie es ist, was aber nicht heifit, daff es in jeder
Hinsicht in anderen Kulturen so sein mufi.
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3. Auch andere kulturelle Traditionen sollten einen
eigenen Platz haben im Haus des einen Vaters. So
sollten auch ihre Art, Riten zu erleben und zu feiern,
ihr Versuch, die eigene Kultur christlich umzugestal-
ten und zu prigen und ihr Empfinden, daf} geistige
Erfahrung, losgelost von einer konkreten Gemein-
schaft schrecklich leer und arm erscheint, ernstgenom-
men und gewiirdigt werden.

Es geht hier nicht um eine Entscheidung zwischen
zwei einander ausschliefenden Typen des Christen-
tums, sondern wir wollten nur darauf hinweisen, daff
in Treue gegeniiber einem Gott, der in einer menschli-
chen Wirklichkeit Mensch wurde, und gegeniiber
seinem Geist, der am Pfingstfest allen Vélkern verhei-
fen wurde, die Kirche nur Kirche sein kann, wenn sie
bereit ist, die Verschiedenheit der Menschen zu ach-
ten. Nur dann kann sie die eine, universale Kirche
sein, wenn alle in ihr zu Hause sein diirfen, so wie sie
sind.

III. Eine nene Form der Universalitat der Kirche

Durch Gottes erlésende Menschwerdung ist die Kir-
che eins, katholisch und universal. Bisher kam das alles
nur in einer einzigen Form der Verwirklichung zu
seinem Recht, wenn man absieht von den Ostkirchen.
Heute ist es dringend notwendig, dafl die Universalitit
der Botschaft des Evangeliums auch anders verwirk-
licht wird, als man sich das in der lateinischen Kirche
vorstellen kann.

1. Universalitit durch Induktion

Christus selbst schenkte seiner Kirche thre Allgemein-
heit und Universalitit (LG 8). Die Katholizitit der
Kirche ist so der lebendige Austausch zwischen allen —
die Kommunion aller —, an dem jeder im selben
Glauben mit seiner Person und mit seinen Fihigkeiten
tellnimmt. Nicht nur die Heilige Schrift bezeugt eine
solche Katholizitit der Kirche, sondern auch die er-
neuerte Ekklesiologie des Zweiten Vatikanums ermu-
tigt uns zu einem solchen Verstindnis der Allgemein-
heit der Kirche.

Das neue ist hier der Aufruf und die Erwartung, dafl
die Universalitit nicht nur und auch nicht an erster
Stelle durch Deduktion, d.h. durch Entscheidungen
und Mafinahmen von oben nach unten entsteht, son-
dern durch Induktion, d.h. von der Basis her, durch
die Anstrengungen in den verschiedenen Partikular-
oder Ortskirchen verwirklicht wird. Nur so entsteht
eine neue Erfahrung der Universalitit, die die Partiku-
laritit des westlichen Christentums transzendiert und
den Reichtum des Partikularen in seiner Universalitit

zur Fiille bringt. Die Inkulturation des Christentums
in der europiischen Welt bleibt hier ein gutes, inspirie-
rendes Beispiel, und wir wollen auch nicht leugnen,
dafl bei dieser ersten, gelungenen Inkulturation die
Kirche wesentliche Erfahrungen machte, auf die man
bei einer neuen Inkulturation nicht verzichten sollte,
und die so normativ bleiben.

Eine induktive Katholizitat wird den Ortskirchen
die Chance geben, selber Wege zur Inkarnation des
Christentums in ihrer Welt zu suchen und dabei die
eigene Offenheit und den eigenen Beitrag fiir die
gesamte katholische Gemeinschaft zu finden.

Das ist eine andere Einstellung gegeniiber friiher, als
der Begriff «Okumene», d.h. «bewohnte Welt»,
schon davon ausging, dafl die damals bekannte, be-
wohnte Welt — der alte, griechisch-lateinische Raum
um das Mittelmeer herum — nicht nur das Zentrum der
Welt war, sondern die Universalitit der gesamten Welt
vertrat. Was fiir das politische Denken galt, galt dann
auch fiir die Kirche: die kirchliche Ordnung konnte
nur vom Standpunkt des Mittelmeerraumes aus konzi-
piert werden.

