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Aus dem Spanischen iibersetzt von Miriam Leidinger

Der Geist als schopferisches Wort
in Afrika

Laurenti Magesa

In der Geschichte des Juden- und Christentums wird der Geist Gottes mithilfe
unterschiedlicher Bilder dargestellt, unter anderem als Wind, Lebenshauch, Tau-
be oder sogar als Feuer. In der spiteren griechisch-romischen und westlichen
Theologie wird derselbe Geist sinnbildlich als Liebe oder Offenbarer Gottes, als
Heiligmachender, als Geist der Wahrheit oder schliefblich als der Heilige Geist
bezeichnet. Und in der propositionalen Theologie der Viter wird der Geist zur
dritten Person der Dreifaltigkeit. Das Bild, das aus afrikanischer Sicht alle
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anderen am besten zusammenfasst und integriert, ist jedoch das vom Geist Got-
tes als Schopfergeist. Gleichzeitig scheint dies in den hebréischen ebenso wie in
den christlichen Schriften auch die wichtigste Darstellung des Geistes zu sein.

Die Botschaft der hebraischen und christlichen
Schriften

Zu Beginn ihrer theologischen Darstellung der Geschichte Israels vermittelt die
hebriische Bibel den Eindruck, dass durch den als Wort wirkenden géttlichen Geist
Ordnung aus dem Chaos entsteht. Im Buch Genesis (1,2) wird das uranfingliche
Chaos je nach Ubersetzung als ,formlos und leer* oder ,wiist und 6de“, als
,Finsternis“, , Tiefe* oder als turbulente , Urflut beschrieben. Der prédexistente
Geist Gottes ,iiberschwebt” oder beherrscht dieses Chaos. Als Wort aus Gottes
Mund schafft der Geist Form aus Formlosigkeit, Licht aus Finsternis und Gerich-
tetheit aus Unordnung. Die Erschaffung der Welt geschieht durch das géttliche
Geist-Wort.

Das bedeutet, dass der als Wort hervorgehende Geist Gottes etwas - oder die
Schépfung - aus nichts materialisiert. Das Wort, das in der Erzdhlung mit dem
gottlichen Geist gleichgesetzt wird, handelt selbst als gottliche Autoritét. Es hat,
oder besser: es ist Macht, die Dasein ins Sein ruft. Mit derselben Autoritdt handelt
das Geist-Wort, das nun schlicht als ,Hauch® (riach) bezeichnet wird, um der
formlosen und leblosen Erdmasse (‘dddmdh) Form und Leben zu geben, und
bringt eine lebende menschliche Person hervor: Adam, die Krone der Schépfung.
Die Assoziation zwischen dem Geist Gottes und dem gottlichen Wort bei Erschaf-
fung der menschlichen Person (Gen 2,7) ist unverkennbar. In beiden Schépfungs-
berichten (Gen 1,26 und 2,18) lesen wir, dass Gott seine schopferische Tatigkeit
mit dem Wort vorwegnimmt: ,,Dann sprach Gott".

Die Schépferwortdynamik des gottlichen Geistes setzt sich in der gesamten
hebriischen Bibel fort: Um die Gunst Gottes zu erlangen, muss Israel gemaft den
gottlichen Geboten Gottes Wort horen und danach leben, denn nur so identifiziert
Israel sich mit seinem letzten Daseinszweck: der gottlichen Existenz. Wie ein
Mantra kehrt diese Formel in der hebriischen Bibel wieder: Wenn ihr auf meine
Stimme, mein Wort, meine Gebofe hort, werdet ihr mein Volk sein und ich werde
euer Gott sein (z.B. Jer 7,23.11,7; Ex 24,3; Lev 26,3; Dtn 11,27). Dadurch, dass
das Volk auf Gottes Wort hort, kann Gott unter den Israeliten leben und das Volk
bei Gott sein, weil eben durch ihren Gehorsam dem Wort gegeniiber der gbttliche
Geist unter ihnen ist und sie bestéindig erneuert. Die Botschaft der prophetischen
und der Weisheitsliteratur ist dieselbe: Auf den Geist Gottes, das heifdt auf die
Worte der Propheten und der Weisen, die Gottes Sprachrohr sind, zu héren ist die
Voraussetzung fiir ein gutes Leben.

