keiten, wie sie in den vielen hagiographischen und homiletischen Texten geboten
werden. Monchsviter wie der den Kopten so werte Schenute von Atripe wollten
Méonche und Laien zu Gott wohlgefilligem Leben erziehen. Das Selbstverstindnis
der Kirche ist weniger im dogmatischen Traktat als in der Liturgie zu finden.
Frommigkeit konnte sich dort besser entfalten als Theologie, weil diese infolge
ihrer Traditionsgebundenheit kaum Produktivitit besitzt. Auch durch die Zeit
der Islamisierung hindurch, die fiir das Koptentum einen aufSerordentlichen
Schrumpfungsprozef mit sich brachte, hat sich tiefe Frommigkeit gehalten. Eine
Ausstellung koptischer Kiinstler der Gegenwart, die zur gleichen Zeit wie die
Feierlichkeiten stattfand, lehrte, daf diese Kiinstler die Formen der Spitantike
und des Mittelalters weit hinter sich gelassen haben, aber auch, dafl die meisten
der gezeigten Werke ohne einen tiefen Glauben nicht hitten entstehen konnen.
Solcher Glaube wird erst recht Frucht bringen, wenn dkumenische Weite die bis=
herige Isolierung der koptischen Kirche iiberwinden wird. Dafiir bildete gerade
die Marcusfeier einen Ansatzpunkt. Das ékumenische Gesprach wird nach und
nach zu gegenseitigem Verstindnis fithren, so dafl auch die Fragestellungen und
Methoden der modernen Theologie, insbesondere die Anwendung der historisch=
kritischen Methode bei der Behandlung der historischen Disziplinen sowie die
Auseinandersetzung mit den Ideologien der Gegenwart den koptischen Theologen
bekanntgemacht und bei der Gestaltung ihres eigenen Selbstverstindnisses frucht=
bar verwendet werden konnen. Eine tiefe Frommigkeit, der ich gerade auch in
gebildeten Kreisen begegnet bin, schenkt Hoffnung, daf8 wir hier durchaus Er=
wartungen hegen diirfen. Allerdings diirfen wir selbst, wenn wir helfen wollen,
nicht intellektuellem Diinkel verfallen. Denn Theologie ist nicht nur ein Produkt
geistiger Fahigkeiten und Erkenntnisse, sondern auch heute gilt noch immer das
Wort: pectus facit theologum.
Alexander Béhlig

Die Lambeth-Konferenz 1968*

Die Aufgabe, der 10. Lambeth=-Konferenz der anglikanischen Bischife als Be=
obachter beizuwohnen, war voller Uberraschungen. Alle fritheren Lambeth=Kon=
ferenzen haben in strenger Abgeschiedenheit getagt. An die Offentlichkeit drang
nur, was der Presse mitgeteilt wurde. Die anglikanischen Kirchen wurden nach-
triglich durch einen gedruckten Bericht und die Vortrdge ihrer Bischife unter=
richtet.

Wie wiirden ,Beobachter” aus anderen Kirchen aufgenommen werden? Die
tkumenischen Berater des Erzbischofs von Canterbury, die uns mit grofier Herz=
lichkeit aufnahmen, hatten sich diese Frage offensichtlich auch gestellt. Man bat
uns um Verstindnis, wenn uns nur die Plenar- und Sektionssitzungen, nicht
aber die Ausschiisse gedffnet werden wiirden. Es kam jedoch anders. Die 70 Be=
obachter, unter ihnen sieben Katholiken, und die 26 anglikanischen Berater —
meist Fachleute aus Theologie und Mission — durften nicht nur unter allen Aus=

