Messianische Zeichen in der

Geschichte

Duraisamy Amalorpavadass

Die Armen ohne Stimme und
ohne Macht

«Den Armen» gilt ein besonderes Interesse —
nicht allein in der jiidisch-christlichen Tradition,
sondern ebenso in den religidsen Traditionen der
Linder Asiens und in unserer zeitgenossischen

Geschichte und Gesellschaft. Sie bilden ein The-
ma, das sich durch die gesamte Bibel hinzieht.

- I. «Die Armen» — ein interessantes Thema

Die Armen stellen eine Gruppe dar, mit der die
Kommunisten und andere ideologische Gruppen
sich zu identifizieren trachten und deren Sache
sie angeblich zu der ihren machen. Politiker jeder
Couleur und Einstellung suchen ihre eigenen
politischen Ambitionen zur Geltung zu bringen,
indem sie Schlagworte gebrauchen und Verspre-
chungen machen, die mit dem Problem der Ar-
men zusammenhingen. Aber die Armen sind
schon lange gewitzigt genug, um derartige Matz-
chen zu durchschauen. Sie befinden sich derzeit
in einem Prozef} der zunehmenden Desillusio-
nierung und lehnen es ab, sich entsprechenden
Gehirnwischen zu unterziehen.

In der Kirche selbst sind «die Armen», «die
Kirche der Armen», «das Zeugnis der Armut»
und «der einfache, arme Lebensstil» zu zentralen
Themen und zu Héhepunkten auf dem Zweiten
Vatikanischen Konzil geworden. Seitdem haben
Fragen wie «Was ist religios motivierte Armut»,
«Wer sind die Armen», «Was bedeutet Kirche
der Armen» die Aufmerksamkeit der verschie-
densten Gruppen der Kirche in Anspruch ge-
nommen. Auch CONCILIUM hat schon meh-
rere Hefte diesem Thema gewidmet.

Vor dem Hintergrund dieser Tatsache hat man
uns eingeladen, iiber die Armen nachzudenken,
jene Gruppe von Menschen, die weder Macht
noch Stimme haben.

II. Armut — ein positiver Begriff und eine totale
Realitat

Aus einer umfassenden Perspektive und einem
tieferen Verstindnis gesehen ist Armut ein posi-
tiver Begriff und eine totale Realitit: Zunichst
einmal ist sie ein Dreieck von Realititen; zum
zweiten wirkt sie konstituierend fiir die Humani-
sierung der Menschen, die christliche Jiinger-
schaft und das religiése Leben; zum dritten hat
sie eine dreifache Implikation.

1. Zundchst ist Armut ein Dreieck von Realititen

Dies gilt es im rechten Zusammenhang zu sehen
und zu begreifen:

a. Vor dem Hintergrund religioser Traditio-
nen und des kulturellen Erbes Indiens und ande-
rer asiatischer Liander: Sie ist der fliefende Strom
des uralten Suchens unseres Volkes nach Mok-
sha (Erlésung/Befreiung).

b. In bezug auf die Tatsache sozialer Unge-
rechtigkeit im heutigen Indien und den Lindern
der Dritten Welt: Die Realitit der indischen
Gesellschaft von heute in ihrem Zustand von
Abhangigkeit und sozialer Ungerechtigkeit bil-
det das Problem Nr. 1 fiir das Land und fiir die
Welt. Die Armen haben keinen Platz in der
gegenwirtigen Gesellschaftsordnung, daher ihr
Kampf fiir eine neue und gerechte Gesellschaft.

c. Im Licht der biblischen Offenbarung: Sie
ruft nach spiritueller Einsicht und theologischer
Interpretation der Begriffe der Armut und des
Armen.

Hier handelt es sich um drei Seitern einer
einzigen Realitit, und ihre Konvergenz macht sie
zu einem einzigen Ganzen (Dreieck) und ermog-
licht erst eine adiquate Definition der Armut.

Unter allen drei Aspekten ist das Thema unbe-
streitbar umfassend, positiv und konvergent. Die
genannten Aspekte durchdringen einander und
machen aus den verschieden akzentuierten The-
matiken in dynamischer Form ein einziges zu-
sammenhingendes Ganzes. Sie stellen eine harte
Herausforderung dar und sind in relevanter Wei-
se aufs Praktische ausgerichtet.

2. Zum zweiten bewirkt Armut a) eine Huma-
nisierung der Menschen, b) eine christliche Jiin-
gerschaft und c) religioses Leben iiberhaupt.

