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menschlichen Unternehmung innewohnenden
Grenzen — die Kategorien ihrer Kultur anwen-
den, ihrer Sensibilitat und ihrem eigenen Geist
folgen.»?

Seit ein wenig mehr als zehn Jahren wissen
diejenigen, die das aktuelle Zeitgeschehen und
den theologischen Dialog in Afrika aufmerksam
verfolgen, dafl die afrikanische Theologie nicht
mehr blof§ ein Programm ist, sondern eine leben-
dige und erkennbare Realitit. «Die afrikanische
Theologie existiert», bestitigt Pater Maurier.
«Sie laflt sich leicht entdecken! Wir wollen nicht
von der Theologie <am Arbeitsplatz> sprechen,
die man in den Seminaren, auf Tagungen, in
Predigten lehrt; nicht von jener der Pfarrer, der
Basisgemeinden, der Aktivititen der Bischofe.
Wir wollen nur tiber das sprechen, was sich in
Schriftform verbreitet ... und sich als wohliiber-
legte, systematische Arbeit prisentiert. Dessen
Menge ist beachtlich. »?
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Abgesehen von ihrem inneren Wert reprisen-
tiert die afrikanische theologische Bewegung
heute ein kulturelles und kirchliches Phinomen
von grofler Bedeutung.

Mehrere neue Biicher*, zahlreiche Zeitschrif-
tenartikel, ein ganzer Komplex von Themen,
Begriffen und Formeln bemichtigen sich immer
mehr der Geister und demonstrieren eine Bewe-
gung, deren Grofie immer mehr wiichst. Pfarrer
und Theologen, Kleriker und Laien, Ménche
und Nonnen werden mitgerissen von etwas, das
inzwischen einer Flutwelle gleicht. So wie Mal-
colm McVeigh schreibt: «Afrikanische Theolo-
gie ist auflerordentlich lebendig und titig. Sie
erlebt eine Phase der Erregung und der Unruhe.
Das Neue taucht auf: Ideen und Perspektiven,
die nicht allein Afrika und die afrikanische Kir-
che, sondern das Christentum der ganzen Welt
bereichern werden. Die Weltkirche wird gut
daran tun, die Diskussion zu verfolgen.»’

Seit der Griindung der Okumenischen Ver-
einigung Afrikanischer Theologen (AOTA) im
Jahre 1977 kann man eine intensive theologische,
okumenische, interuniversitire und duflerst wis-
senschaftliche — im doppelten Wortsinn: positiv
und spekulativ — Aktivitat miterleben®.

Wie in allen derartigen Fallen ist die gedankli-
che Einheit nicht so beschaffen, dafl sie nicht
doch Raum fiir Unterschiede der Akzente, ja
selbst fiir bemerkenswerte Meinungsverschie-
denheiten liefle. Daher findet man bei Bischof
Tshibangu mehr Sorge um den Ausgleich als bei
Eboussi, der schirfer und manchmal sogar grob
ist, und der sein Thema wie die Eruption eines
aufler sich geratenen Glaubens vorbringt.
Eboussi schreibt insbesondere: «Wenn wir uns
fragen, ob der Afrikaner oder irgendein Afrika-
ner, der sich seiner Identitit, seiner Zusammen-
hinge und seiner Verantwortungen bewufit ist,
Christ sein kann, dann befragen wir uns tiber den
urspriinglichen Sinn des Christentums, von den
Dogmen her niher zur Quelle hin vordrin-
gend.»’

Doch ich muff eine Feststellung hinzufiigen:
Das Auftreten der afrikanischen Theologie ent-
spricht keiner spontanen Hervorbringung. Sie
befindet sich eindeutig in der Fortsetzung der
Emanzipationsbewegungen und der Eroberung
der politischen und kulturellen Autonomie, die
die Geschichte des schwarzen Kontinents so
nachdriicklich, nimlich seit mehr als dreiflig
Jahren bestimmen. Man muf hier viel direkter
die Bewegung fir «Négritude» und die aus-

schlaggebende Aktion der Afrikanischen Gesell-
schaft fiir Kultur und besonders ihren Griinder
Alioune Diop nennen.