Der Prolog des Johannesevangeliums in der christlichen Bibel setzt den schdp-
ferischen gottlichen Geist mit Jesus, dem uranfanglichen Wort, gleich. Jesus ist
das Wort, das bei Gott war, ehe das Universum ins Dasein gerufen wurde. Jesus,
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das Wort Gottes, war Gott, so zumindest sieht es Johannes. Ohne dieses Wort
hitte es weder Ordnung noch Licht noch Sinn gegeben; das Chaos hitte regiert,
und die Schopfung hitte nicht stattgefunden. Das gottliche Wort, der aktive Geist
oder Anfang in und von Gott trdgt auch hier die Konnotation von Macht. Einmal
ausgesprochen, kehrt Gottes Wort nicht leer zuriick; es wirkt so, wie es wirken
soll.

Eugene H. Peterson formuliert es so: ,In bewusster Parallele zu den Eingangs-
worten des Buchs Genesis stellt Johannes Gott als denjenigen dar, der das Heil
[...] in der Person Jesu ins Dasein spricht.“1 Genan wie Gott in der hebréischen
Bibel ,spricht Jesus das Wort, und es geschieht: Vergebung und Gericht, Heilung
und Erleuchtung, Barmherzigkeit und Gnade, Freude und Liebe, Freiheit und
Auferstehung. Alles Zerbrochene und Gefallene, Siindige und Kranke [wird in
Jesus] durch Gottes gesprochenes Wort ins Heil gerufen.“2

Jesu Geist als Wort ist ein Verb, das Absicht und Tat zugleich anzeigt. Auch
wenn die Ausdrucksweise der Mentalitdt der griechischen Philosophie ent-
spricht, fasst diese Formulierung des Johannesevangeliums im Hinblick auf die
Rolle des Gottesworts das theologische Verstdndnis des gottlichen Geistes in der
hebriischen wie auch in der christlichen Schrift gut zusammen. Wie in der
hebriischen Bibel hat das Wort, das in der christlichen Bibel Jesus ist, den
Sendungsauftrag, das Universum neu zu schaffen, Licht in die Finsternis, Ord-
nung ins Chaos und Leben in den Abgrund des Todes zu bringen (vgl. Kol
1,15-20). Das, was Jesus als Wort atmet, ist nichts anderes als der gottliche
Geist. Sein Wort ist identisch mit ihm selbst; es lehrt, erleuchtet und macht
lebendig. Das wird an den Wirkungen dieses Geist-Worts in der christlichen
Gemeinde erkennbar, die der heilige Paulus in seinem Galaterbrief teilweise
aufzihlt (5,22-23).3

Lassen Sie mich dies anhand einiger weniger relevanter Stellen aus dem Neuen
Testament veranschaulichen: Jesus heilt durch sein Wort (z.B. Mt 8,5-13; Mk
3,1-6; Lk 6,6-11), beruhigt die stiirmischen Fluten (Mk 4,35-41), erweckt Tote
(Joh 11,43-44), treibt Ddmonen aus (Mt 8,28-34) und schenkt sich selbst dem
Vater zuriick (Lk 23,46). Anders ausgedriickt: Das Wort Jesu ist Leben schaffend
und Leben neun schaffend. Es ist dasselbe Wort - sein Geist -, das Jesus seiner
Kirche als unvergingliches Erbe hinterldsst, als er aus dieser Welt geht. ,Ich
werde euch nicht als Waisen zuriicklassen“, beruhigt er seine Jiinger. ,Der
Beistand aber, der Heilige Geist, den der Vater in meinem Namen senden wird,
der wird euch alles lehren und euch an alles erinnern, was ich euch gesagt habe*
(Joh 14,18.26). Das Wort ist das grundlegende Element des Sendungsauftrags
der Kirche, der im Wesentlichen der Sendungsauftrag Gottes ist und den Jiingern
erteilt wird: ,Geht zu allen Vélkern und macht alle Menschen zu meinen Jiingern;
[...] und lehrt sie, alles zu befolgen, was ich euch geboten habe* (Mt 28,19-20;
ebenso Apg 1,8).
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Grundlagen der indigenen afrikanischen
Spiritualitat

