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Das Verhiltnis der Kirche der
Christenheit zu den neuen
Kulturen der Dritten Welt

Ein Zeichen der Zeit

Das Problem der Integration des Christentums
in die bodenstindige Kultur ist an der Tagesord-
nung. Dieses Thema ist insbesondere in den
jungen Kirchen immer wieder Gegenstand von
zahlreichen Befragungen und mehr oder weniger
gliicklichen Stellungnahmen. Es geht nicht an,
die Antwort auf eine der Fragen, die nach An-
sicht der afrikanischen Bischéfe fiir die Evangeli-
sierung der zeitgenossischen Welt von grund-
satzlicher Bedeutung ist, als eine Modeerschei-
nung abzutun.

Nach reiflicher Uberlegung zu den Problemen
der Evangelisierung in Verbindung mit der Ar-
beit der Weltbischofssynode im Jahr 1974 gaben
die auf dieser Synode anwesenden Bischofe Afri-
kas und Madagaskars folgende Erklirung ab:
«Der Aufbau unserer Kirchen muf sich im stin-
digen Kontakt zum Leben unserer Gemeinden
vollziehen. Ausgehend von unseren Gemeinden
bringen wir zu dem Treffen der katholischen
Welt nicht nur unsere spezifischen kulturellen
und kiinstlerischen Erfahrungen mit... sondern
ein eigenes theologisches Denken, das sich be-
miiht, auf die Fragen zu antworten, die unsere
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verschiedenen historischen Hintergriinde und
die gegenwirtige Entwicklung unserer Gesell-
schaftsstrukturen mit sich bringen. Dieses theo-
logische Denken beriicksichtigt gleichzeitig die
authentische Tradition der Kirche, betrachtet
unsere christlichen Gemeinden mit Aufmerk-
samkeit und respektiert unsere Traditionen und
unsere Sprachen, das heifit, unsere Philoso-
phien. »!

In diesem Evangelisierungskonzept betrach-
ten die Bischofe Afrikas und Madagaskars «eine
gewisse Anpassungstheologie der Einverleibung
als vollkommen tiberholt. Die jungen Kirchen
Afrikas und Madagaskars konnen auf diese
grundsitzliche Forderung nicht verzichten. Da
sie den theologischen Pluralismus in der Einheit
des Glaubens effektiv zulassen, miissen sie mit
allen Mitteln eine afrikanische theologische For-
schung unterstiitzen. Eine afrikanische Theolo-
gie, die sich dem eigensten Streben der afrikani-
schen Volker gegeniiber 6ffnet, hilft dem Chri-
stentum, sich in das Leben der Volker des
schwarzen Kontinents wirksam zu integrieren, »

Diese Uberlegungen wurden von der Ver-
sammlung des SECAM (Symposium des Confé-
rences Episcopales d’Afrique et de Madagascar),
die 1975 anlifllich des Heiligen Jahres in Rom
tagte, wiederaufgenommen und weiterentwik-
kelt. Von den abschlielenden Resolutionen der
Versammlung wollen wir uns die folgende vor
Augen halten: «Dem Episkopat Afrikas wird
empfohlen, die Integrierung in die bodenstindi-
ge Kultur, d.h. die Einverleibung der christli-
chen Botschaft, als ein grundlegendes Problem,
das wesentlich mit der Evangelisierung dieses
Kontinents verkniipft ist, so wie sie im {ibrigen
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mit der Evangelisierung jeden Teils der Welt
wesentlich verkniipft ist, zu untersuchen und zu
bearbeiten. Denn nur auf dem Wege einer effek-
tiven Verschmelzung mit der einheimischen Kul-
tur kann die christliche Religion ihren Anspruch,
eine universale Religion zu sein, verwirkli-
chen.»’ ;

Die soeben zitierten Texte driicken gleichzei-
tig das Gewicht, die Komplexitit und die Trag-
weite des Phinomens der Integration des Chri-
stentums in die bodenstandige Kultur aus.

Zu den drei wichtigsten Arbeiten gehéren
folgende Titel: Emancipation d’églises sous tu-
telles. Essais sur Pére post-missionnaire (Die
Emanzipation der bevormundeten Kirchen. Es-
sais iiber das nach missionarische Zeitalter) von
Meinrad Hebga aus Kamerun®; Le discours théo-
logique négro-africain. Probléme des fondements
(Theologische Uberlegungen Schwarz-Afrikas,
Ein Grundsatzproblem) von Bimampi Kweshi
aus Zaire>; Jalons pour une Théologie africaine.
Essai d’une hermeneutique du vodon dahoméen.
Entwiirfe fiir eine afrikanische Theologie. Ver-
such iiber eine Hermeneutik des Vodou von
Dahomey) von B. Ado Kounou aus Benin®,
zahlreiche Zeitschriftenartikel und ein Biindel
von Themen, Gedanken und Formeln, die eben-
falls das Denken beschiftigen und Ausdruck
einer stindig wachsenden Bewegung sind. Kle-
rus und Laien, Ordensleute und Ordensfrauen
werden von einer den Grund streifenden Woge
mitgerissen.

