Der Wandel der Gemeinden und des missionarischen Dienstes
in Melanesien

Von Hermann Janssen MSC, Papua/Neuguinea

Die Kirche in Papua/Neuguinea ist eine sehr junge Kirche. Die ersten
katholischen Missionare landeten am 29. September 1882 auf der Insel
Neubritannien. Bis zu Beginn des zweiten Weltkrieges hatte sich die
liberwiegend melanesische Bevilkerung auf den Inseln und in den Kiisten-
gemeinden fast vollsténdig der katholischen, methodistischen oder luthe-
rischen Kirche bzw. der von der London Missionary Society gegriindeten
,Papua Ekklesia’ angeschlossen. Im Hochland von Neuguinea begann die
Missionsarbeit unter den papuanischen Populationen zwar auch schon vor
dem Weltkrieg, jedoch werben in verstirktem MafBe erst ab 1950 eine
verwirrende Zahl von Kirchen und Sekten um Anhiinger.

Wir konnen somit festhalten, daB die meisten Kiistengemeinden vor
30—90 Jahren gegriindet wurden, wihrend die Hochlandgemeinden kaum
zwanzig Jahre alt sind!).

Um die heutige Situation der Kirche in Melanesien, vor allem in Papua/
Neuguinea, besser verstehen und neue Uberlegungen zum missionarischen
Dienst anstellen zu kénnen, miissen wir uns zunichst mit den verschiede-
nen Phasen der Gemeindewerdung befassen. Ich mochte diese Analyse
nicht so sehr unter geschichtlichem oder missionstheologischem Gesichts-
punkt versuchen, sondern vor allem als Ethnologe und Soziologe.

Unsere Analyse wird sich zunéchst mit den traditionellen, friihchristlichen,
synkretischen und dualistischen Gemeinden befassen?). Auf diesem Hinter-
grund werden wir uns dann fragen, was unter lokaler Kirche zu verstehen
ist, sowie welchen missionarischen Dienst die westlichen Kirchen in dieser
neuen Situation leisten konnen.

Erlauben Sie mir noch einige Vorbemerkungen.

Ein Blick in die Vergangenheit der melanesischen Missionskirche birgt in-
sofern Gefahren in sich, als sich bei aller intendierten Objektivitit per-

1) An neueren, geschichtlichen Ubersichten, die sich auch mit missions-methodischen
Fragen auseinandersetzen, sollen hier genannt werden:
DICKSON, D. J., Religion and the Missions, in: WARD, R. G. und D. A. M.
LEA (eds.), An Atlas of Papua and New Guinea, Department of Geography,
University of Papua and New Guinea, Collins-Longman, Glasgow, 1970, pp. 22—25.
MURPHY, P., In the Light of History, Catalyst, Vol. 1, No. 2, 1971, pp. 4—31.
WILLIAMS, D. J., The United Church in Papua, New Guinea and the Salomon Is-
lands, Trinity Press, Rabaul, 1g972.
FUGMANN, G., The Lutheran Approach, Catalyst, Vol. 3, No. 2, 1973, pp. 3—19.
) JANSSEN, H., Das Politische Engagement der Christlichen Gemeinden in Papua
Neuguinea, Concilium, No. 84, April 1973, pp. 2908—302.
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sénliche Vorurteile einschleichen koénnen. Dabei spielt es keine Rolle,
welche Untersuchungsmethoden angewendet werden.

Um dem zu entgehen, mochte ich in einigen Fragen aufzeigen, welche
Motivationen uns bei einer solchen Untersuchung unbewuft leiten kénnten.

Fiihlen wir uns unwohl bei der Betrachtung der missionarischen Vergan-
genheit in Papua/Neuguinea? Sind wir vielleicht der Ansicht, daB vieles
falsch gelaufen ist, seitdem die ersten Missionare in der melanesischen
Inselwelt eintrafen? Glauben wir, daf die fritheren Missionsmethoden
falsch und theologisch schlecht fundiert waren? Mdochten wir vielleicht sogar
andeuten, daB wir eine bessere Arbeit hitten leisten kénnen?

Oder wollen wir Daten sammeln, um unseren missionarischen Erfolg zu
dokumentieren? Erwarten wir vielleicht sogar Dankesbekundigungen von
den jungen lokalen Kirchen fiir die heroische Arbeit der Missionare oder
fiir die von den Heimatgemeinden gesammelten Missionsspenden und ge-
leisteten Entwicklungshilfen?

Mir scheint, daB wir alle — Missionare, Missionswissenschaftler und
Christen der sendenden Gemeinden — vielleicht unbewuBt in diesen oder
anderen Motivationen befangen sind. Dennoch miissen wir einen Blick in
die Vergangenheit tun, um Hilfestellung fiir die zukiinftige Entwicklung
der Kirche in Papua/Neuguinea leisten zu koénnen. Es darf von unserer
Seite jedoch nur subsididr geschehen. Die letzte Entscheidung und Ver-
antwortung liegt jetzt bei den jungen Kirchen selbst.

I. DER WANDEL DER GEMEINDESTRUKTUREN
IN DER MELANESISCHEN KIRCHE

Unsere sozio-ethnologische Analyse der Phasen der Gemeindewerdung soll
in vier Modellen dargestellt werden. Fiir jede Phase ist es von Wichtig-
keit, das Zusammenspiel (configuration) von Religion und sozial-wirtschaft-
lichen Zielen herauszustellen.

Die Rolle der traditionellen Religion und der christlichen Religion kann
nimlich in Papua/Neuguinea nur dann richtig verstanden werden, wenn
sie im Zusammenhang mit den wirtschaftlichen, sozialen und individuellen
Bestrebungen der Melanesier gesehen wird. Religion und Wirtschaft
bilden die zentralen Krifte der melanesischen Kulturen.

Mit ,Kultur’ ist hier eine durch Tradition geformte Lebensweise (way of
life) gemeint, die den Glauben, das Denken, Handeln und Verhalten der
Menschen weitgehend bestimmt. Wir gehen davon aus, daB alle Aspekte
einer Kultur im Hinblick auf die angestrebte Wohlfahrt einer Gemein-
schaft und ihrer Individuen (human welfare) zusammenwirken. D. h., die
einer Gemeinschaft eigenen sozialen Organisationen, Leitungsfunktionen,
religivsen Vorstellungen und Riten, technischen und wirtschaftlichen
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Methoden, kiinstlerischen Ausdrucksmittel usw. dienen dem Streben nach
materieller Sicherheit, biologisch-sozialer Erhaltung und dem Prestige;
allgemein dem Gliicksstreben der Gruppe.

1. Traditionelle Gemeinden

Es gibt in Papua/Neuguinea etwa zweieinhalb Millionen Menschen und
700 verschiedene melanesische und papuanische Sprachen. Jede Sprach-
gruppe bildet fiir sich eine mehr oder weniger einheitliche Kultur. So ver-
schieden diese Kulturen auch auf den ersten Blick erscheinen mégen, wir
kénnen dennoch innerhalb der melanesischen und papuanischen Gruppen
sehr dhnliche Verhaltensmuster feststellen.

Es ist zunéchst bemerkenswert, daB keine dieser Sprachgruppen, auch nicht
die gréBeren Populationen wie die Enga, Chimbu und Tolai, eine einzige
einheitliche, zusammenhéngende politische Einheit oder einen Staat gebil-
det hat. Wir zégern daher auch, von einem Tolai-Stamm oder von einem
Mekeo-Stamm zu sprechen. Jede Sprachgruppe ist vielmehr in viele kleine
selbstindige politische Einheiten oder Gemeinden aufgespalten. An der
Kiiste sind es meistens Dérfer und im Hochland Klans oder Sub-Klans.

Die Gemeinschaften von etwa 50—1000 Personen haben ihren eigenen Fiih-
rer, der selbstindig und unabhéngig von anderen Gemeindefiihrern han-
deln kann. Erbliches Hauptlingstum ist in Papua/Neuguinea nur selten
anzutreffen. In den meisten Gemeinden haben wir es mit sog. ,big-men’
zu tun. Das sind einfluBreiche Ménner, die sich wegen ihrer Fiihrungs-
qualitdten, ihres Organisationstalentes, ihrer Rednergabe, ihrer GroBziigig-
keit und nicht selten auch wegen ihres religiosen Charismas oder ihrer
magischen Manipulationen an die Spitze der sozialen Leiter gearbeitet
haben. Machtkédmpfe unter den aufsteigenden ,big-men’ sind die Dynamik
der lokalen Politik.

Die Stirke oder Schwiche einer Gemeinde beruht auf verschiedenen Fak-
toren: auf der Zahl der kampffdhigen Ménner und der heiratsfdhigen
Frauen, auf der GroBe der Gérten, dem Vorrat an Schweinen, Muscheln,
kostbaren Federn und anderen Tauschobjekten, auf dem Einfluf der
,big-men’ und nicht zuletzt auf dem Geschick, Stammesfehden, Tanzfeste
und prestigeheischende Feste mit Giiteraustausch erfolgreich durchzu-
fiihren.

Die eigentliche Lebenskraft einer Gemeinde liegt jedoch tiefer; sie besteht
in dem Sippengesetz und in der Ahnenreligion. ,Gesetz’ (,Lo’) und ,Religion’
(;lotu’) bilden das sozial-theologische Fundament.

In den melanesischen Kulturen ist ,Gesetz’ kein juridischer Begriff, son-
dern eine vitale soziale Wirklichkeit. Es bedeutet: gegenseitige Unter-
stiitzung, Zusammenarbeit, Hilfsbereitschaft, Gastfreundschaft, GroBziigig-
keit, aber auch Ermunterung und Zurechtweisung. Dieses verpflichtende
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Gesetz gewihrt allen Mitgliedern der Gemeinde soziale Sicherheit, Gebor-
genheit und bei Rechtsstreitigkeiten Gerechtigkeit. Es ist in die sozialen
Strukturen von Klan und Sippe eingebettet. Die Ahnen sind es, die dieses
Gesetz durch ihre Macht (,power’) erhalten und wirksam werden lassen.

