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Afrika: Der Religionsbegriff
in den christlichen Theologien
Afrikas

Die afrikanische Kirche und die afrikanischen Theolo-
gien werden sich in zunehmendem Mafie ihrer eigenen
Identitit bewuflt. Sie sind nicht mehr von missionari-
schen Tutoren und aus dem Westen kommenden
Bekehrungsbemiithungen abhingig. In theologischer
Hinsicht ist Afrika erwachsen geworden, und das
afrikanische Christentum schaut nach innen auf der
Suche nach neuen Verstindnisformen seines Glau-
bens.

Es ist eine Zeit des Flieflens und der Girung, aber
auch eine Zeit der Erregung. Es geschieht etwas, etwas
Einzigartiges und Wichtiges. Noch ist nicht véllig
klar, was dieses Etwas ist, aber es ist auf dem Weg,
klarer zu werden. Und das ist nicht fiir die afrikanische
Kirche allein von Bedeutung, sondern fiir die Welt-

kirche.
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Die panafrikanische Konferenz von Theologen der
Dritten Welt, die vom 17. bis 23. Dezember 1977 in
Accra (Ghana) ihre Versammlung abhielt, hat dazu
beigetragen, die Fragen deutlicher zu formulieren.
Namentlich das «Schlufkommuniqué» ist eine wichti- .
ge Quelle fiir eingechendere Untersuchungen dessen,
was sich im theologischen Denken Afrikas abspielt.

Noch ist es zu frith, dieses Denken in einem Wort
zusammenzufassen, und vielleicht wird dies noch
weiterhin gelten. Afrikanische Theologie erweckt den
Anschein, als sei sie ein ganz vielgestaltiges, uneinheit-
liches Phinomen. Dennoch kristallisieren sich ge-
meinsame Themen heraus, die Aufmerksamkeit und
Beachtung verlangen.

Einbeit

Eines dieser gemeinsamen Themen im Denken afrika-
nischer Theologen unserer Tage laflt sich wohl am
besten unter dem Begriff «Einheit» fassen. Einheit ist
einer der Begriffe, die durch das ganze Schluflkommu-
niqué hindurch immer wieder vorkommen. Und seine
Implikationen liegen klar auf der Hand in einer Anzahl
von Punkten, bei denen das Wort selbst nicht auf-
taucht.

Da stoflen wir einmal auf die nachdriickliche Beto-
nung dessen, dafl Leben selbst eine Einheit ist und
daher keine existenzielle Trennung in religidse und
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weltliche Kategorien duldet. «Wir erkliren, dafl unse-
re Geschichte zugleich religios und weltlich ist», heifit
es in dem Dokument, das anschlieflend die Kirche
aufruft, dieses traditionelle Verstindnis der Wirklich-
keit ernst zu nehmen: «Im traditionellen Rahmen gab
es keine Zweiteilung zwischen religios und weltlich.
Diese gesunde Art, unsere afrikanische Gesellschaft zu
verstehen, muff von der Kirche ernst genommen
werden. »

Tatsache ist, daf es in den meisten afrikanischen
Sprachen kein eigenstimmiges Wort fiir «Religion»
gibt. Das Wort «dini», das in Ostafrika weithin dafiir
gebraucht wird, ist beispielsweise aus dem Arabischen
importiert. Eine oberflachliche Betrachtung konnte zu
dem Schlufl gelangen, dafl die Afrikaner in ihrer
traditionellen Gesellschaft nicht religios waren. Das
haben tatsichlich manche westliche Beobachter in der
Anfangszeit angenommen. Ein tiefer gehendes Stu-
dium zeigt, daf} das Gegenteil wahr ist. Religion hat
jeden Bereich des Lebens derart durchdrungen, dafl es
unmoglich wird, es als Einzelelement des traditionel-
len Erbes herauszulosen. Afrikaner sein bedeutet in
der traditionellen Gesellschaft, ein religioser Mensch
sein, das Leben religios verstehen und deuten.

Die afrikanischen Theologen sind sich vollkommen
dessen bewuflt, was geschehen ist im Gefolge des
Einflusses, den westliche Zivilisation auf ihr gemeinsa-
mes Leben genommen hat. Sie lehnen das Christentum
nicht ab, sind aber iiberzeugt, daff die Art, wie der
Westen es interpretiert, Verzerrungen hervorgerufen
hat. Sie betonen nachdriicklich, daff Jesus das Leben
immer ganzheitlich sieht.