* Soeben ist das Protokoll erschienen: The Lambeth Conference 1968. Resolutions and
Reports. S. P. C. K. and Seabury Press, London 1968. 158 S., geh. 8s6d.
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schiissen wihlen, sondern wurden iiberall zu voller Mitarbeit eingeladen. Als
die Sektionssitzungen einsetzten, galt eine solche Mitarbeit bereits als selbst=
verstindlich. Fiir die Periode der Plenardebatten wurden in der Galerie Mikro=
phone fiir die Beobachter und Berater aufgestellt. Zeitweilig redeten mehr , Gaste”
als Bischofe. Die Art, wie die Delegierten das hingenommen haben, wurde von
einem Berater mit Recht als ,Akt korporativer Demut” bezeichnet. Dr. Payne,
der als einer der sechs Prasidenten des Okumenischen Rates der Kirchen neben
Bischof Willebrands der wohl prominenteste Beobachter war, dankte am Schluf3
fiir diese Behandlung, die ein Priizedens geschaffen habe, an dem keine andere
grofie christliche Konferenz kiinftig voriibergehen diirfe.

Die Vorbereitung

Zeitlich und thematisch schlof sich die Lambeth-Konferenz, die vom 25. Juli
bis zum 25. August tagte, an die 4. Vollversammlung in Uppsala an. ,Die Er=
neuerung der Kirche in Glaube, Amt und Einheit” lautete das Thema in London.
Allen Bischéfen war Monate vorher ein Band mit Vorbereitungs=Essays zuge=
leitet worden, der fiir jeden der 32 Ausschiisse, in die die drei Sektionen (Fragen
des Glaubens I, des Amtes II und der Einheit III) aufgeteilt werden sollten, einen
Aufsatz brachte.

Erstaunlich war, wie hiufig im ersten Teil des Bandes deutsche Theologen —
bis hin zu J. Moltmann — zitiert wurden. Die Konferenzberichte lassen davon
allerdings nichts mehr erkennen.

Der Kanadier Ralph Dean, der seine Dibzese einem Vertreter iibergeben hatte,
um als bischoflicher Sekretir der ,Anglikanischen Gemeinschaft” die Lambeth=
Konferenz vorzubereiten, hatte nur wenig dem Zufall iiberlassen. Das war fiir
das Gelingen einer Konferenz entscheidend, die im Gegensatz zu ,Uppsala” nur
vor, nicht aber nach ihrem Beginn auf die Hilfe von Fachleuten zuriickgreifen
konnte,

Die Konferenz begann mit einem Gottesdienst in Canterbury, der seiner Form
nach ein schlichter ,Evensong” war. Nur beim feierlichen Einzug wurde alle
Pracht entfaltet, deren die anglikanische Kirche fihig ist. Allein die Zusammen=
stellung der Prozession muf} eine wahre ,Generalstabsarbeit” gewesen sein.
Unter den etwa 480 Erzbischifen, Metropoliten und Bischofen fielen die Afrika-
ner auf. Vor den Bischofen der einzelnen Provinzen wurden Fahnen mit dem
Namen dieser Provinzen vorweg getragen; von der ,Ditzese Cuba” bis zur
»Provinz Canterbury”.

Eine Serie von ,Garden Parties” schlof sich an: in Canterbury, im Lambeth
Palast, dem Londoner Sitz der Erzbischdfe von Canterbury, und — als Hohepunkt
— im Buckingham Palast, wo die Kénigin die Bischofe einer Kirchengemeinschaft
empfing, die sich durch Auswanderung in der angelsichsischen Welt und durch
Mission im ,Empire” ausgebreitet hat. Schien dies Ereignis und auch der vom
Fernsehen iibertragene Abendmahlsgottesdienst am 28. Juli in der Westminster=
abtei, dem Nationalheiligtum der Engldnder, auf das ,Establishment” der angli=
kanischen Kirche hinzudeuten, so war davon bei der Konferenz selbst kaum etwas
zu spiiren. Zu stark war das Fragen nach einer Theologie, die dem raschen Um=
bruch unserer Zeit gerecht wird, der Wunsch, die kirchlichen Amter so zu ordnen,
daf die Kirche unserer heutigen Welt dienen kann, und das BewufStsein, daf3 nur
eine einige Kirche dem Willen Gottes fiir unsere Zeit entspricht.
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Dies Dringen hat die Lambeth=Konferenz zu dem Ereignis gemacht, das sie
darstellt. Man frage nicht, ob es eine ,konservative” Konferenz gewesen sei.
Auch von ,Uppsala” wird so in einigen Kreisen geredet. Mit solchen Schlagworten
gefahrdet man nur den erreichten Fortschritt. Ahnlich wie bei ,Uppsala” liegt
bei der ,Lambeth-Konferenz 1968”, um es ganz abgekiirzt zu sagen, der grofite
Erfolg darin, daf viele konservative Menschen — und dazu gehéren von der
Natur jhres Amtes her die meisten Bischofe — sich progressive Gedanken und
Losungsvorschlige zu eigen gemacht haben. Als die Mitglieder der Sektion I in
London verzagt waren iiber die Unstimmigkeiten und das Durcheinander des
von ihnen erarbeiteten Berichtes, teilte ein jiingerer Bischof mit, er habe den Text
einem ,zornigen jungen Mann” der Kirche von England gezeigt, der habe alles
gelesen und gesagt: Das muf sofort gedruckt werden. Auf die iiberraschte Riick=
frage, warum er das meine, wo doch nichts Neues, nichts, was nicht anderswo
schon besser gesagt worden sei, im Bericht stiinde, habe er geantwortet: Daf
Bischife es sagten, sei so iiberraschend und ermutigend. Der Bericht konnte
spater noch wesentlich verbessert werden.

