11 Meinrad Hebga, Apprends-nous a prier, Jaunde 2005, 5-6.

12 Aufgrund des Pluralismus innerhalb der Pfingstbewegung gibt es mehrere pfingstliche
Heils- und Sakramententheologien. Auf dem afrikanischen Kontinent werden die Angehérigen
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Aus dem Franzésischen iibersetzt von Gabriele Stein

Die kirchlichen Basisgemeinden in
der afrikanischen Theologie

- Evangeliumsbruderschaften und politisch-soziale
Initiativen

Modeste Malu Nyimi
1~

Die lebendigen kirchlichen Basisgemeinden sind zweifellos historische Tatsachen
oder Phianomene. Als solche ist ihre Entstehung Teil der Geschichte der Kirche
und der Gesellschaft. Dennoch sind die historischen Kausalititen in diesem Fall
nicht nur empirisch-positiv, sondern auch metaphysisch-religios. Diese Lektion
wollen wir uns in Erinnerung rufen und festhalten. ,In der traditionellen Dynamik
[gibt] es keine Dichotomie zwischen dem Heiligen und dem Profanen. Im Gegen-
teil, die Erfahrung des Heiligen wird im profanen Kontext [gelebt]. Diese gesunde
Herangehensweise an unsere afrikanische Gesellschaft muss von der Kirche
ernsthaft in Betracht gezogen werden."!

Die lebendigen kirchlichen Basisgemeinden zu begreifen heift nicht nur, sie in
ihren historischen und kirchlichen Kontext einzuordnen: Es heifdt auch, die
Religiositdt wiederzuentdecken, von der sie beseelt sind und die sie in sich
bergen, eine Religiositit, die im kontextuellen Entwurf der aﬁ1kamschen Theolo-
gie zusammengefasstist.

Vor dem Hintergrund dieser Thematik haben wir den vorliegenden Beitrag in zwei
Teile geteilt. Der erste Teil untersucht den kontextuellen Entwurf der afrikani-
schen Theologie. Thre hermeneutische Bestimmung verankert die afrikanische
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Theologie nicht nur in der christlichen Erinnerung, sondern auch in der Situation
des Christen als Mensch auf diesem Kontinent. In Afrika ist diese Situation
dadurch charakterisiert, dass die menschliche Person herabgewiirdigt und die
politische Geschichte ihrer Gemeinschaft pervertiert wird. In diesem Zusammen-
hang ist die afrikanische Theologie als Anamnese des christlichen Mysteriums
auch ein prophetischer Ausdruck der christlichen Eschatologie, eine Initiation in
die Befreiung aus dieser grofsen Geschichte der Unterdriickung.

Diese Aufgabe ist gigantisch. Sie kann nicht das Werk eines Einzelnen sein.
Wenn einer sie bewdltigt, dann nur gemeinsam mit den anderen Mitgliedern
seiner Gemeinschaft. Und diese ist, wie ich im zweiten Teil zu zeigen versuche,
eine Familienkirche, die in den lebendigen kirchlichen Basisgemeinden ihre prak-
tische Umsetzung findet.

. Der kontextuelle Entwurf der afrikanischen
Theologie

»Die Theologie ldsst sich in ihren Zielen, ihren Vorgehensweisen und ihrem
Programm zunehmend von einer vor allem hermeneutischen Option leiten.“2
Damit ist sie eine Deutung des christlichen Mysteriums, die nicht von der Deu-
tung der Situation des Menschen auf dem Kontinent zu trennen ist. ,Die Theolo-
gie ist insofern eine Hermeneutik, als sie nicht nur die Aufgabe hat, die objektive
Wahrheit der gottlichen Offenbarung darzulegen, sondern dariiber hinaus zu
verstehen, was dem Menschen von heute auf der Grundlage dieser Offenbarung
gesagt und mitgeteilt werden kann. Sie wiirde sich also nicht damit begniigen, die
objektive Wahrheit der dogmatischen Formulierungen zu kennen, sondern wird
herausarbeiten, was sie heute bedeuten.“3

Also macht die Interpretation die afrikanische Theologie zu einer ,theandri-
schen® Disziplin, weil sie einerseits von jemandem betrieben wird, der sich mit
der erhellenden Botschaft Christi auseinandersetzt, und andererseits eine Bezie-
hung herstellt, die in ihrer zugleich theopolaren und andropolaren Wechselseitig-
keit einzigartig ist und in den Horizont der wesentlichen Bestimmung des Men-
schen und seiner Welt eintritt.4

Im Licht der Hermeneutik beansprucht die Theologie heute einen doppelten
Raum: den Raum der menschlichen Bestimmung und den Raum der theo-andro-
polaren Beziehung, die sich nicht nur in einer Anamnese des christlichen Myste-
rinms, sondern auch und vor allem in einem prophetischen Ausdruck seiner
eschatologischen Kraft manifestiert.