So wie man zwar wuflte, dafl es auflerhalb des
Mittelmeerraumes auch noch Volker gab, diese aber
als solche, «die irgendwo am Rande leben», betrachte-
te, so war es dann auch mit der Vorstellung der
christlichen Mission: hier sollte der Glaube, d. h. das
Christentum der Mitte, in die entferntesten Winkel
der Erde hinausgetragen werden. So empfingen die
jungen Kirchen das Christentum in seiner westlichen,
lateinischen Version, die bis in ihre kulturellen Aus-
prigungen als die universale, einzig mogliche gesehen
wurde. Sie empfingen es, um einen Ausdruck von H.
Guitton zu verwenden, auf «laterale und inzidente»
Weise, d.h. es wurde ihnen eher zufillig, nicht direkt
beabsichtigt, nebenbei verkiindigt.

Von den Instruktionen, die die Propaganda Fide
1659 den apostolischen Vikaren in den Missionen gab,
bis zur Antrittsenzyklika von Johannes Paul II. wurde
aus Rom oft genug wiederholt, daff die Kirche alle
Kulturen respektiert. In der Praxis wurde das aber
nicht immer deutlich, und in der konkreten Missions-
geschichte gibt es viele Beispiele fiir eine Mentalitit,
die iiberall die westliche Ausgabe des Christentums
durchsetzen wollte, fiir Bevormundung und Herab-
lassung. Heute wird jedenfalls eine ernsthafte An-
strengung gemacht, die Katholizitit der Kirche in
bezug auf alle Kulturen unserer Welt zu verstehen.
Von einer ethnozentrischen Betrachtung der anderen
will man zu einer wahrhaft christlichen Anthropologie
kommen. So muff es auch sein, denn sowohl die
Weitergabe als die Annahme von Glauben und Evan-
gelium konnen nicht geschehen ohne die Hilfe
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menschlicher Sprache und menschlicher Kultur. Es
sollte hier aber um einen wahrhaften Austausch und
ehrliche Begegnung gehen, und nicht um ein Pick-
chen, das man fallen lif8t, und das der andere dann
einzusammeln hat.

2. Eine neue Erfabrung der Universalitit

Durch das Wort und das Sakrament mufl die Kirche,
um den Leib Christi aufbauen zu konnen, Gottes
Botschaft den Menschen weitergeben (vgl. Mk 16).

a. Die Weitergabe des Wortes

J. Dournes hat in seinem Buch «Dieu aime les paiens
(Aubier, Paris 1963, S. 129-150) iiberzeugend und
eindringlich dargestellt, daff die Weitergabe des Wor-
tes, das Gott uns allen schenkte, an andere Sprachen
und andere Kulturen nur dann die Enge einer Interpre-
tation vermeidet, wenn eine wahre Bekehrung stattfin-
_ det, die tiefe Gegenseitigkeit und Begegnung ist zwi-
schen der Sprache dessen, der das Wort weitergeben
will, und der Sprache dessen, der es horen soll. Dieses
Gesprich wird ermoglicht durch einen ganzen Vorrat
an Worten, Bildern und Symbolen. So entsteht sowohl
in der Katechese als auch in der Liturgie eine biblisch
inspirierte Sprache, die dann wieder eine theologische
Sprache ermoglicht. Wertvolle Anzeichen einer sol-
chen aussagekriftigen Sprache, die es vermag, religiose
Erfahrung weiterzugeben, bestehen schon in vielen
Gemeinden, in denen die Fihigkeit, miteinander und
~ als Gemeinschaft zu sprechen, sehr zugenommen hat.
Diese neue Fihigkeit zu kommunizieren zeigt sich bis
in die Ebene des Vokabulars und der Syntax hinein.
Es ist hier auch sehr wichtig, wie die Inhalte des
Evangeliums weitergegeben werden. Man denke hier
an das frithere Auswendiglernen des Katechismus.
Gelegentlich konnte so etwas noch Sinn haben, wenn
zum Beispiel Stiicke des Evangeliums auswendig ge-
lernt werden: in Afrika wird so ein Anschluff gefunden
an die noch oft lebendige miindliche Uberlieferung.
Was wir hier aber an erster Stelle meinen, ist, daff man
nicht linger das Christentum bei uns lehren darf, wie
es in Europa iiblich ist. Dort sind Katechesen und
Liturgie sehr unterschiedliche Dinge: beim ersten wird
Wissen vermittelt, beim zweiten findet eine kultische
Handlung statt. Wir miissen einen Stil finden, durch
den man lernt, was der Glaube ist, indem man ihn
feiert, und durch den das Wissen darum, was der
Glaube ist, die Feier hervorruft. Dieser neue Stil soll
feierndes Lernen und so lernende Liturgie sein.