Die Gemeinde ist daher verpflichtet, zu den Toten und Ahnen gute Be-
ziehungen herzustellen. Das geschieht durch entsprechende Gebete (ma-
gische Formeln), Opfer (vor allem Schweineopfer) und Feste (sing-sing).
Fast jeder Erwachsene, vor allem die Maéanner, kennen sich in diesem
Ahnenritual aus; es gibt jedoch auch Spezialisten (,man i gat paua’), die be-
sondere wirksame und geheimgehaltene Formeln (,stori’) und Riten (,wok’)
kennen. Das ist der Kern der traditionellen Religion.

Melanesier und Papuaner fiihlen sich in ihrer menschlichen Gemeinschaft
geborgen. Sie glauben aber ebenso intensiv an die Gemeinschaft mit ihren
Toten. Die Gemeinschaft der Lebenden mit ihrem Gesetz wird durch ein
entsprechendes Ritual in die Gemeinschaft der Toten ausgeweitet3). Ge-
setz und Religion wurden von kreativen Gottheiten oder Kulturbringern
eingesetzt und dann regulativen Geistern oder Ahnen zur Erhaltung und
Uberwachung anvertraut. Ubelwollende Menschen und iibelwirkende Gei-
ster versuchen diese sozial-religiose Ordnung zu stéren; sie miissen daher
gemieden (taboo) oder mit Spenden und Opfern beschwichtigt werden.

Ein &lterer Mann vom Volk der Bariai in West Britain driickte diese
Lebensdynamik einmal folgendermafBien aus: ,Unser Leben ist wie das
Meer: Es bewegt sich auf und ab, es geht und kommt, und hat kein Ende*?).
Ich habe versucht, seine Weisheit in folgendem Diagramm festzuhalten:

Die Lebenden €——— Ahnen, Geister und Gotter

Bl XS NS NSNS Ny moa S NS ADG N

,Gesetz »Religion“

Dieses Diagramm deutet auch an, da das melanesische Weltbild horizontal
ausgerichtet ist, d. h. die Lebenden und die Ahnen, sowie die Geister und
Gotter leben miteinander in dieser Welt; es gibt keinen ,Himmel’ iiber
der Erde, sondern der ,Himmel’ ist auf Erden.

Melanesier und Papuaner suchen Heil und Wohlfahrt auf dieser Erde.
Durch die genaue Beobachtung von Gesetz und Religion glauben sie sich

3) “Religion is the putative extension of men’s social relationship into the non-empiri-
cal realm of the cosmos.” (LEWRENCE, P. und MEGGIT, M. J., Gods, Ghosts and
Men in Melanesia, Melbourne, 1965, p. 8).

4) “Sindaun bilong yumi i olosem solwara: I go ap na i go daun, i go i kam, na i
no gat arere long en.” (Eigene Forschung, Bariai, West New Britain District, 1969).
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Nahrung und Giiter, die Erhaltung der Sippe sowie soziales Ansehen
sichern zu konnen. Technische und 6konomische Arbeits-Methoden spielen
deshalb zur Sicherung der materiellen Lebensgrundlagen im Bewulitsein
der Melanesier eine weitaus geringere Rolle. In der traditionellen Kultur
hat sich ein sdkulares BewuBtsein kaum ausgebildet. D. h., Probleme wie
Landbesitz, Gartenarbeit, Heirat, Tauschhandel und Gerichtsbarkeit wer-
den vor allem von Gesetz und Religion bestimmt und erst in zweiter
Linie von sikularen Erfahrungen und Einsichten.

Mit anderen Worten — und das soll in dem folgenden Modell dargestellt
werden — Gesetz und Religion sind die eigentlichen ,Mittel’ (oder der
Weg), mit denen die Gemeinde und ihre Fiihrer ihre materielle und soziale
Wohlfahrt zu erreichen suchen. Man hat diese sozio-religitse Grundein-
stellung als ,cargoism’ bezeichnet, d. h. ritueller Materialismus oder Giiter-
Ideologie.

Gesetz
und
Religion
Gemeinde Materielle

und < v u. soziale
Fiihrer e v =< Wohlfahrt
> Technik -
23 und -7
Arbeit

Bei der Analyse von traditionellen Gemeinden sollten wir jedoch nicht
iibersehen, daB Gesetz und Religion auf die eigene Gemeinde beschrinkt
sind. Sie gelten nicht gegeniiber anderen Gemeinden, besonders nicht
gegeniiber feindlichen Gruppen. Dies diirfte auch der Grund fiir die Ge-
heimhaltung von Gesetz und Religion sein. Geheimtuerei wie auch Neid,
MiBtrauen, Beschuldigungen und Fehden trifft man nicht selten zwischen
und sogar innerhalb traditioneller Gemeinden an?).

5) Wichtige Literatur zur traditionellen Kultur und Religion in Melanesien:
LAWRENCE, P. & M. J. MEGGITT (eds.), Gods, Ghots and Men in Melanesia,
Melbourne, 1965.

LAWRENCE, P., Daughter of Time, in: HARDING, G., und WALLACE, B. J. (eds.),
Cultures of the Pacific, New York, 1970, p. 267 ff.

LAWRENCE, P., Statements about Religion: the Problem of Reliability, in: Hiatt,
L. R. und C. JAYAWARDENA (eds.), Anthropology in Oceania, Sydney, 1971,
pp. 139 ff.

HOGBIN, L, (ed) Anthropology in Papua New Guinea, Melbourne University
Press, 1973.
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2. Friithchristliche Gemeinden

»- - - - man hat den Eindruck, daB Australisch-Neuguinea jetzt unwiderruf-
lich christlich ist.)“ Diese Feststellung eines australischen Sozialwissen-
schaftlers impliziert auch, da umgreifende Verdnderungen in einer sehr
kurzen Zeit stattgefunden haben. Wie ging dieser Wandel oder die Be-
kehrung vor sich? Wie tiefgreifend sind die Veridnderungen?

Es ist fiir uns sehr schwer vorstellbar, wie traumatisch die Ankunft des
weiBen Mannes fiir die Bevolkerung von Papua/Neuguinea gewesen ist.
Seltsame Menschen tauchten plétzlich auf; verschieden in Hautfarbe, reich
an materiellen Giitern und technischen Einrichtungen, machtvoll in ihrem
Handeln mit den iiberraschten und verwirrten Eingeborenen. Kein Wun-
der, daB sie als iibernatiirliche Wesen und wiederkehrende Ahnen an-
gesehen wurden. Obgleich die Melanesier sehr bald einen Unterschied
machten zwischen den Arbeiteranwerbern, Seeleuten, Héndlern und Re-
gierungsbeamten auf der einen Seite und den Missionaren auf der ande-
ren, so gibt es doch eine reiche Dokumentation dafiir, dal auch die Mis-
sionare als maéchtige Herren angesehen wurden. Selbst als die Leute
herausfanden, daB der weiBe Mann ermiiden, krank werden und sterben
konnte, wurde er dennoch wegen seiner materiellen und politischen Uber-
macht respektiert oder gar gefiirchtet.

»Wie haben die eingeborenen Populationen auf die ersten Kontakte mit
den christlichen Missionen reagiert? Um auf diese Frage eine Antwort zu
finden, miissen wir uns zunichst der Missionsliteratur zuwenden. Un-
gliicklicherweise ist diese fiir unsere Zwecke wenig ergiebig. Friihe Mis-
sionsberichte wurden fiir Heimatgemeinden wverfaBt, in der Hoffnung,
Enthusiasmus zu erwecken und dringend notwendige finanzielle Hilfe zu
erlangen. Nur gelegentlich haben sich Missionare sozialen Analysen ge-
widmet. Nichtsdestoweniger geben sie uns immer auch einige Hinweise
auf die Reaktion der Eingeborenen. Daraus ist der Schlufl zu ziehen, daB
von Anfang an die Leute alles, was ihnen von den Missionaren angeboten
wurde, als ein Ganzes, als ein Paket (package deal) angesehen haben.’)*

Dieser Eindruck, daB die Melanesier alles, was vom weiBen Mann kam, als
eine ganze und neue Welt ansahen — eingeschlossen Schiffe, Giiter, Klei-
dung, eine neue Regierung und eine neue Religion — scheint eher den
Tatsachen zu entsprechen als nur die materiellen Erwartungen zu betonen.
Wenn Pospisil schreibt, daf die Kapauku-Papuaner ihren Missionar unter

6) ROWLEY, C. D., The New Guinea Villager, Melbourne, 1972 (1965), p. 128.

) GUIART, J., The Millenarian Aspect of Conversion to Christianity in the South
Pacific, in: HARDING, G. und B. J. WALLACE (eds.), Cultures of the Pacific,
New York, 1970, p. 398.
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Druck setzen wollten mit dem Wort ,ohne Tabak kein Alleluja’®), so muf3
dies einfach als Journalismus angesehen werden.

Dennoch konnen wir nicht leugnen, daB Geschenke und Versprechungen
einen bemerkenswerten EinfluB in der ersten Periode der Bekehrung ge-
habt haben. In diesem Zusammenhang miissen wir auch einrdumen, daB
es nicht nur die ,Gnade’ war, die Tausende von Menschen in die Kirchen
brachte. ,,. . . Die kollektiven Bekehrungen, die von Missionaren der Macht
Gottes zugeschrieben wurden, waren in Wirklichkeit Versuche, die alte
Lebensweise abzuwerfen und eine ganz neue Lebensordnung anzu-
nehmen.?)“

,Streben nach einem neuen Leben’ ist vielleicht der beste Ausdruck, um
die enthusiastische Stimmung in den friihchristlichen Gemeinden zu um-
schreiben. Viele Melanesier waren durchaus bereit, ihre traditionellen
Riten, Feste und Schnitzwerke aufzugeben oder in den Hintergrund zu
dringen. Es kann an vielen Einzelbeispielen bewiesen werden, daB die
Leute von sich aus mit der Tradition brechen wollten. Vor allem waren
es die Katecheten, die sich als neue Fiihrer in dem Sfreben nach einem
neuen Leben hervortaten.

