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Weltmission heute

Die Entwicklungen im Bereich der Weltmission der letzten Jahrzehnte waren
so rasch und so weitreichend, daff man sie kaum mehr {iberschauen kann. Ich
méchte sie durch vier Merkmale kennzeichnen: Das zahlenmaflige Wachstum der
Kirche in der siidlichen Hemisphire, die zunehmende Eigenstindigkeit der jun-
gen Kirchen, die umfassende Begegnung mit den Weltreligionen und der glo-
bale Einsatz der Kirche fiir Entwicklung und Gerechtigkeit.

1. Das zahlenmiflige Wachstum der Kirche im Stiden

Das Wachstum der Kirche im Siiden unserer Erde ist atemberaubend. 1926 —
bei der Einfithrung des Weltmissionssonntags — gab es in Afrika, Asien und
Ozeanien zwolf Millionen Katholiken. 1976 waren es 102 Millionen. Das heifit,
die Katholikenzahl ist in diesen 50 Jahren in den klassischen Missionslandern
um 750 Prozent gewachsen. In Lateinamerika stieg die Katholikenzahl im sel-
ben Zeitraum von rund 100 Millionen auf 280 Millionen um ,,nur® 180 Prozent.
Zihlt man die Katholiken Asiens; Afrikas und Lateinamerikas zusammen,
dann ist die Kirche in diesen siidlichen Kontinenten bereits heute zahlenmifig
starker als die Kirche in Europa und Nordamerika. Und wenn man dieses
Wachstum hochrechnet etwa auf das Jahr 2000, dann werden im Jahr 2000 nur
mehr 30 Prozent aller Katholiken in Europa und Nordamerika leben, 70 Pro-
zent dagegen in den siidlichen Kontinenten Lateinamerika, Afrika, Asien und
Ozeanien.

Das heiflt, wir erleben in unserer Generation eindeutig eine ,, Abwanderung®
der Kirche in die siidliche Hemisphire. Die Ursachen dieser Verlagerung sind
leicht erkennbar. Die Kirche im Norden stagniert oder nimmt zahlenmifig so-
gar ab. Die Kirche im Siiden lebt in Kontinenten mit einer massiven Bevolke-
rungsexplosion — Lateinamerika hat eine Geburtenzuwachsrate von fast drei
Prozent — und mit einer starken Zunahme durch Erwachsenentaufen, vor allem
in Afrika, wo die Zahl der Christen doppelt so schnell wichst wie die Zahl der
Bevélkerung.

Der Kapuzinertheologe Walbert Bithlmann hat aus diesem zahlenmifligen
Wachstum den Schlufl gezogen, dafl im Siiden unseres Globus eine neue Kirche
entsteht, die sogenannte ,dritte Kirche“. Was will er damit sagen? Die , dritte
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Kirche“ ist fiir ihn nicht nur die Kirche in der Dritten Welt. Sondern sie ist
»dritte Kirche auch in einer kirchen- und weltgeschichtlichen Perspektive.

In dieser Perspektive ist die ,erste Kirche® jene Kirche, die sich in den ersten
Jahrhunderten nach Christus im stlichen Mittelmeerraum entwickelt hat: die
syrisch-griechisch-byzantinische Kirche, die sich spiter in die slawische Kirche
hinein fortgesetzt hat, also die Kirche, die wir heute Ostkirche nennen. Sie be-
stimmte weithin das erste christliche Jahrtausend. Alle Konzilien dieses Jahr-
tausends fanden im Raum der Ostkirche statt. Die meisten Theologen dieser
Zeit waren Theologen des Ostens. Diese Kirche wurde vom Islam und tiber 1000
Jahre spiter vom Kommunismus ausgezehrt, dezimiert und unterdriickt.

Die ,,zweite Kirche“ ist die Kirche, die sich im lateinisch-germanischen Mittel-
alter herausgebildet hat, also die sogenannte westliche Kirche. Sie prigte das
zweite christliche Jahrtausend. Alle Konzilien dieses Jahrtausends fanden im
Westen statt. Die grofien Theologen waren Theologen des Westens. Die politi-
schen Weltmichte des zweiten Jahrtausends sind Nachfahren des christlichen
Abendlands. Dieses westliche Christentum wurde und wird geschwicht durch
die Sdkularisierung und Demoralisierung fast aller Lebensbereiche.