In diesem Sinne beruft sich die afrikanische Theologie immer auf den Text, dieses
von der christlichen Uberlieferung bewahrte Ged4chtnis der Lesarten und Ausle-
gungen der offenbarten Botschaft. Der Text ist ein Werk. Als solches steht er fiir
das Genie seines Verfassers. Dieser wiederum ist eine Person und damit eine
Miniatur der Geschichte seiner Gemeinschaft. Das ist bekannt. , Theologie wird
in der Ichform hervorgebracht. Doch das ,Ich‘ des Theologen ist kirchensoziolo-



gisch situiert.“ Es gibt keinen Text ohne Kontext. Eine angemessene Auslegung
des Textes muss also nicht nur den Text, sondern auch den Kontext be-
riicksichtigen. Und sie impliziert ein auslegendes Subjekt, und dieses ist eben-
falls eine Person, deren personliches Schicksal reich an Hoffnungen, Erwartun-
gen, Sorgen und Fragen seiner Gemeinschaft ist, die als Herausforderungen an
das heutige Christentum wahrgenommen werden.

In diesem Rahmen ist die Hermeneutik in ihrer Erforschung des christlichen
Gedéchtnisses Beziehung, Aufmerksamkeit und Aufbewahrung der Hoffnungen,
Erwartungen und Fragen, die das auslegende Subjekt und seine Gemeinschaft
bewegen. Die kirchlich-soziale Inhdrenz macht aus dieser Auslegung eine kon-
textuelle Theologie. Als Wissenschaft vom christlichen Gedé4chtnis ist die Theolo-
gie auch ein Wissen um die menschliche Situation. Deshalb ist das Herz der
kontextuellen Theologien das Leben der Gemeinden mit ihren Freuden und Lei-
den. Das theologische Denken beginnt und endet mit dem Leben des Volkes.
Seine Fragen fithren dazu, die Tradition eingehend zu studieren und im Licht der
Gegenwart zu interpretieren; sie bewirken, dass man sich ein Urteil bildet und auf
der Grundlage dieses Urteils entscheidet, was zu tun ist. Auf diese Weise fiihrt
das theologische Denken zum Leben. ,Es verzettelt sich nicht in &dtherischer
Spekulation. Im Gegenteil, es miindet ein in eine neue Handlung.“3

Die kontextuelle Theologie ist also keine blof objektive, argumentative, intellek-
tualistische, extrinsezistische Wissenschaft. Sie ist keine treuherzige Darstel-
lung oder Apologetik einer vom Lehramt garantierten Gegebenheit, denn sie
+&ann sich nicht damit begniigen, die Rechtfertigung der lehramtlichen Aussagen
und die Weitergabe eines bereits bestehenden Wissens zu sein. Sie ist ihrer
Aufgabe nur dann treu, wenn das Leben der Kirche in einer bestimmten Situation
fiir sie einen bevorzugten Ort darstellt und wenn ihre Auslegung des Christen-
tums zu einer Erneuerung der christlichen Praxis fiihrt.“6