Die indigene Religiositdt bzw. Spiritualitit der schwarzafrikanischen Violker
siidlich der Sahara hat ,eine tiefe Affinit4t" zu dieser biblischen Sichtweise.4 Das,
was die indigene afrikanische Religiositit ausmacht, kreist um etwas, das wir
vielleicht als eine ,spirituelle Achse* des Daseins beschreiben kénnten. Von
diesem Blickpunkt her betrachtet wird der integrierende Bestandteil aller ge-
schaffenen Realitit als eine allgegenwdrtige spirituelle Kraft verstanden, die auch
als Lebenskraft, Lebensenergie oder Vitalitdt bekannt ist. Das elementarste und
wichtigste Merkmal dieses indigen-afrikanischen philosophischen und religiésen
Denkens ist die Vorstellung, dass jeder einzelne Schopfungsaspekt seine eigene
Lebensenergie besitzt. Auch wenn sie ihrer Stirke nach absteigend - von der
méchtigsten, ndmlich der goéttlichen Kraft iiber spirituelle Energien wie etwa die
der Vorfahren bis hinunter zu den Menschen, den Lebewesen und den nicht
belebten Seinsformen - geordnet sind, sind doch alle Aspekte der Lebenskraft in
der Schopfung wichtig, unverzichtbar und aufeinander bezogen. Ihr Ineinander-
greifen macht das Leben des gesamten Universums erst moglich.

Der zentrale Zweck dieser miteinander vernetzten Krifte ist der Mensch. In der
indigen-afrikanischen Spiritualitit sind alle Krifte im Universum direkt auf den
Erhalt des menschlichen Lebens hingeordnet; sie existieren, um ihm zu dienen S
Diese Auffassung fiihrt zu der moralischen Uberzeugung, dass eine herzlose
Behandlung irgendeines Bestandteils der Schopfung durch den Menschen die
gottliche Ordnung zu storen droht und
folglich das menschliche Leben in Ge-
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einzigen moralischen Akteure im Universum sollten danach streben, die Harmo-
nie zwischen der unsichtbaren oder iiberirdischen Welt, wo Gott und die Geister
wohnen, und der sichtbaren und irdischen Welt, wo die Menschen und die
anderen lebenden und unbelebten Seinsformen wohnen, aufrechtzuerhalten. Ein
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solches moralisches Verhalten des Menschen bringt alle nur denkbaren Segnun-
gen hervor.

Unverzichtbar fiir das Verstindnis des moralischen Verhaltens in der indigenen
afrikanischen Spiritualitat ist die Rolle des Worts. Das Wort ist nicht nur der
Ausdruck des Geistes; es ist vielmehr selbst Geist oder Hauch und damit Kraft,
Energie oder Macht. Es kann bauen und zerstéren. Darin liegt sowohl seine
Chance als auch sein Risiko: Einmal gedufert - verbal, durch Gesten oder auch
nur auf der Ebene der Intention - lisst sich das Wort nicht so ochne Weiteres
zuriicknehmen. Wie die ausgerupften Federn eines Huhns wird das geduferte
Wort vom Wind davon getragen und kann nicht einfach wieder eingefangen
werden. Das heif’t, dass das in Eintracht gesprochene oder beabsichtigte Wort
Segen bringt. Das achtlos im Zorn oder in boser Absicht gesprochene Wort
dagegen kann den gemeinschaftlichen Beziehungen und damit auch der universa-
len Harmonie ganz allgemein schweren Schaden zufiigen. Um es noch einmal zu
sagen: Alles hingt davon ab, in welchem Geist das Wort gedufiert wird.