In dieser neuen Pidagogik, inspiriert von Gaudium
et Spes, sollen besonders in der Katechese die traditio-
nellen Kulturen von der Kirche respektiert werden,
denn als die menschliche Gemeinschaft Christi ist die
Kirche von ithrem Wesen her mit dem geistigen Weg
und Suchen jeder menschlichen Gesellschaft ver-
bunden.

Von einem solchen Verstindnis von Kirche aus
entstehen in ihr viele unterschiedliche Aufgaben und
Dienste zur Weitergabe des Wortes in der christlichen
Gemeinschaft und in der Welt, in der sie lebt. Zwar
bleibt der Priester der Diener der Gemeinschaft, in-
dem er ihr als Leiter vorsteht, aber diese Aufgabe soll
er nicht so erfiillen, dafl er alle Verantwortung und
allen Dienst monopolisiert, sondern so, dafl er die
verschiedenen lebendigen Zellen einer Gemeinschaft
dynamisiert und aktiviert.

b. Die Weitergabe von Gottes Heil in Liturgie und
Kult

Die Missionare brachten uns die christliche Liturgie
und die sakramentale Tradition gerade in einer Zeit, in
der diese sehr von einem Geist des Ritualismus geprigt
waren, der sich in einer strengen kanonischen Regle-
mentierung und in einer entsprechend verengten
Theologie der Liturgie und der Sakramente nieder-
schlug. Gelegentlich haben die Missionare, um diese
Liturgie und die Sakramente zu erkliren, angekniipft
an das Ritual und an den Inhalt der traditionellen
afrikanischen Religion. Meistens aber wurden die
christliche Liturgie, die christlichen Sakramente und
die christliche Symbolik als reglementierte Hand-
lungsabliufe und unabinderliche Institutionen ver-
kiindet. Fiir eine Verwurzelung und Inkarnation in
der afrikanischen Kultur wurde wenig getan.

Da, wo der Bezug von christlichen Zeremonien zu
auch kulturell wichtigen Wendepunkten des Lebens
an sich sehr deutlich gegeben ist, wie bei der Taufe und
bei der Heirat, blieben trotzdem die sehr reichen
Gewohnheiten bei Initiation und Heirat einerseits und
die sehr detaillierten Vorschriften des Kirchenrechtes
unvermittelt nebeneinander stehen. In der Liturgie
dieser Sakramente fand sich kaum ein einheimisches
Element, und auch heute fingt die Liturgie im allge-
meinen erst an zu entdecken, daf} einige Elemente der
afrikanischen Welt sie sehr bereichern und den Men-
schen niher bringen wiirde. Ahnliches kénnte man
auch vom Gebet behaupten. Zwar haben die christli-
chen Prediger bei uns sehr eindrucksvoll die Notwen-
digkeit des Gebetes unterstrichen. Die konkreten Mo-
delle eines Gebetes, die sie bieten konnten, waren
entweder aus Europa importierte, festgelegte Gebets-
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formen oder das Gebet der christlichen Litutgie.
Daher lernte man in Afrika erst sehr spit ein eigenes,
christliches, afrikanisches Gebet, nachdem kleinere
Gruppen in diese Richtung experimentiert und ge-
sucht hatten. ;

Ob es sich jetzt um das Gebet, die Liturgie, die
Sakramente, in einem Wort um irgendein Element des
christlichen Kultes, handelte, die These miifite doch
abwegig sein, dafl sie ein fiir allemal ohne Riicksicht
auf konkrete, feiernde Gemeinden festgelegt werden
konnten und dann immer nach denselben, universal
giiltigen Gebrauchsanweisungen auszufiihren wiren
und nach einigen abstrakten theologischen Schemata
verstanden werden konnten.

