José M. de Mesa

Das Bestatten der Opfer
von Naturkatastrophen

auf den Philippinen

Erdbeben und Taifune gehren zum Leben auf
den Philippinen dazu. Erstere treten selten auf,
letztere suchen die Inseln jedes Jahr heim. Aber
das Erdbeben, das am 16. Juli 1990 die nérdliche
Region der Insel Luzon erschiitterte, und der
Taifun vom 5. November 1991, der eine Stadt
und ihre Umgebung im Siiden des Landes traf,
sind in schmerzhafter Erinnerung, da durch sie
soviele Menschen starben und soviel zerstort
wurde. Die Konzentration auf diese beiden Er-
eignisse gibt einen angemessenen Ausgangs-
- punkt fiir die Diskussion der Erfahrung von
Naturkatastrophen auf den Philippinen. Beide
Katastrophen ereigneten sich unter Tiefland-Fi-
lipinos, die eine gemeinsame Kultur haben. Da-
mit sind wir in der guten Lage, einen Aspekt
christlichen Lebens in einer kulturell homoge-
nen Gruppe niher betrachten zu kénnen. Das
Erdbeben im Juli 1990 erreichte eine Intensitit
von 7,7 auf der Richter-Skala. Dieses Beben,
auch als «Killerbeben» bezeichnet, fithrte zum
Tod von mindestens 500 Menschen; die meisten
von ihnen wurden von zusammenstiirzenden
Gebiuden getroffen, zermalmt oder begraben.
Das spitere Ereignis, der Taifun vom November
1991, brachte andauernden Regen und fiihrte,
vor allem in der Stadt Ormoc zu Springfluten,
bis zu 3,70 m hoch, in tiefliegenden Gebieten
sogar bis zu 6,10 m hoch. Als das Wasser schlief3-
lich zuriickwich, fand man {iber 5000 aufgedun-
sene Leichen im' ganzen Stadtgebiet. Die Mehr-
zahl der Toten waren Arme, die in der Nihe der
Fluflufer lebten, Orte, die in Ormoc als hohe
Risikogebiete gelten.

I Die Erfabrung
A. Soziale Fiirsorge und Rebabilitation

In beiden Ungliicksfillen suchte man zuerst
nach Uberlebenden und sorgte fiir sie. Es wurde
sofort eine Katastrophenhilfe organisiert. Ein-
zelne und Gruppen iiberall im Land, Pfarreien
eingeschlossen, halfen auf jede ihnen maogliche
Weise. Um das Ausbrechen einer Epidemie zu
verhindern, mufiten die Toten gefunden und be-
graben werden. Die in Ormoc City verstreuten,
sich in unterschiedlichen Stadien der Verwesung
befindlichen Leichen wurden sobald wie még-
lich auf Lastwagen gesammelt und in Massengri-
ber geworfen. Man hatte weder Zeit, alle Toten
zu identifizieren, noch sie nach einem angemes-
senen Ritus zu beerdigen.

Auch die psychologischen und sozialen
Aspekte der Katastrophen wurden beachtet. So
organisierte zum Beispiel eine katholische High
School fiir ihre Schiiler und deren Eltern Sitzun-
gen, um ihre traumatischen Erfahrungen im Zu-
sammenhang mit dem Erdbeben zu bearbeiten.
Das gemeinsame Bemiihen einiger Menschen,
den Uberlebenden auf psychologischer Ebene
zu helfen der Lage Herr zu werden, fithrte zur
Bildung einer Selbsthilfe-Kooperative, die die
Hilfsdienste weiter ausbaute. Psychologen und
Berater hatten in Ormoc viel zu tun. Ein Prie-
ster sagte im Riickblick auf das Ungliick: «Die
Menschen irrten ohne Ziel umbher, hilf- und
orientierungslos.» Er erinnerte sich, wie einige
der Opfer beim kleinsten Regenschauer anfin-
gen, voller Eile ihre Sachen zu packen, wihrend
andere dazu neigten, sich zuriickzuziehen, ru-

hig und miiig zu bleiben.