Ich werde im Nachfolgenden versuchen, die
Bedeutung dieser Bewegung zu analysieren, in-
dem ich nacheinander folgende Punkte schema-
tisch umreiflen werde: I. Der Prozef§ der Ver-
mittlung der Botschaft des Evangeliums. II. Das
Einbezogensein unserer Kirchen in den Koloni-
sationsprozef. III. Der Ausblick auf eine neue
Missionsepoche.

L. Der Prozef8 der Vermittlung der Botschaft des
Evangeliums

In jeder Epoche sieht sich die Kirche dem glei-
chen Problem gegeniibergestellt: sie soll die Bot-
schaft des Evangeliums einem gewandelten Be-
wufltsein verstindlich machen. Aus welchem
Fundus holt man die Antworten auf die neuen
Fragestellungen der Wissenschaft und auf die
neuen Verunsicherungen des Gewissens?
Dieses delikate und vielschichtige Problem hat
sich nie mit mehr Nachdruck gestellt als in den

vergangenen Jahrzehnten. Nie zuvor war das
Bewufitsein fiir die historische Sonderstellung
des Christentums so lebendig, ohne von der
neuen positiven Anerkennung der groffen nicht-
christlichen Religionen seit dem Zweiten Vati-
kanum zu syrechen, und, wie C. Geffré und
J.-P. Jossua’ feststellten, war auch das Bewuft-
sein eines gewissen Verlusts seines universellen
Anspruchs nie so deutlich, und noch nie ent-
deckte man so intensiv die religiosen und kultu-
rellen Begebenheiten auflerhalb des christlichen
Westens.

Das ist jedoch nicht alles, und es mufl noch
mehr dazu gesagt werden. Der gesamte Wand-
lungsprozefl, den wir unter der Bezeichnung des
wissenschaftlichen und technologischen Fort-
schritts zusammenfassen konnen, vollzog sich
offensichtlich auflerhalb des Einflusses der Kir-
che, manchmal sogar trotz ihrer Warnungen
oder der Ermahnungen ihrer Amtstriger. Die
institutionelle Entwicklung der Religionswissen-
schaften stellt neben der Theologie und der scho-
lastischen Philosophie vielleicht diejenige Tatsa-
che dar, die das christliche und vor allem das
katholische Bewuftsein in den letzten Jahren des
19. Jahrhunderts in Europa am meisten beunru-
higten.

Dieser Umstand ist der Grund fiir die religise
Krise, die die katholische Kirche dieser Epoche
erschiittert hat, eine Krise, die unter dem zwei-
deutigen Begriff «Modernismus»® in die Ge-
schichte eingegangen ist. Was in unserer Zeit
dem Wirken des Evangeliums entgegensteht, das
ist weder genau das, was man Hiresie nennen
konnte, noch eine aggressive Ablehnung — ob-
wohl die Hiresie noch weite Gebiete umfafit,
und obwohl der militante Atheismus in gewissen
Gebieten eine organisierte Bewegung darstellt —
es ist vielmehr ein diffuses Denken, das all diesen
neuen Instrumenten, die die Vernunft sich selbst
gegeben hat, anhaftet (Maschinen, politischen
Institutionen, kritischen Methoden usw.) und
die zu einem System zu werden drohen. Ob man
dieses System nun Liberalismus, Rationalismus
oder Idealismus nennt, tut nicht viel zur Sache, es
handelt sich immer um eine Doktrin, deren
Kernpunkt die Verehrung des vergottlichten
Menschen und nicht die Anbetung des mensch-

‘gewordenen Gottes ist.