Auf der Ebene der eigentlich theologischen
Reflexion ist es angebracht, den Einflufl des
Zweiten Vatikanischen Konzils und seiner Lehre
iiber Kollegialitit, Mitverantwortung und Ge-
meinschaft, die zwischen den alten und den
jungen Kirchen herrschen sollen, zu vermerken.
Mir scheint, man beachtet das nicht genug: Die
Begriffe kirchliche Mitverantwortung und Ge-
meinschaft sind so zentral, so entscheidend und
so ergiebig, daf sie in sich selbst schon eine ganze
Theologie der Ortskirche enthalten. Hinzufiigen
mufl man, dafl quer durch die Skumenische
Bewegung ahnliche Bedenken innerhalb des
Okumenischen Rates der Kirchen auftreten. Im
Mai 1974 forderte die dritte Versammlung der
Konferenz der Kirchen ganz Afrikas (CETA),
die in Lusaka in Sambia tagte, die jungen Kirchen
auf, ein Moratorium betreffs der personellen und
finanziellen {iiberseeischen Unterstiitzung zu
verlangen. Der Angelpunkt der Debatte, die
durch das Moratorium in allen Kirchen entziin-
det wurde, ist offensichtlich die dringende Not-
wendigkeit, die lihmenden Fesseln ihrer Abhin-
gigkeit von fremder Hilfe abzuwerfen und an
Ort und Stelle die Mittel zu finden, autonome
und verantwortliche kirchliche Gemeinschaften
zu werden. Das grofle Verdienst der CETA in
threm Aufruf zu einem Moratorium ist, sich
nicht mit Willenserklirungen zufriedengestellt
zu haben, und ein Aktionsprogramm festgelegt
zu haben, wodurch die Bevormundung durch die
Schwesterkirchen des Westens abgeschuttelt
werden soll.

Die objektive Analyse der Situation der afrika-
nischen Volker sowohl in Afrika als auch in der
Diaspora zeigt, dafl auf ihnen weiterhin eine
Situation des Beherrschtwerdens lastet, die aus
der Kolonisation hervorgegangen war. Diese Si-
tuation nimmt heute verschiedene Formen an:
Rassismus in Sudafrika, Neokolonialismus bald
da, bald dort, Unterentwicklung, die durch die
wirtschaftliche Ausbeutung der Grofimichte
verschirft wird, kultureller Imperialismus, der
sich hinter tausend harmlosen Bezeichnungen
versteckt.

Diese Situation besteht auch innerhalb der
Kirchen immer noch, denn das aus dem Westen
eingefithrte Vorbild wird immer noch vorge-
schrieben und angenommen, und die Ortskir-
chen werden in einem Zustand sowohl geistli-
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cher, institutioneller als auch materieller Un-
mundigkeit belassen. Diese Situation trifft vor
allem fiir die theologische Reflexion zu. Die von
den Missionsschulen unter dem Namen der
Theologie der Heidenbekehrung, der Vorliufig-
keit, der Kircheneinpflanzung ausgearbeiteten
Lehren haben das Leben der Kirchen weitgehend
durchdrungen und tun es immer noch.

Trotz den Bemithungen des Zweiten Vatikani-
schen Konzils und des Okumenischen Rates der
Kirchen und eine Offnung sind es immer noch
die westlichen Modelle — iibermittelt durch eine
bestimmte Methodologie, eine bestimmte Bibel-
lektiire und eine bestimmte, dem christlichen
Westen eigene Vorstellung von Mensch und Welt
—, die sich weiterhin behaupten.

Nicht aus Masochismus oder der Lust, sich
selbst die Schuld zuzusprechen, ist es wichtig,
sich immer wieder dieser Geschichte zu erin-
nern. Es geht dabei einfach darum, die Wahrheit
zu tun. Es geschieht, um zu iiberpriifen, ob
dieser Vorgang wirklich abgeschlossen ist. Es
geschieht nicht zuletzt auch, um zu untersuchen,
ob wir verstanden haben, daff jede Evangelisie-
rung voraussetzt, daf} die zu iibermittelnde Bot-

schaft iibersetzt werden kann; Ubersetzung be--

deutet ihre Prisentation in einer solchen Art und
Weise, dafl ihre Bedeutung von denen, an die sie
gerichtet ist, aufgenommen und angeeignet wer-
den kann, dafl sie von ihnen in der Ausarbeitung
ihrer eigenen Theologie und fiir den Aufbau ihrer
Kirche ausgewertet werden kann. Nur unter
dieser Bedingung kann eine Evangelisierung be-
deutsam sein, d. h. Faktor fiir die Entwicklung,
fur die kulturelle Reaktivierung, fiir den Auf-
schwung und die Bewufltseinsbildung — kurz fiir
das Heil - sein.