Die ,,dritte Kirche“ schliefilich ist die Kirche der fritheren Missionslinder in
Afrika, Asien und Lateinamerika, die aus der westlichen Kirche herauswichst
und heute dabei ist, ihre eigene Gestalt anzunehmen. Sie wird die Kirche des
Stidens sein, die das dritte Jahrtausend pragt, die Kirche der Zukunft unserer
Welt, die eigentliche Weltkirche. Es ist hier interessant anzumerken, dafl Papst
Johannes Paul II. in seinem Griindonnerstagsschreiben an die Priester im Zu-
sammenhang mit der Zolibatsverpflichtung auch die kommende Kirche des St-
dens ganz offenbar noch als ,lateinische Kirche ansieht. Ob das auch im dritten
Jahrtausend noch so sein wird?

2. Die zunehmende Eigenstandigkeit der jungen Kirchen

Grundlage der Eigenstindigkeit der jungen Kirchen ist die wachsende Zahl
des einheimischen Fiibrungspersonals. 1926 gab es erst sieben asiatische Bischofe
(einen Inder und sechs Chinesen) und keinen einzigen afrikanischen Bischof.
1976 waren es 520 afrikanische und asiatische Bischofe, darunter 24 Kardinile.
Heute sind bereits 70 Prozent aller Bischife Afrikas Afrikaner. Die Zahl der
einheimischen Priester stieg in Afrika, Asien und Ozeanien im gleichen Zeit-
raum von 4500 auf 26000 um das Sechsfache, die der einheimischen Ordens-
schwestern von 10000 auf 70000 um das Siebenfache. Wenn man wiederum
Lateinamerika hinzunimmt, dann hatten die Bischtfe aus der Dritten Welt be-
reits auf der romischen Bischofssynode 1974 die Mehrheit, was in den Interven-
tionen auch deutlich zur Geltung kam.

436



Weltmission heute

Organisatorisch driickt sich die wachsende Eigenstindigkeit der fritheren
Missionskirchen in nationalen und kontinentalen Bischofskonferenzen aus. Das
Pipstliche Jahrbuch von 1960 verzeichnet fiir Afrika vier und fiir Asien fiinf
Bischofskonferenzen. Heute, knapp 20 Jahre spiter, sind es in Afrika 31 und
in Asien 15 Bischofskonferenzen. Dazu kommen noch zwei kontinentale Zu-
sammenschlisse: das Symposium der Bischofskonferenzen Afrikas und Mada-
gaskars und die Foderation asiatischer Bischofskonferenzen, die — dhnlich wie
die Generalversammlung der lateinamerikanischen Bischofe — viel besser funk-
tionieren als etwa der Rat der Europdischen Bischofskonferenzen.

Im Zug dieser Entwicklungen hat Rom auch das Verhiltnis zwischen den
Missionsorden und den heranwachsenden jungen Kirchen auf eine neue Rechts-
grundlage gestellt. Im Jahr 1969 wurde das sogenannte ,, Jus commissionis“ ab-
geschafft und durch das ,, Jus mandati“ ersetzt. Durch das Jus commissionis war
einem bestimmten Orden ein bestimmtes Missionsgebiet anvertraut. Er war
personell und finanziell fiir das Gebiet verantwortlich. Es war sein Missionsge-
biet, seine Mission. Diese Gebietsiibertragung an einen bestimmten Missions-
orden wurde abgeschafft und statt dessen das ,Mandatum® eingefiihrt. Das
heifit, ein bestimmter Orden erhilt von der Kongregation fiir die Evangelisie-
rung der Volker den ,, Auftrag®, in einer bestimmten Ortskirche in Afrika oder
Asien bevorzugt mitzuarbeiten.

Diese neue rechtliche und faktische Situation hat zu dem Schlagwort gefiihrt:
Die Missionare sind ins zweite Glied zuriickgetreten. Manche empfinden das als
Abwertung. Aber es ist nur der Anfang einer Normalisierung auf eine Situation
hin, wie sie in den sogenannten ,alten Kirchen® besteht: Die Orden arbeiten —
gar nicht mehr in einem spezifischen Sinn als Missionsorden — in dem Apostolat,
das ihnen je eigen ist, in einer Dibzese oder einem Land mit dem Didzesan-
bischof und dem Di6zesanklerus selbstindig zusammen. Fiir diejenigen Gemein-
schaften, die sich ausschlieflich als Gemeinschaften fiir die duflere Mission ver-
stehen, bedeutet diese Lage natiirlich ein besonderes Problem. Demnichst wird
eine Studie durchgefiihrt, die den Generalleitungen der Missionsorden helfen
soll, ihren Standort neu zu bestimmen.