Armut bildet den Kern christlicher Jiinger-
schaft und ist zugleich ihr Preis. So gesehen ist sie
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ein unerlifiliches Element christlichen Lebens
und ein Faktor der christlichen Erneuerung aus
der Perspektive und dem Programm des Zweiten
Vatikanums. Sie impliziert eine richtige Ord-
nung der Werte und eine grundsitzliche Festset-
zung der Priorititen. Sie ruft nach einem radika-
len Verstindnis des Evangeliums und der Lehre
vom Reich Gottes, nach einer klaren Entschei-
dung und Bereitschaft, Risiken auf sich zu neh-
men. Sie besteht darin, sich selbst zu verlieren
um des Evangeliums und des Reiches Gottes
willen, in totaler und vorbehaltloser Gefolg-
schaft Jesu, des Herrn und Meisters.

Armut weckt ferner religioses Leben und ist
dessen konstituierendes Element oder Wesens-
gehalt. Als Forderung und Konsequenz des reli-
giosen Lebens ist Armut ein Freisein nach allen
Seiten und eine Verfiigbarkeit fiir den Dienst an
allen. In diesem Dienst sind die religiésen Men-
schen wahrhaft «die Armen» und sehnen sich
dabei nach einer anderen Welt und einer neuen
Gesellschaft; sie wirken fiir das Kommen einer
neuen Ordnung der Dinge, des Reiches Gottes,
das sich gerade im Augenblick vor ihnen auftut.

Christliche Jiingerschaft sowie religioses Le-
ben sind leere Worte und entbehren jeder
Grundlage, solange sie nicht eine Verkorperung
finden in einer authentischen, voll entfalteten
Menschlichkeit. Ein Christ und ein religiéser
Mensch sind in erster Linie wahrhaft menschli-
che Persdnlichkeiten und sollten daher einen
Prozef der Humanisierung durchlaufen haben.
Sie sollten diesen Prozefl fortfithren in dem
Mafle, wie sie bemiiht sind, ihre christliche Jiin-
gerschaft und ihr religioses Engagement in ihrem
Leben zu verwirklichen.

3. Zum dritten bat das Thema der Armut eine
dreifache Implikation, Forderung und Konse-
quenz in einer dynamischen Spannung und einer
dialektischen Interaktion als Ergebnis einer spiri-
tuellen Einsicht und einer theologlschen Inter-
pretation:

Moksha (Erlosung) als Selbstverwirklichung
und Gottverwirklichung wird das Ziel.

Dharma (Gerechtigkeit): Befreiung und sozia-
le Gerechtigkeit, Humanisierung der Menschen
und Schaffung einer «dharmischen» (gerechten)
Gesellschaft sind die unmittelbaren Zielpunkte.

Ashram findet seinen Ausdruck in einer Le-
bensform der Armut und Einfachheit und einer
echten Identifizierung mit den Armen.

Das oben Gesagte 1aflt sich besser in folgen-
dem Diagramm ausdriicken:

3
Glaubenserfahrung des Volkes Gottes
Jiidisch-Christliche Offenbarung (speziell Bibel)

7 8
wie Moksha (Erlésung) wie Dharma — Soziale
Selbstverwirklichung Gerechtigkeit
Gottverwirklichung Befreiung des Volkes
und Schaffung einer
gerechten Gesellschaft

Praktische
Implikationen

Praktische
Implikationen

konstituierend fiir

4

Humanisierung des Menschen
5

Christliche Jiingerschaft und

6

Religidses Leben

1 Praktische 2
Asiat./Indisches  Implikationen Aktuelle sozial-
Kulturelles Erbe politische Realitit

und religi6se in Indien und der
Traditionen Dritten Welt
9

wie einfacher Lebensstil (Ashram) in Solidaritdt
mit den Armen und in einem unermiidlichen Suchen
nach dem Absoluten

I11. Der Arme vor dem Hintergrund der
religisen Traditionen Indiens

Das ist ein umfassendes Thema. In unserem
Zusammenhang geniigt es, einige Haupttenden-
zen und Schliisselbegriffe in dem religiosen Su-
chen und Streben Indiens zu beriicksichtigen.

Zuerst von allem: Das Leben stromt wie ein
Fluff. Wir brauchen nur in ihn einzutauchen und
werden vorwirtsgetragen. Solcher Art ist die
religiose Tradition und das kulturelle Erbe In-
diens oder irgendeines anderen Landes in der
genannten Hinsicht.