Das Problem der Integration des Christen-
tums in die eigene Kultur stellt sich mit auflerge-
wohnlicher Schirfe fiir die jungen Kirchen der
Dritten Welt, deren kulturelle Wurzel nicht
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Athen oder Rom sind. Es geht nicht darum sich
anzupassen, sich innerhalb derselben sich wan-
delnden Kultur zu verjingen. Es geht darum,
eine verstindnisvolle und wegweisende Theolo-
gie aufzubauen, eine Theologie, in der die loka-
len Kulturen nicht nur beschrieben werden, son-
dern wirklich integriert sind in ein weitlaufigeres
Gesamtkonzept, eine Theologie, die ein kriti-
sches Uberdenken der Grundaussagen des
christlichen Bestandes ermoglicht (Ad Gentes,
Nr. 22). Das ist eine auflerordentlich schwierige
Aufgabe, fiir die historische Information und
guter Wille allein keine gentigenden Vorausset-
zungen sind. Das Risiko ist groff und permanent,
daf die religiose Wahrheit mit den Denksyste-
men, die historisch dazu gedient haben, sie aus-
zudriicken, verwechselt wird’. Wie Pater Bim-
wenyi in bezug auf Afrika schrieb: «Der Dialog
zwischen dem afrikanischen Gestern und unse-
rem Heute im Hinblick auf unser Morgen findet
nicht zwischen dem Gestern Afrikas und seinem
aufgewiihlten Heute, sondern zwischen dem
Heute Afrikas und dem Heute des Westens,
ebenso wie mit dem Gestern dieses selben We-
stens statt», und er fiigt hinzu: «Das Gestern des
Christentums kann von Afrika nicht in An-
spruch genommen werden als sein eigenes wirk-
liches Gestern, denn Afrika hat keine Rolle
gespielt, weder in den Hiresien der Antike noch
in den vorhandenen Schismen, die wir alle nur
aus der Evangelisierung kennen und die wir
erleiden: Protestanten, Orthodoxe, Katholiken
kommen alle erfiillt von Leidenschaft fiir Jesus
Christus, aber untereinander geteilt. Sie bewer-
fen sich gegenseitig mit Steinen und laden uns
ein, dasselbe zu tun oder sie noch zu iibertref-
fen... Das ist die schwere Hypothek, die wir
erben. Dieses Erbe ist nicht nur in einem Punkt
belastend. Wir miissen unterscheiden, Gottes
Wort erkennen, Gottes Botschaft, die unverin-
dert an jede Epoche und an jedes Volk gerichtet
ist und die das Bewufitsein Afrikas erreichen und
thm erméglichen soll, sich von innen heraus zu
ernenern, weil das lebenswichtig ist und es nur so
die vier lebenswichtigen Funktionen jeglicher
Gemeinde, die aus dem Wort Gottes hervorgeht,
ausiiben kann... nimlich die liturgische oder
kulturelle Funktion, die ethische oder morali-
sche Funktion, die juristische Funktion und die
theologische Funktion»'°,

Wir wissen jedoch, dafl es nur zwei Methoden
gibt, eine Verbindung zwischen der Tradition
und der Gegenwart, dem Alten und dem Neuen,

zwischen Gottes Wort und dem Bewufitsein der
Menschen herzustellen. Zwei Methoden, das
heiflt, zwei Denkrichtungen, zwei Arten von
Mafinahmen, zwei Losungen des Problems.

Die erste Methode besteht darin als Erstes und
vor allen Dingen die Tradition festzulegen (die
eigentlich die Identitatsgeschichte der christli-
chen Wahrheit ist), um sie ganz zu besitzen und
sowohl ithren Wortlaut als ithren Geist gut zu
verstehen, oder genauer gesagt, den Geist ihrer
Auflerungen; danach, die Aufmerksamkeit dem
Denken der Welt, in der man lebt, zu widmen,
um es unter all seinen Aspekten in Wort und
Geist zu kennen; schliefflich zu unterscheiden,
worin es mit dem Geist der Tradition iiberein-
stimmt und worin es ihm zuwiderlduft, um sich
das erste Element, das Substanz besitzt, anzueig-
nen und das zweite, das schlecht ist, zu ver-
werfen.

Die zweite Methode besteht darin, zundchst
und vor allen anderen Dingen das heutige Den-
ken festzulegen, seine Sprache zu iibernehmen,
sich von seinen Prinzipien zu nihren, sich mit
seinem Geist durchdringen zu lassen; danach die
Aufmerksamkeit auf die Tradition zu lenken;
schliefilich alles, was in ihr dem heutigen Denken
nicht entspricht, zu verwerfen und das Ubrige
aufzunehmen.

Das sind die Prinzipien dieser beiden Metho-
den. Wir wollen nun die Folgen untersuchen.

Im ersten Fall erhilt man entweder eine Besti-
tigung der Tradition und ihres Ausdrucks, indem
man eine neuen Zugang zu ihren Reichtiimern
findet, oder man erhilt einen noch nicht verof-
fentlichten Ausdruck, welcher der traditionellen
Darlegung Prazision hinzufiigt und der eine bes-
sere Unterscheidung von verwandten, aber ver-
dorbenen Doktrinen erlaubt und hilft, sie besser
zu besitzen und zu praktizieren.

Im zweiten Fall erhilt man ein Bild der Tradi-
tion, in dem sie sich selbst nicht erkennen wiirde.
Denn das Bild ist nicht nur neu, sondern seine
Neubheit beinhaltet eine Veranderung und nicht
eine Prizision, und wenn sie identisch bleibt,
dann verliert sie in den Augen aufmerksamer
Beobachter ihren urspriinglichen Sinn, denn sie
ist deformiert und ihrer Substanz entleert durch
eine ihr nicht gemifle Interpretation.

Die erste Methode wird von denjenigen ange-
wandt, die man orthodoxe Reformatoren oder
besser noch christliche Denker nennen konnte.
Im Ergebnis gibt sie dem christlichen Denken
eine neue Form, die ihren Geist bebehilt. Das ist
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die Methode eines Athanasius, eines Thomas von
Aquin und eines John Henry Newman.