In der Kirche mufl diese Bewegung der Wie-
der-Identifizierung und Befreiung der Volker,
die sich als Volker wiedererkennen und sich in
ihrer Einzigartigkeit wiederentdecken, zunichst
einmal anerkannt werden. Das setzt voraus, daf}
dem Willen der Volker, sich nach ihrem eigenen
Willen zu Gesellschaften zu formieren und ihre
Kirche gemifl ihrem eigenen Geist zu errichten,
Gerechtigkeit widerfihrt. Das alles ist das Pro-
blem der Ortskirchen, das sich hier stellt®. Aber
um es einmal wirklich anschaulich darzustellen,
miifite die Kirche Europas damit den Anfang
machen, daf sie die Volker, die sie evangelisiert
hat, um Verzeihung bittet fiir gewisse beschrink-
te Sichtweisen, fiir bestimmte Erscheinungen
eines eurozentrischen Triumphalismus und fur

bestimmte Verhaltensweisen, mit denen sie sich
zum Komplizen weltlicher Interessen gemacht
hat.

Diese Fakten sind wohlbekannt. Und es ist
banal und sogar langweilig geworden, an sie zu
erinnern. Aber es ist wichtig, hier zu betonen,
dafl man die uns vorgelegte Theologie in genau
diesem Kontext der Bedenken einordnen und
verstehen mufl.

1I. Die drei charakteristischen Merkmale
der afrikanischen Theologie

Drei Merkmale charakterisieren die afrikanische
Theologie seit 1970 besonders deutlich. Sie hilt
mit Entschlossenheit die Verbindung zwischen
Religion und Kultur aufrecht; sie ist sehr auf-
merksam fiir die Welt- und Entwicklungsproble-
me; sie ist okumenisch und offen fiir die Bezie-
hungen zu den verschiedenen Weltreligionen.

1. Eine Theologie der Kultur

Wihrend sie die Missionstheorien sowohl tiber
das Heil der Ungliubigen als auch iiber die
Anpassung gleichermaflen ablehnen, sind die
afrikanischen Theologen dabei, eine entschlos-
sene induktive Theologie der nichtchristlichen
Religionen auszuarbeiten. Thr Ansatz griindet in
einer wichtigen Uberzeugung, nimlich, dafl man
in einer anderen Kultur iiber den Sinn Gottes
nicht verbindlich sprechen kann, wenn man
nicht selbst in seiner eigenen Kultur verwurzelt
ist. Wir sind immer eingebunden. Soziologisch
und historisch. Tatsichlich ist die Erfahrung der
Begegnung mit anderen Religionen nicht anders
moglich als iber die als Sprache verstandene
Tradition. Die Hermeneutik wird so zum Dia-
log, insoweit man selbst auf dem Boden seiner
eigenen Tradition steht und man sich in dem
historischen Bewufitsein wiederfindet.

Dies hat der zairische Theologe O. Bimwenyi
gut erkannt und analysiert. Die von Gott her
kommende Offenbarung (gottlicher Pol) richtet
sich an geschichtlich und kulturell konditionierte
Menschen (menschlicher Pol): zwei grundlegen-
de Pole des Offenbarungsgeschehens, verstan-
den als Kommunikationsprozef}; zwei wesentli-
che und konstituierende Pole, die sich nicht
gegenseitig zerstoren konnen, ohne gleichzeitig
die Wirklichkeit der Botschaft zunichte zu ma-
chen und dadurch die Kommunikation zu ge-

fihrden®.
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Und so stellt sich die gott-menschliche Struk-
tur der Glaubenserfahrung dar: die christliche
religidse Sprache enthiillt sich und nimmt Sinn an
nur innerhalb einer priexistierenden religiosen
Sprache, die sie sibernimmt, erfiillt und verwan-
delt. Konkret bedeutet das, dafl die menschliche
und religiose Erfahrung der afrikanischen Volker
der ideale Ort ist, wo Christus von den Afrika-
nern gefunden und wiedererkannt werden kann.

Man kann verstehen, dafl aus dieser Perspekti-
ve die grundsatzliche Frage fiir uns nicht einfach
heiflt: Wie konnen wir Christus afrikanisch dar-
stellen?, sondern vielmehr: Wie kénnen wir den
im Zentrum unserer Geschichte und unserer
afrikanischen Kulturen gegenwirtigen Christus
verstehen, bekennen und denken?

