offentlicht waren, und besonders den
Ergebnissen der Arbeitsgruppen wird
jeder, der an Universitdten, aber auch in
Schulen, Volkshochschulen oder in
gemeindlichen Seminaren ,,Okumenik*
thematisiert, wertvolle Anregungen ent-
nehmen kénnen.

Erich Geldbach

THEOLOGIE DER 3. WELT

Bujo Béneézet, Afrikanische Theologie
in ihrem gesellschaftlichen Kontext,
151 Seiten.

Francis X. D’Sa, Gott der Dreieine und
der Allganze. Vorwort zu einer Be-
gegnung zwischen Christentum und
Hinduismus, 155 Seiten.

Benigno Pl Beltran, Philippinische
Theologie in ihrem kulturellen und
gesellschaftlichen Kontext, 172 Seiten.

Bénde 1—3 der Reihe ,,Theologie Inter-
kulturell*“. Patmos Verlag, Diisseldorf
1986 ff. Broschur Einzelpreis
DM 26,80, Forts. Preis DM 22,80.

Die von den Professoren fiir katho-
lische Theologie an der Universitit
Frankfurt herausgegebene Reihe ,,Theo-
logie Interkulturell zielt darauf ab,
neue in der Dritten Welt entstandene
theologische Entwiirfe einem okume-
nisch interessierten Leserkreis in
Deutschland vorzustellen.

Theologie treiben kann heute nicht
mehr in provinzieller Enge erfolgen,
sondern nur im Dialog im Horizont der
Weltkirche. Aus diesem Grund ist es eine
unverzichtbare Aufgabe des Theologen,
die Erfahrungen, die kulturell anders
bestimmte Christen und Gemeinden mit
dem Evangelium machen, zu reflektieren
und in das eigene Denken zu integrieren.
Theologie auf interkultureller Weise
treiben bedeutet dann auch, ,,die Ver-
stindigungsbarrieren zwischen unter-
schiedlichen Kulturen zu diagnostizieren,
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... Verstindigungen anzubahnen und
dafiir zu sorgen, dafl dies nicht auf
Kosten kultureller und deshalb auch
religioser Identitdten geht.

Vier Kriterien sind im interkulturellen
theologischen Dialog zu beriicksichti-
gen. Die Botschaft des Evangeliums, die
Tradition des Christentums, die jewei-
lige lokale Kultur, den sozialen Wandel
in der Kultur und damit verbunden die
tiberlokalen Machtstrukturen.” (Bd. 1,
S. 13)

Bd. 1 Afrikanische Theologie ist das
Ergebnis einer Vorlesungsreihe, die der
zairische Moraltheologe Bénézet Bujo
1985 in Frankfurt gehalten hat. Bujo
gehort zu der Generation afrikanischer
Theologen, die den inzwischen iiberhol-
ten Ansatz der Inkulturations- bzw.
Indigenisierungsthese relativieren und
sich der Forderung einer ,,postkolonia-
len Befreiungstheologie* stellen. Anders
als die Reprisentanten der ,,Schwarzen
Theologie** Siidafrikas versucht der Ver-
fasser den Befreiungsbegriff nicht in
soziopolitischen und -6konomischen
Kategorien zu definieren, sondern er
kniipft unmittelbar an die in der afrika-
nischen Tradition vorgegebenen emanzi-
patorischen Elemente an.

Der erste Teil der Arbeit befaBit sich
daher mit der Befreiungsdimension in
den traditionellen afrikanischen Religio-
nen mit ihrer Grundmetapher der in der
Gemeinschaft sich manifestierenden
Lebenskraft, die ihren Ursprung in Gott
und ihren privilegierten Ort im Ahnen-
kult hat. Das Lebenskonzept findet
nicht nur im Toten- und Initiationsritus
seinen Ausdruck, sondern durchdringt
die gesamte afrikanische Welt. Befrei-
ung zur Lebensfiille ist demgemal das
Leitmotiv der afrikanischen Religionen.

Im Vollzuge der Kolonisation und
Mission wurde ,,das Gleichgewicht der
traditionellen Gesellschaft zerstort®, die



auslidndischen Missionare haben da-
durch ,,die Chance fiir eine besser inkar-
nierte christliche Botschaft verbaut‘.
(S. 53) Hier liegen die Ursachen fiir die
Entstehung einer theologischen Wider-
standsliteratur, die ihren Ausgang von
der Négritude-Bewegung im frankopho-
nen Afrika nimmt.