Genau dort liegt der Sinn der neuen theologischen Forschungsinitiative auf dem
Kontinent. J.-M. Ela hat es mit aller Deutlichkeit gesagt: ,Der Theologe muss in
einer Lebensgemeinschaft verwurzelt sein, deren Erfahrung und Fragen er auf-
greift, um sie entsprechend dem Wunsch des II. Vaticanums einer ,neuerlichen
Priifung’ zu unterziehen. Letztlich geht es darum, die Tradition einer denkenden
Kirche zu pflegen, indem man die Paradigmen der Theologie von unterschiedli-
chen Kontexten aus neu erfindet.“”7 Und: ,In Afrika muss die Theologie einen
offentlichen Diskurs entwickeln, indem sie auf die gemeinschaftliche Erfahrung
der Manner und Frauen unserer Gesellschaften hort.“8 Ich trdume", so schreibt
er, ,von einer ,Theologie unter dem Baum', die im briiderlichen Miteinander
erarbeitet wird, dort, wo die Christen das Schicksal eines Volkes teilen, das die
Verantwortung fiir seine Zukunft und die Veridnderung seiner Lebensbedingun-
gen selbst in die Hand nehmen will. Zu diesem Zweck muss man die Bibliotheken
verlassen und auf den Komfort klimatisierter Biiros verzichten, man muss zu
einem unsicheren Leben als Forscher unter Menschen bereit sein, die weder lesen
noch schreiben konnen, einem Leben in den Armenvierteln, wo die kleinen Leute
mit den FiiRen im Wasser oder im Schlamm stehen.*9
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Das ist heute zu einem festen Bestandteil der Theologien der Dritten Welt
geworden. ,Um dem Evangelium und unseren Volkern treu zu bleiben, miissen
wir in Wahrheit iiber diese Bedingungen unserer eigenen Situationen nachden-
ken und das Wort Gottes im Hinblick auf diese Bedingungen auslegen. Wir
verwerfen eine akademische, vom Handeln losgeloste Art von Theologie. Sie hat
keine Bedeutung. Wir sind zu einem radikalen epistemologischen Bruch bereit,
der das Engagement zum ersten theologischen Akt macht und zu einer kritischen
Auseinandersetzung iiber die historische Praxis der Dritten Welt iiberleitet“10,
Und: ,Eine afrikanische Theologie kann nur dann fiir sich beanspruchen, eine
Theologie des afrikanischen Lebens und der afrikanischen Kultur zu sein, wenn
sie dem Kontext entspricht, in dem das Volk lebt. Auch im Theater, in ihren
Erzdhlungen und in ihrer Lyrik machen die Afrikaner deutlich, wie wichtig es ist,
eine Theologie aus der Situation heraus zu produzieren. Indem es eine solche
situative Theologie thematisiert, befreit sich unser Volk ganz eindeutig aus einer
Form der kulturellen Gefangenschaft.“11

Eine solche Auslegung erfolgt weder intuitiv noch automatisch. Sie verlangt
spezifische Ansitzel? und Intelligibilititen!3, die es ermdglichen, das christliche
Gedéchtnis zu ,etablieren” und seine Bedeutung fiir die heutige Zeit zu ,, formulie-
ren“14,

Intelligibilititen, Ansétze und Methoden sind in der Theologie nicht einfach
prosaische intellektuelle Operationen. Sie haben einen religiosen Wert. Es ist
angemessen, sie als Stege zu verstehen, die den Theologen zur Begegnung mit
Gott, dem Vater unseres Herrn Jesus Christus, fithren. Deshalb ist alle Theologie
mystisch. Und aus mystischen Griinden ist sie kontextuell. ,[Sie] bleibt in ihren
Prémissen wie auch in ihrer Entwicklung und ihren Schlussfolgerungen unwei-
gerlich spirituell [...] Sie beginnt mit der Spiritualitit, und sie endet mit der
Spiritualitdt. [...] in und unter dem Glauben strebt sie nach der Sicht [...], die Gott
von sich selbst hat und die der Gliubige in einem vorldufigen Glauben als
Eindruck’ empfangt. Das Ziel der theologischen Bemiihungen besteht nicht
darin, Schlussfolgerungen zu ziehen, sondern Gott als den zu erkennen, als der er
sich uns offenbart.“1>  Nirgends, und in der Theologie noch weniger als andern-
orts, geniigt die ratio sich selbst; vielmehr geht sie im intellectus auf, nachdem sie
dort ihren Antrieb gefunden hat. Als Teil des Glaubens und der Intelligenz Gottes
[...] gibt sie keine Ruhe, bis sie dorthin zuriickkehrt und alles mit sich nimmt, was
sie erfasst und erarbeitet hat. Das ist die resolutio, und sie wird von der Gemein-
schaft (continuatio) ausgeldst und gewihrleistet, die durch den Beginn des Glau-
bens bewirkt wird und uns im Mysterium das Wesen dessen schenkt, das wir
erhoffen.“16