Die zweite Methode wird von den heterodo-
xen Reformatoren, die man richtiger Neuerer
nennen wiirde, angewandt. Sie fithrt dazu, der
Religion eine neue Form zu geben, die dem Geist
entgegengesetzt ist, also eine neue Religion zu
erschaffen, die sich von derjenigen, die der Stifter
gewollt hat, unterscheidet. Das ist die Methode
eines Arius zum Beispiel oder eines Loisy.

Halten wir, um diesen Absatz zu beschliefen,
fest, daf} diese beiden Losungen und diese beiden
Methoden, die wir soeben skizziert haben, auf
den ersten Blick den Eindruck erwecken kénnen,
als konnten sie den Geist ausschalten. Es kénnte
sogar vorkommen, dafl ein Denker erstere zu
wahlen glaubt, wihrend er sich der zweiten
bedient; es kann vor allem passieren, dafl man
unbemerkt von der ersten in die zweite gleitet
und daff man sich, ohne es gewollt zu haben, im
Lager der Gegner wiederfindet. Ohne die Zu-
kunft allzusehr vorwegzunehmen, lifit sich be-
reits sagen, daf} dieses tragische Abenteuer haufig
solchen passiert ist, die man Modernisten nennt.
Mangels einer geniigenden phﬂosophlschen und
religiosen Vorbereitung sind sie vom rechten
Glauben zum Ketzertum tibergewechselt, ohne
dafl man den Augenblick, in dem sie den Rubi-
kon iiberschritten, genau bestimmen konnte.

Dies lebrt uns, Gedanken, die noch nicht aus-
gegoren sind, oder noch erforscht werden, vor-
sichtig zu beurteilen. Wenn ein Gedankenwerk
vollendet ist, ist es leicht festzustellen, zu wel-
chem Reformtyp es gehort. Angesichts seiner
ersten Anfinge und ersten Schritte ist eine Unter-
scheidung unbequem. Das kdnnen wir im iibri-
gen im Evangelium lesen (Mt 13,23-30). Weizen
und Unkraut sind zuerst nicht zu trennen, denn,
wie der Hausherr sagt: Indem man das Unkraut
ausrauft, konnte man gleichzeitig den Weizen
ausraufen.

II. Was unsere Kirchen in den bistorischen
KolonisationsprozefS mithineinbringen

Wir erkennen es immer besser: ganz allgemein
hat sich die Evangelisierung der Dritten Welt
trotz des Edelmuts der Missionare vor einem
Hintergrund von Gewalt und Unterdriickung
vollzogen. Einige Beispiele mbgen geniigen, um
diese brutale Behauptung zu veranschaulichen.

Die Eroberung Lateinamerikas fing an an dem
Tag, an dem die Eroberung Spaniens vollendet

war. Die groflen Entdeckungen setzten ein, als
die Riickeroberung Spaniens aus der Herrschaft
des Islams beendet war. Die Zweideutigkeit die-
ser historischen Situation ist bekannt. Nachher
hat die Evangelisierung als Antrieb oder als
Rechtfertigung fiir das grofle Abenteuer der Er-
oberung herhalten miissen, und die Pépste haben
die Kénige Spaniens und Portugals dazu bevoll-
michtigt, die Welt, die sie gerade eroberten, zu
evangelisieren.

E. Dussel sagt dazu folgendes: «Die Christen-
heit Indiens, die in der Peripherie ansissig ist, ist
kolonial. Das Adjektiv kolonial geh6rt wesent-
lich zu ihr; wir sind die einzige koloniale Chri-
stenheit. Und wenn zu untersuchen ist, in wel-
chem Sinn wir kolonial sind, so heifit das, auf
theologischer, philosophischer und historischer
Ebene zu entdecken, was es heifit, dafl wir latein-
amerikanische Christen sind. Aufzuhéren <kolo-
niab> zu sein, bedeutet, sich zu befreien, universal
zu werden, aber nicht durch die Unterdriickung
einer Kultur. Erst seit dem Konzil von 1962 ist es
moglich geworden, sich einer Evangelisierung
zuzuwenden, die uns, wie ich meine, die univer-
sale Bekehrung ermdglichen wird, das heifit,
diejenige Afrikas und Asiens, nachdem die Gren-
ze der Kultur der Mittelmeerlinder iiberschritten
wurde.»"!