Sorgfaltig skizziert Bujo die Friih-
geschichte der Debatte um die Legitimi-
tit einer Afrikanischen Theologie, wie
sie vor allem unter katholischen Theolo-
gen gefithrt wurde.

Im 2. Teil des Buches setzt sich der
Verfasser mit konkreten Entwiirfen afri-
kanischer Theologie auseinander. Nach
seiner Uberzeugung ist es notwendig,
aus der ,,Ahnentheologie* der afrikani-
schen Religionen eine neue Christologie
und Ekklesiologie zu entwickeln. Denn
,»Jesus Christus ist der Proto-Ahn, die
Proto-Lebenskraft, die in nicht mehr zu
iiberbietender Weise am Anfang jeg-
licher ,vitalen Union‘ und ,vitalen Kraft*
steht.”“ (S. 86f.)

Am Beispiel von Spiritualitdt der Ehe
und Tod und Sterbehilfe in Afrika
reflektiert Bujo abschlieffend die Bedeu-
tung des ,,ancestrologischen‘* Ansatzes
fiir die gemeindliche Praxis.

Bd. 2: Die Studie des indischen Theo-
logen Francis X. D’Sa ,,Gott der Drei-
eine und der Allganze* versteht sich als
»Gesprich zwischen dem Christentum
und dem Hinduismus®. Dabei geht es
nicht'um den Versuch, den christlichen
Glauben im Boden der indischen Reli-
giositét zu verwurzeln; der Verfasser will
vielmehr methodische Richtlinien ent-
wickeln, die es ermoglichen, zwei unter-
schiedliche Systeme so aufeinander zu
beziehen, daB es zu einem ,dialekti-
schen und dialogischen Dialog* kom-
men kann. Voraussetzung ist, dal} zwi-
schen den Weltbildern der beiden Glau-
benstraditionen fundamentale Differen-

zen bestehen, die einen Vergleich
zundchst nicht zulassen. Bereits der
Begriff Religion entspricht nicht dem
indischen Selbstverstdndnis; im kompa-
rativen Verfahren stellt der Verfasser die
zentralen Inhalte von christlicher Reli-
gion und indischem Dharma gegeniiber.
,,Grundlage der christlichen Religion ist
die bedingungslose Liebe des Vaters,
wihrend das Fundament des Hindu-
Dharmas das Getragensein von der
Ganzheit ist.“ (S. 13)

Dem entspricht die grundlegende Dif-
ferenz zwischen dem christlich-anthropo-
zentrischen und dem hinduistisch-kos-
moszentrischen Weltbild. Christlicher
Glaube duBlert sich wesentlich in perso-
nalen Kategorien: Gott offenbart sich
als Vater (Abba), sein Reich entfaltet
sich in Schépfung und Befreiung im
Prozel der Liebe, die im glaubenden
Menschen Freiheit, Gemeinschaft und
Gerechtigkeit bewirkt. Im Hindu-
Dharma manifestiert sich dagegen die
,verschiedene Art und Weise, wie die
Ganzheit alle Wesen trégt, und die har-
monische Art und Weise, wie alle Wesen
sich von der Ganzheit tragen lassen und
wie sie sich zueinander verhalten.
(S. 31) Grundthese des Verfassers ist,
»daB das christliche., Weltbild den
Anthropos als Hintergrund hat, weil
seine Symbolik, Lehre und Liturgie von
dort aus besser verstdndlich werden.*
Im Gegensatz dazu ist die Grundmeta-
pher des Hinduismus ,,der Kosmos als
Ganzheit, Totalitdt, Fiille, organische
und integrierte Einheit, Vollstdndigkeit
usw.”“ (S. 46)

In folgenden weiteren zentralen reli-
giosen Themenbereichen werden die
christliche und die hinduistische Grund-
erfahrung gegeneinander gestellt und
miteinander verglichen: Gottesverstind-
nis (Gott, der Dreieine und der All-
ganze), Gebet (christliches Gebet und
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indische Meditation), Schrift (inspi-
rierte Schrift und expirierte Schruti),
Vollendungshoffnung (das endzeitliche
Pfingsten und der endgiiltige Mokscha).