Die wichtigste Frage bei der wachsenden Eigenstindigkeit der Kirchen des
Siidens ist jedoch die gesellschaftlich-kulturelle Einwurzelung oder, wie man
heute gern sagt, die Inkulturation, die Authentizititsfindung und neuerdings
die Kontextualisierung.

Welche Aufgaben es dabei zu bewiltigen gibt, hat die okumenische Konfe-
renz der Dritte-Welt-Theologen 1976 in Daressalam beschrieben. Die Schlufi-
resolution der Konferenz erkennt ausdriicklich den hohen personlichen Einsatz
der Missionare an, macht aber zugleich deutlich, wie zeitgebunden dieser Einsatz
war, wenn sie feststellt:
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»Die Missionare glaubten an der Verbreitung des Christentums zu arbeiten, wenn sie die Insti-
tutionen ihrer euro-amerikanischen Kirchen verpflanzten. Die neuen Christen wurden auf diese
Weise von ihresgleichen getrennt, ihrem kulturellen und religisen Erbe sowie ihrem Gemein-
schaftsleben entfremdet. Nicht nur die Liturgie wurde von den Mutterkirchen fertig importiert,
sondern auch die kirchlichen Strukturen und die Theologien. Desgleichen wurde eine zu der
Zeit in Europa vorherrschende pietistische und legalistische Frommigkeit eingefiihrt. Im weiteren
Verlauf hatte dann das westliche Erzichungssystem durch die Vermittlung der Kirchen in die
Kolonien Eingang gefunden. So kam es, dafl die neuen Kirchen dieser Kontinente mehr oder
weniger Kopien der europiischen Kirchen wurden.“

Nun hat man im Verlauf der neueren Missionsgeschichte schon immer von
der Notwendigkeit der Anpassung gesprochen. Man denke nur an die groflan-
gelegten Versuche solcher Anpassung in China durch Ricei, in Indien durch De
Nobili, in Lateinamerika in den Jesuitenreduktionen. Heute erkennt man, daf}
auch so weitreichende Versuche nicht radikal genug waren. Es geht nicht mehr
um die Anpassung des europiisch gepriagten Christentums, sondern um die In-
karnation der urspriinglichen Botschaft Jesu in das Lebensgefiige der Volker.
Aus der gelebten Botschaft sollen neue asiatische, afrikanische und lateinameri-
kanische Formen des kirchlichen Lebens und Dienstes entstehen. So sagte der
indonesische Kardinal Darmojuwono auf der rémischen Bischofssynode 1974:
»Die Verkiindigung des Evangeliums in einem bestimmten Volk darf nicht Ver-
pflanzung der Kirche von auflen sein, sondern mufl Einpflanzung des Wortes
Gottes in den jeweiligen soziokulturellen Raum sein, um dort das Leben einer
menschlichen Gemeinschaft wie ein Ferment zu durchdringen und zu verwan-
deln. So entstehen Partikularkirchen, die den christlichen Glauben auf ihre
eigene Weise leben.“

Am raschesten hat sich diese eigene Weise auf dem Gebiet des Gottesdienstes,
der Liturgie, entwickelt. In Zaire ist die sogenannte zairische Messe entstanden.
Sie ist eine vitale Gemeinschaftsfeier, die mehrere Stunden dauern kann und
viel Raum liflt fir Tanz, Rhythmik, spontanes Gebet und Begeisterung. In
liturgischen Experimenten in Indien herrscht die Meditation und die Besinn-
lichkeit vor. Es werden Ausdrucksformen der Hindureligiositit iibernommen
bis hin zu liturgischen Lesungen aus den heiligen Schriften der Hindus. In Tai-
wan hat man versucht, die 6ffentliche und die private Ahnenverehrung zu ver-
christlichen und sie in Verbindung mit Allerseelen und Allerheiligen zu bringen.
In Lateinamerika steht die Kirche vor der Aufgabe der Reinigung und Integra-
tion der sogenannten Volksfrommigkeit.