Eine deutliche Veranschaulichung der Macht und Rolle des Wortes in der Gesell-
schaft ist die afrikanische Vorstellung von Hexerei. Hexerei gilt in Afrika als das
dufderste Bose, das personifizierte Unmoralische schlechthin. Hexerei aber ist
letztlich nichts anderes als das bgse, boswillige und boshafte Wort. Wenn ein
Mensch ein Wort zu dem Zweck duflert oder intendiert, harmonische Beziehun-
gen zu zerstdren und so die Gemeinschaft ins Chaos zu stiirzen, ist sein Verhalten
zutiefst antisozial und der Inbegriff der Niedertracht. Er oder sie ist eine Hexe
oder ein Hexer, eine durch und durch bése Person, die Dinge beabsichtigt, die
Menschen nicht tun sollten. Wer sich hexerischer, unmoralischer Mittel bedient,
durchtrennt ipso facto seine Bindungen an die Gesellschaft und verurteilt sich
selbst gewissermafien und tatsichlich zum Tod. Denn ohne Gemeinschaft hort
eine Person auf zu existieren. In der schwarzafrikanischen Ubuntu-Philosophie
ist eine Person nur durch ihre Beziehungen zu anderen eine Person. Bei den
siidafrikanischen Zulu und Xhosa gibt es dafiir einen Spruch: , Umuntu ngumuntu
ngabantu“ (eine Person ist Person durch andere Personen). Dieser Satz ist in
verschiedenen Variationen in ganz Schwarzafrika verbreitet.

Dasselbe meint auch die bekannte Formulierung des kenianischen Theologen
John Mbiti: ,Ich bin, weil wir sind; und deshalb, weil wir sind, bin ich.“® Diese
Kerniiberzeugung wurzelt in dem Glauben, dass ,die Existenz des Individuellen
die Existenz des Gemeinschaftlichen ist; und wo das Individuum im physischen
Sinne stirbt, gibt es doch seine sozial-legale Existenz nicht auf, denn das , Wir*
lebt weiter fiir das ,Ich*“7 Dieser Glaube ist religioser Natur; er definiert das In-
dividuum im Verhéltnis zu den verschiedenen Ebenen von Gemeinschaft in der
afrikanischen Weltanschauung. Es l4sst sich als ,,je/avec “ [Ich/mit] beschreiben,
»Wwo das Subjekt sich in der Dominanz der Beziehung durch gemeinsame gemein-
schaftliche Wurzeln einerseits und durch seine Handlungsoptionen andererseits
wiederbehauptet“®. Eine Person ist nicht nur auf die Lebenden, sondern auch auf
die Ahnen und auf die Gemeinschaft der Giiter seines Clans oder seiner ethni-
schen Gruppe bezogen. Dies setzt, wie Walter van Beek und Thomas Blakely



schreiben, ,einen Anthropozentrismus voraus, der direkt auf die Person, die
Gemeinschaft [...] und die Welt insgesamt gerichtet ist. Wenn das jeweils Andere
nicht unbedingt menschlich ist, wird er oder sie vermenschlicht.“9 Diese Bezie-
hungen bestimmen das diesseitige und das jenseitige Schicksal eines Individu-
ums. Letztlich wird damit suggeriert, dass , die Person, die man wird, indem man
sich menschlich verhilt, ein Ahne ist, der Respekt und Ehrerbietung verdient.
Diejenigen, die das Ubuntu-Prinzip ihr Leben lang aufrechterhalten, werden im
Tod zur Einheit mit den Noch-Lebenden gelangen.“10