Durch ihre Betonung dieser Ganzheitlichkeit und
ihre Weigerung, das Leben in religiose und weltliche
Kategorien zu zerteilen, glauben afrikanische Theolo-
gen, dafl sie in der Lage sein werden, traditionelles
afrikanisches Denken mit den Perspektiven des Ur-
christentums in Einklang zu bringen und damit einen
bedeutenden Beitrag zum heutigen Verstindnis der
christlichen Frohbotschaft auch aulerhalb Afrikas zu
leisten.

Ein anderer Aspekt des Themas «Einheit» hingt
aufs engste zusammen mit dem afrikanischen Ver-
stindnis von Gemeinschaft. Auch hier glauben afrika-
nische Theologen und behaupten, dafl ihre traditionel-
le Kultur mit ihrer eng verflochtenen Gesellschaft und
ihrer Idee der Grofffamilie im weitesten Sinne dem
Evangelium und dem Urchristentum niher ist als die
offenbar in der westlichen Welt erkennbare Lebens-
form oder deren Manifestation in den Kirchen des
Westens, die ihnen das Evangelium gebracht haben.

Sie sehen die Gemeinschaft nicht als eine Macht, die
das Individuum erstickt. Sie sind der Meinung, daff in

der Gesellschaft ein wichtiger Platz fiir das Individu-
um ist, doch bestreiten sie, dafl das Individuum jemals
den Vorrang vor der Gemeinschaft haben kann: «Gott
verlangt, daf} die Menschen sich Gottes Willen unter-
ordnen im Interesse der gesamten menschlichen Ge-
meinschaft, indem sie Christi Auftrag verwirklichen,
den Nichsten zu lieben wie sich selbst. Lieben bedeu-
tet fiir uns einen Gemeinschaftsakt des Gehorsams
Gott gegeniiber, der ewig bei uns ist.» In diesem Licht
mufl man auch die seltsame Reaktion des «Schluffkom-
muniqués» auf alle Formen des Sexismus und Rassis-
mus sehen, sowie das besondere Verstindnis afrikani-
scher Theologie in ihrer Beziechung zum «Volksbe-
wufltsein (ethnicity)» (das Dokument spricht nirgend-
wo von «Stammesbewufitsein — tribalism). Die einge-
wurzelten Unterschiede zwischen Vélkern sind nicht
das Problem. Was mit diesen Unterschieden gemacht
wird, das verursacht Spaltung und Bruch: «Volksbe-
wufitsein darf in Afrika ebensowenig wie andernorts
mit Rassismus verwechselt werden. Volksbewuftsein
ist ein positives Element in jeder Gesellschaft. Es kann
indessen durch von auflen kommende Krifte mif3-
braucht werden fiir Ziele des Rassismus und damit
Entzweiung, Kriege und menschliches Leid verursa-
chen.»

In einer noch ganz anderen Weise schliefit das
afrikanische Gemeinschaftsverstindnis recht enge Be-
ziehungen zwischen den Lebenden und denen, die aus
dem Leben fortgegangen sind, mit ein, mit denen also,
die bisweilen «die lebenden Toten» genannt werden.
Eine der Aufgaben, denen sich afrikanische Theologie
heute gegeniibersieht, besteht darin, sich an eine Neu-
formulierung der Vorstellungen des traditionellen Ah-
nenkultes zu wagen, so daff er eine Bedeutung fiir das
christliche Verstindnis der Gemeinschaft der Heiligen
erhilt.

Der Girungsprozefl, der gegenwirtig in der afrika-
nischen Theologie im Gange ist, kann nur dann ver-
standen werden, wenn man ihn im Zusammenhang
eines Weltbildes betrachtet, das nebeneinander die
Realitit der sichtbaren und der unsichtbaren Welt
anerkennt. Afrikanische Theologie betont nachdriick-
lich, daf8 in Afrika kein Platz ist fiir eine rein materiali-
stische Deutung der menschlichen Existenz. Die Afri-
kaner beharren vielmehr auf der Einheit der beiden
Welten und der Wichtigkeit, das Verhiltnis beider
zueinander zu verstehen.