Eines der bedeutendsten Ergebnisse des Kontaktes mit Kolonialbeamten
und Missionaren ist das Nachlassen von Stammesfehden. Dies wird auch
heute noch, da Stammesfehden vereinzelt wieder aufflackern, in vielen
Berichten iiber die ,gute alte Zeit’ (,gutpela taim bilong bifo’) von den
Leuten hervorgehoben. Man kénnte von einem neuen Gesetz der Briider-
lichkeit sprechen, das viele Sippen und Dérfer, ja sogar frither befeindete
Gruppen vereinte. Auch wurde die strenge traditionelle Trennung der Ge-
schlechter teilweise tiberwunden, da jetzt Manner und Frauen gemeinsam
an Gottesdiensten teilnehmen konnten.

Die christliche Lehre der Briiderlichkeit, die Krankenheilungen und Brot-
wunder Jesu, das Versprechen des neuen Lebens nach der Taufe, die Idee
des Reiches Gottes, wie auch die Aussicht auf den Himmel bzw. die Furcht
vor dem Feuer der Holle (bigfaia) scheinen bei den Neuchristen groBle
Verwunderung und Erwartung ausgelést zu haben. ,. . . im Missionsfeld
Neuguineas scheint es oft zu erheblichen MiBverstédndnissen gekommen
zu sein zwischen dem, was der Missionar lehrte, und dem, was die Kon-
vertiten tatsdchlich verstanden; wenn er ihnen ,Giiter’ im Himmel ver-
sprach, sahen sie darin ein Giiterversprechen (,cargo’) und die Anerken-
nung ihrer menschlichen Wiirde, die hier auf Erden ganz selbstverstédnd-
lich mit materiellem Besitz verbunden ist.1%)“

8) POSPISIL, L., The Kapauku Papuans, New York, 1963, p. 94.
9) ROWLEY, a.a.O., p. 141.
19) ROWLEY, a.a.O., p. 128.
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Dies fithrt uns zu einem anderen wichtigen Aspekt des ,neuen Lebens’,
wie es von den frithen Christen in Melanesien verstanden wurde. Guiart,
ein franzésischer Anthropologe, der die katholischen und protestantischen
Kirchen in Neukaledonien studierte, wversucht zu beweisen, daB es in
vielen Fillen zu einem Aufleben von friihchristlichen, millenarischen Er-
wartungen kam!!). Dies wurde auch von anderen Anthropologen betont.
»BEs ist offensichtlich, daB in Neubritannien und wahrscheinlich auch
anderswo Melanesier teilweise vor allem deshalb Christen wurden, weil
sie der Meinung waren, die Befolgung des neuen Glaubens wiirde ihnen
nicht nur materielle Reichtiimer, sondern auch die Privilegien und die
Macht der Europier bringen!®).“

Einige Anthropologen haben behauptet, daB das Christentum in Melanesien
nichts anderes als ein Giiter-Kult (cargo cult) sei. Dies diirfte jedoch eine
grobe Verallgemeinerung sein. Allerdings konnen wir bei einigen Ge-
meinden tatsichlich beobachten, daB dort, wo starke millenarische Tenden-
zen festzustellen sind, in der néchsten Generation der Giiter-Kult ausbrach.

Das folgende Modell soll uns zeigen, auf welche Weise das ,neue Leben’
gewonnen werden sollte. Um dieses Ziel zu erreichen, wurde das traditio-
nelle ,Gesetz’ und die traditionelle ,Religion’ durch die ,Gebote’ und die
,Liturgie’ des Christentums ersetzt. So ist es nicht verwunderlich, daBl die
frithchristlichen Gemeinden in Melanesien im Erlernen der Zehn Gebote
(,tenpela 10’), der biblischen Geschichten (,stori bilong baibel’) und der
tiaglichen Gebete sehr eifrig waren.

Gebote
und
Liturgie

Gemeinde ) Das
und = ! N neue
Fiihrer p i 2 Leben
= Technik it
a und £
Arbeit

Dieses Modell zeigt uns allerdings auch, daB trotz des drastischen Wandels
im materiellen, sozialen und religiosen Leben kein grundsidtzlicher Wandel
in der melanesischen Giiter-Ideologie eingetreten ist. Die neue Religion

1) GUIART, a.a.O., p. 411.

12) VALENTINE, C. A., Social Status,Political Power, and Native Responses to European
Influence in Oceania, in: HARDING, G. und B. J. WALLACE (eds.), Cultures in
the Pacific, New York, 1970, p. 376.
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hat dasselbe Ziel wie die traditionelle: sie wird als der neue ,Weg’ ange-
sehen, um materielle und soziale Wohlfahrt zu erreichen, d. h., das ,neue
Leben’. Technik und Arbeit, auch die von den Europdern eingefiihrten
Wirtschaftsmethoden, spielen dabei eine weitaus geringere Rolle im Be-
wuBtsein der Melanesier. Der EinfluB3 der neuen Religion auf Technik und
Arbeit diirfte sich, im Vergleich zu den traditionellen Gemeinden, verrin-
gert haben, da nur vereinzelt ein christlicher Ersatz (functional substitute)
fiir traditionelle Gartenmagie etc. gefunden wurde und moderne Wirt-
schaftsmethoden, wie z. B. Plantagenarbeit, ohne Ritual vollzogen wurden.

3. Synkretische Gemeinden

Die Toba-Indianer im argentinischen Chaco hatten den traditionellen
Glauben, daB ihre Wohlfahrt nicht so sehr von ihrer Arbeit als vielmehr
von ihrer Verbindung mit der animistischen Welt abhéngt. Sie ,duBerten
héufig ihre Enttduschung dariiber, daf der Missionar nicht auch die tiefste
Kenntnis und Einsicht in seinen Glauben mit ihnen teilte. So bemiihten
sie sich wiederholt um ein besseres Bibelstudium — um dieses besondere
Wissen der Bibel, das der auswirtige Pastor fiir sich selbst reservierte...!%)*

Diese Ideologie und die Enttduschung der Toba-Christen erinnert uns an
die Situation der synkretischen Gemeinden in Melanesien. Hier duBert sich
die Enttduschung der Konvertiten in extremen Fillen in Giiter-Kult-Bewe-
gungen oder es wird durch sie das Wachstum von synkretischen Glaubens-
vorstellungen und Riten geférdert.

Die folgenden verzweifelten Worte eines Mannes von der Insel Manus
zeigen uns die Enttiuschung der Bevolkerung, die wihrend des zweiten
Weltkrieges von Paliau in einen Giiter-Kult und in eine synkretische Kir-
che gefiihrt wurde.

,Einige unserer Ménner haben die Missionsschule besucht. Wir suchten
nach einem Weg und wir dachten, wir hitten ihn gefunden. Aber der Weg
war nicht richtig . . . Sie zeigten uns nicht den richtigen Weg, der uns zu
eurem Wissen, euren Ideen und zu eurer Sprache fithren wiirde. Sie zeig-
ten uns ein Bild von Gott in einem Buch, aber Gott selbst zeigten sie uns
nicht. Gott hat gewartet und gewartet auf euch weifle Ménner, daB} ihr
uns belehrt. Aber ihr habt kein Mitleid mit uns gehabt. Ihr habt euer
Wissen geheim gehalten. Jetzt hat Gott Mitleid mit uns und gibt uns ein
wenig Verstdndnis . . . Wenn ihr nur nicht euer Denken vor uns verheim-
lichen wiirdet, konnten wir Briider sein. Thr und ich und meine Kinder
wiirden zusammen an einem Tisch sitzen, in einem Haus schlafen . . .
Wenn die Deutschen uns richtig unterrichtet hétten, wiirden wir jetzt
Briider sein. Wenn die Japaner uns richtig unterrichtet hidtten, wiirden

13) MILLER, E. S., The Christian Missionary: Agent of Secularisation, in: Missiology,
Vol. 1, No. 1, 1973, p. 102.
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wir jetzt Briider sein . .. Aber nein, ihr verheimlicht euer Denken, Thr habt
kein Mitleid mit uns. Wir sind eure Hunde, eure Schweine. Wir arbeiten fiir
euch. Wir sind eure Picke, eure Schaufel, euer Auto, eure Maschine . . .

Briider, wir sind alle Menschen. Ein Gott tiber uns hat uns alle erschaffen.
Es ist nicht Gottes Wille, daB jene seiner Kinder, die Wissen haben, es vor
den Unwissenden verbergen. Wenn ihr doch nur eure Herzen zu uns 6ffnen
wolltet, kénnten wir Briider sein. Wir konnten zusammensitzen wie die
weillen und schwarzen Amerikaner4).*

Dieses Dilemma hat sich in hunderten von Situationen in Melanesien
wiederholt. Immer wieder sehnen sich die Menschen nach der Offenbarung
des ,wirklichen Wissens’ (true knowledge oder ,save tru’), nach Briider-
lichkeit und Gleichheit. Haufig wird diese Frustration von prophetischen
Fiithrern in Giliterkultbewegungen iibergefiihrt, die sich manchmal, wie
in Manus, zu unabhingigen Kirchen oder synkretischen Gemeinden
entwickeln.