Sektion I: Erneuerung der Kirche im Glauben

Es wiirde im Rahmen dieses Berichtes zu weit fiihren, wenn man eine Analyse
~ der verabschiedeten Texte zu geben versuchen wiirde. Es mag geniigen, wenn
einige Akzente gesetzt werden. Man diirfte den Bischofen der Konferenz kaum
Unrecht tun, wenn man die im eigentlichen Sinn theologischen Debatten als
schwach bezeichnet. Wenn der endgiiltige Text demgegeniiber mehr bietet, dann
ist das einigen hervorragenden Theologen, wie etwa dem Bischof von Durham,
Dr. Jan Ramsey (nicht verwandt mit dem Erzbischof von Canterbury), zu ver-
danken, und auch dadurch zu erkliren, daf den »Formulierungsausschiissen”
erhebliche Freiheiten eingerdumt worden waren. Im Blick auf die urspriingliche
Vorlage des Ausschusses, der sich mit der ,Debatte iiber Gott” befaft hatte, gab
ein Berater zu bedenken, daf es nicht Sache von 480 Bischéfen — oder auch von
allen Bischofen der Welt — sein konne, festzustellen, daf Gott existiere. Gott
selber mache sein Recht geltend. Dies mag als Beispiel dafiir geniigen, daf die
Konferenz der theologischen Arbeit, die Robinsons Buch ,Honest to God” in der
anglikanischen Welt ausgeldst hat, nicht wirklich gerecht werden konnte, Es
fehlten die theologischen Fachleute.

Richtungweisend ist hingegen, in welcher Breite die Gedanken der Genfer Kon=
ferenz ,Kirche und Gesellschaft” von 1966 und die Gedanken der Sektionen III
und IV von ,Uppsala” aufgenommen worden sind. Sie haben auch in den Debat=
ten eine erhebliche Rolle gespielt. Als Beispiel sei eine Resolution herausgegriffen,
die wesentliche Gedanken des Sektionsberichtes zusammenfafit. Da heift es, die
Lambeth-Konferenz iibernehme die Auerungen von Uppsala zur verzweifelten
wirtschaftlichen und sozialen Lage der Entwicklungslidnder. Um daraus die not=
wendigen Folgerungen zu ziehen, empfehle man den Provinzen der Anglikani-
schen Kirchengemeinschaft,

1. das sorgfiltige Studium der Entwicklungsprobleme und die Verbreitung dies=
beziiglicher Kenntnisse in Kirche und Offentlichkeit;
2. die Unterstiitzung aller Bemithungen der Vereinten Nationen um Schaffung

wirtschaftlicher Gerechtigkeit in der Welt durch aktiven Einsatz der Kirchen
und durch Gebet;
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3. die von ,Uppsala” empfohlene Beeinflussung der Regierungen von Industrie=
nationen durch die Kirchen, um einmal bis 1971 den Anteil an Entwicklungs=
hilfegeldern in den Staats=Etats auf ein Minimum von 1% des Bruttosozial=
produktes zu bringen und zum andern zu fiir die Entwicklungslinder trag=
baren Welthandelsvereinbarungen zu kommen.