Einheit auf allen Ebenen der Gemeinschaft jedoch wird durch das Wort in seinen
alltiglichen wie auch in seinen rituellen Formen erlangt. ,Afrikaner glauben, dass
man das Wort, wenn man es hért, zugleich auch isst und trinkt. Daher ist es
wichtig, wie das Wort verdaut wird, um wieder neu in die Gemeinschaft einge-
bracht zu werden.“!! Der Geist der Gemeinschaft wird somit durch das Wort
bestimmt. Beim Palaver beispielsweise, der bewusst und zu einem bestimmten
Zweck geplanten Unterredung der miteinander versammelten Mitglieder der Ge-
meinschaft, muss man sein Wort ,kauen®. Das bedeutet, dass man sein Wort, ehe
man es duflert, einer umfassenden Priifung unterziehen muss, anders ausge-
driickt: Man muss den Geist ergriinden, der das jeweilige Wort ausmacht - denn
dieser Geist, um es noch einmal zu sagen, besitzt die angeborene Macht, zu banen
oder zu zerstoren.12

Die Identitdt des Geistes im afrikanischen
Christentum

Die grofse Mehrheit der afrikanischen Christen hat die Notwendigkeit von Bezie-
hungen und die Vorstellung von der Macht des Worts als Hauptperspektive ihres
Daseins beibehalten. Die christliche Spiritualitit in Afrika geht direkt aus dieser
indigenen Weltsicht hervor, anders ausgedriickt: Die indigen-afrikanische Art,
die Wirklichkeit zu sehen und zu verstehen, bestimmt und formt die afrikanische
christliche Spiritualitit. Die heutige christliche Spiritualititin Afrika oder zumin-
dest im volkstiimlichen afrikanischen Christentum ist sehr viel tiefer in der
traditionellen afrikanischen Religiositat verwurzelt, als es auf den ersten Blick
vielleicht den Anschein hat.® Obwohl das westliche Missionschristentum wh-
rend der letzten 150 Jahre seines Evangelisierungsprojekts alles daran gesetzt
hat, diesen spontanen Inkulturationsprozess zu untergraben und zu verurteilen,
ist es ihm nicht gelungen, ihn aus dem tiefen religiosen Bewusstsein der Men-
schen herauszureifien. Zwar haben sich unter dem Einfluss des Christentums
gewisse duflerliche religiose Ausdrucksformen und sogar Verhaltensweisen
gedndert, doch bei ndherem Hinsehen erweisen sich diese Verdnderungen in der
Regel als nebensdchlich und nicht selten auch als voriibergehend. Die Grundlage
der christlichen Spiritualitdtin Afrika ist und bleibt die als der Geist identifizierte
Macht des Wortes, die die Faser der Gemeinschaft und des menschlichen Mitein-
anders aufbaut oder zerstort.
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Nach wie vor basiert die Spiritualitét afrikanischer Christen auf der Auffassung,
dass das, was in der Gemeinschaft geschieht, den moralischen Zustand des weiter
gefassten Universums anzeigt und reprisentiert. Es bestimmt auch die Bezie-
hung zwischen der Person in der Gemeinschaft und Gott. Das bedeutet, dass
Harmonie oder Disharmonie innerhalb der menschlichen Gemeinschaft sich
zwangslaufig im Universum spiegeln und direkt auf die Lebensqualitit der
Menschheit auswirken. Thomas Berrys Uberzeugung hinsichtlich der stofflichen
Welt deckt sich mit den tiefsten Uberzeugungen der Afrikaner im Hinblick auf
das materielle Universum, das in ihren Augen eine religiose Bedeutung hat: ,Die
natiirliche Welt ist die miitterliche Quelle unseres Seins®, so Berry, ,[sie] ist die
grofiere, geheiligte Gemeinschaft, der wir angehéren. Sich dieser Gemeinschaft
zu entfremden heifst, an all dem arm zu werden, was uns menschlich macht.“14
Doch es ist, wie schon gesagt, das Wort, das die menschlichen Beziehungen pragt
und deshalb Ordnung und Harmonie entweder erhdlt oder zerstort. Bujo erklart,
dass das Wort, von diesem Standpunkt aus betrachtet, ,Leben oder Tod bedeutet
- es ist Arznei oder Gift. Doch es hangt vom Sprecher ab, ob das Wort Leben oder
Tod bringt.“15