1. Moksha

Leben und Geschichte werden in Indien als eine
Reise (yatra) angesehen, und ihr letztes Ziel ist
die Erlangung des Moksha, der Erlosung von
dem endlosen Kreis des Lebens (Geburt und
Wiedergeburt) und des Genusses der vollkom-
menen Befreiung. Das Ziel, das erreicht werden
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soll, ist die allerwichtigste Wirklichkeit. Daher
ist es vergleichbar mit einer Zielscheibe, auf die
jemand mit Pfeil und Bogen zielt. Um dieses Ziel
zu erreichen, soll man den Weg (marga) wahlen
und auf ihm gehen und soll die entsprechenden
Mittel (sadhana) ergreifen und sie regelmaflig
betitigen. Nach Auffassung der Gnana marga,
des Pfades der kontemplativen Weisheit, ist Un-
wissenheit oder mangelnde Erkenntnis (avidya)
die tiefste Wurzel allen Ubels und jeglicher Ver-
sklavung. Thre Uberwindung ist der Weg des
Moksha. Und das Mittel zu ihrer Uberwindung
ist das Wissen, die Erkenntnis. Gemeint ist eine
intuitive und mystische Erkenntnis (vidya). Das
ist die Befreiung und das ist die Selbstverwirkli-
chung (Atman — Jeevatman) wie auch zugleich
die Verwirklichung des Absoluten (Brahman
oder Paramatman) in der letztendlichen Einheit
des Alls.

Hierin liegt die Radikalitit der indischen Spiri-
tualitit und Religiositit. Hier bekommen wir die
Verbindung von Armut und Moksha zu fassen.
Die «Armen» sind diejenigen, die sich um der
Erreichung des Zieles willen von allen anderen
Bereichen der Wirklichkeit 16sen. Diese Gna-
nayogis sind tatsichlich arm und haben keinerlei
Stimme und Macht, denn sie befinden sich in
einer Ganzheitlichkeit (Schweigen) und in einer
Fiille der Kraft (indem sie Gott besitzen und die
Befreiung vollziehen).

2. Die vierfachen Ziele des Lebens (Purusharthas)

" Vom Menschen wird erwartet, daff er in seinem
Leben nach einem vierfachen Ziel strebt: Dhar-
ma (Gerechtigkeit), Artha (Besitz), Kama (Freu-
de) und Moksha (Erlosung, Befreiung). Seit den
Zeiten der Veda ist das hochste und oberste Ziel
die Moksha. Das Mittel, sie zu erreichen, ist die
Beobachtung des Dharma bei dem Erwerb von
Besitz und der Freude am Genufl. Besitz und
Genufl sind gut, vorausgesetzt sie stehen im
Einklang mit Dharma, der sozialen Gerechtig-
keit. Mit anderen Worten: Artha und Kama
sollten vom Dharma reguliert und diesem unter-
geordnet bleiben, damit sie alle zusammen zur
Erreichung des Moksha fithren (artha-dbarma-
kama und moksha). Der Gedanke an Besitz von
Vermdogen oder Lebensfreude kann nicht unab-
hingig vom Ganzen gedacht werden, im Verges-
sen der Gesellschaft und ohne Anteilnahme am
Geschick der Briider und Schwestern.

3. Rta und Dharma, Karma

Rta ist die kosmische Harmonie oder der Rhyth-
mus im Universum, der durch das ewige Gesetz
verwirklicht wird. Diese Harmonie ist das Mo-
dell und Vorbild fir soziale Ordnung und per-
sonliches Leben und sollte sich in diesen wider-
spiegeln und sie verkérpern durch die Praktizie-
rung von Dharma (Gerechtigkeit) und den Voll-
zug des Karma (innerhalb der Familie, der Ge-
sellschaft, der beruflichen Pflichten und kulti-
schen Handlungen). Immer wenn diese soziale
Ordnung (Dharma) verletzt ist und die Gesell-
schaft sich in Disharmonie mit der Rtz befindet,
gilt es hier Wandel zu schaffen oder die Harmo-
nie wiederherzustellen durch die Beobachtung
des Dharma in einer uneigenniitzigen Weise (nis-
kama karma). Das bedeutet Armut und Gerech-
tigkeit, Teilen und Gemeinschaft mit anderen.

4. Die fiinffache Hiille (kosas) des Makro- und
des Mikrokosmos

Unserem hinduistischen Verstindnis entspre-
chend besteht das Universum (Makrokosmos)
und der Mensch (Mikrokosmos) seiner Zusam-
mensetzung nach aus fiinf Schichten oder Hiil-
len. Das driicke sich in konkreter und sichtbarer
Form aus und verkorpert sich in dem Tempel,
der von fiinffachen Abgrenzungsmauern und
Gingen (avaranas) umgeben ist. In der agami-
schen Spiritualitit ist der Tempel die symboli-
sche Darstellung der Struktur dieser Welt und
des Einzelnen, in deren beiden Innerstem der
héchste Geist (Brabman) wohnt.