Die anglikanischen Kirchen sollen ihre Glieder dazu dringen, angesichts der
Herausforderung durch die Weltarmut personliche und gemeinschaftliche Ver-
pflichtungen finanzieller Art einzugehen, wie auch ,Uppsala” es nahegelegt habe.
Die Bischéfe sollen dabei die Richtung weisen, indem sie einen Teil ihres Ge-
haltes zur Verfiigung stellen.

Angesichts des letzten Passus kam es zu einer Debatte, die — wie dhnliche
Debatten in Uppsala und auf deutschen Synoden — von der Presse mifSverstdnd=
lich dargestellt worden ist. Es war ein Richtsatz von einem Prozent genannt wor=
den. Die Konferenz hat diese Angabe fallen lassen, weil sie meinte, Bischéfe aus
Industrielindern kénnten erheblich mehr geben, wihrend es fiir Bischofe aus
Entwicklungslindern zu viel sein konnte. Die ,Verpflichtung” sollte nicht etwa
erweicht werden, sondern man wollte im Namen aller etwas fiir alle Verpflich=
tendes sagen.

Der Bericht der Sektion I atmete so den Geist der Kirche eines Wilberforce,
Kingsley oder Earl of Shaftesbury.

Sektion II: Die Erneuerung der Kirche im Amt (Ministry)

Aus der Fiille der unter diesem Thema diskutierten Fragen ist eine Frage von
besonderem Interesse und hat auch die Bischofe selbst am meisten engagiert:
die Frage nach der Stellung der Frau in der Kirche.

Was den Gesamtbericht anging, so zeigte er in seinem ersten Entwurf einen
iiberraschenden Bruch. Die Abschnitte iiber den Dienst der ,Laien” waren deut=
lich vom Genfer ,Laienreferat” inspiriert. Da fanden sich eine Fiille weiter=
fithrender Aussagen, in denen jedes falsche ,Amtsdenken” iiberwunden schien.
Die Abschnitte iiber das dreigeteilte Amt waren dann aber so gefaft, als gibe
ec jene anderen Aussagen nicht. Der Hiatus konnte in der endgiiltigen Fassung
wenigstens gemildert werden.

Die Auseinandersetzungen iiber die Frage Frau und Amt setzten bei dem
Problem des Diakonates ein. Das anglikanische Diakonenamt ist — was als tief
unbefriedigend empfunden wird, aber nicht iiberzeugend geéindert werden konnte
— eine ,Durchlaufstation” auf dem Wege zum Pfarramt. Seit Jahrzehnten gibt
es Diakonissen. Es handelt sich dabei um ausgezeichnet vorgebildete Gemeinde=
helferinnen. Die Lambeth=Konferenz von 1920 hatte sich itber das Amt der
Diakonisse — wenn auch nicht in volliger Klarheit — so gedufSert, als handele
es sich um dasselbe Amt wie das des Diakons. Die nichste Lambeth=-Konferenz
hatte das zuriickgenommen oder doch jedenfalls nicht geklirt. Nach harten Wort=
gefechten wurde jetzt entschieden: das Amt der Diakonisse ist das Diakonenamt.

Bei der Debatte ging es im Grunde bereits um die Frage, die auch bei der
Erérterung iiber die Zulassung von Frauen zum priesterlichen Amt im Hinter-
grunde stand: Ist der tiefgreifende Wandel der soziologischen Strukturen, der
sich in den letzten zwei Jahrhunderten vollzogen hat, rein zufillig, oder ist in
ihm der Wille Gottes erkennbar? Der Erzbischof von York, der diese Frage als
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Vorsitzender der Sektion II bei der Einbringung des Entwurfes stellte, bejahte
sie in Ubereinstimmung mit allen Mitgliedern des Ausschusses , Amt und Frau”.

