aus allen diesen Kirchen wihrend der
ganzen Konferenz in einer kleinen
Kirche am Rande des Universitétsgelin-
des fiir deren Gelingen beteten, S. 24.)
Es deutet vieles darauf hin, dafl das
Gebet ,,Dein Wille geschehe* in San
Antonio zu einem Markstein der Welt-

mission geworden ist. Dicimiar I itz

Herausgefordert durch die Armen.
Dokumente der Okumenischen Verei-
nigung von Dritte-Welt-Theologen
1976 bis 1986. Hrsg. vom Missions-
wissenschaftlichen Institut Missio
unter der Leitung von Ludwig Bertsch
SJ. Theologie der Dritten Welt,
Band 13. Verlag Herder, Freiburg
1990. 232 Seiten. Pb. 38,— DM.

Mit diesem Band werden Schluf3-
erkldrungen aller Konferenzen der Oku-
menischen Vereinigung von Dritte-Welt-
Theologen (EATWOT) vollstidndig doku-
mentiert. Einfithrungen von fiithrenden
Theologen dieser Vereinigung zu den
jeweiligen Dokumenten stellen die Zu-
sammenhédnge dar und erldutern die
Schwerpunkte. Auflerdem enthilt der
Band eine grundlegende Einfithrung
iiber EATWOT und einen Beitrag zur
Rezeption der EATWOTTheologie in
Europa.

Dieser Band ist eine unverzichtbare
Quelle fiir die Beschéftigung mit Theo-
logien aus der sog. Dritten Welt, mit
deren Voraussetzungen, Analysen, Per-
spektiven, mit Gemeinsamkeiten, aber
auch unterschiedlichen Ausgangspunk-
ten und Positionen. :

Deutlich ist, ,,daB zu unserer theolo-
gischen Praxis die Analyse des Kontexts
unseres Lebensraumes gehért. Die
Dritte-Welt-Theologie stellt die Existenz
.iner‘ universalen Theologie in Frage.
Eine Theologie kann nicht zugleich uni-
versal und kontextuell oder relevant fiir

alle Menschen aller Zonen sein. Was der
Dritten Welt als universale Theologie
auferlegt wurde, war in Wirklichkeit
eine europdische Theologie* (aus der
Einfithrung iiber EATWOT von Sergio
Torres).

Wer begriffen hat, daB unsere westli-
chen Theologien nur partikulare Theo-
logien sind, wird dankbar annehmen,
was uns in den AuBerungen von EAT
WOT Horizont erweiternd zugemutet
wird. Auch das, was fiir unsere Sicht
anstdBig erscheint, kann uns motivie-
ren, unsere Art Theologie zu treiben, zu
iiberpriifen und von theologischen Ein-
sichten in Asien, Afrika und Latein-

amerika zu lernen. 2
Gerhard Fritz

M. M. Thomas, Christus im neuen
Indien. Reformhinduismus und Chri-
stentum, Vandenhoeck & Ruprecht,
Gottingen 1989. 204 Seiten. Kt. DM
39,80.

Wer, angeregt durch den Titel, in die-
sem Buch den systematischen Entwurf
einer Christologie im indischen Kontext
erwartet oder eine umfassende Darstel-
lung verschiedener christologischer
Denkansitze in den indischen Kirchen
der Gegenwart, der wird enttduscht wer-
den. Wer aber allererst die Vorausset-
zungen heutigen theologischen Denkens
(nicht nur) in Indien kennenlernen
mochte, der hat damit erhellende Lek-
tiire zu Hand.

M. M. Thomas, Inder, von Hause aus
Soziologe, im besten Sinne Laientheo-
loge und versierter Kenner der Reli-
gionsgeschichte und -gegenwart Indiens,
referiert am Beispiel hervorragender
Hindu-Denker das spannungsvolle Ge-
sprach zwischen hinduistischer Theoso-
phie und christlicher Theologie. Die
Grundfrage ist: Wie haben Hindus auf
die missionarische Verkiindigung der
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Christen, wie haben sie auf den An-
spruch Christi geantwortet?