i S R Liturgie

Im’ Gegensatz zu der von der Kirche durchge-
fiihrten Katastrophenhilfe wurde wenig, dem
Kontext entsprechendes, getan, um durch Gebet
und kritische Reflexion der spezifisch religidsen
Dimension der Tragdien zu begegnen. Die iib-
liche Segnung und Messe fiir die Toten wurde
durchgefiihrt. Wo eine persénliche Note fehlte,
wurde dem durch die persénliche Andacht und
das Gebet der Trauernden abgeholfen. Es wur-
den jedoch keine besonderen Liturgien formu-
liert, um die Opfer der beiden Katastrophen zur
letzten Ruhe zu betten. Die Eucharistie wurde,
sobald es angemessen schien sie wieder zu fei-
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ern, in der Form des iiblichen rémischen Ritus
durchgefithrt. Im Prinzip wurden dieselben
Worte und Gesten, derselbe Ritus benutzt. Die
einzige Anpassung der Feier an das, was gesche-
hen war, lag in den Einfithrungen, den Gebeten
der Gliubigen und in den Predigten. Was fiir die
von den Katastrophen betroffenen Gebiete galt,
galt anscheinend auch fiir andere katholische
Gemeinden im Land, die der Opfer im Gebet
gedachten. Es ist verstindlich, daf der Druck
der vielfiltigen durch die Krise entstandenen
Aufgaben die Kreativitit lihmte, welche die Li-
turgie kontextuell bedeutungsvoll hitte machen
konnen. Aber man kann fragen, warum spiter,
als die Situation allmihlich wieder zum Nor-
malzustand zuriickkehrte, nichts im Hinblick
auf originire Liturgien getan wurde. Es wurde
nicht viel an produktivem Denken gehegt,
wahrscheinlich weil die Messe eben die Messe
war. Die ewige Liturgie geht weiter, ganz gleich
was passiert. Auflerdem hingt die Mefifeier von
Priestern ab, auch bei Gelegenheiten, bei denen
Menschen sich vielleicht bedeutungsvollere, der
Situation stirker entsprechende Feiern ge-
wiinscht hitten, und auch etwas dafiir hitten
tun kénnen.

Der Situation angemessene Gottesdienste und
Gebete nahmen aufierhalb offiziell anerkannter
Formen Gestalt an. Wahrscheinlich weil dies
vor allem auflerhalb der vorgeschriebenen Riten
ablief, wurden diese Feiern problemlos zu ge-
meinsamen Bemiihungen von Katholiken und
Protestanten. Bei dieser Art Gottesdiensten,
«Okumenische Gottesdienste» genannt, ge-
dachte man der Toten im Gebet und erinnerte
die Lebenden an ihre Verantwortung. Diese
Gottesdienste gaben sowohl der Trauer Aus-
druck als auch der erneuerten Hoffnung. Dazu
einige Beispiele:

Da ist das Gedenken des ersten Jahrestages des
Erdbebens vom 16. Juli zu nennen, abgehalten
auf dem Platz einer Stadt im Norden, und ein
«Tag der Trauer»-Gottesdienst in Ormoc City
am 40. Tag nach der Katastrophe. Die zuerst er-
wihnte Gedenkfeier gedachte der Toten durch
Gebete, das Liuten von Kirchenglocken und die
Neuinszenierung der Erdbebenerfahrungen der
Menschen. Wort, Symbol und Gebirde erin-
nerte die Menschen an die, deren Leben durch
eine Katastrophe abgeschnitten worden war.
Die Bedeutung des Gottesdienstes lag aber nicht
nur im Gedenken der Toten. Er sollte auch die

Lebenden an die Notwendigkeit gemeinsamen
Handelns erinnern, um das Leben wiederaufzu-
bauen. Folglich war das Thema der Gedenkfeier
auch: «Die Neugestaltung unserer erschiitterten
Gemeinde, im Hinblick auf tatkriftige Solida-
ritat.»

In Ormoc wurde die Thematik der Trauer
viel stirker betont. Nachdem die Menschen von
der dringenden Aufgabe der Fiirsorge fiir Uber-
lebende und der sofortigen Bestattung verwe-
sender Leichen entbunden waren, kamen sie zu
einem Tag der Trauer zusammen. Es war der
vierzigste Tag nach der Katastrophe. Der Tag
war durch viel Gebet geprigt, von der Morgen-
dimmerung bis zum frithen Abend. Es gab eine
Prozession, bei der die am schlimmsten betroffe-
nen Gebiete Stationen wurden, an denen die
Menschen anhielten und fiir die beteten, die ge-
storben waren. Danach wurden diese Stellen
von Priestern gesegnet.