Diese Theologie hat eine direkte Einwirkung
auf die christliche Mission in Afrika heute. Sie
kann nicht mebr wie ehemals von der vom
Christentum abstrakt und dogmatisch geltend
gemachten Universalitit ansgeben, sondern nur
noch von seiner Besonderbeit. Die rein abstrakte
Betrachtung des Christentums als Universalreli-
gion fiihrt leicht zum Imperialismus. Wenn man
dagegen das Christentum als eine Religion unter
anderen ansieht, zwingt uns das, uns Gott nicht
mehr als eine einer einzigen, exklusiven, intole-
ranten und eroberungslustigen Tradition einge-
schriebene Vorgabe vorzustellen, sondern als ein
Geheimnis, als ein eschatologisches Problem der
Begegnung der Kulturen in ihren unaufhebbaren
Verschiedenheiten. Wir entdecken Gott in den
Begegnungen, die er anstiftet. Und sein Antlitz
wird sich nicht ganz enthiillen bis zum letzten
Tag. «Ich war fremd, und ihr habt mich aufge-
nommen» (Mt 25,35).

2. Eine Theologie der Briiderlichkeit
und der Forderung der Menschlichkeit

In Afrika, wo wir stark mit der Entwicklung
beschiftigt sind, erhilt die Frage nach der Forde-
rung der Menschlichkeit eine entscheidende Be-
deutung. Und wir sind immer mehr davon tiber-
zeugt: Die grofle Gefahr fiir den christlichen
Glauben wird nicht aus der dogmatischen Gesin-
nung kommen, sondern von den Notwendigkei-
ten des Handelns. So lautet die Botschaft der
afrikanischen Theologie: Der Dienst an der
ganzheitlichen Forderung des Menschen ist we-
sentlicher Bestandteil der Botschaft des Evange-
liums. Fiir uns heifit evangelisieren, den Men-
schen in allen Dimensionen seiner Berufung zum

Sohn oder zur Tochter Gottes zu entfalten.

Folglich kénnen die soziopolitische, konomi-

sche und kulturelle Dimension jedes Menschen
nicht von seiner religiosen Dimension getrennt
werden. Das entspricht der afrikanischen An-
thropologie in dem, was ihr Bestes ausmacht,

namlich auf der einen Seite dem Sinn fiir die

Einheit von «profaner Welt und heiliger Wele»,
und auf der anderen Seite dem Sinn fiir den
Menschen als Geheimnis der Solidaritit und der
Gemeinschaft. Wenn wir das sagen, verkennen
wir nicht, dafl diese afrikanische Vision der Welt
und des Menschen heute auf eine schwere Probe
gestellt wird durch das Auftauchen neuer Proble-
me wie z.B. Industrialisierung, Verstadterung,
demographische Expansion, moderne Wissen-
schaft und Technik, nicht zu vergessen die Saku-
larisierung und den atheistischen Materialismus.
Wir glauben dennoch, dafl diese Vision der Welt
im groflen Afrika, im Afrika der dort in der
Mehrheit lebenden Bauern und Arbeiter, aktuell
und lebendig bleibt.

Heute mehr denn je mufl die Kirche in Afrika
zur Stimme der Stimmlosen werden und die
Verteidigung der menschlichen” Grundbegriffe
ibernehmen, die die Basis und Grundlage des
menschlichen Lebens ausmachen. Die Kirche
mufl sich mitall thren Kriften allem widersetzen,
was die menschliche Person entwirdigt, und
Ungerechtigkeit, Gewalt, Unterdriickung, Ver-
herrlichung von Blut und Rasse, Krieg und seine
Konsequenzen jeder Art herausfordert!®.

Es ist wichtig, hier anzumerken, daff die dem
Thema der Befreiung in Afrika entgegenge rach-
te Aufmerksamkeit sich nicht nur auf die politi-
schen, okonomischen und sozialen Verhiltnisse
beschrankt. Die afrikanischen Theologen spre-
chen mehr und mehr von anthropologischer Ar-
mut; dies ist eine radikale Armut, weit schlimmer
als die bloff materielle Armut: nimlich eine sol-
che, die darauf beruht, daff man den Menschen
nicht nur seines Besitzes beraubt, sondern ithm
alles nimmt, was sein Dasein und seine Wiirde
ausmacht: seine Identitit, seine Geschichte, sei-
ne ethnische Verwurzelung, seine Sprache, seine
Kultur, seinen Glauben, seine Kreativitit, seine
Ambitionen, sein Recht, die Stimme zu er-
heben...