Von ihrer indigenen Spiritualitit her verstehen afrikanische Christen das gespro-
chene oder beabsichtigte Wort leicht als das aktive Prinzip oder den Geist im
Leben der Gemeinschaft und des Universums, besser gesagt: Das aktive Prinzip
oder der Geist in der Gemeinschaft und dem Universum ist das Wort. Fiir
afrikanische Christen ist es dieses Prinzip, das im positiven Sinne als der Heilige
Geist gesehen wird, das versohnt, lebendig macht und Wahrheit und Licht garan-
tiert. Der Geist wirkt im Universum durch das alltdgliche oder rituelle Wort, um
die Harmonie oder die moralische Ordnung aufrechtzuerhalten oder wiederherzu-
stellen. Vor diesem Hintergrund werden Handlungen, die Nichtafrikanern viel-
leicht gewodhnlich und in moralischer Hinsicht wertfrei erscheinen - wie Gruf,
Sozialisierung, Rede, Gesang und Tanz - fiir Afrikaner in ihren Implikationen fast
ebenso wichtig wie formelle Rituale. Es ist aus Platzgriinden an dieser Stelle
nicht moglich, diese Aspekte der Macht des Geist-Worts ausfithrlich zu erldutern,
aber lassen Sie uns kurz auf die allgemeine Ausrichtung eingehen, die sie enthal-
ten und die sie abbilden sollen.

Einen Gruf zuriickzuhalten oder nicht zu erwidern ist unter vielen afrikanischen
Christen eine ernste Angelegenheit. Es bedeutet, den Lebensgeist zuriickzu-
halten, denn im Austausch der Gruffworte erkennen die Beteiligten die Existenz
des jeweils anderen als Geschenk an. Einen Grufb zuriickzuhalten oder nicht zu
erwidern ist daher gleichbedeutend damit, dem Gegeniiber den Tod zu wiinschen.
Es kann als ein ebenso gravierendes Ubel betrachtet werden wie Hexerei, denn
Hexerei ist ihrem Wesen nach genau das: Man wiinscht den Tod auf einen an-
deren herab. Es ist der bose Gebrauch des Wortes, ob gesprochen oder nicht. In
der volkstiimlichen afrikanisch-christlichen Spiritualitdt hat das Griiffen noch
immer denselben Stellenwert wie in den indigenen Religionen. Die Perspektive ist
in beiden spirituellen Ausrichtungen dieselbe. Beide messen dem Wort als dem
Geist des Lebens Bedeutung bei. Am deutlichsten ldsst sich diese Bedeutung des



Wortes jedoch daran erkennen, wie afrikanische Christen - nicht anders als der
Rest der afrikanischen Bevélkerung - die Fahigkeit bewerten, das Wort im
Gespréch, im Lied, im Tanz und im Ritual zu handhaben. Wer diese Fahigkeit hat,
istin der Regel hochgeachtet.

Ein Beispiel sind die Fithrungspositionen innerhalb der Kirchen. Christliche
Glaubige in ganz Afrika - das zeigt eine sorgfiltige Beobachtung - erwarten von
ihren Wiirdentrdgern, dass sie Leben anregen und wecken, und zwar nicht nur
das Leben in der Kirche oder das ,religibse“ Leben, sondern das Leben im
Allgemeinen: das kosmische Leben. Ublicherweise erwarten afrikanische Chris-
ten dies nicht auf einer materiellen Ebene - sie wissen, dass das unméglich ist -,
sondern in Gestalt des kraftgebenden Geists, der mit der Lebenskraft des Worts
kommt, des Geist-Worts, das inmitten der alltdglichen Belange trostet und ver-
jiingt. Der phdnomenale Erfolg, den die pfingstlichen und andere am Geist-Wort
ausgerichteten christlichen Kirchen heute in allen Regionen Schwarzafrikas zu
verzeichnen haben, ist ein beredtes Zeugnis fiir die Sehnsucht der Allgemeinheit
nach dem Geist als Wort.