Kontinuitat

Ein zweiter Begriff, anhand dessen man den gegen-
wirtigen Garungsvorgang in der afrikanischen Theo-
logie charakterisieren kann, ist der der «Kontinuitit».
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Dieses Thema (und die mit ihm zusammenhingenden
Ideen) hat zwei hauptsichliche Brennpunkte.

Da ist als erstes von allem die Frage der Kontinuitat
mit dem traditionellen afrikanischen Erbe. Afrikani-
sche Theologen rufen keineswegs nach einer Riickkehr
zur Vergangenheit, doch fordern sie, daf} die Vergan-
genheit ernst genommen wird, speziell als Begegnung
von Vergangenheit und Gegenwart in der Wirklichkeit
des heutigen Afrika. Als Quellen einer Theologie fiir
heute zdhlt das «Schluflkommuniqué» auf: afrikani-
sche Anthropologie, die traditionellen Religionen
Afrikas und die unabhingigen afrikanischen Kirchen.
Was bedeutet das?

Afrikanische Theologen sind sich klar dariiber, daf}
die Anliegen der traditionellen Religionen angespro-
chen werden miissen, wenn das Evangelium in einer
sinnvollen Weise fiir die gegenwiirtige Situation spre-
chen soll. Vielleicht mufite es einfach erwartet werden,
aber die Missionskirchen sind bis heute allzusehr mit
westlichen Problemen belastet und zu wenig interes-
siert an diesen fiir Afrika so eigentiimlich relevanten
Dingen. Einer der Griinde, aus denen afrikanische
Theologie die unabhingigen Kirchen fiir so wichtig
ansieht, ist in der Feststellung zu suchen, daf} diese
Kirchen weiter gegangen sind als die Missionskirchen
in threm Bemiihen, den christlichen Glauben als Ant-
wort auf die traditionellen Probleme darzustellen.
Offenbar teilen alle Vélker eine Anzahl dhnlicher
Fragen. Doch ihre Ausdrucksform und die fiir sie
bedeutsamen Losungen unterscheiden sich je nach den
Umstidnden. Afrikanische Theologen sind sich dieses
Umstandes in zunehmendem Mafle bewufit. Sie wis-
sen, dafl das Evangelium Elemente kennt, die direkt in
ihre Situation hinein sprechen, und sie sehen ihre
Aufgabe unter anderem darin, Kanile fiir diese Krifte
zu Sffnen, damit sie die ihnen entsprechende Rolle
spielen k6nnen. Dennoch sollte man die traditionellen
afrikanischen Religionen nicht einfach als eine Quelle
fiir Fragen ansehen. Es gibt durchaus auch Antworten,
die von dem Afrika der Tradition ausgehen, — Antwor-
ten von bleibendem Wert, ja eine spirituelle Deutung
des Lebens, die alle Volker bereichern und zu einem
tieferen Verstandnis des christlichen Evangeliums
selbst einen Beitrag leisten kann,

Die Kontinuitit mit dem traditionellen afrikani-
schen Erbe ist fiir afrikanische Theologie wichtig.
Ebensowichtig ist indes auch die Kontinuitit zum
historischen christlichen Glauben. Und es gibt in dem
«Schlufikommuniqué» keinerlei Anzeichen fiir einen
Versuch, afrikanische Theologie aus ihrem Kontext zu
entfernen. Afrikanische Theologie will vielmehr
christliche Theologie in afrikanischem Kontext sein.
Das wird in dem genannten Dokument deutlich von

Anfang bis Ende. Die ersten Worte der Einleitung
lauten: «Wir sind afrikanische Christen», und unmit-
telbar im Anschluff daran wird die Treue zu Jesus
Christus, dem Herrn und Heiland, beteuert: «Wir
versammeln uns wegen unseres tiefen Interesses fiir
den Glauben an Jesus Christus in Afrika. Dieser
Glaube an den Herrn der Geschichte spricht heute
konkret zu uns. Wenn wir den erlésenden Herrn voll
Freude preisen und unsere Probleme einander mittei-
len, werden wir der wahrhaft realen Gegenwart des
menschgewordenen Jesus gewahr, der uns stirkt und
uns Hoffnung gibt.» Der Glaube an Jesus Christus ist
der Grundstein des ganzen Dokuments, und die Kon-
tinuitit mit dem historischen christlichen Glauben
schafft sich auf verschiedene Weisen Ausdruck.