Unter genau diesem Gesichtspunkt mufi man
die grofle Sympathie afrikanischer Denker fiir die
Befreiungstheologien deuten. Wir sind gegen
jede Unterdriickung, weil das Evangelium Jesu
Christi unsere Beteiligung am Kampf um die
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Befreiung der Menschen von jeder Art Ent-
menschlichung fordert. Aus diesem Grunde ver-
sucht die afrikanische Theologie die Solidaritit
der Afrikaner mit den Schwarzamerikanern, den
Asiaten, den Lateinamerikanern sowie allen, die
fir eine ganzheitliche menschliche Existenz
kiampfen, zu verwirklichen.

Man sieht, was auf dem Spiel steht. Die grofien
Massen heutiger Afrikaner sind fiir die Werte
Gerechtigkeit, Frieden und Solidaritit sehr emp-
fanglich. Ohne eine Aktion in diese Richtung
wird die Evangelisierung viel von ihrer Glaub-
wiirdigkeit verlieren. Damit ist nicht alles und
nicht genug gesagt. Der Einsatz fiir die Gerech-
tigkeit und die Verinderung der Welt gehort
unbedingt zur Evangelisierung. Dort bietet sich
ein Feld der Begegnung von Christen und Nicht-
christen an, ein idealer Ort des Dialogs und der
Solidaritit, ein Zeichen der wahren Liebe, die im
Zentrum der Botschaft des Evangeliums steht.

So lautet die Aufgabe der Kirche in Afrika
heute. Es handelt sich um nicht weniger als
darum, die Welt zu verindern, dem Kampf um
die Gerechtigkeit Sinn und Bedeutung zu geben,
indem man ihn ganz an die Offenbarung des
Vorhabens Gottes in Jesus Christus bindet, in-
dem man eine GewifSheit mitbringt, die auf den
Glauben an das durch Jesu Leiden und die Aufer-
stehung Christi vollbrachte Heil gegriindet ist.
Wie J. M. Ela schreibt, ist die Kirche in Afrika
«mit einer Pflicht zur Wachsamkeit konfrontiert,
sie ist zur Ausdauer aufgefordert...Sie muf§ die
ausgetretenen Wege einer Praxis verlassen, die sie
in einer Art dogmatischen Schlummers gefan-
genhilt angesichts der Menschenschiandung, der
verblendeten Schikanen, der Verstimmelungen,
der Strukturen der Ungleichheit und Gewalt in
den Volkern, wo das neokolonialistische System
uberallhin seine gewaltigen Fiihler ausstreckt,
und zwar im Einvernehmen mit den herrschen-
den Birokratien — wihrend der unverschimte
und emporende Wohlstand einer winzigen
Schicht Privilegierter die Verarmung der iiber-
wiegenden Zahl der Jugendlichen und Erwachse-
nen bewirkt.» Und er fiigt hinzu: «Wenn sie in
der augenblicklichen Geschichte Afrikas prisent
sein will, mufl die Kirche wohl begreifen, daf
ihre Identitdt auf allen Ebenen der afrikanischen
Gesellschaft auf dem Spiel steht; da namlich, wo
Tausende junger Afrikaner nicht aus der Masse
von Bauern und Arbeitern, aus der sie hervorge-
gangen sind, ausbrechen konnen, weil sie vom
Verein der Reichen, die von der Ausbeutung der

benachteiligten Schichten leben, wieder zuriick-
gestoflen werden. Mit um ihre Rechte gebrachten
Menschen, mit durch den Staatsterrorismus,
Drohungen und Einschiichterungen zum Still-
schweigen gebrachten Menschen muf die Kirche
eine Einheit bilden, wenn sie wirklich der Leib
des auf Golgotha Gekreuzigten ist. Sie muff in
unsere Ausgangsverfassung zurtickkehren; an-
hand von Situationen und Bemtthungen, die von
der Weigerung bestimmt sind, das Elend unseres
Volkes auf die lange Dauer tatenlos mitanzuse-
hen. Das ist der Sinn des Heils in Jesus Christus
heute. Er allein zihlt fiir uns in den Zustinden
der Unmenschlichkeit, die Afrika durch vielfalti-
ge und konvergierende Faktoren auferlegt
sind.»!!