,Kaum, (ein Giterkult-Fiihrer in Madang um 1947) behauptete, daB er,
wiahrend er im Himmel war, gesehen hitte, wie Gott-Kilibob (eine tradi-
tionelle kreative Gottheit) und die Totengeister Giiter machten . . . (In
einem Arbeiterlager) stellte Kaum einen kleinen mit einem Leinentuch
bedeckten und mit Blumen in Flaschen geschmiickten Tisch auf und legte
Speiseopfer und Tabak fiir die Ahnen aus. Nachdem er das Mahl gegessen
hatte, das seine Anhénger fiir ihn bereitet hatten, versammelte er die
Arbeiter. Diese falteten dann nach der lutherischen Art ihre Hiénde und
beteten zu ihm: ,0h Vater Rat (Gemeinderat), habe Mitleid mit uns. Hilf
uns. Wir haben nichts — keine Flugzeuge, keine Schiffe, keine Jeeps, iiber-
haupt nichts. Die Européer stehlen unsere Giiter. Du wirst Mitleid mit uns
haben und dafiir sorgen, daB wir etwas bekommen!5).“

Einige Christen und sogar Katecheten glauben bis zum heutigen Tag, daB
die Missionare ihnen niemals das ganze Geheimnis Christi offenbart
haben. Andere sind sich nicht sicher, aber sie halten zur Kirche aus mora-
lischen Griinden sowie wegen materieller und sozialer Vorteile, wie sie
Schulen, Krankenh&user, Arbeitspldtze ete. bieten. Es gibt allerdings auch
Christen, die erfafit haben, daf} es ein solches Geheimnis nicht gibt. — Es
sel in diesem Zusammenhang darauf hingewiesen, daB im melanesischen

Denken scheinbar kein Unterschied zwischen ,Geheimnis’ und ,Mysterium’
besteht.

14) ROWLEY, a.a.0., p. 166 ff. (Diese Dokumentation wurde aufgenommen von J. H.
WOOTEN, im Jahre 1947.)

15) LAWRENCE, P., Cargo Cults and Politics, Seeking a Way to the White Man’s
Goods, in: HASTINGS, P. (ed.), Papua New Guinea: Prospero’s other Island,
Sydney, 1971, p. 109.
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Wenn es auch nicht immer zu aktiven Giiterkultbewegungen kommt, so
miissen wir uns dennoch der Wirkung von synkretischen Gedanken in
unseren christlichen Gemeinden bewuBt sein. Synkretismus in vielfacher
Gestalt ist ein Versuch, das Christentum und die moderne Welt in den
traditionellen Konzepten von ,Gesetz’ und ,Religion’ zu verstehen und
praktisch wirksam werden zu lassen.

,2Auf die Konfrontation mit dem Christentum reagieren die Chimbu mit
ihrer typischen ,pringpangwo’ (Gesetz)-Philosophie. ,Christus ist fiir unsere
Stinden gestorben’ — dies wird interpretiert ‘als: Christus hat alle unsere
pringpangwo-Schulden von uns genommen. Dies gibt zunéchst das Empfin-
den einer groBen Erleichterung, bis das volle Gewicht unserer Schulden
gegeniiber Christus erkannt wird. Dann beginnen die Chimbu Christus
,abzubezahlen’ durch regelmiBigen Kirchenbesuch und durch eine ihren
Mbglichkeiten entsprechende Unterstiitzung der Mission, der sie sich an-
geschlossen haben. Keine Forderung ist zu groB. Aber es kommt die Zeit,
da jeder Klan meint, genug fiir die Gnade Christi bezahlt zu haben; der
Kirchenbesuch nimmt ab, und es kommt zu einem allmihlichen Nachlassen
in der Befolgung der christlichen Regeln der jeweiligen Mission!6).“

Diese Beispiele konnten vermehrt werden. Konzepte wie ,Reich Gottes’,
,Gewissen’, ,Siinde’, ,Gnade’, ,Vergebung’, ,Briiderlichkeit’, ,Geheimnis’ ete.
werden immer wieder nach dem traditionellen Glaubensverstdndnis inter-
pretiert'?). Es ist aber nicht nur die christliche Botschaft, die synkretisch
verstanden wird. Auch sidkulare Einrichtungen wie Schulen, Banken und
politische Organisationen konnen in synkretischen Gemeinden anfangs nur
traditionell verstanden werden als geheimnisvolle Institutionen und Riten,
die zu unvorstellbarer Wohlfahrt (,cargo’) fithren!®).

Briiderlichkeit
und geheime

synkret. Riten
Gemeinde :
und Se ] N »Cargo*
Fiihrer Sl v "
i Technik P
' und 453
Arbeit

16) JRWIN, B., The Liability Complex among the Chimbu People of New Guinea, in:
Practical Anthropology, Vol. 19, No. 6, 1972, p. 282.

17) AHRENS, Th. Christian Syncretism, Catalyst, Vol. 4, No. 1, 1974, pp. 3—40.
18) TANSSEN, H., a.a. O., p. 300.
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Dieses Modell zeigt auf, daB die Melanesier in einer Art Renaissance teil-
weise traditionelle Vorstellungen wiederaufnehmen, und dadurch zu
christlich-paganen Formen der Briiderlichkeit und zu synkretischen Riten
gelangen, die als der richtige ,Weg’ zur Erreichung von ,cargo” angesehen
werden, d.h. Giiter, soziale Gleichheit und Prestige. Die neue Interpre-
tation von ,Gesetz’ und ,Religion’ geschieht unter dramatischen Umstéinden
in Giiterkultbewegungen. Sie wird aber auch stédndig in allen synkretischen
Gemeinden vollzogen. Selbst die moderne Technik wird synkretischen,
ritualistischen Interpretationen unterworfen. In extremen Giiterkultbe-
wegungen wird die Arbeit anfinglich vielfach aufgegeben, kann aber
spéter in neuen, ko-operativen Formen wiederaufgenommen werden. Der
Gottesdienstbesuch nimmt in synkretischen Gemeinden gewd6hnlich ab,
und in Einzelfdllen entstehen kleine unabhéngige Kirchen'?).

4, Dualistische Gemeinden

Wihrend der letzten Jahre hat sich in Papua/Neuguinea ein unvorstellbar
schneller Wandel vollzogen. Selbst wenn Giiterkultbewegungen in man-
chen Teilen des Landes immer noch aktiv sind, so scheinen sie doch lang-
sam iiberwunden zu werden. Die jetzige Phase ist durch den Dualismus
von Religion und Wirtschaft gekennzeichnet. Es ist eine Art Sdkularisie-
rung, die allerdings gegeniiber #hnlichen Vorgéingen in der westlichen
Welt eine besondere Sozialstruktur aufweist, die hier als ,Wantok-System’
bezeichnet wird.

Westliche Missionare haben vielleicht unbewuft von Anfang an den Siaku-
larisierungsprozeB gefordert. Dies zeigt sich u. a. in der Einfithrung von
Schulen, Hospitdlern und Maschinen: man konnte sagen, in ihrem grund-
sdtzlichen Verstindnis von ,natiirlichen’ Vorgédngen. In diesem naturwis-
senschaftlichen Verstindnis, das neben der religiosen Erfahrung besteht,
unterscheiden sich die Missionare wesentlich von den Melanesiern.

,Naturalistische Vorstellungen formen die Organisationsbasis fiir das
missionarische Verstindnis der Mehrzahl der téglichen Ereignisse und Er-
fahrungen. Der Missionar stirkt und erweitert nicht die traditionellen,
tibernatiirlichen Glaubensvorstellungen, sondern er unterstiitzt in Wirk-
lichkeit die vielen naturalistischen Vorstellungen, die Europder gewohn-
lich den nicht-westlichen Kulturen aufzudridngen pflegen. Erzogen in einer
zum groBten Teil sdkularisierten Gesellschaft, haben fiir Missionare iiber-
natiirliche Glaubensvorstellungen und Handlungen eine geringe Bedeu-
tung, wenn sie tdgliche Erfahrungen der menschlichen Existenz beschreiben
und erkldren. Fiir sie ist das Gebiet des tlibernatiirlichen Handelns im
allgemeinen auf vergangene Ereignisse beschrinkt (wie die Erschaffung
der Welt und die Zeiten der Offenbarung im Neuen und Alten Testament)

19) MELANESIAN INSTITUTE, The Church and Adjustment Movements, POINT, No.
4, 1974.
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oder auf individuelle Erfahrungen, die sie nicht leicht auf natiirliche Ur-
sachen zurtickflihren kénnen?2?),.

Wenn Missionare Hiuser bauen, Maschinen reparieren, Verkaufsldden,
Plantagen und Sédgemiihlen unterhalten, wenn sie Englisch, Mathematik,
Physik und Biologie unterrichten, oder wenn sie Kranke medizinisch be-
treuen, fordern sie gleichzeitig die moderne Sikularisierung. Selbstver-
stdndlich werden all diese Tatigkeiten als Unterstiitzung der Evangelisie-
rungsarbeit angesehen, jedoch werden sie von den Melanesiern nicht immer
in dieser Weise verstanden, sondern hauptséichlich als ,business’ (Geschift)
betrachtet, d. h. als Mittel, soziale und materielle Wohlfahrt zu erreichen.

Der Sikularisierungsprozef in Melanesien wird jedoch hauptsichlich durch
das moderne Schulsystem beschleunigt, durch die auf Gewinn ausgerichtete
Wirtschaftsstruktur und durch die heutigen politischen Institutionen.
Schon ein Kind in der Volksschule hat die Vorstellung, da die héhere
Schule, die Universitdt oder technisch-wirtschaftliche Lehranstalten allein
dafiir da sind, spéter eine gutbezahlte Arbeitsstelle zu finden oder in die
prestigebringende politische Laufbahn einzutreten. Angefangen von dem
eigenen kleinen Verkaufsladen, iiber lokale, ko-operative Unternehmun-
gen, bis zu gréBeren, nationalen Projekten wie Bergbau und Industriali-
sierung, sind fast alle Anstrengungen auf ,Development’ ausgerichtet, was
nicht nur als Entwicklung des Landes, sondern hiufig als Geldverdienen
und Erringung einer guten Position verstanden wird.