In der Theologie ist die Begegnung Gemeinschaft, und sie ist kein Nebeneinander
und kein Ineinander, sondern eine Einheit, in der jeder, der dazugehért, sich,
seine Liebe, seine Natur, seinen Willen, sein Leben in den Besitz des anderen
gibt. Das ist das Gesetz jeder ,Ekstase®. ,Denn um sich zu verschenken, muss die
Seele sich selbst gehdren und eine echte Macht der Initiative besitzen, mit der sie
frei iiber ihr Schicksal entscheiden kann.“17
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Die Ahnung der Weisheit Gottes und die verstandesmifige Priifung seines

Mysteriums implizieren in der Gemeinschaft nicht nur die Offenbarung des Ge-

heimnisses von Gottes Bestimmung, sondern auch die Bejahung der nicht weni-

ger geheimnisvollen Bestimmung des Menschen. In der Theologie ist das Genie
kein Ding, kein weiches Wachs, kein Vakuum, keine passive Empfinglichkeit fiir

Gottes vertrauliche Bekenntnisse. Es bleibt ein Subjekt im Vollbesitz seines

Beschaffenseins, seines Substanzseins und seines eigenen Inneren.

Diese Bestimmung ist in der Theologie von besonderer Bedeutung. Sie ist jene

Vermittlung, die Gott als andrischen Pol der Offenbarung seines Mysteriums

stiftet. Damit ist sie nicht von der Offenbarung des géttlichen Plans und von der

theologischen Praxis zu trennen. Sie auszublenden heifdt, den kommunikativen

Aspekt der Offenbarung zu unterschlagen. Auf diese Weise ist sie zum Epizen-

trum dessen geworden, was das Lehramt ,die Wiirde“ der menschlichen Person

nennt.18

Die Wiirde erscheint uns in dieser Lehre als ein ganzes Biindel von Werten, die so

tragend, so grundlegend, so unbestreitbar und fiir das Menschsein so entschei-

dend sind, dass sie zu subjektiven Rechten ebendieses Menschseins geworden
sind. Die Wiirde setzt sich aus den folgenden Werten zusammen:

1. aus dem Leben, das als Geschenk und Beziehung anerkannt wird,

2. aus dem Glauben, der als Dankbarkeit gegeniiber dem Spender des Lebens
gelebt wird,

3. aus der Freiheit, die als Verantwortung fiir das Leben empfunden wird,

. aus der Gleichheit, die diese Verantwortung motiviert,

5. aus der Gerechtigkeit, die als Pflicht definiert wird, die Wiirde des anderen
und in ihr die eigene Wiirde anzuerkennen, sich fiir ihre Vollendung einzuset-
zen und dort, wo sie in der Ge-
schichte verletzt wird, auch fiir die
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Wiederherstellung dieser Wiirde

einzutreten.
Dennoch haben wir den Eindruck,
dass diese Wiirde nur dort bewahrt
und gefordert werden kann, wo es eine
politische, wirtschaftliche, soziale und
kulturelle Ordnung gibt, die ihr zu ih-
rem Recht verhilft und sie schiitzt.
Diese Ordnung ist mit der Diktatur
oder dem Willen eines Einzelnen als
politischer Instanz unvereinbar. Sie
verlangt eine moderne und zivilisierte
politische Ordnung, das heift einen
Rechtsstaat, eine Demokratie.19

Prof. Modeste Malu Nyimi promovierte in Theologie an der
Katholischen Universitdit von Nimwegen. Er ist
gegenwidrtig Professor fiir Fundamentaltheologie und
spezielle Fragen der afrikanischen Theologie an der
Theologischen Fakultdt der Katholischen Fakultdten von
Kinshasa. Er war unter anderem Mitglied des wissen-
schaftlichen Beratungskreises des Internationalen
Kongresses der Missiologie. Verdffentlichung u.a.:
Inversion culturelle et déplacement de lo pratique
chrétienne africaine. Préface a une théologie périphérigue
(Kampen1994). Anschrift: B.P. 1534, Kinshasa/Limete,
Demokratische Republik Kongo. E-Mail:

mmalu20002002 @yahoo.fr.