Nun ist aber der Besuch des Tempels bei einer

- Pilgerfahrt oder zum Gebet (puja) eine Bewe-

gung in konzentrischen Kreisen und der Innen-
wendung des Ich, bis man das Heiligtum des
Tempels erreicht, das Mulasthanam (Zentrum
der Konvergenz) oder garba-graha (Schofl), wo
die Gottheit (der Herr) wohnt und sein Dhars-
han erreichbar ist. So geschieht die Loslosung
von den fiinf Kosas im Hinblick auf Bindung und
Anhinglichkeit an Gott den Herrn. Die Trans-
zendierung der Kosas geschieht um des Inne-
wohnens Gottes willen. Armut ist daher Erlan-
gung von Universalitit und Gemeinschaft. Die
Armen sind diejenigen, die eins sind mit anderen
und mit Gott durch den Prozef} der Loslésung in
der Bewegung hin zu hoheren Zielen.
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5. Die vier Ashramas des Lebens

Wenn das Leben eine Pilgerfahrt ist, so besteht es
aus verschiedenen Stadien oder Etappen. Man
gelangt zur Fiille des Lebens und erreicht sein
letztes Ziel, indem man vier Stadien durchlauft:
Bramacharya, den Zustand des Schiilerseins und
der Initiation in das Erwachsenenleben durch das
Studium der Veden und das Suchen nach Brah-
man. Grahasthya, den Zustand, in dem man eine
Ehe eingeht und einen Haushalt zu fithren hat
und sich mit seiner Person in die Zusammenhin-
ge der Welt hineinstellt und seine Pflichten in
Familie, Gesellschaft und Beruf wahrnimmt, in
Entsprechung zu den verschiedenen Formen des
Dharma. Vanaprasthya: In diesem Zustand kann
der Mensch im Leben selbst versinken und das
letzte Ziel aus den Augen verlieren. Daher zieht
er sich zusammen mit seiner Familie zu einer
geistigen Erneuerung in die Walder zuriick.
Denn eben dies ist nicht ideal, wenn man in
seiner Aufmerksamkeit geteilt ist. Daher tritt
man schlieflich in den vierten und abschlieffen-
den Zustand ein: das Leben der vélligen Entsa-
gung (Sannyasa).

Selbst wenn man nicht physisch diese vier
Stadien durchliuft, sollten zumindest die Werte
und Schwerpunkte dieser Stadien im Leben eines
jeden verkdrpert und gelebt werden.

6. Sannyasa

Das letzte der vier Stadien des Lebens besteht in
einem volligen Verzicht auf die Welt und einer
totalen Preisgabe an das Letztgiiltige. Es ist eine
totale Aufgabe von allem, um Gott zu besitzen
durch Selbstverwirklichung und Gotteserfah-
rung. Die Sannyasis sind Verkérperungen des
Hébchsten, und die letzte Gottverwirklichung ist
der Hauptinhalt des Sannyasa. Daher geht man
von der Annahme aus, sie wiifiten und lehrten
nichts anderes als Gotteserfahrung. Als jeevan-
mukta, als jemand, der das andere Ufer des
Lebens erreicht hat, gehdrt man nicht mehr
dieser Welt an und hat keinen Platz mehr in
dieser Gesellschaft. Dabei begibt sich der
Mensch selbst weg vom Zentrum von Macht,
Einfluf und Ansehen, wahrt Schweigen, und
seine Kommunikation besteht im Schweigen. In
diesem Sinne sind die Sannyasis auch die Armen
Indiens, und sie sind daher willentlich «ohne
Macht und ohne Stimme».

7. Ashram

Alles, was wir eben gesagt haben, ist in einem
gewissen Sinne in dem zusammengefafit und
institutionalisiert, was man «Ashram» nennt. Es
ist dies eine Verkorperung aller dieser Ideale in
Gestalt eines bestimmten Lebensstiles. Ashram
ist ein Ort oder Zustand intensiven und anhalten-
den geistigen Suchens nach dem Absoluten durch
eine Gruppe von Menschen, die sich um einen
Guru scharen und sich von ihm fiihren lassen.
Dieses Bemiihen wird gefordert durch Verzicht
und Loslésung, in einer Atmosphire des Schwei-
gens, des Friedens und der Freude. Der Lebens-
stil ist dabei notwendig einfach, entsprechend
der indischen Tradition und des dadurch gegebe-
nen Rahmens, aber auch als echter Ausdruck
eines Lebens der Kontemplation. Das Leben ist
dem Gebet und bzw. oder dem Dienst gewid-
met. Es ist offen fiir alle und heifit alle willkom-
men, Mianner und Frauen aller Religionen, Stan-
de und Rassen. Die Ashramiten sind daher wahr-
haft arm entsprechend der Qualifizierung als
«ohne Macht und ohne Stimme». Doch besitzen
sie eine spirituelle und moralische Kraft, und ihre
Lebensform ist beredter als ihre Summe.