Nach dieser Prozession fand ein Skumeni-
scher Gottesdienst statt, der fiinf Stunden dau-
erte. Dieser Gottesdienst drehte sich um die
Wichtigkeit von Okologie und die Verantwor-
tung der Christen, sich um die Erde zu kiim-
mern, er schlof} aber auch das Gedenken der To-
ten im Gebet und im Niederlegen von Krinzen
ein. Wiederum wurden die Themen der Trauer
und der Erneuerung der Hingabe an das Leben
zusammengefiigt. Man gedachte der Toten und
der Lebenden. Der Tag der Trauer endete mit
der Feier der Eucharistie der katholischen Ge-
meinde, auf dem Friedhof, auf dem alle Leichen,
die man in der Stadt verstreut gefunden hatte, in
Eile beerdigt worden waren.

C. Traditionelle Brduche

Die Trauer und das Gedenken derer, die in den
Katastrophen umkamen, endeten nicht bald
nach threm Tod, gemessen an den Traditionen
der Totenbestattung auf den Philippinen. Es ist
tiblich, dafl leidtragende Familien nach dem Be-
grabnis eine Novene fiir den Toten halten. Der
letzte Tag der Novene wird als eine kleine Feier
gestaltet. In dhnlicher Weise ist der 40. Tag nach
dem Todestag ein Anlaf} fiir entferntere Ver-
wandtschaft und fiir Freunde, zum Gebet und
zu einer Feler zusammenzukommen. Das erste
Jahr nach dem Tod ist ein Trauerjahr. Mitglieder
der engeren Familie tragen gewohnlich ein Zei-
chen der Trauer, normalerweise eine schwarze
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Anstecknadel. Am Ende dieses Jahres werden
iiblicherweise Verwandte und Freunde eingela-
den, zusammenzukommen zum Gebet im An-
denken an den Toten und wieder zu einer Feier.
Todestage werden auf verschiedene Weise began-
gen: ein Besuch des Grabes, eine Messe fiir den
Toten in der Kirche oder ein Familiengebet am
Hausaltar. Der Toten wird immer wieder ge-
dacht. Besonders wihrend der traditionellen,
alle Jahre wiederkehrenden Besuche der Fami-
lien an den Gribern ihrer Lieben am 1. Novem-
ber, dem Fest Allerheiligen. An diesem Tag sind
die Friedhofe auf den Philippinen von Men-
schen iiberfiillt. Der Anlaf} ist sowohl von einer
festlichen als auch von einer Atmosphire des
Gebets geprigt. Solche Friedhofsbesuche wer-
den normalerweise auch zu Gelegenheiten fiir
Familientreffen. Wie auch bei anderen Briu-
chen, die mit dem Gedenken der Toten zusam-
menhingen, findet man hier die gleiche Ver-
flechtung der Wirklichkeiten der Toten und der
Lebenden, wie das auch schon in oben erwihn-
ten Beispielen erkennbar war.

D. Eine religiose Lesart der Katastrophen

Erfahrung ist notwendigerweise interpretierte
Erfahrung. Die Analyse der religiésen Wahr-
nehmung der Trag6dien offenbart, was die Men-
schen allgemein erlebt haben. Nach ihrer Vor-
stellung verursachte Gott die Katastrophen.
Dies ist nicht einfach ein mangelndes Verstind-
nis des Christentums, sondern vielmehr die Art
der Filipinos zu glauben, wie sie auch schon vor
der Ankunft des Christentums geglaubt haben.
Die Existenz Gottes und die Identifikation des-
sen, was in der Welt geschieht, mit dem Willen
Gottes, sind kulturelle Annahmen. Gottes Sou-
veranitit und Macht, und als Gegenstiick die
menschliche Unterordnung und Verletzbarkeit,
sind weithin unhinterfragt'. Gott, der uns das
Leben verleiht, kann es jederzeit zuriickneh-
men. Der Kommentar eines Uberlebenden des
Erdbebens ist bezeichnend: «Ich war so entsetzt,
denn als wir ins Freie liefen, sahen wir, wie das
Gebiude einstiirzte, und man berichtete, daf}
mehrere drinnen umgekommen waren. Wir sa-
hen viele Menschen draufien, die weinten und
um Hilfe riefen. 'Was fiir ein Erlebnis ... Ich
lebe, unser Haus steht noch, meine Familie lebt,
wihrend andere starben. Ist dies gottliche Vorse-
hung? Ja, ich denke schon!» Man glaubte weit-