Natiirlich sind nicht anders als in den indigenen afrikanischen Traditionen Musik
und Tanz und alle Arten von kérperlichen Ausdrucksmitteln, die das Wort be-
gleiten, ebenfalls eine Form von Sprache und werden oft auch als solche verwen-
det. Im formellen Ritual ist die Kenntnis der richtigen Worte und der richtigen
Gegenstdnde eine unerldssliche Voraussetzung fiir die Giiltigkeit und Wirksam-
keit des Rituals. So wird die Wirksamkeit der Sakramente im afrikanischen
Katholizismus zum Beispiel als das Ergebnis einer Kombination aus der Verwen-
dung der richtigen Worte und der Verwendung der richtigen Gegenstidnde auf-
gefasst. Neben den Sakramenten sind auch die Sakramentalien im volkstiim-
lichen Katholizismus sehr beliebt und machen einen betrichtlichen Teil des
priesterlichen Dienstes aus. Der Segen des Priesters, der darin besteht, dass
dieser iiber dem betreffenden Gegenstand (Wasser, Rosenkranz, Kruzifix oder
Heiligenbild) die richtigen Worte spricht, garantiert die wirksame Gegenwart des
Schutzgeistes in diesem Gegenstand, der somit benutzt werden kann, um das
Leben zu stirken.

Implikationen der Vorstellung vom Geist als Wort

Nach der Auffassung von Eugene Peterson sollte der christliche Glaube, wonach
Jesus ,nicht nur das Wort Gottes spricht [...], sondern das Wort Gottes ist*, uns
bewusstmachen,

»dass unsere Worte wichtiger sind als wir je vermutet haben. Das Wort ,Ich glaube’
bezeichnet zum Beispiel den Unterschied zwischen Leben und Tod. Unsere Worte
verleihen unseren Gesprdchen mit Jesus Wiirde und Ernst. Denn Jesus zwingt uns
seine Heilslgsung nicht auf; er erzdhlt das Heil ins Sein, und zwar auf dem Wege
beddchtiger Unterhaltung, vertrauter persénlicher Beziehungen, mitfiihlender Reaktio-
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nen, leidenschaftlichen Gebets und [...] eines aufopferungsvollen Todes. Wir bewegen
uns nicht einfach so von solchen Worten weg. “16

Die universale christliche ,Hoffnung", so der spirituelle Schriftsteller Diarmuid 0
Murchi, ,erwichst aus der Uberzeugung, dass der lebendige Geist Gottes alles in
der Schépfung durchtrankt und begabt.“17 Was wir also als ,Gott, den Heiligen
Geist” bezeichnen und anrufen, ist tatsdchlich das Prinzip, die Macht, die Kraft
oder die Energie, die ,alles Sein beseelt und tragt und bestiandig neue Moglichkei-
ten des Gebérens und Bliihens hervorbringt.“18 Und genau dieses Prinzip, Gott,
den Heiligen Geist, identifiziert die afrikanische Tradition mit dem schopfe-
rischen Wort, das nicht nur Macht hat, sondern selbst die Energie ist, die das
Miteinander in der Gemeinschaft und die allgemeine Harmonie festigt und belebt.
Fiir Afrikaner kann das Wort jedoch auch Ausdruck des Bosen Geistes sein, der
die Gemeinschaft und Harmonie zu zerstéren vermag. Personliche oder gemein-
schaftliche Segnungen oder Ungliick und Leid hingen dieser Wahrnehmung
zufolge weitgehend davon ab, wie das Wort gebraucht wird.

Schluss

Die jiidisch-christliche Bibeltradition vom géttlichen Geist als dem grundlegen-
den schopferischen und erhaltenden Prinzip allen Daseins, die wir weiter oben
erldutert haben, ist unbestreitbar in die indigen-afrikanische Vorstellung vom
Wort, das auch Geist ist und die Macht hat, aufzubauen oder zu zerstoren,
eingeflossen und von dieser assimiliert worden. Wir haben es hier mit einem
Beispiel fiir die Selbstoffenbarung Gottes in der afrikanischen Kultur zu tun -
eine Selbstoffenbarung, die unabhingig von biblischen oder anderen Einfliissen
geschieht. Theologisch und pastoral gesehen konnte die indigen-afrikanische
Vorstellung vom Wort deshalb im afrikanischen Christentum als Grundlage fiir
eine sinnvolle Katechese iiber Gott, den Heiligen Geist, herangezogen werden.