Der Sékularisierungsprozel hat einen weitaus gréBeren EinfluB auf den
rapiden Kulturwandel und auf die Zerstérung der traditionellen Kultur
als das Wirken der Kirchen. Viele junge Ménner verlassen die Dorfer, um
Arbeit in den sich rasch entwickelnden Stéddten zu suchen. Soziale Proble-
me wie Zerriittung von Ehen, Geschlechtskrankheiten, Jugendkriminalitét,
Alkoholismus und Gliicksspiele nehmen stark zu. Das Generationsproblem
driickt sich vor allem als Spannung zwischen den ,Gebildeten’ und den
,Ungebildeten’ aus. Landknappheit, Unsicherheit gegeniiber Autoritdt der
politischen Fiithrung auf lokaler Ebene, Rivalitdt ethnisch verschiedener
Gruppen in den Stddten und Plantagen sowie auch die durch den moder-
nen Verkehr verursachten Todesfdlle lassen immer wieder Fehden auf-
flackern und fithren zu blutigen Revanchen.

Selbst wenn es vereinzelt zu anti-europédischen und anti-chinesischen Be-
wegungen und zu Zwischenfillen gekommen ist, so sind die eigentlichen
sozialen und politischen Probleme doch ethnischer Natur. Teilweise sind
sie auch bedingt durch den unterschiedlichen Grad der Bildung und wirt-
schaftlichen Entwicklung in den verschiedenen Distrikten Papua/Neu-
guineas.

20) MILLER, E. S., a.a.O,, p. 99.
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In dem wirtschaftlich am weitesten entwickelten Gebiet der Tolai auf Neu-
britannien begann vor einigen Jahren das ethnisch geférbte und stark
emotionale Bestreben nach politischer und wirtschaftlicher Unabhingig-
keit. Die durch die Kupferminen duBerst wichtig gewordene Insel Bougain-
ville droht immer wieder mit Sezessionsabsichten. Das Hochland von
Neuguinea mit seinen starken, vitalen Populationen fiihlt sich von der
Kiistenbeviolkerung bedroht, die eine bessere schulische Ausbildung er-
fahren hat. Neuerdings versucht eine weibliche Abgeordnete des ,House
of Assembly’ in Port Moresby ihre Landsleute in Papua davon zu iiber-
zeugen, dall sie von Neuguinea in neo-kolonialistischer Weise ausgebeutet
werden, und sie fordert deshalb ein unabhingiges Papua. Universitits-
studenten und junge Akademiker organisieren in vielen Gebieten von
Papua/Neuguinea immer wieder politische Aktionen?2?).

Trotz dieser Zwischenfédlle und Bewegungen macht sich das ambivalente
Prinzip des ,Wantok-Systems’, eine moderne Interpretation des traditionel-
len ,Gesetzes’, auch positiv bemerkbar. Die Arbeiter, die zu den Plantagen
und Stddten kommen, versuchen, dort Landsleute, oder ,wantoks’ d. h. An-
gehorige ihrer eigenen Sprachgruppe, zu finden.

»Am Arbeitsplatz bezeichnet jemand Mitglieder anderer Populationen
anders als in seiner heimischen Umgebung. Er nennt sie vielleicht Freunde
oder Bekannte; aber dies hort auf, sobald er zu seiner Gemeinschaft zu-
riickkehrt . . .

»Bs ergibt sich die Frage, was die lokalen Gruppen zusammenhilt? Alle
Blutsverwandten und verschwégerte Personen sind zur Loyalitit und zur
gegenseitigen Hilfe verpflichtet. Alle Angehérigen einer Stammesgruppe
gebrauchen untereinander Verwandtschaftsbezeichnungen, wie Bruder,
Schwester, Mutter usw., und sie halten immer zusammen. Andere Gruppen
sind Feinde und haben gegeniiber den eigenen Leuten eine geringere
Stellung. Gelegentlich brechen Fehden aus, aber diese werden schnell bei-
gelegt. Jeder weill, daB er in Zeiten der Gefahr unterstiitzt wird. Auf
seine eigenen Leute kann er sich immer verlassen. Wenn gegen jemand
ein Verbrechen veriibt worden ist, werden sich seine Verwandten oder
Landsleute zusammentun, um ihn zu réchen. Personen einer Gruppe han-
deln meistens gemeinschaftlich . . .

1) Diese Probleme werden ausfiihrlich wihrend des alljahrlichen WAIGANI SEMINAR
(Port Moresby) von Fachleuten und lokalen Personlichkeiten diskutiert. Wichtige
Publikationen dieser Seminare sind:

WARD, M. W. (ed.), The Polities of Melanesia, Fourth Waigani Seminar, Port Mo-
resby, 1970.

WARD, M. W. (ed.), Change and Development in Rural Melanesia, Fifth Waigani
Seminar, Port Moresby, 1972.

MAY, R. ]. (ed), Priorities in Melanesian Development, Sixth Waigani Seminar,
Port Moresby, 1973.
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. Verantwortung wird kollektiv und nicht individuell verstanden, und dies
bindet die Menschen aneinander. Es wird gesagt: ,Wantoks’, macht es unter
euch aus. Sie sind in Fragen der wirtschaftlichen Sicherheit, der Hilfe-
leistung im Alltag aufeinander angewiesen. Héufig versuchen sie solche
traditionellen Bindungen mit anderen Stadtbewohnern fiir einige Zeit
nach Verlassen der Stadt aufrecht zu erhalten??).“

Das auf den traditionellen Verwandschaftsbeziehungen beruhende ,Wan-
tok-System’ wird heute nicht nur auf Angehérige derselben Sprachgruppe,
sondern auch auf Arbeitskollegen, Sportsfreunde und gelegentlich sogar
auf sympathisch erscheinende Europier ausgedehnt. Selbst wenn man be-
fiirchten muB, daB es dadurch im Wirtschaftsleben und in der staatlichen
Verwaltung manchmal zu Vetternwirtschaft und Bestechung kommen
konnte, so besteht dennoch gute Aussicht, daf es sich auch zu einem
Prinzip der nationalen Einheit entwickeln kann. Dies wird vor allem
dann bedeutungsvoll, wenn Papua/Neuguinea sich gegeniliber anderen
Lindern im Pazifik und in Siidostasien wirtschaftlich und politisch be-
haupten muB.

Welche Rolle spielt nun in dieser Phase des Umbruchs die Religion, vor
allem das Christentum? Religion ist in Papua/Neuguinea immer noch von
groBer Bedeutung, wenn sie jetzt auch scheinbar hinter Erziehung, Wirt-
schaft und Politik zuriicktritt. Die meisten Politiker und Fiihrer des
Landes sind durch Missionsschulen gegangen. Nur sehr wenige haben sich
von ihrer Kirche losgesagt, allerdings sind manche keine aktiven Kirchen-
mitglieder mehr. Es ist durchaus zu erwarten, daB christliche Prinzipien
in der jetzt ausgearbeiteten und heftig diskutierten Verfassung des unab-
hingigen Papua/Neuguinea weitgehend zum Tragen kommen.

In den Stidten haben Sekten mit prophetischem Charakter viele der halt-
los gewordenen und suchenden Anhiinger der griéBeren Kirchen abgewor-
ben. Auf den Dérfern ist die Kirche vor allem eine soziale Institution. Ohne
Zweifel bietet sie in dieser Zeit schnell aufeinanderfolgender Verdnde-
rungen den verwirrten Christen jedoch auch einen moralischen Halt. Es ist
auch bemerkenswert, daB die Bevidlkerung auf dem Lande liturgischen
Erneuerungen und kulturellen Adaptionen sehr skeptisch, ja teilweise so-
gar ablehnend gegeniibersteht, wihrend die Elite den Kirchen vorwirit,
das Christentum sei ,, westlicher Kult®.

Die Kirchen scheinen mehr und mehr die Ménner und die junge Elite zu
verlieren, wenigstens ziehen sie sich vom regelmidBigen Kirchenbesuch
zurlick. Ein Grund daflir konnten die vielen an den Wochenenden statt-
findenden Trinkfeste sein. Vielleicht gibt ihnen die Kirche aber auch keine

22) NOMBRI, J. K., Inter-Tribal Relations, A Problem of “Wantoks”, New Guinea,
Vol. 1, No. 6, 1966, pp. 10 ff.
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relevanten Antworten auf die sozialen, politischen und wirtschaftlichen
Probleme dieser Zeit.

Ahnlich wie in der Kirche der westlichen Welt scheint die Kirche im plu-
ralistischen Papua/Neuguinea eine Parallelorganisation zum Staat und zur
Wirtschaft zu werden. Sie wird zu einer moralischen und privaten Ange-
legenheit, besorgt um die Seele des Menschen und um den Himmel, viel-
leicht auch noch um die Erziehung der Kinder. Ein weitverbreitetes Wort
driickt sehr deutlich diesen Dualismus in den melanesischen Gemeinden
aus: Die Regierung kiimmert sich um unseren Leib und die Mission um
unsere Seele.

? Moral
Synkr.et-lsche | $ ot
Religion Himmel
Gemeinde !
und ]
Fithrer L. 4
,Wantoks'’ Sicherheit,
Erziehung | Unabhéngigkeit,
Wirtschaf%; > u. wirtschaftl.
Politik Entwicklung

Wéhrend die fritheren Modelle andeuteten, daf die Religion in ihrer tra-
ditionellen, frithchristlichen und synkretischen Ausprigung als der rich-
tige ,Weg’ zur Erlangung von materieller und sozialer Wohlfahrt ange-
sehen wurde, bahnt sich in diesem Modell ein grundlegender Wandel an.

Die christliche Religion — vielfach in synkretischen Formen — verleiht
den verwirrten Menschen moralischen Halt und Hoffnung auf den Him-
mel. Auf das éffentliche Leben hat sie nur einen begrenzten Einflufi. Das
sich aus dem traditionellen Sippengesetz entwickelnde ,Wantok-System’
gibt soziale Sicherheit, vor allem in ethnisch gemischten Gebieten. Es hat
zunehmenden EinfluB auf die Erziehung, Wirtschaft und Politik. Diese
sind jetzt die eigentlichen Mittel und Wege zur Erreichung der politischen
Unabhéangigkeit und der wirtschaftlichen Entwicklung.