Uberall zeigt sich eine grofie Achtung vor der
Heiligen Schrift: «Die Bibel ist die grundlegende
Quelle der afrikanischen Theologie, da sie das haupt-
sichliche Zeugnis der Offenbarung Gottes in Jesus
Christus darstellt. Keine Theologie vermag getrennt
von der Heiligen Schrift ihre christliche Identitit zu
wahren.» In der Zusammenfassung des «Schlufikom-
muniqués» wird «eine Riickkehr zur Schrift» als
Hauptmittel zur Erneuerung der Kirchen gewertet.

Ein weiterer Aspekt dieser Kontinuitit ist die deut-
liche Bestatigung, dafl «das afrikanische Christentum
einen Teil des weltweiten Christentums» bildet. Im
Hinblick darauf suchen afrikanische Theologen neue
Wege, in einer fiir die afrikanische Situation relevanten
Weise zu sprechen, doch sind sie der Ansicht, daft sie
diese Aufgabe nicht erfiillen kénnen, wenn sie isoliert
sind von der geschichtlichen Vergangenheit der Kir-
che, aber auch von der gegenwirtigen Verschiedenheit
des Glaubensausdruckes in den verschiedenen Teilen
der Welt: «Das christliche Erbe ist auch fiir afrikani-
sche Theologie wichtig. Es handelt sich um das Erbe
des Lebens und der Geschichte der Kirche seit den
Zeiten unseres Herrn.» Dariiber hinaus ruft das Do-
kument ganz besonders nach dem «Dialog mit nicht-
afrikanischen Theologiens.

Wie lafit sich die Kluft zwischen Vergangenheit und
Gegenwart in ihrer Beziehung zum traditionsgegebe-
nen afrikanischen Erbe und dem historischen christli-
chen Glauben iiberbriicken? Mit anderen Worten:
Wie lafit sich eine Kontinuitit schaffen zwischen
diesen beiden Kontinuititen? Afrikanische Theologen
halten diese Frage fiir wichtig. Zutiefst betrachten sie
die «in den traditionellen Religionen liegenden Werte»
als «eine Vorbereitung fiir das Evangelium». Sie sind
aber ebenfalls iiberzeugt, daf} «Glaubensgehalte und
Praktiken der traditionellen Religionen Afrikas zur
Bereicherung christlicher Theologie und Spiritualitit
beitragen kénnen».
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Der Beitrag der unabhingigen afrikanischen Kir-
chen zum Leben des afrikanischen Christentums und
zu einer afrikanischen Theologie muf} in diesem Zu-
sammenhang gesehen werden. Wie oben bereits be-
merkt, haben die unabhingigen afrikanischen Kirchen
afrikanische Kultur ernster genommen als ihre mis-
sionskirchlichen Schwesterkirchen. Und sie sind in
manchen Fillen weiter gegangen als diese in der An-
passung christlichen Glaubens an das afrikanische
Milieu. Daher ist nicht allein ihre Praxis, sondern auch
ithr Denken eine Quelle von grofiler Wichtigkeit fiir
afrikanische Theologie.

Befreiung

Man kann die gegenwirtige Girung innerhalb der
afrikanischen Theologie nicht verstehen ohne Beriick-
sichtigung des Begriffes der Befreiung. Afrikanische
Theologén sind sehr bemiiht um seinen Sinn, und das
Wort kommt tatsichlich hiufig vor in unserem
«Schluffkommuniqué».

Eine oberflichliche Lektiire dieses Dokumentes
konnte zu dem Schlufl verleiten, afrikanische Theolo-
gie sei ganz einfach Theologie der Befreiung, geformt
nach dem Muster der lateinamerikanischen oder
«schwarzen» Theologie der USA. Das wiire ein Fehl-
verstindnis der Situation. Natiirlich weiff afrikanische
Theologie um das, was im theologischen Denken
Lateinamerikas oder der Farbigen in den USA ge-
schieht, und sie findet von der afrikanischen Situation
aus viele Berithrungspunkte damit.