Daher muff der christliche Universalismus beson-
ders in unseren afrikanischen Gemeinden,

1. der kulturellen Dimension des Glaubens, der
Sakramente und des Kultes Rechnung tragen und
daher vermeiden, den institutionellen Aspekt einseitig
hervorzuheben;

2. die Darstellung der dogmatischen Bedeutung der
Sakramente auch eindeutig mit der Bedeutung verbin-
den, die sie im Leben der Menschen und der Gemein-
schaft haben; so wird das Sakrament sowohl Opfer als
freudige Antwort und Darbringung des menschlichen
Lebens vor Gott als auch Feier; im Kult kommen die
Gemeinschaft sowie Leib, Seele, Gemiit und Geist des
Menschen zu ihrem Recht, und in der Gemeinschaft
wird nicht nur vom abstrakten christlichen Engage-
ment gesprochen, sondern auch vom Dienst, den man
einander erweist;

3. die dogmatische Durchdringung des Wesens von
Kult und Sakrament mit einer wahren Spiritualitit der
Gemeinschaft und der Liturgie verbinden.

Hier sollte eine neue Beziehung zwischen Kult und
Kultur gefunden werden; denn sollte die Verwurze-
lung des Kults in der Kultur nicht auch bedeuten, dafl
der Mensch in seinem Kult die Friichte seiner Erde und
seiner Arbeit darbringt? In dem Kulturkreis Jesu
waren das Brot und Wein, sollte das aber heiflen, daf§
es iiberall, bis zum Ende der Zeiten so sein muf}?

¢. Die Organisation der christlichen Gemeinde

Der Aufbau des Leibes Christi ist dasselbe wie der
Aufbau christlicher Gemeinden. Das ist eine Folge der
Auferstehung Christi, durch die deutlich gemacht und
verwirklicht wird, daff Leib und Geist fiireinander da
sind, in- und durcheinander bestehen.

Jesus starb, um die zerstreuten Kinder Gottes zur
Einheit zu sammeln (Joh 11,50-51). Er ist auch der
Priester, der fiir den Aufbau und das Wachstum des
Leibes sorgt (vgl. Eph 4,12).

Nach welchem ekklesiologischen Modell sollte die
Kirche, der Leib Christi, anfgebaut werden?

Das darf nur geschehen nach dem Rhythmus einer
Kirche, die mit der Welt, in der sie lebt, spricht und
dabei von der erneuerten Ekklesiologie des Zweiten
Vatikanums inspiriert wird, die eine Kirche der Kom-
munion, d.h. eine Kirche des Austausches und der
Gemeinschaft fordert.

Wenn die Kirche dabei tatsichlich Volk Gottes und
Leib Christi sein will, dann soll sie an erster Stelle auf
den Menschen ausgerichtet sein, dann verschiebt sich
der Schwerpunkt von der Institution auf die Person
und ihre Gemeinschaft, Dann wird, um mit den
Worten unseres Lehrers J. Frisque zu sprechen, an
dessen Gedanken wir hier 6fters ankniipften, das Wort
als eine geheimnisvolle Wirklichkeit empfangen, die
sich den Christen nach dem Maf ihrer Liebe und ihres
Glaubens offenbart.

Wie wichtig dann auch die kirchliche Institution
sein mag, um der Einheit und der Katholizitit der
Kirche empirische und sichtbare Gestalt zu geben und
sie zu garantieren, sie wird niemals die lebendige
Sprache der Gliubigen ersetzen wollen.