Trotzdem fand die Vorlage, in der es hie, es gebe keine zwingenden theolo=
gischen Griinde, Frauen den Weg zum Pfarramt nicht zu 6ffnen, nicht die Zu-
stimmung der Konferenz. Auf Vorschlag des Bischofs von Gloucester formulierte
man, es gebe keine zwingenden Griinde ,dafiir oder dagegen”. In der Debatte
hatte der Erzbischof von Sydney den Antrag als ,Todesstofs fiir die Beteiligung
von Ménnern am kirchlichen Leben” bezeichnet. Er werde dagegen kimpfen und
wenn er eine Minderheit von einer Stimme darstellen wiirde. Der Beifall auf
diese Rede, die ihm viel zornige Briefe englischer Damen eintrug, zeigte, daf8
die ,Minderheit”, die gegen eine Offnung des Priesteramtes fiir Frauen steht,
beachtlich war und ist. Gleichwohl ist hier eine Bewegung eingeleitet worden,
die nicht riicklaufig sein wird. Der Bischof von West Missouri, ein besonderer
Liebling der Konferenz, erklirte unter dem Geldchter des Plenums:

,Ich bin gegen weibliche Priester, und nach West Missouri wiirden sie nicht
passen. Ich bitte Gott, daR er mich aus dieser Welt nimmt, ehe eine Frau bei uns
eingefithrt wird. Aber ich glaube, es ist Gottes Wille, dafl wir weibliche Priester
bekommen. Und da diirfte denn wohl schwer etwas dagegen zu machen sein.”

Sektion I1I: Die Erneuerung der Kirche in Einheit

Der Hiatus im Bericht der Sektion II konnte gemildert werden. Wie schwer es
die Anglikaner jedoch haben, kumenische Offenheit zu zeigen, wenn es um die
Frage des historischen Episkopates geht, zeigten die Auseinandersetzungen um
den Bericht und die Resolutionen der Sektion III. Gerade wenn man Schwierig=
keiten, um die es hier geht, vor Augen hat, wird man geneigt sein, in diesen
Debatten und ihren Ergebnissen den Hohepunkt der Lambeth-Konferenz von
1968 zu sehen. UnvergeBlich bleibt das leidenschaftliche Dringen der Asiaten
auf kirchliche Einheit. Der Bischof von Nagpur schilderte das Suchen einer Gruppe
von mehreren Millionen Hindus nach Antwort auf religidse Fragen. Nach andert=
halbjihrigem Studium der christlichen Lehre habe diese Gruppe sich dem Bud-
dhismus zugewandt, weil sie nicht habe entscheiden kénnen, welche christliche
Konfession mit ihrer Predigt des einen Christus recht habe. ,Der Herr hat sie
gesucht, sie waren auf dem Wege zu ihm; unsretwegen haben sie ihn nicht ge=
funden.”

Die Resolutionen der Sektion III zielten auf: Stirkung des 6kumenischen
Lebens; auf gelegentliche Zulassung von getauften, abendmahlsberechtigten
Gliedern anderer Kirchen zum Abendmahl der Anglikaner; auf die Erlaubnis
fiir Anglikaner zur vereinzelten Teilnahme am Abendmahl anderer Kirchen unter
bestimmten Voraussetzungen; auf gegenseitige Akte der Interkommunion bei
Kirchen, die verbindliche Unionspline eingegangen sind; auf eine volle Gemein-
schaft mit der Kirche von Siidindien und auf ein Ja zu einer Reihe von vorge=
legten Unionsplinen. Der Bischof von Exeter erdffnete die Schlacht fiir die Kon=
servativen. Es gehe um das Prinzip des Episkopalismus. Thm perstnlich geniige
ein ,Gottesdienst der Versohnung” als Form der Amtervereinigung zwischen
Anglikanern und Methodisten in England. Interkommunion wor einem solchen
Gottesdienst konne er jedoch keinesfalls gutheiffen. Der Bischof von Lincoln
sagte, er hitte bis vor fiinf Jahren dasselbe sagen konnen; seither habe seine
Einstellung sich jedoch gedindert. In der vorhergegangenen Woche habe jemand
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Akte der Interkommunion mit nichtbischéflichen Kirchen mit vorehelichem Ge=
schlechtsverkehr verglichen. Das sei ebenso niedertriichtig wie falsch. , Wir lassen
ja die anderen seit lingerem bei uns zu. Da ist nichts mehr eindeutig. Auch die
Haltung des katholischen Priesters, der am Sonntag in meinem Gottesdienst war,
ist nicht mehr eindeutig. Wir miissen zugestehen, dafl unser katholisches Amts=
verstindnis durch Gottes Gnade die Grenzen unserer Logik gesprengt hat.”
Diesen und dhnlichen Voten war es zu danken, dafd die Resolutionen zur Frage
der Interkommunion mit grofler Mehrheit angenommen wurden.