Neben der Liturgie ist es die Gemeindestruktur, das Gemeindeleben, die
Amter und Dienste in der Gemeinde, wo die Selbstverwirklichung der Kirche
des Siidens schon ein gutes Stiick vorangekommen ist. Hier sind in erster Linie
die Basisgemeinden und der verstirkte Einsatz der Laien zu nennen. Kardinal
Malula von Kinshasa ist soweit gegangen, Laien — soweit dies theologisch iiber-
haupt moglich ist — zu Gemeindeleitern zu ernennen. Das Studienseminar der
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asiatischen Bischofskonferenz im Februar 1977 in Hongkong zihlte tiber ein
Dutzend mogliche Laien-, Dienstimter® (ministries) auf. Es betonte sehr stark
die Integration der Frau in diese Dienste und sah die Zukunft der Kirche in
Asien in moglichst vielen kleinen christlichen Gemeinschaften. Wenn sich diese
Linie durchsetzt, erscheint auch die Frage der personellen Selbstindigkeit in
einem neuen Licht. Sie ist dann nicht mehr allein eine Frage nach der Zahl der
Priester im herkémmlichen Sinn, sondern vor allem eine Frage nach der Leben-
digkeit der Gemeinden und der Dienstbereitschaft aller ihrer Glieder.

Von wesentlicher Bedeutung fiir das Gelingen dieses ganzen Inkulturations-
prozesses ist die Entwicklung je eigener Theologien. Aus Lateinamerika kennen
wir die Entwiirfe der Theologie der Befreiung. In Afrika und Asien ist es eher
noch ein vorsichtiges theologisches Tasten in einem religios-kulturell so sehr
andersartigen Lebensraum. Es gibt schon eine Anzahl theologischer Fakultiten.
Es gibt qualifizierte afrikanische und asiatische Theologen. Es erscheinen in
Asien etwa zwei Dutzend theologische Zeitschriften. Es werden theologische
Kolloquien abgehalten wie kiirzlich die afrikanische Exegetentagung in Kin-
shasa (Dezember 1978) oder die Studientagung iiber chinesische Theologie in
Hongkong (Februar 1979). Bischofskonferenzen beschiftigen sich vor allem mit
pastoraltheologischen Fragen wie etwa die letzte gesamtafrikanische Bischofs-
konferenz mit der schwierigen Frage der Ehe im afrikanischen Kontext. 1976
hat sich eine Vereinigung von Dritte-Welt-Theologen unter bewufitem Aus-
schlufl von Theologen aus Europa und Nordamerika gebildet. Sie hat bisher
eine kontinentale Tagung fiir Afrika und eine zweite fiir Asien abgehalten.
Eine dritte ist fir Lateinamerika geplant. Durch die Arbeiten dieser Vereini-
gung scheint eine abgewandelte Theologie der Befreiung auch fiir Afrika und
Asien bestimmend zu werden. Ein Abschnitt aus einem Referat, das der ceylone-
sische Theologe Aloysius Pieris auf der letzten Tagung in Colombo gehalten
hat, deutet an, was hier zu erwarten ist.

»Die asiatische Kirche hat gegenwiirtig keine eigene Theologie. Sie ist gefangen zwischen zwei
Theologien, die beide westlich sind. Die erste ist die klassische europiische Theologie, die in allen
Seminarien der asiatischen Kirche offiziell gelehrt wird. Die andere ist die lateinamerikanische
Theologie, die sich bei uns in gewissen theologischen Zirkeln bemerkbar macht. — Die klassische
Theologie des Westens erzielte — so heifit es — in der Mitte unseres Jahrhunderts einen grofieren
Durchbruch zu einer modernen Theologie mit threr Offenheic zur Welt hin. Die Zentren dieser
Erneuerung waren die franzésisch- und deutschsprachigen Zonen Europas, weil — wie es heifit -
dort die Theologen die notwendige wissenschaftliche Tradition und geniigend kreative Energie
zur Verfiigung haben. — Ein asiatischer Blick aus kritischer Distanz ergibt jedoch ein ganz anderes
Bild. Der wirkliche Durchbruch in der westlichen Theologie kam mit der lateinamerikanischen
Kritik eben dieser wissenschaftlichen Tradition. Die Offenheit gegeniiber der Welt, die euro-
pdische Theologen bis zu den sechziger Jahren im Dialog mit den zeitgendssischen Philosophen
erzielten, ist nur eine milde Reform im Vergleich zu dem, was die Lateinamerikaner seit den
sechziger Jahren erreichten. Sie bewirkten eine v6llige Umkehrung der Methode. Es scheint, dafd
sie mit der europdischen Theologie dasselbe gemacht haben, was Feuerbach mit der Hegelschen
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Dialektik gemacht hat. Sie stellten die Theologie wieder auf die Fiifle. Sie griindeten, die Theo-
logie in der Theopraxie. — Fiir uns Asiaten ist daher die Befreiungstheologie eine durch und
durch westliche Theologie. Aber sie ist so radikal erneuert durch die Herausforderung der Drit-
ten Welt, dafl sie doch fiir Asien relevant ist. Die klassische europiische Theologie ist dagegen
fiir Asien bedeutungslos . . .*