Aus den obigen Uberlegungen lassen sich fol-
gende Schliisse ziehen: Materielle Armut ist un-
erliflich fiir den Geist der Armut und dessen
Ausdruck. Sie schliefit ein Teilen mit anderen ein
und ein freiwilliges Abgeben an die Bediirftigen.
Es ist gleichbedeutend mit Gotteserfahrung oder
Selbstverwirklichung (sat-cit-ananda). So ist Ar-
mut sinnlos, wenn sie keine kosmische Dimen-
sion, keinen Gemeinschaftsbezug und keine spi-
rituelle Erfahrung hat. Daher die radikale Forde-
rung der Armut und die Herausforderungen, die
sie an religise Personlichkeiten richtet, wahr-
haft und wirklich «arm» zu sein und sich fiir ein
Leben «ohne Macht» und ohne Stimme» zu
entscheiden.

IV. Die «Armen» in bezug auf die Realitit der
Dritten Welt

Um Verstindnis fiir die Armen zu gewinnen,
geniigt es nicht, auf asiatische oder indische
religidse Traditionen und Kultur Bezug zu neh-
men. Man mufl unbedingt auch die soziale Wirk-
lichkeit Indiens, Asiens sowie anderer Linder
der Dritten Welt beriicksichtigen.

Sei es auf der groflen Ebene der Welt, Asiens
und Indiens oder auf der kleinen Ebene eines
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Dorfes oder einer Stadt — wir leben in einer
Gesellschaft, die geprigt ist durch Armut, Un-
wissenheit, Unterdriickung, Ausbeutung, Ver-
sklavung und Ungerechtigkeit aller Art. Nahezu
20 Prozent der WeltbevSlkerung sind reich und
beherrschend, besitzen und geniefien 80 Prozent
des Reichtums an Land und Kapital und genie-
fen die meisten Giiter der Welt und die Friichte
der Entwicklung. Sie besitzen alle Macht und
tiben in simtlichen Lebensbereichen alle Macht
aus: sozio-Gkonomische, politische, kulturelle
und bildungsmiflige. So verursachen sie Armut
und Elend fiir die andern. Die 80 Prozent sind
arm und werden beherrscht, sind Opfer der
sozialen Mechanismen und den verschiedensten
Formen von Ungerechtigkeit ausgesetzt. Allein
in Indien sind 70 Prozent Analphabeten, und 50
Prozent leben unterhalb des Existenzminimums.
Diese Hilfte der indischen Gesellschaft oder der
Dritten Welt ist in einen untermenschlichen Zu-
stand gedringt, zur Nicht-Existenz verurteilt, zu
Unpersonen gemacht. In ihrer eigenen Gesell-
schaft sind sie in die Randbezirke gedringt, dasie
in ihr weder Platz noch Rolle noch Existenz
haben. Bewufit oder unbewufit, offen oder ins-
geheim scheinen Religion, Kultur und Bildung
eine ideologische Rolle gespielt zu haben, die
dem herrschenden System einen Sinn gibt, den
Status quo legitimiert, indem sie bisweilen die
soziale Kontrolle erleichtert und einen Ausgleich
in der kommenden Welt verspricht.

Diese allseitige Abhdngigkeit der Massen von
der herrschenden Minoritit und den verschie-
densten Formen des Unrechts, das anderen zuge-

fiigt wird, ist die wirkliche Quelle der Unter-

driickung und des Leidens der Massen. Es han-
delt sich hier keineswegs nur um ungerechte
Einzelpersonen und Gruppen, sondern um un-
gerechte Strukturen — wirtschaftliche, soziale
oder politische. Wir haben es zu tun mit einem
im System wurzelnden Ubel, mit einer struktu-
rellen Ungerechtigkeit, mit organisierter Unter-
driickung und institutionalisierter Gewalttat.

Die Kirche als Gemeinschaft der Christen und

als Institution ist nicht neutral in dieser Sache
und ebensowenig jede andere Religion. Als kon-
stituterendes Element der menschlichen Gesell-
schaft und in deren Strukturen wirkende Kraftist
die Kirche in vollem Umfang und schlechthin ein
Teil der ungerechten Gesellschaft. Es gibt keine
Neutralitit in einem so miteinander verflochte-
nen und in Wechselwirkung stehenden komple-
xen Mechanismus, wie es die Gesellschaft ist.