Die Institution reagiert auf die soziale, kulturelle
und politische Geschichte der Menschheit und ist von
ihr bedingt. Die Institution ist als empirische Gestalt
der Kirche eng verwoben mit der tieferen Realitdt der
Kirche als Volk Gottes. Daher mufl sie auch versu-
chen, sich in der Unterschiedlichkeit der Menschheit,
in der die Vlker das eine Volk Gottes werden sollen,
zu verwurzeln. Daher soll sie sich im Dienst einer
wahren Geburt und eines stindigen Aufbaus und
Wachstums des Leibes Christi als Leib der Briiderlich-
keit wissen. Das ist zu verwirklichen in vielen lebendi-
gen Zellen der Kirche, die mit Hilfe des Reichtums
soziopolitischer und kultureller Vielfalt ithrem Glau-
ben Gestalt geben.

Wir miissen daher eine Einheit finden und fordern,
die Austausch und Leben ist. Die Verdringung der
Unterschiede weist auf eine Einheit hin, die nur
vorgetduscht ist. Wahre Einheit wird gestarkt durch
die Respektierung der Verschiedenheit, in der jeder
jeden bereichert.

Kirche als Familie

In dieser Perspektive hat die Kirche in Obervolta sich
dafiir entschieden, sich als eine Familie zu verstehen
und dazu die Erfahrung des Familieseins zu ermogli-
chen.

Natiirlich gibt es andere, von der Bibel inspirierte
Bilder, um die Wirklichkeit der Kirche zu bezeichnen:
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sie ist Volk Gottes (LG 9), Leib Christi (LG 7), sie ist
auch Braut, Weinstock (oder Rebe des Weinstocks),
Herde.

Wir haben aber das biblische Bild der Kirche als
Familie, das auch im Zweiten Vatikanum erscheint
(LG 6), hervorgehoben, auch wenn man sich in der
Tradition der Ekklesiologie nicht allzu oft auf dieses
Bild bezogen hat. Wir wissen aber, dafl jede christliche
Familie eine Hauskirche ist oder sein sollte (LG 11);
umgekehrt kann man dann auch sagen, daf jede
Ortskirche — und iibrigens die Gesamtkirche der Kin-
der des Vaters, die von dem gesammelt wird, der unser
Bruder wurde — eine Familie sein soll. Jedenfalls sollte
eine Ortskirche das Recht haben, sich, ausgehend von
der eigenen Erfahrung, als solche zu verstehen, denn
ohne sich der Gesamtkirche und der allgemeinen
christlichen Tradition zu verschlieffen, darf sie in ihrer
konkreten Lebenswelt eine eigene Form finden, ihre
christliche Erfahrung zu gestalten. Die Universalitit
des Christentums wird so Fleisch in den unterschiedli-
chen Ausdrucksformen, in der sie verwirklicht wird.

Wenn ich behaupte, die Kirche sei Familie Gottes,
nehme ich nur ein traditionelles Bild wieder auf (LG
6). Wenn ich mich aber frage, was das dann bedeuten
konnte, dann weist das Wort «Familie» nicht nur auf
eine bestimmte Institution hin, sondern es setzt auch
eine lebendige und konkrete, kulturelle und emotio-
nelle Erfahrung voraus.

In der Ekklesiologie ist man meistens von einer
Auffassung der Kirche als vollstindiger Gesellschaft
ausgegangen, weniger von einer Kirche als Gemein-
schaft und kaum von einer Kirche, die Familie und
Zuhause ist. Das Bild der Kirche als Familie umfafit
aber die anderen, erginzt und vertieft sie. Familie ist
Gemeinschaft, eine Familie hat institutionalisierte
Formen, sie ist eine gesellschaftliche Wirklichkeit, die
thren Mitgliedern das gibt, was sie zum Leben brau-
chen. Dariiber hinaus ist eine Familie Austausch und
Kommunion, eine Vielfalt von vertikalen und hori-
zontalen Beziehungen, der Ort der Uberlieferung von
Menschlichkeit, von Teilen, Nehmen, Lernen, Schen-
ken, Lehren, von Forderung, Warme und von einer
Lebensdichte und einem Geist der Liebe.

In welchem Geist soll die Gemeinschaft organisiert
werden?