Dramatisch ging es bei der Frage zu, ob der anglikanisch-methodistische
Unionsplan, von dem schon die Rede war, gutgeheiflen werden sollte oder nicht.
Nachdem man iiberseeische Unionspline kurzerhand ,empfohlen” hatte, stellte
ein englischer Bischof den Antrag, diesen Plan als ,nicht zur Debatte gestellt”
zu behandeln, man habe ihn nicht geniigend studieren kénnen. Die Ironie in der
Riickfrage des Erzbischofs von Canterbury, ob das Studium der anderen Plane
wirklich soviel besser gewesen sei, war nicht zu iiberhéren. Dennoch schien sich
eine Mehrheit der Bischofe, wenn auch nicht fiir eine véllige Streichung dieses
Tagesordnungspunktes, so doch fiir einen Kompromifivorschlag zu erwédrmen,
der dahin ging, den Fortgang der anglikanisch-methodistischen Gespriche seit
1958 als erfreulich zu bezeichnen.

In einer geradezu atemberaubenden Rede warf der Metropolit von Kalkutta
das Steuer herum. Er fragte die Konservativen, ob sie wirklich der Meinung
wiren, man konnte ein solches Problem mit einem parlamentarischen Trick losen.
»Wir Anglikaner haben keinen guten Ruf. Wir reden so hiibsch. Wenn's zum
Schwur kommt, zucken wir zuriick. Einheit ist wie Friede. Wer den will, mufi
einen Preis zahlen. Es wire bose, so zu verfahren, wie Sie es wollen.” Die ganze
herrliche Philippika mitzuchreiben war unméglich. Es war noch von Kaninchen
die Rede, die in ihre Locher rasen, sobald es knallt. ,Lak”, wie die 6kumenischen
Freunde den iiber 7ojahrigen Lakdasa De Mel nennen, gliihte vor Zom. Der
Beifall war unbeschreiblich; De Mels Sieg eindeutig.

Der Bericht der Sektion III bezeichnet den Standort der Anglikanischen Kir=
chengemeinschaft, die sich gern als ,wahrhaft katholisch und wahrhaft refor=
miert” bezeichnet, ziemlich genau. Wenn auch die Enzyklika des Papstes zu
Beginn der Konferenz wie eine Bombe wirkte, schon die Erklirung dazu zeigte,
daR man die Verbindung zu Rom sucht und pflegen méchte. Man ist — wie es
nach den Erklarungen der Anglikaner zur Frage der Geburtenregelung und Fami=
lienplanung von 1958 nicht anders zu erwarten war — anderer Meinung, aber
man ist es in einer sehr hoflichen Weise. Eine Aussage im Berichtsentwurf der
Sektion III, dem Bischof von Rom werde in einer einigen Kirche mit Fug und
Recht ein ,Primat der Liebe” zukommen, wurde zwar auf Anregung des Erz-
bischofs von Canterbury, der das ,eine Mischung von Prophetie und Vermutung”
nannte, gestrichen; aber die Neigung mit Katholiken und Orthodoxen in einen
verbindlichen Dialog zu kommen, ist nicht zu iibersehen.