3. Eine okumenische Theologie

Die afrikanische Theologie — das versteht sich —
ist urspriinglich 6kumenisch. In Afrika sind wir
sehr sensibel fiir das Problem der Einheit der
Christen. Die Einheit Afrikas wie auch die Ein-
heit der Welt ist gewissermaflen an die sichtbare
Einheit der Christen in einem einzigen Glauben
gebunden. Dieser eine Glaube ist in der Tat
unsere Antwort auf das in dem einen Jesus
Christus verkiindete eine Wort Gottes. Und es
1st schrecklich, zu bedenken, dafl Schwarzafrika
von der Geschichte dazu verurteilt worden ist,
Christus nicht anders als geteilt kennenzuler-
nen'?, Fiir uns ist die Skumenische Bewegung
kein diplomatischer Schachzug, um gute Bezie-
hungen zwischen christlichen Konfessionen zu
erreichen. Sie ist ein innerer Anspruch unseres
Glaubens. Dort, wo man nicht an diesen Tren-
nungen, die grofitenteils auf Verstindnislosig-
keiten oder kulturelle Imperialismen zuriickzu-
fihren sind, leidet, da gibt es keine, kann es keine
christliche Treue geben. Die Kirchen miissen
alles daransetzen, die Verbitterungen und den
Groll zu vermeiden, woran die Kirchen, die sie
evangelisiert haben, gelitten haben und immer
noch leiden. Gott sei Dank haben die Unter-
schiede zwischen den christlichen Denominatio-
nen bel uns nun einmal nicht so tiefe Gegensitze
wie in Europa. Tatsichlich haben die Afrikaner
die Form des Christentums angenommen, die
ihnen angeboten wurde (katholisch, anglikanisch
oder protestantisch), ohne dabei immer genau
den Ursprung der Kirchenspaltung zu kennen.
Deshalb empfinden wir weniger Schwierigkei-
ten, die Christen unterschiedlicher Denomina-
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tionen zusammenarbeiten zu sehen. Unsere 6ku-
menische Bewegung lehnt die Kontroversen ab,
und statt dessen will sie ein klares und schlichtes
Forschen nach dem Sinn der Botschaft des Evan-
geliums fiir unsere Volker sein. Als Katholiken
und Protestanten sind wir aufgefordert, uns zu
fragen, was wir von Christus und seinem Auftrag
herausgefunden und verstanden haben. Wir
miissen zusammenarbeiten, um zu erkennen,
wie man Jesus Christus dem Afrika von heute
und morgen wirkungsvoll verkiinden kann. Be-
reits jetzt existiert diese Zusammenarbeit auf
mehreren Gebieten: gesellschaftlicher Fort-
schritt, religiose Erziehung, Ubersetzung der
Bibel und theologische Forschung.

Der Dialog der Kirche in Afrika betrifft auch
die Nichtchristen, in diesem Falle die Anhinger
traditioneller afrikanischer Religionen und des
Islams. Trotz der Erfahrung der Kolonisation
und ihres Systems der Entpersonlichung bewah-
ren die afrikanischen Religionen einen grofien
Teil ihrer Lebenskraft. Sie tragen grofie geistliche
Reichtiimer in sich: spirituelle Lebensvision, ei-
nen inneren Sinn fiir Gott, die Schopfung, die
Familie, das Leben nach dem Tod usw.%.
Ebenso miissen in bezug auf den Islam die zahl-
reichen Elemente betont werden, die Christen-
tum und Islam gemeinsam sind, besonders der
Glaube an einen einzigen Gott und das Gefiihl
der Briiderlichkeit'.

So erfaflt und so analysiert integriert sich die
Theologie vollkommen in die afrikanische nach-
missionarische Kirche: eine bevormundete Kir-
che auf der Suche nach ihrer Autonomie. Kurz,
die afrikanische Theologie ist eine kontinuierli-
che Reflexion iiber das Geheimnis der Kirche
und iiber die in ihrer existentiellen und histori-
schen Einheit verstandene Welt, eine organische
Symbiose der christlichen Tradition und der
aktuellen Reflexion iiber das, was mit unserer
geschichtlichen Situation auf dem Spiel steht.
Dies hat direkte Konsequenzen fiir die theologi-
sche Sprache.

III. Die eigentliche Frage: Die Vielfalt

der Kulturen und Zivilisationen annehmen?

Diese Beobachtungen, die ich bedauerlicherwei-
se nicht weiter ausarbeiten kann, fithren zu einer
radikalen Frage nach der wabren Universalitit
der Kirche Jesu Christi. Die Frage ist wichtig.
Aber sie ist nicht ganz neu. Das Christentum hat
seit seinen Anfingen die Priifung der Konfronta-

tion Einheit — Vielheit gekannt. Es hat sich
zunichst der aramiischen Sprache bedient, dann
der griechischen, deren Charakter sich vom Ara-
miischen zutiefst unterscheidet. Aber was in
bestimmter Hinsicht neu erscheint, ist die Mog-
lichkeit, diese Vielheit in einem viel grofleren
Mafle anzuerkennen und aufzuwerten, einen auf
globale Dimensionen erweiterten Pluralismus in
Betracht zu ziehen®.