Trotz aller guten Absichten und schonen Erklarungen
erscheint die Kirche den Menschen als eine Hierarchie,
die von oben befichlt. Wenn in ihr eine Hierarchie
besteht — es ist ja natiirlich, dafl auch die Kirche
gegliedert ist wie jede menschliche Organisation —,
dann soll es eine Hierarchie des briiderlichen Dienstes

sein, auf die schon Jesus hinwies, als er sagte, nur der
koénne der Erste sein, der Diener aller ist (Lk
22,24-30, vgl. dort auch Vers 32 und das Erste
Vatikanum). Dieser Dienst fiireinander sollte das
Kennzeichen der Gemeinde Jesu sein, denn sonst wire
sie wie die Reiche dieser Welt, in denen die Kénige ihre
Vélker vergewaltigen, und die Machthaber sich dazu
auch noch Wohltiter nennen lassen (Lk 22,25).

Auf welchen kulturellen Voraussetzungen beruht
die Vorstellung der kirchlichen Hierarchie, wie sie in
der westlichen Kirche immer vorherrschte? Sie ging
aus von der Autoritit des Vaters, wie sie in der
dortigen Gesellschaft bekannt war, und man nahm an,
dafl die dortige Gestalt viterlicher Autoritit universell
glltig sei, was ja bekanntlicherweise nicht stimmt,
weil in verschiedenen anderen kulturellen Traditionen
die Autoritit Verwandten miittlerlicherseits (Onkeln
und Tanten) oder sogar dem ilteren Bruder zukam. In
seiner Warnung vor dem Miflbrauch der Autoritit
scheint Jesus einem zhnlichen Modell briiderlicher
Autorititsausiibung nahezustehen (Mt 23,8-10; Lk
22,26—32; Das Erste Vatikanum: DS 3070).

Eine gute Theologie geht davon aus, dafl Gott der
Vater ist und Jesus der Lehrer und der Bruder. Alle
anderen sind auch als Verantwortliche in der Kirche zu
allererst Diener Christi im Dienst des einen Vaters und
des einen Lehrers, auch wenn sie in Abhingigkeit
davon wegen ihrer Verantwortung gegeniiber der Ver-
kiindigung des Evangeliums unter den Briidern in
gewissem Sinn gleichzeitig Vater, Mutter und Bruder
(vgl. Kol 4,15 und 1 Thess 2,7) genannt werden
konnen.

Die Ausiibung solch evangelischer Verantwortung
und Autoritit in einer konkreten Kultur kann nicht
abstrahieren von der Ausiibung von Autoritit und
Verantwortung in dieser Kultur. Aber dariiber hinaus
missen die Verantwortlichen fiir die Gemeinden Jesu
im Dienst des Aufbaus ihrer Gemeinde und der Ein-
heit zwischen den Gemeinden immer daran denken,
daf} Jesus als der Herr und Lehrer und Bruder immer
die Mitte der Gemeinde ist und bleiben soll, und daf8
dies auch im empirischen Leben der Gemeinde immer
mehr sichtbar sein soll. Fiir den Aufbau einer Gemein-
de im Geist Jesu ist dies die erste Norm, die in den
verinderlichen kulturellen Situationen schépferisch
und entschieden verwirklicht werden mufl.

3. Das Finden eines afrikanischen Christentums

Die Worte Paul VI. in Kampala «Ihr miifit ein afrikani-
sches Christentum finden» bleiben eine Herausforde-
rung am Horizont der afrikanischen Erwartungen.
Ein afrikanisches Christentum, das bedeutet fiir uns
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afrikanische Formen, um unseren Glauben auszu-
driicken, und ein Christentum, das in unseren unter-
schiedlichen Kulturen heimisch ist:

— sowohl auf der Ebene des Denkens als auf der
Ebene des Lebens, so dafl Theologie liturgische Feier
ist und Liturgie zum dankenden und lobenden Erken-
nen wird,

- sowohl auf der Ebene der gesellschaftlich organi-
sierten Institution als im Bereich der Kultur, der Sitten
und der Mentalitit, in der Katechese, in der Pastoral,
im Leben,

— sowohl zum Heil des einzelnen Menschen als auch
in geistiger und koérperlicher Erfahrung der glauben-
den Gemeinschaft, in einer Spiritualitit, die mit Vor-
sicht und Ehrfurcht die psychologische und religiose
afrikanische Sensibilitdt aufnimmt und aus Glauben
und Kultur eine tiefe Harmonie schépft.