3. Umfassende Begegnung mit den Weltreligionen

Es war das Zweite Vatikanische Konzil, das den entscheidenden Anstofd zu
einem neuen Verhiltnis der Kirche zu den Weltreligionen gegeben hat. 1964
errichtete Paul VI. das Sekretariat fiir die Nichtchristen. 1965 verabschiedete
das Konzil die Erkldarung tiber das Verhiltnis der Kirche zu den nichtchrist-
lichen Religionen. Nach dem Konzil richteten asiatische Bischofskonferenzen
Kommissionen fiir den Dialog mit den Nichtchristen ein. Dialogzentren ent-
standen. Auf allen Ebenen, vom kleinen Kreis bis zur nationalen und interna-
tionalen Ebene wurden Dialogveranstaltungen durchgefiihrt, zuerst im hindui-
stisch-buddhistischen Raum, dann verstirke im islamischen Bereich. Die spekta-
kuldrste Veranstaltung dieser Art war wohl die christlich-islamische Dialog-
konferenz im Februar 1976 in Tripolis (Libyen),an der auch der libysche Staats-
chef, Oberst Gaddafi, teilnahm. Zuletzt gab es sogar Versuche eines Dialogs mit
Vertretern der traditionellen afrikanischen Stammesreligionen. Auf Weltebene
konstituierte sich 1970 in Kyoto die Konferenz der Religionen fiir den Frieden,
der sich alle groflen Religionen anschlossen. Sie steht unter dem Vorsitz des
katholischen Erzbischofs von Delhi, Angelo Fernandez. Sie hilt dieses Jahr im
September ihre dritte grofle Weltkonferenz ab.

Selbstverstindlich ging dies alles nicht reibungslos vor sich. Es gab Wider-
stinde und Mifitrauen hiiben und driiben. Auf christlicher Seite hief es, der
Dialog untergrabe jede Motivierung und jeden ernsten Willen zur Mission. Die
Nichtchristen meinten, die christlichen Dialogvorstofie seien nur verkappte Ver-
suche der Mission.

Es ist auch nicht so, als ob in dieser 15jihrigen Ara des Dialogs nun eine uni-
versale Freundschaft zwischen den Religionen ausgebrochen sei. Erst im Dezem-
ber 1978 wurde auf Betreiben von Hindus in das Zentralparlament von Delhi
ein Entwurf fiir ein ,, Antikonversionsgesetz“ eingebracht, gegen das die Chri-
sten und andere Minderheiten in Indien zur Zeit Sturm laufen. In Indonesien
versuchen Moslems, die Religionsfreiheit in dhnlicher Weise auf dem Verord-
nungsweg einzuschrinken, gar nicht zu reden von der Haltung des Islams in den
islamischen Stammlindern.

Auch das allgemeine Wiedererstarken des Islams und seine politischen und
religiosen Wirkungen im kommenden Abschnitt der Weltgeschichte wird uns
noch einige Probleme aufgeben. Der Islam ist neben dem Christentum die ein-
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zige grofle Weltreligion mit einem ausgesprochen globalen Sendungsbewuf3tsein,
und zwar so, dafy er nicht nur Anspruch auf einzelne Menschen oder auf die
Gestaltung der menschlichen Gesellschaft erhebt, sondern die Herrschaft Gottes
auch offentlich, politisch, staatlich durchsetzen will. Auf diesem Hintergrund
hat das Bemiihen um einen echten Dialog mit den verschiedenen Richtungen des
Islams eine besondere Bedeutung und Dringlichkeit.

Wenn man nach dem Sinn des Dialogs fragt, muff man wohl unterscheiden
zwischen den einzelnen Gesprachen und Dialogen, die iiberall in Afrika und
Asien verstreut stattfinden, und einem lingerfristigen DialogprozefS zwischen
den Religionen. Die einzelnen Dialoge ktnnen unterschiedliche Ziele und Er-
gebnisse haben. Der Dialogprozeff wird auf die Dauer sowohl das Christentum
wie auch die anderen Religionen, die sich in den Dialog einlassen, tiefgreifend
verdandern. Es konnen neue Formen des Christlichen, des Religidsen entstehen,
ja vielleicht eine ganz neue Art der ,Konversion®, die wir uns heute noch gar
nicht vorstellen konnen.