Diese objektiven Rechte des Subjekts einzufordern ist die Aufgabe der kontextu-
ellen Theologie in Afrika. Diese Aufgabe ist in der afrikanischen Theologie mehr
als nur ein Entwurf - sie spiegelt sich in zahlreichen Konzepten der heutigen
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Theologie in Afrika wider: , Theologie unter dem Baum“29,  Rekonstruktion‘2!,
+Theologische Erfindung“?2,  Befreiende Inkulturation“23, ,Kulturelle Inver-
sion“24. Die Aufgabe scheint gigantisch. Sie iibersteigt die Krifte eines Einzel-
nen. Um sie zu bewdltigen, bedarf es der Einrichtung einer Gemeinschaft, die sie
iibernehmen kann. Aus dem Inneren dieser Geschichte heraus erklirt sich die
Entstehung und das Fortbestehen der lebendigen kirchlichen Basisgemeinden.

Il. Lebendige kirchliche Basisgemeinden

Die afrikanische Theologie ist nicht nur die Anamnese des christlichen Mysteri-
ums - sie ist die Initiation in das Wissen um seine Erfiillung im persénlichen und
gemeinschaftlichen Leben. Diese Erfiillung ist zweifellos ein Geschenk Gottes,
ein Wunder des Geistes. Doch in der christlichen Okonomie ist das Geschenk
zugleich eine Aufgabe. Um diese Aufgabe zu erfiillen, muss die Wiirde der Person
des Christen bestatigt und eine kirchliche Gemeinschaft hervorgebracht werden,
die dies tut und ihn dadurch trdgt. Fiir die afrikanischen Synodenviter soll diese
Kirche eine Familie sein, oder genauer: Sie ist nach dem Bild der Familie geformt.
Die Familie ist in Afrika anthropologisch wesentlich. Im Menschen, das heif3t in
seiner Person, finden sich die tiefen Wurzeln ihrer Einrichtung und Bedeutung.
Der Mensch wird als Geliibde, als Verheiftung des Lebens aufgefasst. Seine
Verheiffung ist eine Aufgabe, deren Verwirklichung im Menschen mit dem Allein-
sein unvereinbar ist. Daher begriindet sie ihn nicht nur als Individuum, sondern
auch als Familie. Diese ist nicht nur Symbol des im Menschen erblithten Lebens,
sondern auch der Ursprung seiner Verantwortlichkeit fiir das Aufblithen des
Lebens. ,Die Familie ist somit die duflerste Spitze, das Dickicht oder das Zusam-
mentreffen der Sitten, Traditionen und Wertbeziige ihrer Mitglieder: Freiheit,
Vertrauen, Vertrautheit, Liebe, Treue, Zusammenhalt, Fruchtbarkeit, Frieden,
Eintracht, Sicherheit, Grofziigigkeit, Gastfreundschaft, Gerechtigkeit, Vorziig-
lichkeit und Kreativitit iiber die von Blut und Herkunft gezogenen Grenzen
hinweg.25 Um nicht nur dem Mysterium des Geistes, der Liebe und der Hoffnung,
sondern auch der Geschichte Afrikas treu zu sein, muss die Kirche sich in der
J[familidren Gegebenheit' und als ,familidre Gegebenheit' verwirklichen.2® Eine
solche Kirche verwirklicht ihr Geheimnis nicht in einem paternalistischen,
,monstrésen’ Christentum, dem ihre Mitglieder im Laufe der Geschichte immer
wieder zu entkommen suchten. Sie setzt die ,Bombardierung’ dieses Christen-
tums und seiner Asche und die Entstehung von Bruderschaften voraus, die als
Jebendige kirchliche Basisgemeinden‘ bezeichnet werden.“27 Sie werden als Ge-
meinschaften von menschlichem Zuschnitt und als Kernzellen der Kirche aufge-
fasst und eingerichtet, um ,[...] auf ein Bediirfnis zu reagieren, das Leben der
Kirche noch intensiver zu leben, oder auf den Wunsch und die Suche nach einer
menschlicheren Dimension, die die gréfieren Gemeinschaften vor allem in den
urbanen Metropolen unserer Zeit schwerlich bieten konnen, da sie eher das Leben
in der Masse und die Anonymitit begiinstigen.“2® Das ist ein pastorales Pro-