Es ist bekannt, daf8 das afrikanische Christen-
tum eng mit der kolonialen Situation verbunden
ist und unter ihrer Zweideutigkeit leidet. Warum
sollte man das nicht unterstreichen? Die Evange-
lisierung Afrikas vollzog sich vor einem Hinter-
grund von Gewalt und legitimierter Herabset-
zung der afrikanischen Vélker und ihrer Identi-
tit. Mit einem Wort, das eigentlich eines langen
Kommentars bediirfte, die Missionare verstan-
den es weder noch waren sie physisch in der Lage
(wie hitten sie es auch sein sollen?), der Politik
der tabula rasa zu entsagen, um den afrikani-
schen Menschen mit seinen tiefsten Sehnsiichten
und mit seiner besonderen Sicht der Welt, des
Menschen und Gottes ernst zu nehmen. Eine der
Thesen der Afrikanischen Kulturgesellschaft lau-
tet, daf} in allen Beziehungen, die sich zwischen
Afrika und Europa ergeben haben, «Exropa sich
fiir den Ort der Universalitit der M enscbbezt
ausgegeben hat und immer noch ausgzbr»

Dieses Urteil mag streng scheinen. Es ist aber
historisch begriindet. Die Evangelisierung der
Dritten Welt hat, um das Wort Enrique Dussels
aufzunehmen, «den anderen» schrecklich igno-
riert. Ein grofler Teil der christlichen Welt wurde
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auf die Negierung der Humanitit der menschli-
chen Gegenden, die man entdeckte, aufgebaut.
Wenn man Lateinamerika bereist, ist es schmerz-
lich zu sehen, was die «zivilisatorische Mission»
sowohl der Kolonialherren als auch der Kirchen-
minner, die sie begleiteten, dort angerichtet hat.
Ganze Volker wurden der Christenheit und der
Kirche einverleibt, ohne dafi man sich gefragt
hitte, wer sie seien, was ihre Hoffnungen waren
und worauthin sie lebten.

II1. Perspektiven einer newen Epoche in der
Mission

Nicht aus Masochismus oder aus Freude an
Selbstvorwiirfen ist es wichtig, an diese trauri-
ge Geschichte zu erinnern. Es ist dies vielmehr,
um zur Wahrheit zu gelangen. Um zu priifen, ob
der Prozef§ wirklich abgeschlossen ist. Vor allen
Dingen, um zu priifen, ob wir wirklich bereit
sind, die theoretischen und praktischen Folgen
eines theologischen Pluralismus iber eine Besti-
tigung von Prinzipien und die Erklirung guter
Vorsitze hinaus zu akzeptieren. Wir miussen
begreifen, dafl jegliche echte Evangelisierung die
Ubersetzung der zu iibermittelnden Botschaft
miteinbeziehen mufl. Mit Ubersetzung ist eine
Darstellung gemeint, deren Bedeutung erfafit
und empfangen werden kann, die von denjeni-
gen, an die sie sich richtet, aufgenommen werden
kann, die schliefllich in der Ausarbeitung ihrer
eigenen Theologie interpretiert werden kann, um
den Aufbau einer Kirche aus eigener Kraft zu
ermoglichen. Wir wollen damit andeuten, daf}
alles, was sich auf die géttliche Natur der Kirche
bezieht, neu iiberdacht werden mufl: dabei han-
delt es sich um eine Ubung, die dort, wo man vor
der iibermenschlichen Aufgabe steht, diese Kir-
che an einem bestimmten Ort ins Leben zu rufen
und sie mit allen ithren Organen auszustatten,
dringend notwendig und unverzichtbar wird. Es
ist nicht schwer, den Vorschlag einer afrikani-
schen oder asiatischen Theologie zu kritisieren
und sich dariiber ironisch auszulassen. Macht
man sich aber gentigend klar, daf Evangelisation
nicht das Aufzwingen einer Abhandlung oder
eines Modells meint, sondern die Ubermittlung
einer Botschaft, die dem Leben aller Menschen
Sinn und Wert verleiht, ganz gleich in welchem
Kulturbereich sie leben? Unter dieser Bedingung
und nur unter dieser Bedingung kann die Evan-
gelisierung humanisierend wirken, d.h. Ent-

wicklung, kulturelle Reaktivierung, Beseelung,
Bewufitwerdung, kurzum Heil bedeuten.

Mir scheint, dafl da das eigentliche Problem
liegt. Auf der Ebene seiner Kultur stirbt ein
Volk, lebt es jahrhundertelang auf Sparflamme
oder wird wiedergeboren. Und letztlich stellt
sich das Problem von Entwicklung und Heil
ebenfalls auf der Ebene der Kultur, das heif3t, auf
der Ebene der Interpretation der Welt durch ein
Volk.

