des Friedens in der einen geteilten Welt
formuliert, ndmlich dafl Friede als
geschichtlicher ProzeB im messiani-
schen Hoffnungslicht, als Kunst des
Zusammenlebens im Hoffnungslicht
von Befreiung und Versohung, als ge-
waltfreie Konfliktlosung im Hoffnungs-
licht der Uberwindung von Gewalt und
daf die Kirche als Leib des Friedens zu
verstehen sind. Norbert Greinacher
zeichnet den Konflikt um die Theologie
der Befreiung nach und kommt — im
Frithjahr 1987 — zu dem Urteil: der
innerkirchliche Konflikt ist (seit der
Begegnung der brasilianischen Bischofs-
konferenz mit dem Papst im Mérz 1986)
entkrampft, doch bestehen bleibt der
politische Konflikt, der durch die kriti-
sche Theorie und Praxis der Befreiung
selbst ausgelést wird. Die Arbeitsgrup-
penberichte , ,Neues Testament“ und
»Macht und Gewalt* sowie die Medita-
tionen zum Magnificat und zum unge-
rechten Haushalter liest man mit
Gewinn. Inwiefern die Berichte ,,Die
friedfertige Frau?* und ,,Basisgemein-
den in der Bundesrepublik*‘ der von
Falcke als Wesensmerkmal des Friedens
verstandenen Kunst des Zusammen-
lebens im Hoffnungslicht von Befreiung
und Versohnung dienen kénnen, bleibt
angesichts ihrer Ubertreibungen und
Drohgebédrden unerfindlich.

Vo.

Aloysius Pieris, Theologie der Befreiung
in Asien. Christentum im Kontext der
Armut und der Religionen. Reihe
,,Theologie der Dritten Welt*, Bd. 9.
Verlag Herder, Freiburg — Basel —
Wien 1986. 270 Seiten. Kart.
DM 39,50.

Aloysius Pieris sammelt in diesem
Buch die Aufsitze, die er wihrend zwei
Jahrzehnten nach dem Zweiten Vatika-
nischen Konzil geschrieben hat. Sie zei-

gen, wie aktiv Pieris an der gegenwérti-
gen asiatischen Wirklichkeit teilnimmit.
Es ist zugleich wichtig fiir Pieris, diese
Erfahrung in die liturgische Feier umzu-
setzen. Das fordert von ihm eine anhal-
tende theologische Reflexion. Es geht
bei diesem Sammelband vor allem
darum, diese Reflexion methodisch und
griindlich fiir den Leser erfahrbar wer-
den zu lassen. Es sei in diesem Zusam-
menhang darauf hinzuweisen, daf3
Aloysius Pieris die Befreiungstheologie
eben im Kontext der Armut und der
Religionen betreibt. Die Dritte-Welt-
Theologen erkennen heute nach einer
langwierigen Auseinandersetzung mit
der Wirklichkeit der Dritten Welt, dafB
die Befreiung nicht nur entweder auf
dem sozio-Okonomischen und politi-
schen oder lediglich auf dem interreligi-
osen Bereich, sondern eben in beiden
Bereichen, in diesem Sinne ganzheitlich,
stattfinden kann. Pieris setzt sich vor
allem mit dem Buddhismus auseinan-
der. Der bei einem bekannten buddhisti-
schen Monchsgelehrten promovierte
Autor, ein sogenannter buddhistischer
Jesuit, verfiigt iiber umfangreiche Kennt-
nisse dieser Religion und verarbeitet sie
existentiell im Sinne eines interreligiésen
Dialogs. Pieris stellt den Buddhismus
tiberzeugend als eine Herausforderung
fiir Christen dar, nimmt sie positiv auf
und versucht dabei sorgféltig die den
Dialog erschwerenden christlich-dog-
matischen Hindernisse abzubauen. Er
priift auf diesem Weg den Sinn, im asia-
tischen Kontext vom Sohn Gottes zu
reden, und entdeckt neu das Menschsein
Jesu, ohne daf er in den liberalistischen
Humanismus gerdt. Dieses christologi-
sche Modell hat etwas Gemeinsames mit
den befreienden auflerasiatischen Chri-
stologien. Es ertffnet einen ungeheuer
breiten Horizont fiir das Neuverstind-
nis des Christseins im religiésen Plura-
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lismus und im Kampf um die Gerechtig-
keit. Das Buch besteht aus drei Teilen:
(1) Armut und Befreiung, (2) Religion
und Befreiung und (3) Asiatische Befrei-
ungstheologie. Man kann es nicht nur
den Theologen, den Religionswissen-
schaftlern wie den Spezialisten auf dem
Gebiet des weltweiten, interreligitsen
Okumenismus, sondern allen empfeh-
len, die den Christen der Dritten Welt
gegeniiber offen sein und durch die
Begegnung mit ihnen ihren personlichen
Glauben tiberpriifen wollen.