Denn sich nicht entscheiden bedeutet, sich ent-
scheiden; nicht dagegen angehen, bedeutet zu-
stimmen; nicht auf seiten der Ausgebeuteten
stehen, bedeutet auf seiten der Ausbeuter sein;
mit den Beherrschten nicht solidarisch sein, be-
deutet die Herrschenden unterstiitzen.

In dieser Situation ist die grofle Mehrheit
unseres Volkes dadurch, dafl sie zu Unpersonen
herabgesetzt und an den Rand des Hauptstromes
der Gesellschaft gedringt ist, zu Menschen ohne
Macht und ohne Stimme geworden. Sie werden
hilflos, und ihre Situation ist hoffnungslos. Fiir
ihr Sprechen besteht kein Bedarf. Wenn sie wag-
ten zu sprechen, so wiirde dies entweder nicht
gehort oder iiberhort, als kiimmere sich niemand
um das, was sie sagen. Oder sie werden zum
Schweigen gebracht durch Drohungen oder Ge-
waltanwendung der herrschenden Gruppe. So
konnen die unterdriickten Massen angesichts
ihres Loses resignieren, es ihrem vorbestimmten
Schicksal zuschreiben und eine Lebensform des
Schweigens und der Machtlosigkeit entwickeln.
In ihrem aussichtslosen Kampf kénnte es ausse-
hen, als horten nicht nur die Menschen, sondern
auch Gott nicht ihren Schrei. Das Schweigen der
Menschen und ihre ausbleibende Reaktion konn-
te den Anschein erwecken, als bestehe ein Zu-
sammenhang zwischen diesem und einem tat-
sachlichen Schweigen Gottes, wie es sich biswei-
len bekundet, in den Verhaltensweisen und Re-
aktionen der «religidsen» Menschen, Institutio-
nen, Fiithrer und Gemeinschaften.

V. Das biblische Verstindnis der Armen als Men-
schen «obne Macht und obne Stimme»/

Einerseits werden, wie es die religiose Tradition
Indiens ergibt, manche Menschen arm durch eine
freiwillige Loslosung von den irdischen Giitern
und den totalen Verzicht auf alles, aufgrund ihres
ehrlichen und vorbehaltlosen religiésen Strebens
nach Moksha (Erlosung, Befreiung) und ihrer
Bereitschaft, alles in Gott zu finden. Diese frei-
willige Armut und Einfachheit in ihrer Lebens-
form wird zur Vorbedingung wie zur Folgerung
der Gotteserfahrung und Selbstverwirklichung.
Dadurch daf! sie arm werden, werden sie freiwil-
lig zu Menschen ohne Macht und Stimme. Ande-
rerseits dringt, entsprechend der sozialen Analy-
se der Zustinde in Asien, eine kleine herrschende
Gruppe von Reichen und Michtigen die grofie
Mehrheit in die Situation der «Armen» und
«Elenden». Unter diesen Umstinden und als
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deren Folge werden sie zu Menschen ohne Macht
und Stimme.

Vor diesem zweifachen Hintergrund miissen
wir entscheiden, wer die wirklich « Armen» sind
gemifl der Bibel, in welcher Weise sie ein messia-
nisches Zeichen in der Geschichte darstellen, in
welchem Sinne sie machtlos und ohne Stimme
sind, und wie die Revolution des Reiches Gottes
sie machtvoll macht und ihnen eine Stimme
verleiht. Wenn dies aber so ist, — was ist dann
diese Macht, was ist die Botschaft ihrer Stimme,
und was ist die von ihnen machtvoll verkiindete
und in beredter Weise von ihnen zu Wort ge-
brachte frohe Botschaft?

Im Alten Testament finden wir zwei Bedeu-
tungen des Begriffes «<arm». Die erste meint die
materiell «Armen», die Mittellosen, Elenden.
Das hebriische Wort anaw und das griechische
Wort ptochés bezieht sich dagegen auf die «Un-
terdriickten» und «Ausgebeuteten», die «Gede-
miitigten» und «Versklavten», auf die Opfer der
Ungerechtigkeit, die ihrer Menschenwiirde Be-
raubten und zu Unpersonen Gemachten, auf
diejenigen, die zu Wertlosen und Unfihigen
geworden sind — nicht durch ihr Versagen, son-
dern durch das Eingreifen der Herrschenden.
Dieser zweite Sinn entwickelt sich aus dem er-
sten. Der Begriff des Armen als Mittellosen,
materiell Armen und Unterdriickten erfahrt ei-
nen Wandel und bekommt eine religivse oder
spirituelle Bedeutung wihrend des Exils und
danach. Die Armen sind diejenigen, die demiitig
und schlicht sind, die sich nicht auf sich selbst
verlassen, sondern ihr ganzes Vertrauen auf Gott
setzen und von ihm ihren Schutz und ihre Befrei-
ung erwarten. Das bedeutet Geist der Armutund
Armut des Geistes oder Armut im religidsen
Sinne. Es ist eine Losldsung von irdischen Gii-
tern und menschlicher Macht, ein Sich-Verlassen
auf Gott und ein Vertrauen auf Thn und sein
erlosendes Wirken.