In der Kirche mufl dieser Prozef der Identi-
titsfindung und der Befreiung der Volker zuerst
erkannt werden, damit diese sich als Volker
wiederfinden und ihre Eigenart wiederentdecken
konnen. Dieses impliziert, dafl dem Willen der
Vélker, sich gesellschaftlich so zu bilden, wie es
ihnen gemaf ist und fiir sich selbst eine Kirche
nach ihren eigenen Traditionen und Fahigkeiten
aufzubauen, geniige getan wird (Ad Gentes Nr.
22). Die Weltbischofskonferenz iiber die Evan-
gelisierung der Welt der Gegenwart im Jahr 1974
war zweifelsohne ein Ort, an dem diese Forde-
rung mit Schirfe und Tiefe zum Ausdruck kam.
Sie umfaflt das ganze Problem der einzelnen
Kirchen, in Klarschrift auf der Ebene der Ge-
samtkirche dargestellt. Wenn sie es jedoch wirk-
lich einsehen wiirde, miifite die Kirche den V&l-
kern, die sie evangelisiert hat, fiir gewisse enge
Anschauungen, fiir gewisse Auflerungen eines
eurozentrischen Triumphalismus und fiir gewis-
se Assoziationen zu sikularen Interessen um
Verzeihung bitten.

Das Zweite Vatikanum liadt uns ein, unsere
Ansichten iiber die Natur der Kirche zu revidie-
ren. Im Zentrum stand ihre Bejahung einer wah-
ren Katholizitit. Das Konzil bestitigt, dafl die
Kirche gleichzeitig emnbeitlich und verschieden
ist. Nicht unterschiedlich wider Willen und man-
gels Besserem, sondern aus der Notwendigkeit
ithrer Natur und ihrer Mission. Die Kirche Jesu
Christi entsteht aus der Gemeinschaft von viel-
faltigen Ortskirchen. «Darum gibt es auch in der
kirchlichen Gemeinschaft zu Recht Teilkirchen,
die aus ihren eigenen Uberlieferungen leben,
unbeschadet des Primats des Stuhles Petri, wel-
cher der gesamten Liebesgemeinschaft vorsteht,
die rechtmifligen Verschiedenheiten schiitzt und
zugleich dariiber wacht, daf} die Besonderheiten
der Einheit nicht nur nicht schaden, sondern ihr
vielmehr dienen. Daher schliefllich zwischen den
verschiedenen Teilen der Kirche die Bande einer
innigen Gemeinschaft hinsichtlich der geistigen
Giiter, der apostolischen Arbeiter und der zeitli-
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chen Hilfsmittel. Zu dieser Giitergemeinschaft
namlich sind die Glieder des Gottesvolks beru-
fen, und auch von den Einzelkirchen gelten die
Worte des Apostels: «Dienet einander, ein jeder
mit der Gnadengabe, wie er sie empfangen hat,
als gute Verwalter der vielfiltigen Gnadengaben
Gottes» (1 Petr 4,10).

Schlufiiiberlegungen

Der Einsatz ist von grofitem Gewicht. Es kommt
darauf an, unsere Verschiedenheit (Identitit) zu
bewahren, ohne der verkiindeten Botschaft Ab-
bruch zu tun. Dies kann nur durch eine herme-
neutische Auslegung ermoghcht werden. Man
kann nur dann in giiltiger Weise in einer anderen
Kultur iiber den Sinn Gottes sprechen, wenn
man selbst in seiner eigenen Kultur fest verankert
ist: niemand kann ohne Standort reden. Man
kann die Begegnung mit einer anderen Religion
nur auf dem Weg der Tradition, als Verstindi-
gungsmittel erleben. In dieser Weise entwickelt
sich die Hermeneutik in dem Mafle zum Dialog,
als man selbst auf dem Boden seiner eigenen
Tradition bleibt und wo man das eigene histori-
sche Bewufitsein erkennt. Das ist ein wichtiger
Gedanke. Die christliche Sprache erscheint in-
mitten einer vorher bestehenden religitsen Spra-
che, fiir die sie die Verantwortung tibernimmt,
sie vollendet und verwandelt. Anders ausge-
driickt, die menschliche und religiése Erfahrung
der Volker stellt den Ort dar, von dem aus man
Christus erkennen und begegnen kann.

Man erkennt, was hieraus fiir die christliche
Mission folgt: sie kann nicht mehr, wie frither,
von einer abstrakt zugestandenen Universalitit
des Christentums ausgehen, sondern nur von
seiner Partikularitit. Eine abstrakte Betrach-
tungsweise des Christentums als allgemeine Reli-
gion kann leicht zum Imperialismus fiihren.

Wenn wir das Christentum als eine Religion
neben anderen Religionen sehen, sind wir ge-
zwungen, Gott nicht als von vornherein einer
einzigen exklusiven, intoleranten und erobern-
den Tradition verhaftet zu betrachten, sondern
als eschatologisches Problem der Begegnung der
Kulturen mit ihren uniiberwindlichen Unter-
schiedlichkeiten. Man entdeckt Gott in den Be-
gegnungen, die er hervorruft. Und sein Antlitz
wird erst am jlingsten Tag sichtbar werden. «Ich
war fremd und Thr habt mich aufgenommen» (Mt
25, 35). Ja, «Gott offenbart sich immer, indem er