Afrikanische Theologen haben ein tiefes Einfiih-
lungsvermdgen Menschen gegeniiber. Haben sie doch
auch unter dem Kolonialismus die Realitit der
menschlichen Entwiirdigung erlebt. Uberdies ist das
Problem nicht nur Kolonialismus in der Vergangen-
heit. Sie sehen einen Neo-Kolonialismus in der gegen-
wirtigen Situation am Werk und sind sich vollig klar
tiber einen anhaltenden offenen Kolonialismus in Siid-
afrika.

Dennoch ist es wichtig anzuerkennen, dafl der
Brennpunkt der Befreiung in der afrikanischen Theo-
logie nicht auf politische, soziale und wirtschaftliche
Bedingungen beschrinkt ist. Das «Schluffkommuni-
qué» driickt das vielleicht nicht ganz so klar aus, wie
man es in anderen Konferenzen lesen kann. In Accra
gab es eine beachtliche Diskussion iiber diese Frage.
Doch zeigt die starke Betonung der afrikanischen
Anthropologie, der traditionellen afrikanischen Reli-
gionen und der unabhingigen afrikanischen Kirchen
im «Schluffkommuniqué», eine Betonung, der gegen-
tiber politische, soziale und wirtschaftliche Probleme
im modernen Sinne kein Ubergewicht bekamen, daf§

im afrikanischen Verstindnis der Befreiung etwas
mehr enthalten ist.

Afrikanische traditionelle Religionen setzen sich
zutiefst auseinander mit dem Problem des Bosen, und
zwar auf verschiedene Weise: Angst vor Zauber,
Bemiihen um das rechte Verhiltnis zu den Geistern
der Vorfahren, Diirre, Ungliick, die tiglichen Trago-
dien des Lebens — das sind ihre Themen. Eines der
Hauptziele dieser Religionen besteht darin, das Ubel
in seiner Richtung umzukehren — Ungliick in Gliick,
Miferfolg in Erfolg — und dem Leben Heilung und
Ganzheit zu geben. Afrikanische unabhingige Kir-
chen sind bestrebt, dieselben Ziele zu erreichen: Hei-
lung und Ganzheit, und zwar durch den Gebrauch
christlicher Mittel.

Es gibt einen ganz bestimmten Sinn, in dem man die
gegenwirtige Unruhe der afrikanischen Theologie im
Zusammenhang mit der Befreiung charakterisieren
kann: im Sinne von Erlésung als Befreiung. Drei
Strome flieflen hier in eins zusammen. Ein Strom
kommt von den Missionskirchen; hier identifiziert
man Erlésung als Befreiung von Siinde. Ein anderer
Strom kommt von der Theologie der Befreiung, wie
sie in Lateinamerika Gestalt gewonnen hat; sie ver-
steht Erlosung als Befreiung von unterdriickenden
politischen, sozialen und wirtschaftlichen Bedingun-
gen. Der dritte Strom schlieflich kommt aus der
afrikanischen Tradition; hier betrachtet man Erlosung
als Befreiung von den objektiven Kriften des Bosen,
das hinter Diirre, Ungliick und den taglichen Trago-
dien des Lebens steht.

Afrikanische Theologen mégen verschiedener Mei-
nung sein in der Einschdtzung ihrer relativen Bedeu-
tung. Doch es liegt klar auf der Hand, daf} alle im
zeitgendssischen theologischen Denken Afrikas eine
Rolle spielen und bezeichnenderweise auch in der
Schrift. Jesus ging es um die Vergebung von Siinden,
aber auch um die Heilung von Krankheit und um
Befreiung der Armen und Unterdriickten. Moglicher-
weise ist afrikanische Theologie wirklich die erste, die
eine sinn- und bedeutungsvolle Synthese dieser drei

schafft.

Schlufibemerkung

Afrikanische Theologie ist auflerordentlich lebendig
und titig. Sie erlebt eine Zeit der Erregung und der
Unruhe. Das Neue taucht auf: Ideen und Perspekti-
ven, die nicht allein Afrika und die afrikanische Kir-
che, sondern das Christentum der ganzen Welt berei-
chern werden. Die Weltkirche wird gut daran tun, die
Diskussion zu verfolgen.

Aus dem Englischen iibersetzt von Karlhermann Bergner
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