Nun schlieflen aber diese beiden Bedeutungen
einander keineswegs aus. Sie ergeben zusammen
ein richtiges und umfassendes Bild des «Armen».

Geistige Armut basiert auf materieller. Man
kann nicht behaupten, dafl man zugleich mit der
Erfahrung der Mittellosigkeit und Unterdriik-
kung notwendig und immer auf Gott vertraut.
Doch ist es die Erfahrung, daf man niemand ist
und keinen Wert besitzt, der Zustand der Macht-
losigkeit und des Nicht-gehort-Werdens, die den
Menschen dazu bringt, dafl er sich Gott zuwen-
det, zu Thm um Hilfe und Eingreifen ruft und auf

Wandel und Befreiung hofft. Gott seinerseits
ignoriert und vergifit ihn nicht, sondern kommt
zu ihm und nimmt sich seiner an. Er ergreift
Partei fiir den Armen, macht seine Sache zu der
eigenen und ist entschlossen, seine Lage zu dn-
dern und eine neue briiderliche Gesellschaft zu
schaffen.

Im Neuen Testament ist Jesus ebensowenig
neutral. Er verkorpert Gottes Vorliebe fiir die
Armen. Er identifiziert sich mit ihnen und be-
zieht in aller Klarheit Stellung fiir sie. Armut und
Mittellosigkeit sind der Preis christlicher Jiinger-
schaft. Jiinger Jesu sein und arm sein bedeutet
dasselbe (Mt 10; Lk 9,1—6). Jesu Jiinger miissen
arm sein und leiden, um Jiinger Christi zu wer-
den und zu sein. Jiinger sein heifit mit dem Herrn
identifiziert sein (Der Jiinger ist nicht iiber sei-
nem Meister; es geniigt ihm, dem Meister gleich
zu sein), die Werte des Evangeliums zu verwirk-
lichen und des Reiches Gottes wiirdig zu sein,
das heifit des freien, ungeschuldeten Geschenkes
Gottes: seiner Liebe. Ein solches Leben bedeutet
Entscheidung fiir Werte und deren Prioritdt. Das
aber muf} zu Konflikten, Herausforderung und
Wagnis fithren, namentlich auf der praktischen
Ebene. Zu den Risiken gehoren die der Verleum-
dung und Verfolgung. Die Jiinger Jesu werden
Opfer von Unterdriickung und Ungerechtigkeit;
sie werden verbannt, iiber sie wird das Scherben-
gericht gehalten, sie werden in der Gesellschaft
isoliert und an den Rand gedringt; und schlief3-
lich ist es durchaus moglich, dafl sie getotet
werden. Diese Gefolgschaft Jesu schliefit unter
anderem auch eine Loslosung vom Reichtum ein.
Die Geschichte von dem reichen jungen Mann
(Mk 10,17-22) ist in dieser Hinsicht bezeich-
nend. Obwohl er Jesus folgen mochte, kann er
seinen Besitz nicht aufgeben und ihn mit den
Armen teilen. Reichtum ist ein uniiberwindli-
ches Hindernis fiir das Heil des Menschen.
Reichtum macht den Menschen ichsiichtig, lafit
ihn Gott vergessen, ihn zu einem praktischen
Atheisten und einem herzlosen Menschen wer-
den, der sich von seinem Nichsten abschliefit
und kein Empfinden hat fiir den Armen. Er raubt
nicht allein dem andern seine Menschenwiirde,
sondern entmenschlicht zunichst den Reichen
selbst und festigt damit den Weg zu Herrschaft
und Unterdriickung. Das ist veranschaulicht in
dem Gleichnis von dem reichen Grundherrn (Lk
12:06221);