die Zeichen zerreifit, die jedoch wie ehedem der
Vorhang im Tempel, seine Ankunft anzeigen. Er
schenkt sich nur in den Spannungen und dem
Aufbau der Gemeinschaft der Menschens»,
schreibt M. Certeau in sehr feinfiihliger Weise'®
L. Hurbon fithrt weiter aus: «Angesichts einer
Kultur von afrikanischem, asiatischem oder afro-
amerikanischem Typ verhilt sich das Christen-
tum als eine a priori universale Religion und
weigert sich, die Eigenart ihrer Sprache anzuer-
kennen. Aber gerade auf dem Boden dieser Ei-
genarten sollte es seine Mission in den anderen
Kulturen betreiben. Hinzu kommt nimlich, daf}
jegliche Mission zunichst eine Beleidigung der
Kulturen darstellt. Jede Ankiindigung der An-
kunft des Reiches ereignet sich eben genau dort,
wo verschiedene Kulturen aufeinanderstofien. »'*

Diese Uberlegungen, die hier leider nicht wei-
ter ausgefiihrt werden kénnen, entspringen der
rlchtlgen Uberzeugung, dafl die Kirche sich nicht
mit dem Reich Gottes identifiziert. Anders aus-
gedriickt: die Kirche besitzt weder Jesus Chri-
stus noch das ewige Heil. Im Grunde ist der
Ausdruck Heil ein Synonym fiir Reich, das
heiflt, es bedeutet die Anwesenheit Gottes als
Heilbringer, der durch Christus im Kosmos und
in allen historischen Epochen und insbesondere
im Innersten eines jeden Menschen, der es
wiinscht, handelt. Denn Gott bewirkt das Heil
des Menschen durch die Anstrengung, die der
Mensch selbst zu seinem Heil vollbringt. Man
kann also sagen, daf prinzipiell das Heil und die
Welt des Menschen und seine Geschichte koexi-
stent sind. Das Heil vermahlt sich mit dem
Schicksal des Menschen, um es zu vollenden.
Das Wirken der Evangelisierung ist mit den
Windungen, den Spriingen und den Erneuerun-
gen der Geschichte verbunden’. So gesehen, ist
das Reich nichts anderes als die zum Geist Christi
bekehrte Welt. Es ist also weit davon entfernt,
sich der Welt zu widersetzen, so wie es auch weit
davon entfernt ist, sich nur auf sich selbst zu
beziehen. Es ist also nicht mehr gezwungen,
sich zuriickzuziehen oder sich in fataler Weise in
einer parallelen Geschichte einzurichten.

An dieser Stelle nihern wir uns wieder den
Perspektiven, die durch das Zweite Vatikanum
eroffnet wurden. Gaudium et Spes stellt die
Kirche mitten in die Welt, nicht ihr gegeniiber.
Die Probleme der Menschen unserer Zeit sind es,
die den Christen und die Kirche fesseln. Diese
Kirche behauptet nicht mehr, ausgestattet mit
der Gewichtigkeit eines allgemein anerkannten
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Lehramts, den Anspruch, eine fertige Losung
anzubieten, sondern sie ist, nach der gliicklichen
Formulierung Johannes’ XXIII., bereit, mit al-
len Menschen guten Willens danach zu suchen,
indem sie gewillt ist, nicht nur auf die Speziali-
sten fiir die technischen Seiten dieser Probleme
zu héren, sondern die Uberlegungen, die durch
das Evangelium Jesu Christi inspiriert werden,
mit all denjenigen, die iiber unsere Zeit nachden-
ken, gemeinsam zu beraten. Das stets wachsende
Bewufitsein dafiir, dafl die Welt selbst ein Sakra-
ment Gottes ist, kann sicherlich zu einer Erwei-
terung der durch das Zweite Vatikanum eroffne-
ten Perspektiven fithren. Wire es wirklich ab-
wegig, sich die anderen Religionen als Sakramen-
te der verschiedenen Aspekte des Reichs vorzu-
stellen? Die Sikularisierung der Welt schreitet
immer weiter voran, diejenige der Kirche eben-
falls. Vermutlich ist es ihre Aufgabe, in der Welt
eher als Sauerteig zu wirken, denn als Stadt auf
dem Berg. Sobald sich die Welt in aller Deutlich-
keit als das Sakrament Gottes erweisen wird,
wird die Rolle der Kirche (in ihrer historischen
Form) und aller anderen Religionen aufhéren zu
bestehen. Die Welt wird selbst Kirche sein, das
heiflt, das wahre Volk Gottes in der ganzen
Wiirde der Sohnschaft seiner Glieder, die end-
giiltig fiir und durch Christus begriindet ist.