Wire das eine Zerreifiprobe der Universalitit der
Kirche, oder wird sie auf diesem Weg die Offenheit
finden, das universale Heil in konkreten Kulturen
gelten und wirken zu lassen? Wir méchten hier auf drei
Aspekte eingehen.

a. Der kulturelle Einflufl der christlichen
Heilsbotschaft

Der Glaube steht dem sozialen und kulturellen Leben
der Menschen nicht fremd gegeniiber. Er bedient sich
ihrer und bestimmt ithre Zukunft. Der Glaube verur-
sacht in einer Gesellschaft, in der er angenommen
wird, einen Bruch mit der Vergangenheit. Diese Ge-
sellschaft mufl dann eine intellektuelle Anstrengung
machen, um sich neu zu verstehen. Das kulturelle und
soziale Leben werden davon beeinfluflt, und sogar
wirtschaftliche Folgen bleiben nicht aus.

Aber auch fiir den Glauben hat dies Folgen, denn
dieser Glaube will ja heimisch werden in einer be-
stimmten Kultur. Er kann sich nur ausdriicken mit den
Instrumenten dieser Kultur und wird dadurch sowohl
an ihrem Reichtum als an ihrer Begrenztheit teilhaben.

b. Neune Wiirdigung der nichtwestlichen
Kulturen

Die reichen Linder der westlichen Welt und auch die
Christen in diesen Lindern haben grofie Schwierigkei-
ten, die jungen Linder mit ihren alten Kulturen und
ihrer eigenen Identitit anzuerkennen. Trotz der vielen
offiziellen und inoffiziellen Kontakte kann man kaum
von echter Begegnung und tiefgehender Wertschit-
zung reden. Wirtschaftlich wird es die reiche Welt
sein, die am meisten von der Dritten Welt nimmit,
kulturell und politisch ist es umgekehrt. Unsere Lin-

der versuchen, die westliche Welt nachzuahmen,
iibernehmen die groflen westlichen Sprachen und
iibernehmen unbesehen die westlichen Ideale von
Kultur und wirtschaftlichem Fortschritt.

Mag sein, dafl es von einem Machtdenken der
westlichen Welt aus auch auf Dauer vorteilhaft er-
scheinen kann, diese Vorherrschaft zu verteidigen,
vom Selbstverstindnis der Kirche aus darf es aber so
nicht bleiben. Wenn die Kirche von den Vélkern
anerkannt werden will als die Gemeinschaft, die allen
Menschen das Heil bringt, dann muf sie durch eine
Katholizitit an der Basis dieses Heil auch glaubwiirdig
verkiinden. Das kann sie nicht, wenn sie nicht ent-
schieden Partei ergreift fir alles, was die kulturelle
Identitit und das kulturelle Wachstum der Volker, die
sie ansprechen will, fordert.

c. Die Ortskirchen

Entschiedene Katholizitit an der Basis, heifft das nicht
dasselbe wie Forderung und Beachtung der Ortskir-
chen? Es ist die Folge einer erneuerten Ekklesiologie,
daR das Zweite Vatikanum einen Weg fand zur Aner-
kennung der Ortskirchen. Das war neu nach einer
langen Zeit der Nichtbeachtung, in der so getan
wurde, als ob der Herr mit seinem Geist nicht auch in
den Ortskirchen anwesend wire. Das Zweite Vatikan-
um geht so weit anzunehmen, dafl auch schon eine
glaubende Familie (LG 11) oder irgendeine Gruppe
von Gliubigen, die im Namen Jesu zusammen ist, den
Namen Kirche verdient (LG 8 und 26; SL7).

In dieser Perspektive wird ein Verstandnis der Orts-
kirche legitim, nachdem diese in offenem Austausch
mit den anderen Kirchen und so mit der einen Ge-
meinschaft der Gesamtkirche in das Leben eines Vol-
kes integriert ist und unterwegs mit diesem Volk in
thm Zeichen und Gegenwart von géttlicher und
menschlicher Liebe und Kommunion ist.