Nun beziehen sich aber Amtund Sendung Jesu
auf die Armen. In seiner einleitenden Rede in der
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Synagoge von Nazareth entwirft Jesus das Mani-
fest seines Dienstauftrages (Lk 4,16-21). Soweit
die Menschen seinen Worten zuhorten, wurde
Gottes Eingreifen zugunsten der Armen wirk-
sam, und ein neues Zeitalter dimmerte auf, die
Endzeit der Erl6sungsgeschichte wurde eingelei-
tet; eine neue Gesellschaft, das Reich Gottes,
seine endgiiltige und allumfassende Herrschaft
brach an, und eine neue Ordnung der Dinge
brach auf inmitten der alten Welt. Jesus erklirte
seinen Dienst als Dienst der Verkiindigung der
Frohen Botschaft an die Armen, der Zusage der
Freiheit an die Gefangenen, des Augenlichtes an
die Blinden und der Freiheit an die Unterdriick-
ten. Die Erlosung und Befreiung, wie sie von
Jesus verkiindet wurde, ist umfassend: politisch,
sozial, wirtschaftlich, geistig-religiGs, historisch
und eschatologisch, irdisch und himmlisch. Die-
se soziale Ausrichtung seiner Sendung wurde
von Jesus selbst bestitigt in seiner Antwort an die
Johannes-Jiinger hinsichtlich seiner Identitdt als
Messias (Lk 7,18—23; Mt 11,2-6). Die Bedeu-
tung seiner Sendung findet sich iiber jeden Zwei-
fel bestitigt und hervorgehoben in seinen Selig-
preisungen, wie sie von Lukas niedergeschrieben
sind.

Die Seligpreisungen nach Lukas (6,20-23),
verglichen mit der Wiedergabe des Matthius
(5,1-12), richten sich primdir und direkt an die
Armen als die wirklich Notleidenden, die mate-
riell Mittellosen und in duflerster Not Befindli-
chen, an die Armen, verstanden als Opfer der
Ungerechtigkeit, als Randgruppe und als Men-
schen, die in unmenschlichen Bedingungen leben
unterhalb des Existenzminimums. Sie schlieflen
sekundir und folgerichtig auch diejenigen ein,
die geistig arm sind, die sich auf Gott verlassen
-und von Ihm einen Wandel ihrer Lage erwarten,
und die rufen nach seinem Eingreifen und der
Befreiung durch Thn. Die drei Seligpreisungen
des Lukas sind praktisch eine einzige Seligprei-
sung. «Selig die Armen», denn die Armen und
Unterdriickten sind gesegnet. «Selig» hinfort
und gliickselig, weil sie nicht mehr arm zu sein
brauchen. Denn eine totale Revolution zu ihren
Gunsten ist in Gang gesetzt worden, und sie
sdubert die ganze Welt. Das Reich Gottes, das
aufdimmert, gehort ihnen. Sie allein kénnen
darin eintreten. Dieses Reich ist der Zustand, in
dem die Menschen sich vollkommen fiir Gott
offnen und seine viterliche, bedingungslos ge-
wihrte und véllig ungeschuldete Liebe anneh-
men. Unter dem Eindruck dieses Geschehens

werden sie diese Liebe ausstrahlen und weiterge-
ben an alle Menschen als ihre Schwestern und
Briider, die zusammengerufen sind zu einer Ge-
meinschaft der Freiheit und so eine neue Bruder-
schaft durch das Teilen bilden. Diese Revolution
will alle Menschen befreien, arme wie reiche,
Unterdriickte wie Unterdriicker, denn alle haben
es notig gerettet zu werden und sollten daher um
Sicherheit, Gerechtigkeit und Befreiung auf Gott
blicken. Das wird sie von allen Formen der
Unterdriickung befreien.

VI. Zusammenfassung

In diesem Reich, in der neuen Gemeinschaft der
Freiheit, in dieser allumfassenden Gemeinschaft,
in dieser Bruderschaft und Schwesterschaft besit-
zen alle Macht, besitzen alle eine Stimme. Die
Macht der Armen ist die Macht des befreienden
Gottes und die Dynamik seines schaffenden und
rettenden Wortes. Die Stimme der Armen ist die
Stimme des Geistes, die Stimme des Jubels und
die Stimme der Verkiindigung der Frohen Bot-
schaft der Machttaten Gottes an den Armen. In
diesem Sinne ist der Lobgesang Marias, das
Magnifikat, der Gesang vom Reiche Gottes, die
Hymne vom neuen Zeitalter, der Weckruf der
Revolution. Esist das Lob der Armen, der bisher
Machtlosen und Stimmlosen, die nun die Macht-
taten des einen Miachtigen verkiinden wollen:

Hochpreist meine Seele den Herrn,

denn er hat berabgeblickt auf die Niedrigkeit

seiner Magd.

Grofes hat an mir getan der Allmdichtige.

Er hat gezeigt die Kraft seines Armes.

Er hat Machthaber vom Thron gestiirzt und

Niedrige erhoben.

Aus dem Englischen iibersetzt von Karlhermann Bergner
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