Francis X. D’Sa versteht seinen Bei-
trag als Prolegomenon eines Dialogs
zwischen Christentum und Hinduismus,
an dessen Ziel eine Komplementaritit
im Sinne der Communicatio in sacris
mythis steht. Beide Religionen enthalten
in sich Wahrheitselemente, die einander
ergéinzen kénnen. Aber diese Ergédnzung
ist nur dann mdéglich, wenn die Eigenart
jeder Tradition erhalten bleibt: ,,Das
Beispiel der zwei Augen hat hier exem-
plarischen Charakter; keines hebt das
andere auf, im Gegenteil, eines hilft
dem anderen, die bestehende Sicht
durch eine Tiefenperspektive zu vertie-
fen. (S. 131)

Bd. 3: Das Buch von Benigno P. Bel-
tran ,,Philippinische Theologie in ihrem
kulturellen und gesellschaftlichen Kon-
text* hat seinen Sitz im Leben im Span-
nungsfeld der aktuellen soziopolitischen
und -6konomischen Ereignisse in die-
sem Land. Der Verfasser arbeitet seit
vielen Jahren mit den Bewohnern des
,»Smokey Mountain®, der gigantischen
Miillkippe von Manila zusammen. ,,Der
Miill ist allgegenwirtig, eine Un-Welt
von Abfall, Qualm und Gestank, in der
die Siedlung aus Brettern und Blechen,
Pappe und Plastik, teils auf ebener Erde,
teils auf Pfdhlen errichtet, liegt ... Die
Miillmenschen bestreiten ihren tédglichen
Lebensinhalt, indem sie in den Abermil-
lionen Tonnen Abfall Papier-, Plastik-
bzw. Gummistiicke auflesen, die sie
dann zur Wiederverwertung verkaufen.*
S.7

Von diesen Hintergrunderfahrungen
her analysiert Beltran die soziale Ent-
wicklung der philippinischen Gesell-
schaft mit dem Ziel, die Faktoren zu
bestimmen, die die christliche Kirche
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beriicksichtigen mul}, wenn sie den um
ihre Befreiung ringenden Armen wir-
kungsvolle Hilfestellung leisten will.
Der notwendige Transformationsprozef}
ist nach seiner Auffassung nur unter der
Beriicksichtigung der kulturellen Vor-
aussetzungen und Eigenarten der philip-
pinischen Weltanschauung und religit-
sen Vorstellungen mdglich. Aus diesem
Grunde greift er die vielféltige Realitét
der Volksreligiositat auf, in der sich alte
religiose und kulturelle Erfahrungen des
malayischen Raums erhalten haben: ein
mystischer Zugang zur Wirklichkeit
(Hellsehen, Trancezustdnde, Wunder-
heilungen), der Bilderkult, ein tiefes
Gemeinschaftsgefiihl, die Lust an Tanz
und Gesang, die Materialisierung und
Gegenwart gottlicher Kraft. Beltran ver-
steht seinen Beitrag als Versuch, einen
kulturellen Dialog mit der offiziellen
Lehre der Kirche, ,,die von der west-
lichen Theologie und Philosophie, d.h.
von den griechisch-rémisch-germani-
schen Kulturrdumen mit ihrer Technolo-
gisierung des Wortes, ihrem Rationalis-
mus, Individualismus und Dualismus
geprédgt worden ist* (S. 153), zu fiihren.
Es geht um die Frage der Spannung zwi-
schen der Universalitit des Glaubens
und seiner geschichtlich-gesellschaft-
lichen Besonderheit, zwischen der Ein-
heit der Kirche und der Pluralitit der
Glaubensformen. Dieser Dialog muf}
jedoch von der Erkenntnis geleitet wer-
den, ,,daB die miserablen 6konomischen
und politischen Verhéltnisse, in denen
die Filipinos leben, Folge der kolonialen
und imperialen Aktivititen Europas
und Amerikas und des heute noch fort-
dauernden Neokolonialismus der west-
lichen Welt sind, der das gewachsene 6ko-
nomische und politische philippinische
System zerstort und weiterhin von dieser
Zerstorung profitiert. Die daraus fol-
gende massenhafte unsdgliche Armut



und Marginalisierung, der Hungertod
und die Untererndhrung sind der Kon-
text philippinischer Theologie®. (S. 153)

Erhard Kamphausen

Felix Wilfred (Hrsg.), Verlal den Tem-
pel. Antyodaya — indischer Weg zur
Befreiung. Theologie der Dritten
Welt, Band 11. Verlag Herder, Frei-
burg — Basel — Wien 1988. 208 Sei-
ten. Pb. DM 34,—.