Kurzum, die Ortskirche ist der Ort, wo die univer-
sale Heilsbotschaft sich kulturell und sozial inkarniert,
Sie ist der Ort, an dem eine partikulare Kultur von der
universalen Kirche bestitigt, geachtet und aufgenom-
men wird.

IV. Folgerungen und Wiinsche

Die Verwurzelung eines universalen Glaubens in einer
partikularen Kultur, die eine andere ist als die lateini-
sche oder westliche, ist, wie schwierig sie auch sein
und wieviel Mut und Phantasie sie auch fordern mag,
mehr als ein Luxus oder eine schone Nebenfolge des
Glaubens. Sie ist von der Seite der Gesamtkirche eine
Pflicht, die auf der Menschwerdung Gottes beruht,
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von seiten der Partikularkirche ist sie ein unverzicht-
bares Recht.

Daher darf erstens die Universalitit des Christen-
tums, die auf den Auftrag Jesu zuriickgeht, das Evan-
gelium allen Menschen zu verkiinden, niemals ein
Vorwand sein, die menschlichen Kulturen zu iiberge-
hen. Der Auftrag zur Universalitit ist im Gegenteil ein
Auftrag, allen Kulturen das Licht der Offenbarung zu
bringen, das ihre Schattenseiten korrigiert, aber auch
das Wahre und Wertvolle zu erkennen und zu férdern
weifl.

Zweitens darf eine Kirche, wie tiichtig sie als funk-
tionierende Institution auch ist, niemals die kulturelle
Verwurzelung des Glaubens in den Herzen, den Sitten
und der Mentalitit vernachlissigen. Wahrer Glaube ist
auch immer ein inkulturierter' Glaube.

Drittens tragen sowohl die Gesamtkirche als die
konkrete Ortskirche gemeinsam die Verantwortung
dafiir, daf die universale Botschaft des Evangeliums in
jedem Hier und Jetzt Erlosung, Liebe und Befreiung
bedeutet.

Viertens ist die Partikularkirche der geeignetste Ort,
an dem christliche Universalitit und konkrete
menschliche Kultur sich begegnen und befruchten.

Fiinftens haben besonders die afrikanischen Kirchen
die Pflicht, in Treue gegeniiber der Religiositit ihres
Kontinents die kultische und kulturelle Dimension des
Glaubens und eine wahre Spiritualitit der Gemein-
schaft ausdriicklich zu pflegen. Nicht nur bleiben die
afrikanischen Kirchen so Afrika treu, sondern sie
schenken der ganzen Christenheit Wertvolles und
Notwendiges, ja zutiefst Christliches.

Sechstens miissen die Kirchen der afrikanischen
Kulturen, um zu einer personlichen und gemein-
schaftlichen Weitergabe des Glaubens zu gelangen,

eine westliche, neuzeitliche Pidagogik des geschriebe-
nen Wortes mit der alten Pidagogik der miindlichen
Uberlieferung und des gesprochenen Wortes verbin-
den. Sie miissen den Glauben mit dem Reichtum an
Bildern und Symbolen weitergeben, die dem afrikani-
schen Wesen eigen ist. Sie miissen eine neue Sprache
und neue Ausdriicke finden, um die Erfahrung des
Christentums in Worte fassen zu konnen.

Werden diese neuen Ausdriicke und diese neue
Sprache sich mit dem traditionellen Sprechen einer
jahrhundertealten kirchlichen Institution verséhnen
lassen? Werden sie in der grofien theologischen und
intellektuellen Tradition Heimatrecht bekommen?

Es wird siebtens eine eigene Aufgabe des theologi-
schen Nachdenkens in Afrika sein, von der ekklesialen
Erfahrung der christlichen Gemeinden auszugehen
und dabei von innen heraus die tiefe Einheit von
Schopfung und Erlosung, von Kultur und Heil zu
zeigen.

Es ist unsere tiefe Hoffnung, daf} die zweitausend
Jahre alte Kirche lernen moge, auch in den Kulturen,
in denen sie noch sehr jung ist, auf neue Weise — in
Afrika auf afrikanische Weise — als universale Kirche
gegenwartig zu sein.

Aus dem Franzésischen iibersetzt von Karel Hermans
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