gramm der Kirche in Afrika. ,[Man muss] die kirchlichen Strukturen [iiber-
denken]|, indem man sie auf Einheiten griindet, die kleiner sind als die Pfarreien.
Auf diese Weise entstehen die christlichen Gemeinden in den Stadtvierteln,
kleine Einheiten von menschlichem Zuschnitt, wo die Menschen sich leichter
kennen lernen und einander begegnen konnen; wo sie die Bediirfnisse und Pro-
bleme aller und jedes Einzelnen besser sehen und spiiren konnen und darauf
eingestellt sind, die Antworten auf diese Bediirfnisse selbst zu suchen und zu
organisieren.“29

Die lebendigen kirchlichen Basisgemeinden (LKBG) zu verstehen heift, sie zu-
gleich im Leben der Kirche und in den politischen und sozialen Verdnderungen zu
situieren, die sich zurzeit in den Stéddten vollziehen.

1. Die lebendigen kirchlichen Basisgemeinden als Evangeli-
umsbruderschaften
Die lebendigen kirchlichen Basisgemeinden sind ein wesentlicher Bestandteil der
Kirche. Sie sind aus dem Sendungsauftrag der Kirche und aus der Offenbarung
und Okonomie ihres Mysteriums entstanden. Damit ist ihre Seele letztlich
religios. Sie sind das Werk des Geistes, ein Wunder seines Anhauchs. Die
Bekehrung zum Geist macht aus diesen Gemeinden spezifische Bruderschaften,
die sich durch und um das Evangelium herum versammeln. Dieses steht im
Zentrum der Beziehungen der Mitglieder untereinander und zu Gott, dem Vater
unseres Herrn Jesus Christus.
Dieses neue Leben nimmt in den verschiedenen Gemeinden unterschiedliche
Formen an. Daher sind diese Bruderschaften Gemeinschaften des Gebets, das
durch den Dialog der Weg ist, auf dem der Heilige Geist die Mitglieder zu einem
grofden Bemiihen um menschliche Vollkommenheit, Heiligkeit des Lebens, Got-
tes- und Ndchstenliebe fithrt. So entwickeln diese Gemeinden durch die regel-
mafdige Meditation der liturgischen Texte eine kirchliche, gemeinschaftliche Les-
art der Bibel und teilen die Bibel in biblischen Betrachtungen, Gesprachen usw.
Auf diese Weise wird das spirituelle Leben auch durch die Wiederentdeckung
und die Praxis der Sakramente und namentlich der Eucharistie gespeist und
belebt.
Gebete und Sakramente sind in diesen Gemeinden keine isolierten Tatigkeiten.
Sie sind in die liturgische Zeit und damit in die Kirche eingebettet. Somit erschei-
nen die LKBG als ortliche Realisationen der Kirche, die sie ihrerseits mit ihrer
allgemeinen Erfahrung bereichert und speist.
Vor diesem Hintergrund sind die lebendigen kirchlichen Basisgemeinden eine
zutiefst religiose Bruderschaft, denn sie sind im Glauben, in der Liebe und in der
Hoffnung und damit in Gott verwurzelt. Diese Verwurzelung macht sie zudem zu
einer betenden Gemeinschaft in fruchtbarem Dialog mit Gott, der in ein
personliches Zuhdren und eine nicht weniger personliche, aber zugleich auch
gemeinschaftliche Verinnerlichung seines Wortes einmiindet.30
»In diesem Zusammenhang sind die kirchlichen Basisgemeinden keine Zweigstel-
len der Amtskirche. Thre Mitglieder [...] sind keine folgsame und passive Masse
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von Ausfithrenden, von Funktionidren der Hierarchie. Sie sind vielmehr wie die
Kirche selbst von der trinitarischen Gemeinschaft Gottes abhingig und konkreti-
sieren sich als Bruderschaften von Personen, die so von dieser gittlichen Gnade
umhiillt sind. Die Gemeinschaft wird letztendlich zur konkreten Mitte, in der die
neue Familie der in Christus zusammengefassten Kinder Gottes heranwichst und
geboren wird, zur authentischen Epiphanie der Kirche Gottes als Leib Christi und
Tempel des Heiligen Geistes.“31