Demgegeniiber ist das Verhiltnis zu den reformatorischen Kirchen distanzier=
ter, auch wenn beschlossen worden ist, es sollten zwischen den Anglikanern und
dem Lutherischen Weltbund vier Konsultationsgespriche in halbjahrigem Ab=
stand stattfinden. Am letzten Tage der Konferenz wurde innerhalb von Minuten
entschieden, daf} eine Zustimmungserkldrung zu den ,39 Artikeln”, (der gegen
die Schwirmer und die katholische Kirche gerichteten Bekenntnisschrift der An=
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glikaner aus dem 16. Jahrhundert) kiinftig von Ordinanden nicht mehr gefordert
werden solle. Der verzweifelte Widerstand des Bischofs von Durham, dem sich
der Erzbischof von Kapstadt und 35 andere Bischéfe anschlossen, verschlug nichts.
Die breite Diskussion, die es in den reformatorischen Kirchen iiber Sinn und
Geltung der Bekenntnisschriften gegeben hat, war den anglikanischen Bischéfen
offensichtlich vollig unbekannt. Natiirlich stellt sich von daher die Frage, in
welchem Sinne die anglikanischen Kirchen ,wahrhaft reformiert” zu sein meinen;
aber ist nicht diese Frage allein schon Grund genug, einen intensiven Dialog mit
einer Gemeinschaft von Kirchen zu suchen, von denen wir, wie nicht zuletzt die
Lambeth=Konferenz von 1968 gezeigt hat, unendlich viel lernen konnen?

Ferdinand Schlingensiepen

Eindriicke nach einem Studienaufenthalt in Ghana

Vorbemerkung:

~ Schon seit Ende der 4oer Jahre nehmen junge deutsche Theologen an dem vom
Okumenischen Rat der Kirchen veranstalteten Stipendiatenaustausch teil, der
sie in viele Lander der Erde fithrt und das dortige kirchliche Leben kennenlernen
léft. Das geschieht nicht nur zur personlichen Fortbildung und ,Horizonterwei=
terung”, vielmehr sollen sie die mitgebrachten Erfahrungen in ihren deutschen
Heimatkirchen fruchtbar machen und ein wirksames Potential fiir die 6kumeni=
sche Offnung von Pfarrerschaft und Gemeinden bilden. Uber in den Kirchen der
USA oder auf dem europidischen Kontinent gewonnene Eindriicke ist bereits
vieles veroffentlicht worden (vgl. z. B. ,Pastoraltheologie” Nr. 7/1968, S. 310 f£.).
Die afrikanischen Kirchen und ihre Probleme sind hingegen weniger oder zu=
mindest vorwiegend nur aus der Sicht der Missionsarbeit und der Diakonie be=
kannt. Daher werden die nachstehenden Ausfithrungen iiber Ghana, wo der
Autor mit seiner Frau das Studienjahr 1967/68 verbrachte, besonderes Interesse
finden. Wir haben vor, spiter auch weitere derartige Berichte aus anderen Landern
zu verdffentlichen, damit der Skumenische Stipendiatenaustausch an seinem Teile
zu dem Ziel beitrdgt, das die im Okumenischen Rat zusammengeschlossenen
Kirchen sich vorgenommen haben: zur gegenseitigen ,Berichtigung und Berei=
cherung”.
Die Schriftleitung

Theologisches Studium in Ghana

Der Aufenthaltsort fiir 6kumenische Stipendiaten in Ghana ist die Universitit
Legon, weil hier innerhalb der Faculty of Arts ein Department fiir Religions=
wissenschaftliche Studien eingerichtet ist, an dem u. a. christliche Theologie ge=
lehrt wird. Die Studenten kénnen ,Religion” als Nebenfach oder als Hauptfach
belegen. Das letzte tun nur ganz wenige Studenten. Fiir den pfarramtlichen
Dienst sind beide Arten von Studierenden nicht vorgesehen. Sie gehen nach
ihrem dreijihrigen Studium meist in den entschieden besser bezahlten Staats=
dienst an héheren Schulen oder Lehrerseminaren.
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