Dies alles fiihrt uns dazu, den fundamentalen
Fragen tiber die Rolle der Kirche nachzugehen —
der kleinen Herde Christi, die von Tag zu Tag
mehr eine Minderheit wird. In welcher Weise
kann sie den anderen Religionen und Kulturen
der Ort ihrer Vollendung in Christus sein? Wie
sind diese an ihr orientiert? (Lumen Gentium,
Nr. 16). Miissen die anderen Religionen, um ihre
Vollendung in Christus zu erfahren, in Christus
sterben und wiedergeboren werden, oder muf§
die Ortskirche ebenfalls in die Wasser dieser
Religionen untertauchen und im Glanze ihrer
messianischen Rolle wiederauftauchen, ganz so
wie ihr géttlicher Begriinder, als er von seinem
Wegbereiter getauft wurde?

Von daher wird das Missionsprojekt fiir alle
Menschen verstindlich, eine Mission, die nicht
eine Erscheinung des Christentums ist, sondern
aus der eschatologischen Hoffnung geboren
wird. Fiir das Zweite Vatikanische Konzil be-
stand die missionarische Verantwortung der Kir-
che gerade in der Zuriickfilhrung der Werte der
anderen Religionen auf Christus, den Begriinder
aller Werte. Am Ende der Zeiten wird sie voll-
kommen vollendet sein (Ad Gentes, Nr. 9).
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Wenn also die Kirche selbst einer Vollendung am
Ende der Zeiten entgegenstrebt (Lumen Gen-
tium, Nr. 5), kann man dann sagen, daff die
Kirche und die anderen Religionen ihre Vollen-
dung in Christus finden sollen, im Innern des
Reiches, am Ende der Zeiten? Gibt es also eine
gemeinsame Vollendung, eine gemeinsame Be-
kehrung, eine gemeinsame Erginzung, die alle
Religionen, das Christentum inbegriffen, zu ih-
rer Vollendung in dem totalen Christus hinfiih-
ren, der das eschatologische Reich darstellt?
Oder ist es eher so, wie es Teilhard de Chardin
ausdriickt, wenn er von den Buddhisten und den
Anhingern des Konfuzius spricht: Kénnten wir
unseren Geist nicht ein wenig an dem kraftvollen
Saft, der in ihren Adern fliefit, bereichern und
thnen gleichzeitig die Mittel, ihn zu beleben,

" liefern? Konnten wir nicht versuchen, uns selbst

zu vervollstindigen, indem wir sie bekehren?

Wir befinden uns mit solchen Gedanken in
Ubereinstimmung mit Professor J. Mbiti, der
ausdriicklich erklirt: «Das Christentum hat viel
zu lange und viel zu viel gesprochen; vielleicht
hat es zu wenig zugehort. Viel zu lange hatte es
tiber andere Kulturen und Gesellschaftsformen
geurteilt, wihrend es sich selbst jeglicher Kritik
entzog. Moglicherweise ist die Zeit gekommen, in
der das Christentum des Westens sich den ande-
ren Religionen und Kulturen mit mebr Beschei-
denbeit nibern sollte, wenn es bier und in Afrika
wirksam werden soll. Das Christentum muf das
Erbe der Tradition mit beweglichem Geist und
der Bereitschaft, es zu verindern und durch ihn
verdndert zu werden, angeben. Insbesondere
mochte ich unsere Mitbriider in Europa und
Amerika bitten, uns zu erlauben, Dinge zu tun,
die inihren Augen Irrtiimer sind; erlaubt uns, auf
unserem Kontinent mit dem Christentum Ver-
wirrung zu stiften, ganz so, wie ihr es, um es
freundlich auszudriicken, in Europa und Ameri-
ka habt tun konnen. Wenn wir iiber bestimmte
Themen des Christentums oder anderen akade-
mischen Stoff sprechen oder schreiben, dann
erwartet nicht, dafy wir das Vokabular und die
Art und Weise, die in Amerika gebriuchlich
sind, iibernehmen. Erlaubt uns, gewisse Dinge
auf unsere eigene Weise zu sagen, ob wir im
Irrtum sind oder nicht. Wir steben hier vor allem
vor der Aufgabe, das unverinderbare Evange-
lium so gut wie moglich zu vermitteln.»'®

Dies sind in Kiirze einige der Fragen, die mir
bei der Meditation iiber das Leitthema dieses
Heftes kamen. Schliefilich habe ich mich gefragt,
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ob es nach so vielen Jahrhunderten der Trennung
zwischen der christlichen Theologie und den
nichtwestlichen Kulturen vielleicht zu friih ist,
um beide Seiten in einer giiltigen Weise zu verei-
nen, ohne dafl eine zweifache Purifizierung statt-
gefunden hitte: einmal diejenige der wissen-
schaftlichen westlichen Kultur, die von unbe-
wullten verweigernden Postulaten geleitet ist,
und diejenige der christlichen Theologien, die in
veralteten Formeln und Methoden befangen
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sind. Ein solches Werk braucht gewiff noch viel
Zeit. Und ich glaube an die Macht des geduldigen
Wartens. Ich weiff von vielen Theologen der
Dritten Welt, die im Augenblick im Stillen daran
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