Diese Charismen miissen nicht in die Irre fiihren. Die Briider und Schwestern
sehen in ihnen keine Energien der Selbstzufriedenheit und folglich auch keinen
Anlass, sich zuriickzuziehen. Sie sind wie eine Initiation zu neuen Apostolaten,
neuen Formen des Engagements in der Kirche und in der Gesellschaft. , Weit
davon entfernt, eine Abkapselung und eine Flucht vor der Verantwortung zu sein,
[entwickelt] das Gebetsleben bei vielen Christen ein umfassenderes Verstindnis
ihres Apostolats, und sie werden sich ihrer Talente bewusst, die sie sodann in den
Dienst der Gemeinschaft stellen.“32

2. Lebendige kirchliche Basisgemeinden als politisch-soziale
Initiativen
Das religiése und betende Leben verlangt in den lebendigen kirchlichen Basisge-
meinden ein Charisma, eine Gabe des Geistes. Die Verwirklichung der Gabe ist,
wie wir schon gesagt haben, eine Aufgabe, die von der Gemeinschaft und ihren
einzelnen Mitgliedern Entschlossenheit und Engagement fordert. Unter anderem
sind die Geschichte der Gemeinschaft und die Wiirde ihrer Mitglieder unverzicht-
bare Voraussetzungen fiir die Umsetzung der Gaben des Geistes.
Genau hier liegt das politische Problem der lebendigen kirchlichen Basisgemein-
den. Denn diese Geschichte und diese Wiirde sind in Afrika besonders bedroht.
Die Geschichte des Kontinents erscheint zweideutig, und das liegt zweifellos
daran, dass die Krafte, die sie geprdgt haben, in politischer, wirtschaftlicher,
sozialer, kultureller und religiéser Hinsicht so unterschiedlich gewesen sind,
mehr noch: Diese unterschiedlichen Parameter iiben zudem eine uneinheitliche,
ungleiche und asymmetrische Wirkung auf die Psychologie der Einzelnen und die
Geschichte der Gemeinschaft und damit auch auf die kirchlichen Basisgemeinden
aus.
Dennoch scheint die Politik in der stidtischen ebenso wie in der kirchlichen
Gemeinschaft der entscheidende Faktor fiir die Entwicklung der Einzelnen und
der Geschichte der Gesellschaft zu sein. Diese politische Uberbestimmtheit
macht sich in Afrika in den Herzen und in den Strukturen als die Fortfiihrung,
Reproduktion und ewige Wiederkehr des Machtwillens und der egoistischen
Interessen der herrschenden politischen Klassen bemerkbar, die die peripheren
Personen und Dinge gewaltsam ihrem einzigen und ungerechten Willen unter-
werfen.
Die beherrschten peripheren numerischen Mehrheiten spiiren, wie ihnen durch
eine solche Unterwerfung die materiellen Grundlagen und die intellektuellen,
ethischen und spirituellen Ressourcen ihres Status als Personen und Angehérige



eines Volkes und ihrer Chancen auf ein besseres Leben entzogen werden. Die
politische Uberbestimmtheit ist in Afrika nicht nur eine mentale Entfremdung -
sie zerstort die Seele der Einzelnen und der Vélker auf dem Kontinent.

Zudem ist der politische Untergang kein rein anthropologischer, prosaischer
Prozess. Er ist im selben Zug eine religiése Krise. Das Sein ist ndmlich in der
afro-christlichen religiosen Tradition einer der menschlichen Orte der Einwoh-
nung und Epiphanie des Ubernatiirlichen und ein wesentlicher Pol des Gott-
lichen.33 Seine politische Uberbestimmtheit ist anthropologische Krise und
Totung Gottes zugleich. Sie ist unter diesem Blickwinkel nicht nur eine Missach-
tung des Menschen, sondern auch und vor allem ein Gotzendienst, eine grofe
Ablehnung Gottes. Sie macht die Menschen und Gott zu seelenlosen Werkzeugen
des Fortbestands der Macht und der , Rohstoffe” des materiellen Wohlstands der
herrschenden Minderheiten 3¢

Diese Situation ist besonders verhdngnisvoll. Sie befdhigt die Briider und Schwes-
tern in den lebendigen kirchlichen Basisgemeinden, auf das Wort Gottes zu
horen, ihm zu begegnen, seine Botschaft und das, was er den Menschen unserer
Zeit zu sagen hat, zu verinnerlichen. Dieses Bewusstsein fordert diese Gemein-
schaften dazu auf, ihre Briider und Schwestern von Strukturen der Unter-
driickung zu befreien. In einer Gesellschaft, wo die Beklemmungen und Traurig-
keiten aus dem politischen Totalitarismus entstehen, kann die Antwort der
Kirche nur politisch sein. Thre Treue zum Geist, das heifdt zum Glauben, zur Liebe
und zur Hoffnung, ist nicht vom Streben nach rechtsstaatlichen Verhiltnissen
und praktischer Demokratie zu trennen.