In dualistischen Gemeinden entwickeln sich Religion und das soziale sowie
wirtschaftliche System zu parallelen Erscheinungen, die verschiedene Ziele
verfolgen. Somit besteht die Gefahr, daB die von Gesetz und Religion ge-
préagte traditionelle Einheit der melanesischen Kultur zerstért wird.

Es sei hier noch eine andere Entwicklung angedeutet. Mit der bevorstehen-
den Unabhingigkeit und dem Aufkommen des Nationalismus werden
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viele Formen des westlichen sozialen Lebens und der Religion sehr skep-
tisch betrachtet oder sogar abgelehnt. Melanesier sind heute empfindlich
kulturbewuBt. Das Wort ,Melanesische Kultur’ wird leicht zu einer gén-
gigen Phase mit pseudo-religiosen Untertonen.

JDer eigentliche Kulturwandel hat im Pagzifik nicht zu einer totalen Uber-
nahme fremder Modelle gefiihrt. Es kam vielmehr zu Schutzreaktionen
und zu kreativen Anpassungen, die Elemente beider Seiten beriicksichti-
gen. Pazifische Kulturen leben auch weiterhin. Es hat wesentliche Ver-
dnderungen gegeben, wobei Altes und Neues aufgenommen worden ist
(und vieles schlechthin Menschliche mehr als gewohnlich zugegeben wird).
Die Zeit nach der Unabhéngigkeit im Pazifik wird wahrscheinlich ein neues
Aufbrechen von Kreativitdt und neue Anpassungen erleben. Dann geht es
vor allem um das vom Menschen zutiefst empfundene Verlangen nach
menschlicher Wiirde und Identit&t3).«

II. DER MISSIONARISCHE DIENST
IN DEN MELANESISCHEN GEMEINDEN

Der in den Modellen unternommene Versuch, die Gemeindewerdung in
Papua/Neuguinea darzustellen, darf uns nicht zu der SchluBfolgerung
verleiten, daB jetzt iiberall im Lande eine recht einheitliche Situation an-
zutreffen ist. Man muB} vielmehr feststellen, daBl heute alle Modelle oder
»Wege“ in verschiedenen Teilen des Landes verwirklicht sind.

Traditionelle und friihchristliche Gemeinden finden sich vor allem in
jenen Teilen des Hochlandes, in denen die Missionsarbeit erst vor wenigen
Jahren begonnen hat. Der gréfite Teil der Christen diirfte heute den syn-
kretischen Gemeinden zuzuordnen sein. Dualistische Gemeinden gibt es
in den wirtschaftlich stdrker entwickelten Gebieten, besonders in den
Stadten.

Durch den Dienst der Missionare kam es zu grofien Veridnderungen und
Bekehrungen®*). Uns scheint es heute wichtig zu sein, darauf hinzuweisen,
daBl es nicht nur zu individuellen Bekehrungen fiithrte, sondern gleich-
zeitig zum Wachstum von lokalen Gemeinden oder Kirchen. Die Kirche
ist in Papua/Neuguinea schon ,unterwegs’ seit dem Werden der ersten
frithchristlichen Gemeinden.

25) CROCOMBE, R., The Future of Pacific Cultures, Pacific Perspective, Vol. 1,
No. 2, 1973, p. 48.

24) BUNDERVOET, A., The Once and Future Missionary, Catalyst, Vol. 3, 1973,
no. 4, pp. 12—34.
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1. Die Entdeckung der lokalen Kirche

Es ist bemerkenswert, daB das Wort ,Kirche’ erst in den letzten Jahren
mehr und mehr in Papua/Neuguinea aufkommt. Bislang war das Wort
,Mission’ vorherrschend. Von ,lokalen Kirchen’ wird nur sehr zdgernd
gesprochen.

Wie entsteht eine lokale Kirche? Mir scheint, daB das Wachstum des
Nationalismus und die bevorstehende politische Unabhéngigkeit von Papua/
Neuguinea nur einen sekundiren EinfluB auf die Entstehung von lokalen
Kirchen haben. Ihr Entstehen héngt auch letzten Endes nicht von unserer
Theologie ab oder von der Zahl des einheimischen Klerus. Wir mégen in
einem kolonialen oder unabhingigen Land arbeiten, einem weiBlen oder
lokalen Bischof unterstehen, einer traditionellen oder modernen Theologie
folgen. ..

Die lokale Kirche ist das Werk des Heiligen Geistes, der in allen Phasen
der Gemeindewerdung wirkt. Eine lokale Kirche entsteht iiberall dort, wo
durch das Wort, durch die Sakramente und durch das christliche Zeugnis
eine Gemeinschaft von getauften Glaubenden in Gemeinschaft mit anderen
lokalen Gemeinden und in Gemeinschaft mit der universalen Kirche tritt.
Dies ist zun#chst eine Frage des Glaubens und dann eine Frage der Be-
wubBtseinsbildung.

In Papua/Neuguinea sind in den letzten Jahren Versuche unternommen
worden, dieses KirchenbewuBtsein durch Seminare und Literatur®), beson-
ders aber durch das ,self-study of the catholic church’ zu fordern.

Angeregt durch das Beispiel der afrikanischen Kirche in Tanzania, hat die
Bischofskonferenz von Papua/Neuguinea 1972 das Self-Study in fast allen
Didzesen und Gemeinden eingefiihrt®®),

Nachdem die Hauptprobleme der Kirche in einer vorldufigen Befragung
herausgefunden worden waren, wurden entsprechende Artikel (position
papers) von einheimischen und europédischen Laien sowie Missionaren ge-
schrieben??). Wahrend einer nationalen Konferenz, an der Vertreter der
Bischofe, der Missionare und Laien teilnahmen, wurden die Positions-
papiere diskutiert und einfaches Material sowie Fragen zur Diskussion
erarbeitet. Das fiir die Gemeinden bestimmte Material wurde dann zu-
sammengefaBt und in einfachem Englisch sowie in Pidgin gedruckt®®),

25) MELANESIAN INSTITUTE (ed.), The Church as a Local Christian Community,
POINT, No. 1, 1972.

26) MURRAY, F., Renewal Through Dialogue, Catalyst, Vol. 2, 1972, No. 1, pp. 40—49.

#7) SELE-STUDY SECRETARIATE (ed.), Self-Study of the Catholic Church in Papua

New Guinea, SEMINAR HANDBOOK (Collection of Duplicated Position Papers),
Alexishafen, 1972.

28) SELE-STUDY SECRETARIATE (ed.), Church, Material and Questions for Dis-

cussion, Goroka, 1973.
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1973 wurde das Self-Study in den Didzesen mit regionalen und didzesanen
Konferenzen eingefiihrt. Vertreter der Gemeinden diskutierten mit einigen
Fachleuten das erarbeitete Material sowie Ziel und Methoden des Self-
Study. Die Teilnehmer dieser Konferenzen auf didzesaner Ebene haben
dann die Ideen und Methoden in die Gemeinden hineingetragen.

Es gibt jetzt iiberall im Land kleinere und gréBere Gruppen von Glauben-
den, die die Probleme und die Zukunft ihrer Kirche diskutieren. Die Er-
gebnisse dieses Dialogs werden systematisch gesammelt und in Berichten
der Gemeinden sowie der Didzesen zusammengefaBit. Im Frithjahr 1975
sollen die Berichte zunidchst in Konferenzen auf ditzesaner Ebene und
schlieBlich in einer nationalen Konferenz diskutiert und ausgewertet
werden.

Das Ziel des Self-Study ist vor allem, das KirchenbewuBtsein (Wir sind
die Kirche) zu fordern. Dies scheint in Papua/Neuguinea besonders wichtig
zu sein, da viele Christen in der Kirche vor allem die ,Mission’ sehen, von
der sie Hilfe erwarten. Das Self-Study soll die Glaubenden vorbereiten,
sich an kirchlichen Entscheidungen zu beteiligen und Verantwortung in
den Gemeinden zu tibernehmen.

Ein weiteres Ziel des Self-Study ist, von den lokalen Gemeinden zu er-
fahren, wie sie die Probleme ihrer Kirche sehen. Wir hoffen, daB die Er-
gebnisse der Diskussionen der Bischofskonferenz, den einzelnen Bischifen
wie auch der kirchlichen Fiihrung auf Gemeindeebene behilflich sein
werden, die Zukunft des kirchlichen Dienstes in Papua/Neuguinea zu
planen. Wir nehmen an, daB nach dem Self-Study die Notwendigkeit fiir
Spezialuntersuchungen deutlicher sichtbar wird. Das Self-Study diirfte
auch die Beziehungen der lokalen Kirchen zu den westlichen Kirchen
beeinflussen. Die ausfralische Bischofskonferenz hat schon den BeschluB
gefalt, nach dem Self-Study einen systematischen Dialog mit der Kirche
in Papua/Neuguinea einzuleiten, um Fragen der Zusammenarbeit zu
erortern.

2. Mission ist Interaktion von Kirchen:

Wie wird ,Mission’ verstanden? Sagen wir es in einfachen Worten: Mis-
sionare kamen nach Papua/Neuguinea, um den christlichen Glauben zu
bringen. Sie haben den ,Eingeborenen in den Missionen’ in vielfacher Weise
,helfen’ wollen. Sie predigten und lehrten, tauften, horten Beichte und
feierten die Heilige Messe, sie brachten die Sakramente zu den Sterbenden.
Missionare bauten Kirchen und Schulen, sie sorgten sich um die Kranken,
sie beschafften Arbeitsplitze, Transportmittel und Waren. . . . Dies alles
war und ist ,Mission’. Ein groBes pastorales Feld!