hin, daf} die Katastrophe Gottes Art sei, Men-
schen fiir ihre Bosheit zu bestrafen. In Baguio
City erzihlten Menschen von Hotels, bekannt
als Stitten fiir Gliicksspiel und eheliche Un-
treue, die einstiirzten. Wo katholische Kirchen
und Schulen den gréfiten Schaden durch das
Erdbeben erlitten, sprachen die Menschen von
Gottes Zorn als Ziichtigung und Mahnung. Die
Menschen mufiten fiir ihre Stindhaftigkeit be-
zahlen. Deshalb beteten die Menschen wihrend
des Erdbebens, einige sogar Sffentlich auf der
Strafle. Sie baten um Erbarmen und um eine
weitere Chance, als bessere Menschen leben zu
konnen. Die Katastrophe wurde auch als Weg
Gottes betrachtet, die Menschen zu ermahnen,
auf den Pfad der Gerechtigkeit zuriickzukeh-
ren. So sagte ein katholischer Priester in seiner
Predigt: «Die Lektion gilt jedem von uns, die
wir tiberlebt haben. Uns wurde eine weitere
Chance gegeben. Was werden wir damit anfan-
gen? Die Uberlebenden sollten sich gliicklich
preisen, daf} sie noch eine weitere Chance erhal-
ten hatten.

Wihrend im allgemeinen Gottes Gericht und
Sanktionen fraglos hingenommen wurden, gab
es doch einzelne, die Gott fiir das, was gesche-
hen war, kritisierten. Einige, die die Katastro-
phe in Ormoc erlebt hatten, fluchten Gott, dafl
er sie leben lief}. Andere machten Gott den Vor-
wurf, daf} er zugelassen hatte, daf} so etwas ge-
schehen konnte. Aber ob es nun eine Haltung
der Ergebung oder der Anklage gegen Gottes
Willen war — man sah Gott als den fir das
Elend Verantwortlichen an. Die tridentinische
katholische Lehre, an der man auf den Philippi-
nen noch weithin festhilt, verstirkte und legiti-
mierte dieses tief verwurzelte kulturelle Ver-
stindnis Gottes noch, anstatt es abzulehnen.
Diese Lehre spricht von der Unterordnung in al-
len Dingen unter den géttlichen Willen und das
gottliche Belieben, und ermahnt die Katholiken
«im Gedichtnis zu halten: Wenn wir durch Ge-
bet und Flehen nicht vom Bosen erldst werden,
dann sollen wir unsere Leiden in Geduld ertra-
gen, iiberzeugt davon, dafl es Gottes Wille ist,
daf wir sie erdulden’.