An dieser Stelle mufl auch das Verhiltnis der Kirche zu den sikularen Heils-
lehren und Ersatzreligionen des Marxismus und Kommunismus erwihnt wer-
den. Es gibt in der Dritten Welt bereits vierzehn Staaten, deren Staatsdoktrin
der Marxismus ist (in Europa nur neun!).

In Asien sind es sieben: China, Nordkorea, Vietnam, Laos, Kambodscha,
Afghanistan, Stidjemen; in Afrika sechs: Athiopien, Somalia, Benin (friiher
Dahomé), Kongo-Brazzaville, Mosambik und Angola. In Lateinamerika ist es
Kuba. Man hat vor einigen Jahren versucht, in Europa nicht mit, sondern iiber
den Maoismus zu dialogisieren und nach seiner heilsgeschichtlichen Bedeutung
zu fragen. Seit der neueren Entwicklung in China ist man hier etwas niichterner
geworden. Mit dem Marxismus selbst, jedenfalls in den Landern, in denen er an
der Macht ist, gibt es keinen Dialog. Es gibt allenfalls begrenzte Formen der
Zusammenarbeit, soweit die kommunistische Taktik das zuliffit. Ansonsten ist
hier nur ein ,negativer” Dialog zu erwarten: die Unterdriickung und das Mar-
tyrium.

4. Der globale Einsatz der Kirche fiir Entwicklung und Gerechtigkeit

Die nachkonziliare Entwicklung der Kirche in der Dritten Welt und die Ge-
wichtsverlagerung der Weltkirche in die siidliche Hemisphire fiel mit der soge-
nannten ersten und zweiten Entwicklungsdekade zusammen. So ist es ganz na-
tiirlich, dafl das Entwicklungsfieber auch die Kirche erfafite. Die karitative
Tatigkeit der Kirche, ihr Gesundheits- und Erziechungswesen in der Dritten
Welt weitete sich aus zu einem kriftigen Entwicklungsbeitrag. Die wachsende
Entwicklungshilfe der westlichen Kirchen ermdglichte immer mehr kirchliche

441



Ludwig Wiedenmann S|

Entwicklungsprojekte. Allein das deutsche Hilfswerk Misereor stellte in den
20 Jahren seit seinem Bestehen 2,3 Milliarden Mark fiir rund 25000 Projekte
in Lateinamerika, Afrika und Asien zur Verfiigung. Priester und Ordensleute
begannen sich mehr und mehr in der Entwicklungsarbeit zu engagieren, zum
Teil unter heftigen internen Auseinandersetzungen. 1967 wurde die Papstliche
Kommission Iustitia et Pax gegriindet. Nationale Komitees fiir Entwicklung,
Gerechtigkeit und Frieden entstanden (in der Bundesrepublik der Katholische
Arbeitskreis Entwicklung und Frieden KAEF). Ebenfalls 1967 schrieb Paul VI.
die Enzyklika ,Populorum progressio“. 1969 brachte die Bischofskonferenz in
Medellin die Wende fiir Lateinamerika. 1970 befaflte sich das erste Symposium
der asiatischen Bischofskonferenzen mit dem Einsatz der Kirche fir die Ent-
wicklung der Volker Asiens. 1971 stand die romische Bischofssynode unter dem
Thema ,Gerechtigkeit in der Welt“. 1975 griff Paul VI. das Thema in seinem
Rundschreiben , Evangelii nuntiandi® erneut auf. 1978 verabschiedete das Sym-
posium der Bischofskonferenzen Afrikas und Madagaskars eine Erklirung
iiber ,Gerechtigkeit und Frieden in Afrika“. Und vor kurzem bezogen die
lateinamerikanischen Bischofe erneut Stellung in Puebla.

Eine ganz neue Diktion kommt in die kirchlichen Verlautbarungen. Auch
einzelne Bischofe und Bischofskonferenzen haben sich gedufiert, so auf den Phi-
lippinen, in Korea, Vietnam, Zaire, Angola, Mosambik, Rhodesien, Siidafrika
und in zahlreichen Lindern Lateinamerikas. Stellvertretend fiir alle soll hier
Paul VI. zitiert werden. In seinem Rundschreiben ,Ewvangelii nuntiandi®
schreibt er:

»Es ist bekannt, mit welchen Worten auf der letzten Synode (1974, iiber die Evangelisierung
der Welt) zahlreiche Bischofe aus allen Kontinenten, vor allem die Bischéfe der Dritten Welt,
mit einem pastoralen Akzent gerade iiber die Botschaft der Befreiung gesprochen haben, wobei
die Stimme von Millionen von Sthnen und Téchtern der Kirche, die jene Volker bilden, mit-
erklungen ist. Volker, wie Wir wissen, die sich mit all ihren Kriften dafiir einsetzen und kimp-
fen, daf all das iiberwunden wird, was sie dazu verurteilt, am Rand des Lebens zu bleiben:
Hunger, chronische Krankheiten, Analphabetismus, Armut, Ungerechtigkeiten in den internatio-
nalen Bezichungen und besonders im Handel, Situationen eines wirtschaftlichen und kulturellen
Neokolonialismus, der mitunter ebenso grausam ist wie der alte politische Kolonialismus. Die
Kirche hat, wie die Bischéfe erneut bekriftigt haben, die Pflicht, die Befreiuung von Millionen
Menschen zu verkiinden, von denen viele ihr selbst angehoren; die Pflicht zu helfen, dafl diese
Befreiung Wirklichkeit wird, fiir sie Zeugnis zu geben und mitzuwirken, damit sie ganzheitlich
erfolgt” (Nr. 30).

Wie konkret, ja blutig konkret dieses Zeugnis und diese Mitwirkung der
Kirche in der Dritten Welt ist, sei am Beispiel Lateinamerikas verdeutlicht, und
zwar an einer bloflen Aufzihlung von Geschehnissen zwischen Juli 1976 und
Dezember 1977:

4. Juli 1976: In Buenos Aires werden fiinf Priester und Seminaristen von
antikommunistischen Kommandos ermordet. 15. Juli 1976: Von Sicherheits-

442



Weltmission beute

kriften gedeckte Grundbesitzer erschieflen den Priester Rudolf Lunkenbein auf
seiner Missionsstation bei den Bororo-Indianern in Brasilien. 18. Juli 1976: Er-
mordung von zwei Priestern in der Di6zese La Rioja in Argentinien. 4. August
1976: Der Didzesanbischof von La Rioja, Angelelli, wird durch einen fingierten
Autounfall getotet. 22. September 1976: Der brasilianische Bischof Adriano
Hypolito wird iiberfallen, miflhandelt, entkleidet, mit roter Farbe begossen in
einem Elendsviertel von Rio de Janeiro liegengelassen, sein Auto vor dem Ge-
biude der nationalen Bischofskonferenz in die Luft gesprengt. 11. Oktober
1976: Der Priester Bosco Burnier wird im Beisein seines Bischofs im brasiliani-
_ schen Bundesstaat Para verhaftet und von Militirpolizei gefoltert. November
1976: Die Osterreichische Ordensschwester Herlinde Moises wird zusammen
mit drei Priestern unter dem Vorwand verhaftet, in ihren kirchlichen Arbeits-
riumen seien mittelschwere Waffen aus Armeebestinden versteckt gewesen. De-
zember 1976: In Paraguay werden zwei Bauernfithrer der christlichen Ligas
Agrarias vor den Augen ihrer Familien von Polizisten enthauptet. 13. Mirz
1977: Der Jesuit Rutilio Grande wird in Aguilares (El Salvador) bei der Eucha-
ristiefeier erschossen. Mit ihm sterben ein Bauer und ein 15jdhriger Ministrant.
Mai 1977: Die Pfarrkirche in Aguilares wird gepliindert und zerstdrt, der
Sakristan wird vom Kirchturm gestiirzt und gleichzeitig werden alle 60 im Land
befindlichen Jesuiten von der rechtsextremen ,,Union der weifflen Krieger® mit
Mord bedroht, falls sie nicht das Land verlieflen. Dezember 1977: Die beiden
franzosischen Ordensschwestern Alice Domon und Renée Duquet werden zu-
sammen mit weiteren zehn Personen von Unbekannten vor einer Kirche in
Buenos Aires entfiihrt. Die Leichen der beiden Schwestern werden im Stiden des
Landes an den Strand gespiilt.

Dies ist gewif} nur ein Ausschnitt aus dem, was in Lateinamerika geschieht. Die
Liste liefle sich beliebig erganzen aus Rhodesien, Sudafrika, Angola, Mosambik,
Kquatorial-Guinea, Athiopien, Korea, den Philippinen, Vietnam usw.