Das Zogern oder die Einwinde gegen einen
solchen Pluralismus scheinen wenigstens zum
grofiten Teil aus einer Opposition zu kommen,
die allzusehr zwischen den Begriffen Einheit und
Pluralitat unterscheidet. So erscheint uns diese
Opposition mindestens als oberflachlich, aber
ganz sicher als unwesentlich. Sie beruht zweifel-
los auf der Tatsache, daf} die Beziehungen zwi-
schen den zwei Begriffen weder immer hinrei-
chend herausgearbeitet noch deutlich definiert
sind. Missen sie genau festgelegt werden?

Die Theologie ist eine Reflexion iiber den
Inhalt des Glaubens. Nebenbei haben wir festge-
stellt, dal die theologische Erkenntnis ein sehr
komplexes Wesen hat. Auf der einen Seite macht
sie das gottliche Zeugnis der Offenbarung gel-
tend, auf der anderen Seite die Ausfithrung ratio-
naler Funktionen. Es zeigt sich sofort, daf} so-
wohl der Glaube wie der Verstand die theologi-
sche Reflexion in Richtung auf eine objektive
Synthese universaler Art ausrichten. Die Theolo-
gie, die sich einerseits auf die Identitdt der in der
Person Jesu Christi vollkommen hervorgebrach-
ten Offenbarung und andererseits auf die Uni-
versalitit der Prinzipien des menschlichen Ver-
standes stiitzt, hat die Aufgabe, das gottliche
Geheimnis zu erfassen, um es in seiner tiefen
Bedeutung zu begreifen, gemifl den Worten des
Apostels Paulus: «Und bittet, er moge euch
aufgrund des Reichtums seiner Herrlichkeit
schenken, daff ihr in eurem Innern durch seinen
Geist an Kraft und Starke zunehmt. Durch den
Glauben wohne Christus in euren Herzen. In der
Liebe verwurzelt und auf sie gegriindet, sollt thr
zusammen mit allen Heiligen dazu fahig sein, die
Lange und Breite, die Hohe und Tiefe zu ermes-
sen und die Liebe Christi zu verstehen, die alle
Erkenntnis iibersteigt. So werdet thr mehr und
mehr von der ganzen Fiille Gottes erfiille» (Eph
3,16-19),

Weit davon entfernt, einander zu widerspre-
chen, erfordern und erginzen sich Einheit und
Pluralitdt in einer Art innerer und gegenseitiger
Kausalitat. Gemeinschaft des Glaubens — vielfal-
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tiges Lehren. Man macht sich zu oft eine unge-
naue und unvollstindige Vorstellung von den
Dingen, wenn man diese Vielheit als immer und
tiberall mit derselben Intensitit und strengen
Ausschliefilichkeit gezeichnet ansieht. So ist es
nicht, obwohl leider manchmal Uberzeugungen,
die zunidchst nur das Kennzeichen der Originali-
tat tragen, zu theologischen Gegensitzen und
sogar zu Schismen degenerieren.

Offen gestanden handelt es sich hier nur um
Unterschiede der Akzente, die nicht dazu genii-
gen, unsere Glaubensgemeinschaft in dem einen
oder anderen Punkt der geoffenbarten Lehre in
Frage zu stellen, die sich aber, wenn sie auf die
Ebene des Denkens wie auf die Ebene der dufie-
ren Manifestationen des christlichen Lebens
(Kult, Ethik, Institutionen...) tibertragen wer-
den als bemerkenswerte Unterschiede erweisen,
die jeder einzelnen Kirche ein deutlich eigentiim-
liches Geprage verleihen. Das Wort Pius’ XII.
bleibt immer giltig: Gegentiber allen Kulturen
erscheint die Botschaft des Evangeliums als Edel-
baum mitten unter wilden Biumen.