Auf der anderen Seite gab es aber auch Chri-
sten, die das Erdbeben und den Taifun anders
aus einer religiésen Perspektive erlebten. Sie wa-
ren der Uberzeugung, daf} diese Naturkatastro-
phen nicht von Gott gewollt waren. Gott war
kein strafender Gott: Die Menschen waren ver-
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antwortungslos geworden, indem sie ihre Um-
welt schwer beschidigt hatten. Diese Stimmen
betonten die Frage der Okologie und menschli-
chen Verantwortung firr die Erde (vgl. Gau-
dium et Spes 55). Eine christlich inspirierte
Gruppe erklirte ausdriicklich, dafl «fiir viele
von uns das Killerbeben der Weg der Natur
war, um Rache fiir unsere mutwillige Zersto-
rung, unseren Miflbrauch und unsere Vernach-
lissigung von Mutter Erde zu nehmen». Als
Antwort auf die religiose Frage, die durch das
Erdbeben aufbrach, versicherte ein anderer Pa-
stor den Menschen in einer Predigt, dafl Gott
uns nicht «einen Streich spielen» will, «<indem
er uns erschiittert». Aber «wenn wir mit dem
Okosystem oder dem Gleichgewicht der Natur
herumpfuschen oder auf der Unversehrtheit
der Schopfung herumtrampeln», warnte er,
«dann kénnen wir der Rache und dem Zorn
der Natur nicht entflichen.» Ein gemeinsamer
Unterrichtsplan des Faches Religion fiir alle
Klassen einer katholischen Midchenschule
setzte sich ebenfalls mit den spezifisch religié-
sen Aspekten der Erdbebenkatastrophe ausein-
ander. Der Kernpunkt davon war die wissen-
schaftliche Erklirung des Erdbebens, das Pro-
blem der Okologie und die Verantwortung des
Menschen fiir die Umwelt. Die Ansicht, daf§
die Katastrophe, deren Zeuge man geworden
war, nicht dem Willen Gottes entsprach, wurde
betont. Sogar ein Pastor, der {iber den héheren
Kirchenbesuch und tiber die hohere Kollekte
erfreut war, erkannte die Notwendigkeit, die
volkstiimlichen Vorstellungen der Menschen
iiber Gott in Frage zu stellen.

In Ormoc schien das stirkere Element, das
im religiésen Verstindnis der Menschen von
dieser Situation auftauchte, die menschliche
Schuld zu sein. Ein Katastrophenhelfer be-
merkte, dafl die Menschen im allgemeinen «im
Hinblick auf die Zerstérung durch den Taifun
den Menschen, und nicht Gott, die Schuld ge-
ben». Die Frage der Okologie stand im Zentrum
des okumenischen «Tages der Trauer». Nach-
dem man erklirt hatte, dafl «die Ausbeutung der
Schépfung Gottes im Widerspruch zu unserem
Glauben steht», wurde ein Gebet gesprochen,
das die Notwendigkeit «der Achtung und Fiir-
sorge fiir (Gottes) Schépfung», ausdriickte, «da-
mit (Gottes) Volk tiberall gliicklich mit der iibri-
gen Schopfung (Gottes) zusammenlebt.» Die
Lesungen stammten nicht nur aus der Heiligen

Schrift (Gen 1,1-31; Dtn 30,19-20; Joh 10,10),
sondern auch aus Hirtenbriefen der katholi-
schen Bischofskonferenz der Philippinen zum
Thema Okologie und aus einer Erklirung der
United Church of Christ, in der die Sorge um
die Umwelt ausgedriickt wird. Auch die Gebete
nach der Predigt waren sehr eindeutig im Hin-
blick auf die Fiirsorge fiir die Erde:

Herr, wir haben deine Schofung ausgebeutet und
die Natur verschmutzt. Wir haben Wilder, die Le-
ben gaben, abgeholzt. Die Biume sind verloren.
Wir werden schwer fiir das bezablen, was wir der
Natur schulden.

Hery, wir baben die Rechte deiner Kinder ver-
letzt. Sie wurden mifsachtet, betrogen, gedemiitigt,
gefangen genommen und litten. Wir miissen aus-
harren, wm Leben in Harmonie mit der Natur zu
erlangen.

Herr, wir haben deine Kirche entweibt, indem
wir die Bediirfnisse unserer Briider und Schwe-
stern mifsachteten. Wir sind durch Macht in Ver-
suchung gefiibrt und hungrig und gierig nach
Wohlstand geworden.

Hern, befreie uns durch die Kraft deines Heiligen
Geistes aus dem Elend, in das wir uns selbst ge-
bracht haben. Migen unsere Herzen zu dir zuriick-
kebren und wir ein Leben in Solidaritit mit der
Natur leben. So werden wir unsere Verantwor-
tung als Haushalter deiner Schopfung erkennen.
Mégen wir in Hoffnung leben. Die Erde ist Gottes,
und so auch wir. Amen.