Tats4chlich sind die lebendigen kirchlichen Basisgemeinden in der Kirche zu dem
Zeitpunkt entstanden, als man begann, die politische Uberbestimmtheit als eine
in sozialer Hinsicht gefdhrliche, in anthropologischer Hinsicht nihilistische und in
religivser Hinsicht gotzendienerische Bedriickung zu entlarven. Diese Entlarvung
geschieht nicht nur mit Worten. Genauer gesagt ist sie eine Sprache, deren Kraft,
deren beschreibende und illokutionire Performanz eine psychologische Aufforde-
rung an den Sprecher selber ist, sich mit dem, was er ist und was er sein wird,
einzumischen und zu engagieren. Die Entlarvung ist solidarisch mit einer sozialen
Praxis der lebendigen kirchlichen Basisgemeinden. Diese Praxis kann nicht als
kirchliche Doppelung der in den afrikanischen Lindern angewandten demokrati-
schen Praktiken verstanden werden. Sie ist trotz ihres spezifischen Gewichts
kein dritter Weg zwischen den konservativen und den auf Verdnderung ausge-
richteten politischen Kriften. Und man darf in ihr auch kein Biindel von
Aktivitdten sehen, die den Prozess der Demokratie und der Férderung der Wiirde
der menschlichen Person behindern. Sie ist ein wesentlicher Bestandteil der
kirchlichen Seelsorge im Dienst an der Wiirde der menschlichen Person und
untrennbar mit der Praxis der Gerechtigkeit und der Verwirklichung des Rechts-
staats verbunden. Eine Kirche, die verkiindet, entlarvt und verzichtet.35 Dieses
Engagement ist mehr als nur ein Entwurf. Es ist bereits eine gingige Praxis,
namentlich in den Bildungskampagnen fiir Biirger und Wihler in diesem unserem
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Schluss

Die Hermeneutik ist zu einem der charakteristischsten Merkmale der afrikani-
schen Gegenwartstheologie geworden. Diese Option scheint untrennbar mit der
Tatsache verbunden, dass das theologische Denken nicht nur im christlichen
Gedéchtnis, sondern auch in dem jeweiligen historischen Kontext wurzelt, in dem
es sich entfaltet.

Bei aller politischen, wirtschaftlichen, sozialen, kulturellen und religiésen Unter-
schiedlichkeit seiner Parameter ist dieser Kontext doch vor allem eins: eine
Geschichte der Missachtung der Wiirde der menschlichen Person, der Pervertie-
rung der politischen Geschichte ihrer Gemeinschaft und demzufolge der Zer-
stérung der psychologischen Ressourcen, die der Mensch aus seiner Begegnung
mit Gott, aus dem Héren seiner Botschaft und aus seiner Begegnung und seinem
Austausch mit den Mannern und Frauen seiner Zeit und seines Umfelds gewinnt.
Die afrikanische Gegenwartsgeschichte ist thanatologisch. Sie ist nicht nur Aus-
rottung des Menschen, sondern auch Abwesenheit Gottes.

Die Kirche kann eine solche Situation nicht akzeptieren. Sie reagiert, indem sie
ihr apathisches Christentum neu iiberdenkt. Auf diese Weise entsteht eine Fami-
lienkirche, die zum Beispiel in den lebendigen kirchlichen Basisgemeinden ihre
praktische Umsetzung findet. In der Familienkirche erscheinen die lebendigen
kirchlichen Basisgemeinden als zwei nicht voneinander zu trennende Realititen:
Evangelinmsbruderschaften und politisch-soziale Initiativen. Sakramente einer
Kirche, die entlarvt, verkiindet und verzichtet.
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