Ein Sammelband mit Aufsidtzen von
neun romisch-katholischen Autoren aus
Indien. Es geht in diesem Buch, nach
dem Herausgeber, um die Eigenart der
indischen Befreiungstheologie ange-
sichts der besonderen Situation in
Indien im Unterschied zu der lateiname-
rikanischen Befreiungstheologie. Der
Titel ,,VerlaB den Tempel“ wird von
einem Vers von Rabindranath Tagores
Gitanjali inspiriert (S. 16). Er weist dar-
auf hin, dafl die Menschen den Tempel
verlassen und zu den Armen gehen:
,,Das Gottliche darf nicht nur im Tem-
pel des inneren Selbst gesucht und medi-
tiert werden, es mufl auch in befreien-
dem Handeln und Engagement in der
Geschichte erschaut werden‘ (8. 16).
Der Untertitel erkldrt die neue Erfah-
rung unter dieser neuen Orientierung.
»Antyodaya* (antya = der Letzte,
udaya = aufstehen, sich erheben)
bezeichnet die einzigartige Erfahrung
der Erhebung der Armsten. ,,Eine dar-
aus entspringende Befreiungstheologie
konnte man sehr wohl als antyodaya-
Theologie bezeichnen* (S.17). Ent-
gegen der géngigen Auffassung, dafB die
indischen Religionen Passivitdt und
Resignation férderten und nicht sinnvoll
an der sozio-6konomischen Befreiung
beitriigen, versucht das Buch zu zeigen,
daB im Laufe der Geschichte Indiens
»werschiedene Krifte und Bewegungen

der Befreiung*‘ in Erscheinung getreten
sind, ,,bei denen jeweils auch die Reli-
gion eine wichtige Rolle gespielt hat‘
(S. 8). Die indische Befreiungstheologie
entsteht aus der ,,Wechselwirkung zwi-
schen verschiedenen Religionen und
sdkularen Kriften. Die marxistische
Gesellschaftsanalyse ist zu unzurei-
chend, um die gegenwirtige Situation
Indiens zu entlarven, da in ihr die trans-
zendentale Dimension des Lebens fehlt.
Indien braucht eine ganzheitliche
,»s0zio-kulturelle Analyse®, die alle
Aspekte der Wirklichkeit, einschlieBlich
die Dimension der Transzendenz,
umfaBt (S. 11).

Nach der Einfithrung des Herausge-
bers werden die Aufsédtze in drei Teilen
eingeordnet. Der erste Teil mit zwei Auf-
sétzen beschéftigt sich mit der indischen
Situation, die mit Unterdriickung
bezeichnet wird. Alle Systeme haben
sich die Reichen hier zu ihren Gunsten
angeeignet. Fiir die Theologen in Indien
,,werden die Armen und ihre Lebens-
erfahrungen, neben anderen Quellen,
wie Heilige Schrift und Magisterium,
zum ,locus theologiae’ *“ (S. 35). Reli-
gion spielt hier eine doppelte Rolle —
die legitimierende und die herausfor-
dernde Rolle. Auf der Ebene des pro-
phetischen Verlangens nach Verédnde-
rung in der Gesellschaft kénnen ver-
schiedene religiése Gruppen zusammen-
treffen. Auf diese Weise kann ,,eine eher
indische als christliche Befreiungstheo-
logie** sich entwickeln (S. 50).

Der zweite Teil enthilt drei Aufsitze,
die versuchen, auf die Quellen der indi-
schen Befreiungstheologie zuriickzu-
greifen. Die Relevanz einiger Hindu-
Begriffe wie mukti, Samnyasa, dharma
usw. fiir die Befreiungstheologie wird
untersucht. Nach dem hinduistischen
Denken bilden Kosmos, Menschen und
Gott eine kosmo-theandrische Einheit.
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