Wenn man so spricht, muf§ man tiberzeugen-
der denn je bejahen, dafl sich die gottliche Bot-
schaft an die ganze Welt richtet. Sie kann in ganz

gleich welcher Sprache verkiindet und verstan-

den werden, so wie dies auf griechisch, latei-
nisch, franzosisch, deutsch oder russisch schon
geschehen ist. Vorausgesetzt, dafl die Einheit des
Glaubens (fides quae creditur) gewahrt wird, ist
eine Theologie, die sich auf arabisch, chinesisch
oder bantu ausdriickt, echte Theologie. Gott
spricht nicht mehr mit einem Stamm oder einem
auserwihlten Volk, sondern mit der ganzen
Menschheit!'é. Dieser Dialog, in dessen Zentrum
Christus, der Erloser, steht, kann nur dann
weiterbestehen, wenn das Christentum alle Kul-
turen der Welt in seinen Dienst nimmt. Die
Kirche ist nicht nur katholisch, weil sie allen
Volkern zu allen Zeiten die Wahrheit bringt,
sondern auch weil sie die Mithilfe aller Zivilisa-
tionen, den Beitrag aller Menschen verlangt, um
die Reichtiimer des ihnen anvertrauten Schatzes
ans Licht zu heben, und die ewige Stadt Gottes
zu erbauen. Das entspricht der expliziten Lehre
des Zweiten Vatikanischen Konzils, das fordert,
daf in jedem soziokulturellen Grofiraum eine
theologische Besinnung begonnen und unter-
stiitzt werde, die die Philosophie und Weisheit
der Volker berticksichtigen soll".

Eine letzte Bemerkung zum Schlufi. Die Zeit
der einzelnen, von einander abgeschottet ent-

wickelten Zivilisationen scheint abgelaufen zu
sein. Die Menschheit tendiert immer mehr zu
einer Weltzivilisation, die von der Gesamtheit
der Menschen auf der Basis gemeinsamer Grund-
werte errichtet ist. Diese Verallgemeinerung ist
aber keine Uniformierung. In dieser sich vollzie-
henden kulturellen Vereinheitlichung wird im-
mer noch Platz fiir eine gewisse Mannigfaltigkeit
sein. Die Einheitszivilisation wird sich nicht auf
dem Friedhof der Einzelzivilisationen erheben.

Den Bischofen Afrikas liegt viel an diesem
Prinzip, das sie 1974 so erklirten: «Im Geist der
kirchlichen Gemeinschaft, zu der uns das Zweite
Vatikanische Konzil einlidt, lenken die Bischofe
Afrikas und Madagaskars ithre Aufmerksamkeit
auf die wesentliche und grundlegende Rolle der
lebendigen christlichen Gemeinschaften: Prie-
ster, Ordensleute und Laien sind gedanklich und
in der Tat mit dem Bischof vereinigt. Diesen
Gemeinschaften, die im Leben ihrer Volker Ge-
stalt angenommen haben und verwurzelt sind,
kommt es in erster Linie zu, das Evangelium
genau zu untersuchen, die vorrangigen Ziele der
Seelsorge zu bestimmen und die Initiativen zu
ergreifen, die sich angesichts der Mission auf-
dringen, um im Glauben die traditionellen Ele-
mente, die erhalten werden kénnen, zu erkennen
und gleichermaflen die Briiche, die fiir eine echte
Durchdringung des Evangeliums in allen Berei-
chen des Lebens nétig geworden sind.» Und sie
halten daran fest: «Jede Handlung zur Errich-
tung unserer Kirchen mufl sich in stindiger
Bezugnahme auf das Leben unserer Gemein-
schaften vollziehen. Eben auf der Grundlage
dieser Gemeinschaften bringen wir beim Zusam-
mentreffen der katholischen Welt nicht nur unse-
re kulturellen und besonderen kiinstlerischen
Erfahrungen ein, sondern auch eine eigene theo-
logische Linie, die zugleich der wahren Tradition
der Kirche treu ist, die aufmerksam fiir das Leben
unserer christlichen Gemeinschaften ist, und un-
seren Traditionen und Sprachen, d.h. unseren
Philosophien, mit Hochachtung begegnet» (Ad
Ger;tes, Nr. 22; Unitas redintegratio, Nr. 14 und
17)88,

I Mit diesen Worten wandte sich Johannes XXIII. an den
afrikanischen Episkopat, den er wihrend des Konzils zu einer
Audienz empfing.

2 Kardinal B. Gantin, Théologie africaine et catholicité:
Bull. de Théol. Africaine, Bd. VIII, Nr. 8 (1982) 187.

3 H. Maurier, Théologie africaine francophone: Spiritus
88 (1982) 227. Siche auch unseren Beitrag: La verita nella
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