Takeshi Yasui

AFRIKANISCHE THEOLOGIE

John S. Mbiti, Bibel und Theologie im
afrikanischen Christentum. Vanden-
hoeck & Ruprecht, Géttingen 1987.
212 Seiten. Kt. DM 36,—.

Jean-Marc Ela, Mein Glaube als Afrika-
ner. Das Evangelium in schwarzafri-
kanischer Wirklichkeit. Theologie der
Dritten Welt, Bd. 10. Verlag Herder,
Freiburg — Basel — Wien 1987.
198 Seiten. Kt. DM 34,—.

Gabriel M. Setiloane, Der Gott meiner
Viter und mein Gott. Afrikanische
Theologie im Kontext der Apartheid.
Peter Hammer Verlag, Wuppertal
1988. 122 Seiten. Kt. DM 16,80.

An den neueren Arbeiten des z.Z. in
der Schweiz lebenden Kenianers John S.
Mbiti, des unter dem Bergstamm der
Kirdi in Nordkamerun wirkenden
katholischen Missionars Jean-Marc Ela
und des in Siidafrika lehrenden metho-
distischen Theologen Gabriel M. Setilo-
ane werden die unterschiedlichen Aus-
pragungen heutiger afrikanischer Theo-
logie sichtbar. Allen gemeinsam ist die
Erkenntnis, daB die Christenheit
Schwarzafrikas sich noch immer im
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Zustand der Abhingigkeit befindet und
dall es geboten ist, eine eigenstindige
Theologie zu entwickeln. Nach Mbiti
kann es ,,in Afrika keine bleibende
Stitte fiir ein fremdes Christentum®
geben. ,,Ein wahres afrikanisches Chri-
stentum kann sich nur entwickeln aus
der Wechselbeziehung zwischen dem
Evangelium von Jesus Christus und dem
gesamten Leben des Volkes® (29).
Gefordert wird daher ,,die Indigenisie-
rung®: Die afrikanische Kirche muf}
,»8ich in jeder Hinsicht auf die afrikani-
sche Religion beziehen: auf Glaubens-
inhalte, Glaubenspraktiken, Geburts-
und Begrdbnisriten, Rituale, Zeremo-
nien, Erwartungen, Auseinandersetzung
mit Fragen des Lebens* (175). Am Bei-
spiel ,einiger der wichtigsten Elemente
des Christentums, nidmlich Gebet,
Glaube und Heil* (237) zeigt Mbiti, wie
sich die afrikanische Christenheit von
der Bibel ausgehend die Inhalte des
christlichen Glaubens aneignet und in
den Formen der eigenen religitsen
Erfahrung zum Ausdruck bringt.

Wihrend Mbiti versucht, westliche
Tradition und autochthone Afrikanizi-
tdt durch ,,Anpassung* zu verschmel-
zen, fordert Ela einen ,epistemologi-
schen Bruch*: ,,Die kulturellen Voraus-
setzungen des westlichen Christentums,
den /ogos und die ratio, miissen wir von
jetzt an durch die Logik der afrikani-
schen Symbolik ersetzen* (60).

Afrikanische Theologie muffi daher
die Symbolwelt iibernehmen, in der
Afrikaner ihre Wirklichkeit deuten. Am
Beispiel des Ahnenkults zeigt Ela die
Notwendigkeit auf, ,die lebendige
Bezichung zu den Ahnen als eine
Dimension unseres umfassenden Glau-
bens zu akzeptieren* (45).

Im Gegensatz zu Mbiti, der die sozio-
politische und -6konomische Dimension
vollig ausklammert, beginnt Ela mit