Daf sich die Kirche so massiv fiir Entwicklung und Gerechtigkeit einzusetzen
begonnen hat, ist sicher die Folge einer echten christlichen Bewuftseinserweite-
rung der letzten Jahrzehnte. ,In der Vergangenheit®, schreibt Walbert Biihl-
mann (Alle haben denselben Gott, Frankfurt 1978, 5), ,hat sich die Kirche vor-
wiegend mit dem Einzelmenschen beschiftigt, ihm Moral und Askese gepredigt,
damit er sich heilige und seine Seele rette. Sie schenkte spiritualistisches und in-
dividualistisches Heil.“ Heute ist die Abhingigkeit des einzelnen von dem gan-
zen sozialen Geflecht, in dem er steht, sehr viel deutlicher bewuflt geworden. Es
ist ferner bewuflt geworden, dafl dieses Geflecht heute weltweite Ausmafle hat
und dafl wir durchaus die Moglichkeit haben, es zum Wohl der einzelnen zu dn-
dern. In diesem Bewuf3tsein finden dann auch die christlichen Grunderfahrungen
und Grundbegriffe von Heil, Siinde, Erlosung, Glaube, Kirche, Evangelisierung,
Heilsgeschichte eine umfassendere Bedeutung. Sie werden zur treibenden Moti-
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vation nicht nur fiir die Bekehrung des einzelnen Menschen, sondern dariiber
hinaus zur Umformung der Gesellschaft und zur Veranderung unserer Welt.

Wenn man die Entwicklung von der Kirche des Westens zur Kirche des Su-
dens zusammenfassen will, kann man sagen: Die Kirche und ihre Mission ist
geographisch, personell und kulturell so sehr in die Dritte Welt mit ihrer grofien
sozialen und religiosen Problematik hineingewachsen, dafl sie dort in stirkstem
Mafd gefordert wird und diese Herausforderung auch angenommen hat. Das
Missionsdokument der Wiirzburger Synode sagt iiber die Jungen Kirchen in
Afrika, Asien und Ozeanien (ihnliches gilt fiir Lateinamerika): Sie ,sehen sich
am stirksten mit nichtchristlichen Religionen und auflerchristlichen Weltanschau-
ungen konfrontiert. Sie leben in Nationen mit wachsenden Bevolkerungsmassen
‘und ungeheueren sozialen Umbriichen. Sie nehmen teil an Entwicklungen, die
fiir die Zukunft unserer Erde entscheidend sind. Sie machen dabei einzigartige
missionarische Erfahrungen: im schlichten Zeugnis mitmenschlicher Solidaritit
und Hilfsbereitschaft, in der Erstverkiindigung des Glaubens, im Dialog mit an-
deren Religionen, in der Zusammenarbeit mit nichtchristlichen Gruppen beim
Aufbau einer neuen Gesellschaft“ (Nr. 3.1).

Damit ist auch offenbar geworden, wie sehr sich die Gestalt der herkémm-
lichen Weltmission verindert hat. Nicht mehr wir von Europa aus missionieren
in Afrika, Asien oder Lateinamerika, nicht mehr wir bestimmen mit unserem
Personal und mit unserem Geld, was dort geschieht, sondern die Kirchen des Sii-
dens selbst tragen die Verantwortung fiir ihre Mission. Wir sind Partner, Mit-
arbeiter dieser Kirchen geworden, zugleich aber auch Empfanger, die von der
Dynamik, den neuen Lebensformen, den missionarischen Diensten der Jungen
Kirchen fiir unsere eigene Situation, die immer mehr missionarisch wird, lernen
konnen und sollen. Mehr noch, wir stehen in zunehmendem Mafd gemeinsam vor
den gleichen Problemen und Aufgaben in unserer Welt, die nur gemeinsam ge-
meistert werden konnen. Dazu noch einmal das Missionsdokument der Wiirz-
burger Synode:

,So wird die Mission der Zukunft immer mehr ein Gemeinschaftswerk aller
Teilkirchen, die sich im Austausch der jeweiligen Gaben, Krifte und Mittel voll-
zieht. Sie wird zu einem briiderlichen Dienst der Kirche an den Menschen der
immer niher zusammenriickenden Welt. Als ein Volk in allen Volkern hat die
Kirche heute eine besondere Gelegenheit, immer mehr Menschen iiber alle Gren-
zen und Schranken hinweg in Jesus Christus miteinander zu versShnen und in
Fortfithrung seiner Sendung der Gerechtigkeit und der Liebe, der Einheit und
dem Frieden in unserer Welt zu dienen® (Nr. 11.2).
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