Populédre Missionsberichte haben den ,Siidseemissionar’ immer wieder als
den Heroen herausgestellt, der in Einsamkeit und unter vielen Entsagun-
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gen fiir das Reich Gottes kdmpft. Die GroBe der Arbeit der Missionare in
Papua/Neuguinea soll und darf hier nicht geschmalert werden. Wir miis-
sen jedoch auch feststellen, dafi Mission nicht allein die heroische Tat von
individuellen Missionaren ist.

Mission wird heute vielmehr als Interaktion von Kirchen verstanden. Ge-
meinden im Westen sowie Ordensgemeinschaften, die sich auch als kirch-
liche Gemeinden mit einer spezifischen Sendung verstehen miissen?®),
griinden neue Gemeinden in Melanesien und treten dann mit diesen jun-
gen Kirchen in Gemeinschaft.

Wie diese Gemeinschaft und Kommunikation sich gestaltet, wird weit-
gehend von der jeweiligen Situation oder von der Phase der Gemeinde-
werdung abhingen. In der Phase der Kirchengriindung und der friih-
christlichen Gemeinden wird es neben der Verkiindigung des Wortes vor
allem um den Aufbau von kirchlichen Institutionen gehen und um funda-
mental soziale Dienste. Heute, d. h. in der Phase der synkretischen oder
dualistischen Gemeinden, nimmt der kirchliche Dienst neue Formen an.

»,Die Kirche besteht. Aber das ist immer nur ein Anfang. Wenn die
,Mission’ fiir die Kirche war, dann ist die Kirche fiir die Mission. Die
wirklich wichtigen Fragen sind heute nicht: ,Gibt es eine lokale Hierarchie?
Kann die Kirche iiberleben? Ist die Organisation so erfolgreich wie zu der
Zeit, da sie zum groéBten Teil in der Hand von Missionaren lag?’ Vielmehr
muB man fragen: ,Ist die neue Kirche weiterhin eine missionarische
Kirche? Zeigt sie wirkliche Verantwortung fiir die wachsende Gruppe der
Intellektuellen? Geben sich die einheimischen Priester der Versuchung des
Klerikalismus hin? Helfen die reichen Gemeindemitglieder den armen?
Ist die Kirche evangelisch selbstkritisch? Hat die Kirche der sidkularen Ge-
sellschaft etwas zu sagen und setzt sie sich fiir die Armen und Unter-
driickten ein?’*s0)

Wie auch die Interaktion der Kirchen und der EinfluB der Kirche auf die
Gesellschaft aussehen mag, der Geist der Mission ist unverinderlich: , Die
Urkirche gab ein Beispiel des Gemeindelebens, wenn die Glaubenden
eines Herzens und eines Sinnes waren (Apg 4:32). Sie fanden Nahrung
im Wort Gottes und in der heiligen Liturgie, besonders in der Eucharistie.

Dieser Geist des Gemeindelebens muB sich fortsetzen im Beten und in
Briiderlichkeit (Apg 2:42)31)%,

3. Das Reich Gottes und Melanesische Theologie

In den Modellen oder ,Wegen’ der melanesischen Gemeinden wird immer
wieder sichtbar, dal Religion, auch die christliche Religion, in Gefahr ist,

29) JANSSEN, H., Discovering the Church in Mission, Catalyst, Vol. 4, 1974, No. 2.
30) HASTINGS, A., Mission and Ministry, Sydney, 1970, p. 185.
31) ABBOT, W. M., The Documents of Vatican II, London, 1966, p. 477.
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vorwiegend als Mittel zur Erreichung der materiellen und sozialen Wohl-
fahrt benutzt zu werden. Dieser Ideologie (cargoism) steht die wvon
Christus verkiindete Hoffnung auf das Reich Gottes gegeniiber.

Die Botschaft vom Reich Gottes darf aber nicht zu einem sektiererischen
Eschatologismus, noch zu einer Himmel-Hé6lle-Moral verkiirzt werden.
Auch ist die Kirche nicht mit dem Reich Gottes zu identifizieren. Vielmehr
hat die Kirche den Auftrag, die in der Eschatologie begriindeten Werte
des Reiches Gottes zu verkiinden und in der modernen melanesischen
Welt wirksam werden zu lassen.

Diese christliche Motivierung des Lebens aus dem Reiche Gottes soll in
dem folgenden Modell angedeutet werden:

Gemeinde Bildung Ganz- HOFFNUNG
und —p| Wirtschaft 4| menschliche —3 auf das
Fihrer Politik Wohlfahrt REICH GOTTES

1 o 4 Y

CHRISTLICHE MOTIVIERUNG

Aus dem Glauben an das Reich Gottes gewinnen Christen die Hoffnung,
die Gesellschaft in Gerechtigkeit und Frieden gestalten zu konnen, den
Schopfungsauftrag Gottes durch Bildung, Wirtschaft und Politik zu ver-
wirklichen, sowie auch die Erlosungstat Christi trotz Siinde und Leiden
in der Liturgie zu feiern.

Wir glauben, daB die Theologie vom Reich Gottes den melanesischen Ge-
meinden jene Spiritualitit geben kann, die fiir die Uberwindung des
traditionellen rituellen Materialismus als auch des heutigen materialisti-
schen Dualismus angestrebt werden mubB.

Allerdings miissen wir uns auch gleichzeitig dariiber klar sein, daBl eine
solche Theologie und Spiritualitdt nicht allein durch die Verkiindigung er-
reicht wird, sondern nur allm#hlich in den synkretischen Gemeinden
waéchst.

Es ist in diesem Zusammenhang bemerkenswert, daB neben vielen anderen
synkretischen Glaubensvorstellungen das Reich Gottes in den heutigen
Gemeinden vielfach von dem traditionellen Begriff des ,Gesetzes’ her ver-
standen wird. Das Reich Gottes wird als ein Zustand der Interdependenz
oder Briiderlichkeit aufgefat, der durch die Befolgung der moralischen
Vorschriften und durch die christliche Liturgie erworben und aufrecht
erhalten wird?2).

3%2) AHRENS, Th., Christian Syncretism, Catalyst, Vol. 4, 1974, No. 1, pp. 26—32.
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Das sind die Anfénge einer melanesischen Theologie. Es gibt in den jun-
gen Kirchen sehr viel Diskussion tiber die Entwicklung einer lokalen
Theologie. Manchmal hat es den Anschein, als ob es moglich wére, eine
melanesische Theologie zu schaffen, wenn wir nur eine geniigende Zahl
von einheimischen Theologen und Anthropologen hitten. Andere Stimmen
meinen, eine solche Theologie sollte in Priesterseminaren und theologischen
Instituten entwickelt werden.

Ich bezweifele diese Moglichkeit sehr. Eine genuine melanesische Theo-
logie, Spiritualitat, Liturgie und christliche Kunst kann nur in den lokalen
Gemeinden geboren werden und wachsen. Ich glaube sogar, daB diese
Entwicklung schon begonnen hat. Es gibt Versuche, den christlichen Glau-
ben zu interpretieren in vielen synkretischen Bewegungen, ja sogar in
den Giiter-Kulten.

Die jungen Gemeinden sind jetzt auf den Dialog mit anderen christlichen
Gemeinden dringend angewiesen. Sie fragen nach verantwortlichen Chri-
sten und Spezialisten, die fdhig und bereit sind, auf die jungen Kirchen zu
horen. Vielleicht kénnen diese erlauschen, wo der Geist weht. Vielleicht
wird es ihnen auch moglich sein, den melanesischen Gemeinden im Dialog
zu helfen, daB die wachsende melanesische Theologie und Spiritualitéit
den Geist Christi hat und sich nicht auf emotionalen, ethnozentrischen
Abwegen verirrt.

4, Ethik, Erwachsenenbildung und Fiihrerschulung

Wir beobachten, daB die Christen in dualistischen Gemeinden vom Chri-
stentum eine Ethik erwarten, die ihnen hilft, in dieser Zeit des Wandels
Sicherheit zu finden. Wir kénnen ebenso feststellen, daf die junge Elite,
die maBgeblich an der Formung des Grundgesetzes fiir ein unabhéngiges
Papua/Neuguinea beteiligt ist, nicht sonderlich beeindruckt ist von den
importierten Modellen des Kapitalismus und Kommunismus. Es besteht
eine groBere Neigung zum Sozialismus afrikanischer Pragung.

»Heute besteht in den pazifischen Inseln ein dringendes Bediirfnis fiir die
Entwicklung eines neuen ethischen Systems. Die traditionellen Religionen
sind zum groBten Teil verschwunden, und die damit verbundenen Philo-
sophien sind ausgelaugt. Man bezieht sich immer weniger auf das Christen-
tum, den Hinduismus und den Islam (Fiji) als Richtlinien fiir das moralische
Verhalten. Diese werden ersetzt durch die viel wirkungsvolleren Predigten
der kommerziellen Werber, die iiber jedes Radio, in jeder Zeitung und auf
jeder Verpackung die Ethik der Selbstsucht und des Neides verkiinden. ..
Die Religion der Wirtschaft présentiert sich so méchtig in der Politik und
durch die Massenmedien, daB es groBen Mutes bedarf, dagegen aufzu-
stehen?®)“

3) CROCOMBE, R., The Future of Pacific Cultures, Pacific Perspective, Vol. 1, 1972,
Neolz p-rs)
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Wir glauben, daB die jungen christlichen Gemeinden eine grofie Verant-
wortung in dieser Situation tragen. Wenn sie die im traditionellen mela-
nesischen ,Gesetz’ verankerten Werte der Zusammenarbeit, Gleichheit und
Briiderlichkeit christlich vertiefen und auf alle ethnischen Gruppen aus-
weiten, kénnte das Christentum im modernen Neuguinea eine grofe Rolle
spielen. Es scheint besonders wichtig zu sein, den Legalismus und den
immer mehr aufkommenden Individualismus zu iliberwinden und ein
ethisches System anzustreben, das mehr personal und kommunal ausge-
richtet ist.