Mit dieser Frage geht Thomas an das
Leben und Werk der bedeutendsten
HinduTheologen der Neuzeit heran.
Befragt werden: Raja Rammohan Roy,
der rationalistische Ethiker des 19. Jahr-
hunderts (13—29), Keshab Chandra Sen
(30-55), P.C. Mazoomdar (56-73),
Swami Vivekananda, der Griinder der
einfluBBreichen = Ramakrishna-Mission
(74—103), S. Radhakrishnan, der philo-
sophische Mystiker (104—134), und
selbstverstindlich Mahatma Gandhi
(135—165), dessen Leben und Denken
entscheidend von der Bergpredigt Jesu
gepragt war.

Auch wenn die eher unbekannten
Namen dieser Aufreihung den Anschein
geben: dieses Buch handelt nicht von
indischen Privatangelegenheiten (even-
tuellen Problemen mit Namen und Be-
griffen hilft ein Glossar auf den letzten
Seiten). In der Auseinandersetzung mit
den ganz anderen Zugangsweisen zum
Christus der Bibel, oft in bewulter
Ablehnung des ,,Christus der weifien
Missionare‘, werden wieder und wieder
grundlegende Fragen einer Christologie
aufgeworfen, die die Universalitit
Christi im Kontext einer anderen Kultur
ernstzunehmen suchen. Uber eine Mis-
sion, die sich als Zeugnis und Dialog
zugleich versteht, iiber eine Theologie
der Religionen ist in der Reflexion iiber
dieses Buch viel zu lernen, denn immer
kommt auch der hinduistische Ge-
sprachspartner mit seiner Kritik und sei-
ner Theologie zu Wort (dankenswerter-
weise in vielen Zitaten). Thomas stellt
ferner die zwischen harscher Ablehnung
und offener Lernbereitschaft pendeln-
den Reaktionen der christlichen Missio-
nare und Fiihrer der indischen Kirchen
dar (passim und 166—199), was die
Leser zur eigenen Stellungnahme her-
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ausfordert. Wie antworten — nun um-
gekehrt — Christen, wenn ihnen Chri-
stus im Gewand der Sprache und des
Denkens von Menschen anderen Glau-
bens entgegentritt? Wie kann eine
Theologie verantwortet werden, die die
Christuserfahrung von Nichtchristen
wahrnimmt?

Diese Fragen geben dem schon 1969
im englischen Original erschienenen
Buch seine bleibende, keinesfalls auf
den indischen Kontext beschrinkte
Aktualitat. Den Hindu-Theologen in
ihren Konsequenzen zu folgen wird
nicht moglich sein. Aber mit ihnen ins
Gesprdch zu treten ist allemal hilfreich,
um die eigene Rede von Christus zu pra-
zisieren, besonders im Zusammenhang
des wachsenden, religiosen Pluralismus
im eigenen Land, wie der christolo-
gischen Beliebigkeit im Zeichen des

Wassermannes. )
Thomas Weil}

Franziska C. Rehbein SSpS, Heil in
Christentum und afro-brasilianischen
Kulten. Ein Vergleich am Beispiel des
Candomblé. Verlag N.M. Borengés-
ser, Bonn 1989. XXIII/214 Seiten.
Kt. DM 28,—.

Die Autorin, eine aus der Erzditzese
Paderborn stammende Schwester der
Steyler Heiliggeistschwesternschaft, ar-
beitet seit 1963 in Brasilien und ist seit
1986 Oberin der brasilianischen Nord-
provinz ihrer Ordensgemeinschaft. Bei
dem Buch handelt es sich um ihre in Sdo
Paulo erschienene Dissertation ,,Can-
domblé e Salvacdo*‘, die von A. Tepe
OFM iibersetzt wurde.

Der im Untertitel erwdhnte synkre-
tistische Candomblé-Kult leitet seinen
Namen von einer rituell verwendeten
Trommel (,,candom*) her; er stellt die
ausgepragteste Form afrikanischer Reli-
giositdt in Brasilien dar und geht vor