1 So Eugene H. Peterson in seiner Version der Bibel, Introduction: John, in: The Message: The
Bible in Contemporary Language, Colorado Springs 2002, 1914.

ZEbd.
3 Im selben Brief z4hlt der heilige Paulus auch ihre Gegenteile auf (Gal 5,19-21).

4 Bénézet Bujo, Foundations of an African Ethic: Beyond the Universal Claims of Western
Morality, New York 2001, 151.

5 Eine ausfithrlichere Darstellung bietet Laurenti Magesa, African Religion: The Moral Tradi-
tions of Abundant Life, Maryknoll, NY 1997, 35-76.

6 John S. Mbiti, African Religions and Philosophy, Oxford 21989, 141.
7 Mbiti, African Religions, aa0., 141.

8 Walter E. A. van Beek/Thomas D. Blakely, Introduction, in: Thomas D. Blakely et al.,
Religion in Africa: Experience & Expression, London 1994, 19.

9 Ebd.
10 Internet: http:/ /en.wikipedia.org/wiki/Ubuntu_(philosophy) (20. November 2010).
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11 Bujo, Foundations, aa0., 46.
12Ebd., 45-63. Vgl. auch Jak 3,1-12, Spr 11,9a; 15,4.
13 Vgl. Evan M. Zuesse, Perseverance and Transmutation in African Traditional Religions, in:

Jacob K. Olupona (Hg.), African Traditional Religions in Contemporary Society, St. Paul/MN
1991, 170-171.

14 Zitiert nach Diarmuid O Murchi, Reclaiming Spirituality: A New Spiritual Framework for
Today’s World, New York 1998, 35.

15 Bujo, Foundations, aa0., 46.
16 Peterson, The Message, aaQ., 1914.

17 Diarmuid O Murchi, Ancestral Grace: Meeting God in Our Human Story, Maryknoll/NY 2008,
216,

18 Ebd.

Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Erfahrung und Verstandnis des
Geistes in Siidamerika

Diego Irarrazaval

Das Volk, das sich abmiiht, um zu iiberleben und im Hier und Heute voranzukom-
men, hat stindigen Kontakt zu spirituellen Kriften. Im Lauf der letzten Jahrzehn-
te dachte man verstidrkt iiber pfingstlerische Ausdrucksformen und auch iiber die
Gegenwart des Geistes im Universum nach. In Teilen der stddtischen Bevélke-
rung und innerhalb der aufsteigenden Mittelschicht verbreiten sich neupfingstle-
rische Haltungen, die das Spirituelle oftmals auf eine Ware reduzieren, im Uber-
mafs. Phinomenologisch betrachtet treten deutlich zwei Pole hervor: Einerseits
sind dies marginalisierte Menschen, die mithilfe unterschiedlicher Glaubenswei-
sen mit Macht ausgestattet werden, und andererseits die grof’e Masse von Indi-
viduen, die von einer sozio-spirituellen Fluchtbewegung erfasst sind. Zwischen
diesen beiden Polen entfaltet sich ein breites Spektrum von Verhaltensweisen,
die Anlass fiir unterschiedliche Deutungen sind.

Zum traditionellen Glauben an vitale Krifte in seinen unterschiedlichen Formen
gesellen sich heute die einflussreiche spirituelle Okologie, eine Vielzahl auf das
eigene Selbst bezogener Therapieformen und die sakralisierte Technologie. Ande-
rerseits hat die befreiungstheologische Stromung in Lateinamerika und der Kari-
bik Erfahrungen des Geistes begrifflich erfasst. Dazu kommt die sich selbst so
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