Auf der anderen Seite werden sich die Elitegruppen in Papua/Neuguinea
immer mehr bewuBt, daB sie wirtschaftlich von anderen Léndern und von
der Weltwirtschaft abhingen. In dieser kritischen Zeit der Unabhéngigkeit
miissen jetzt Entscheidungen iiber Investitionen, Anleihen, Industrialisie-
rung und Handelsheziehungen gefillt werden, die die zukiinftige Ethik des
Landes pragen werden. Wird die jetzige Regierung die notwendige Askese
besitzen, wirtschaftlich groBartige Angebote abzuweisen, um dadurch die
Identitdt und Eigenstindigkeit zu wahren, oder wird sie von der Ethik des
Kapitalismus verschlungen werden?

Missionare, die sich bislang sehr stark im Schulwesen eingesetzt haben,
erkennen jetzt mehr und mehr die Notwendigkeit der Erwachsenenbil-
dung und Fiihrerschulung. Wir entdecken in den jungen Gemeinden Elite-
gruppen, die durchaus bereit sind, Verantwortung zu iibernehmen, die
aber auch ihren Mangel einer erwachsenengemifBen christlichen Bildung
und eines gesellschaftlichen Weitblicks empfinden. Mir scheint, daB sich
hier ein neues Feld des missionarischen Dienstes anbietet. Von einigen
Jugendgruppen (Y. C.) und auch in der Planung der Aushildung von kirch-
lichen Fiithrern wurde die Idee der Erwachsenenbildung schon aufge-
griffen34).

Viele lokale Gemeinden werden sich bewuBt, daB sie zu sehr von aus-
wiirtiger Leitung abhingen. Dieses Problem kann nicht von der geringen
Zahl der einheimischen Priester bewéltigt werden. — In den filinfzehn
Ditzesen von Papua/Neuguinea gibt es im Augenblick nur etwa zwanzig
einheimische Priester neben fast 500 européischen Priestern. —

Obwohl es eine groBe Zahl von einheimischen Katecheten gibt, besteht
die dringende Notwendigkeit fiir die Ausbildung und Ordination von Ge-
meindefiithrern, die die spirituelle und soziale Leitung in den vielen abge-
legenen dérflichen Gemeinden und in den ethnischen Gruppen der Stadte
iibernehmen konnten. Dieses Problem wird um so deutlicher, wenn wir
uns bewuBt sind, daB eine christliche Gemeinde nur als eucharistische Ge-
meinde bestehen und wachsen kann.

34) BROUWER, L., Intermediate Church Leaders, POINT, No. 2, 1973, pp. 35—165.
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Die Vorschldge einer vor wenigen Monaten gehaltenen Konferenz von
australischen Missionaren mogen uns hier Hinweise geben:

»Missionare unter der Leitung ihres Ortsordinarius sollten es sich zu ihrer
priméren Aufgabe machen, den lokalen Gemeinden zu helfen, sich zu einer
spontanen eucharistischen Gemeinschaft zu entwickeln (d. h. zu einer Ge-
meinde, die nicht von den seltenen Besuchen eines auswirtigen Priesters
abhingt). Drei Phasen werden vorgeschlagen:

Erste Phase:

a) Missionare regen Diskussionen an, in denen die zentrale Stellung der
Eucharistie fiir die christliche Gemeinde hervorgehoben wird.

b) Missionare konzentrieren sich auf die Formung von lokalen Fiihrern,
die den Fokus der Einheit in den Gemeinden bilden.

i. Halte Ausschau nach Fiihrern, die schon in Leitungsfunktionen en-
gagiert und anerkannt sind.

ii. Beginne ein ernstes und kontinuierliches Schulungsprogramm fiir
diese Fiihrer. Dies muf} als die erste Aufgabe der Missionare ange-
sehen werden.

iii. Gebe diesen Personen hidufig Gelegenheit, ihre Leistungsfunktion
auszufiihren in der Liturgie, in Aussprachen mit Gemeindemitglie-
dern und in Entscheidungen bei Gelegenheit von Taufen, Heirat
und Begribnis.

c¢) Baue das Vertrauen der lokalen Gemeinde auf; gib Raum fiir ihre
Initiative und fiir ihren Verantwortungssinn. Ziehe dich mehr und

mehr von direkten Leitungsfunktionen zuriick, um so die Abhingigkeit
von den Missionaren zu mindern.

Zweite Phase:

a) Schule die Gemeinde in gemeinschaftlichen BuBliturgien.

b) Sorge fiir mehr Méglichkeiten, eucharistische Feiern zu halten.

c) Gib jeder Gemeinde einen auBerordentlichen Spender der Eucharistie.

»Dritte Phase:

Die lokale Gemeinde wird sich zu einer spontanen eucharistischen Gemein-
schaft geformt haben, wenn sie ihren eigenen Priester bekommt. Wenn
wir die geringe Zahl der einheimischen Priester in Betracht ziehen, sollte
die Moglichkeit erwogen werden, jene auBerordentlichen Spender der
Eucharistie zu Priestern zu weihen, so daB die lokale Kirche die Fiille der
Eucharistie feiern kann?).“

#) PROVINCIAL MISSION CONFERENCE, Australian MSC Province, Mimeographed
Papers, Vol. 1, p. 55, Port Moresby, 1973.
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5. Neue Ziele fiir Neuguinea

Die Kirchen haben im sozial-wirtschaftlichen Bereich ohne Zweifel sehr
viel zu der Entwicklung des Landes beigetragen?®). Es scheint jetzt wichtig
zu sein, die Bemiithungen der Kirche mehr auf die Regierungsprogramme
abzustimmen und, wenn mdglich, mit der Regierung Gemeinschaftprojekte
durchzufiihren.

Es gibt schon vereinzelt Missionare und Laienhelfer, die an Staatsschulen
unterrichten, in staatlichen Krankenhdusern arbeiten und von Gemeinde-
verwaltungen als Fachleute angestellt sind. Dies soll nicht meinen, daB
eine gesunde Polaritdt von kirchlichen und staatlichen Dienstleistungen
ausgeschaltet werden mufl. Die Kirche darf sich ihre sozialkritische Funk-
tion auch in Papua/Neuguinea nicht nehmen lassen.

Papua/Neuguinea arbeitet im Augenblick an dem Grundgesetz fiir die
unabhéngige Regierung. Ein einheimischer Priester ist maBgeblich an
dieser Aufgabe beteiligt. Ein anderer einheimischer Priester wurde kiirzlich
von seiner Dibzese freigestellt, um an der neuen Landplanung und an der
Hochschulreform mitzuwirken. Es besteht gute Hoffnung, daB das neue
Neuguinea von christlichen Prinzipien geleitet wird.

Das abschlieBende Zitat von dem Chief Minister Michael SOMARE zeigt
nicht nur, welche Prinzipien und Werte der neuen Regierung zugrunde
liegen sollen, sondern es gibt auch den Kirchen indirekt Hinweise fiir ihre
sozialen und wirtschaftlichen Dienste.

»Wir haben eine neue Regierung in Papua/Neuguinea. In allen praktischen
Angelegenheiten sind wir schon selbst-regierend. Wir sagen uns los von
vergangenen Prinzipien, die wirtschaftliches Wachstum als das erste Ziel
betonten, und wir streben ein mehr abgerundetes Programm an, das sich
die Besserung des Lebens der Menschen in Papua/Neuguinea zum Ziel
setzt, — nicht nur das Wachstum der brutto-nationalen Produktion.

»Als ein erster Schritt zu diesem neuen Programm hat meine Regierung
acht fundamentale Ziele angenommen, die uns bei der Planung
in den kommenden Jahren leiten sollen. Diese Ziele, die vom Parlament
verabschiedet wurden, lauten wie folgt:

1. Schnelles wirtschaftliches Wachstum, kontrolliert von Einzelpersonen
und Gruppen in Papua/Neuguinea, sowie zugunsten von privatem Ein-
kommen und Eigentum, das Menschen in Papua/Neuguinea zuflieBt.

2. Eine bessere Verteilung von wirtschaftlichen Vorzligen, einschlieBlich
der Bestrebung, das Einkommen der Bevolkerung und die Dienstleistun-
gen fiir die verschiedenen Religionen des Landes gerecht zu verteilen.

36) RUTHENBERG, D., Lutheran Economic Service, Catalyst, Vol. 4, 1974, No. 1,
Pp. 41—62.
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3. Dezentralisierung der wirtschaftlichen Aktivitdt, der Planung und der
Regierungsausgaben, mit besonderer Betonung der landwirtschaftlichen
Entwicklung, der dorflichen Industrie, besseren Binnenhandels und
mehr Ausgaben fiir lokale und regionale Organisationen.

4. Betonung des kleinen Handwerks, Dienstes und Geschiftes, die, wo
immer moglich, auf typische wirtschaftliche Formen in Papua/Neu-
guinea aufbauen.

5. Eine mehr eigenstindige Wirtschaft, die in ihren Bediirfnissen weniger
von eingefiihrten Giitern und Dienstleistungen abhéngig ist und besser
in der Lage ist, die Bediirfnisse der Bevolkerung durch lokale Produk-
tion zu decken.

6. Bessere Moglichkeiten, die Ausgaben der Regierung durch lokales Ein-
kommen zu decken.

7. Zunehmendes Interesse fiir die aktive und gleichberechtigte Teilnahme
der Frauen an wirtschaftlichen und sozialen Aktivitaten.

8. Kontrolle und Eingriff der Regierung in jenen Bereichen der Wirtschaft,
wo eine Kontrolle notwendig ist, damit die angestrebte Art der Ent-
wicklung erreicht werden kann.

»Die grundlegenden Prinzipien dieser Ziele kénnen zusammengefat wer-
den in den Ideen der Gleichheit, Eigenstdndigkeit und l&ndlichen Ent-
wicklung?7).“

37y SOMARE, M., New Goals for New Guinea, Pacific Perspective, Vol. 2, 1973,
No. 1, pp. 1—4.
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