III. Theologisch-pastorale Reflexion

Im Riickblick auf die beiden Naturkatastro-
phen sieht man, dafl es richtig war, der Suche
nach den Uberlebenden und der Fiirsorge fiir
sie Prioritit zu geben. Es mufiten Rettungsak-
tionen durchgefithrt werden. Man mufite sich
um die Verletzten kiitmmern; die unter Schock
Stehenden und die Leidtragenden mufiten getro-
stet, die Hungrigen und Durstigen mit Nah-
rungsmitteln versorgt werden. Den Obdachlo-
sen mufdte Unterkunft gegeben werden und die
Toten muflten um der Lebenden willen beerdigt
werden.

Solch aktives Bemithen um das Leben hat Vor-
rang vor theologischer Reflexion. Hier ist die II-
lustration, die Buddha fiir den Umgang mit
Notfillen gibt, passend’. Ein Mensch, der von
einem vergifteten Pfeil durchbohrt worden ist,
denkt nicht dariiber nach, was dieser Pfeil, der
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seinen Kérper durchbohrt hat, méglicherweise
bedeuten kénnte. Was dieser Mensch sofort tun
muf, ist, diesen Pfeil zu entfernen, damit nicht
der ganze Korper vergiftet wird.

Aber wenn das Evangelium die Erfahrung
durchdringen soll, muf} eine kritische theologi-
sche Reflexion folgen. Offensichtlich beeinflufit
durch die Annahme des kulturellen Weltbilds
der Filipinos, beherrscht das Bild von Gott als
dem Souverinen und Michtigen, dessen Wille
gleichgesetzt wird mit dem, was in der Welt pas-
siert, immer noch allgemein das Bewufitsein der
Filipinos. Verbunden mit der kulturellen Vor-
stellung, dafl menschliche Wesen von Natur aus
schwach sind, verstirken und legitimieren sich
das Bild des allmichtigen Gottes und der hilflo-
sen Kreatur gegenseitig. Solch ein Bewufitsein
untergribt die menschliche Initiative und lafit
die menschliche Verantwortung in den Hinter-
grund treten. Es gibt auch filschlicherweise
Gott die Schuld fiir das Unheil, das menschliche
Gemeinschaften befillt.

Um solch ein Verstindnis zu reinigen, ist es
pastoral von Vorteil, ein positives kulturelles
Element zu erkennen und darauf aufzubauen,
anstatt ein fremdes Element einzufihren. In un-
serem Fall findet man in der Kultur selbst einen
Glauben, dafl, wihrend Gott lebenspendende
Giite und Freundlichkeit manifestiert, die Men-
schen fiir die Situationen, in denen sie sich vor-
finden, verantwortlich bleiben. In den Worten
eines philippinischen Sprichworts wird das so
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Theme of Providence in the Lowland Filipino Context
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ausgedriickt: «Nasa Diyos ang awa, nasa toa ang
gawa.» («Liebevolle Giite ist Gottes Angelegen-
heit; Miihe ist die Sache der Menschen.») Dieser
Glaube, zusammen mit dem wachsenden Be-
wufltsein menschlicher Verantwortung fiir die
natiirliche Umwelt, kann vielleicht allmahlich
frithere kulturelle Vorstellungen von Gott ver-
indern.

Fiir Christen wird dariiber hinaus der leben-
spendende Einsatz ithrer Kultur durch den hu-
manisierenden Einfluf} des Evangeliums gefor-
dert. Die Uberzeugung, dafl Gott, obwohl
michtig, kein Autokrat, sondern ein liebender
Gott ist, dessen Wille und Handeln mehr auf
das ausgerichtet sind, was Leben spendet als auf
das, was Leiden und Tod bringt, stellt die kultu-
relle Vorstellung, dafl Gott straft und Zersto-
rung bringt um Menschen zur Umkehr zu ru-
fen, in Frage.

Schliefilich, vom Gesichtspunkt der Evangeli-
sierung her, waren die zwei Katastrophen lehr-
reiche Ereignisse. Sie hitten auflergewthnliche
Maéglichkeiten geboten, das negative Verstind-
nis der Filipinos von Gott und dem géttlichen
Willen zu reinigen. Doch diese spezifisch religi-
dse Dimension wurde sowohl in liturgischen
Feiern als auch in kritisch-theologischer Refle-
xion vernachlissigt. Das Bemiihen, diese Frage
zu thematisieren, war zu gering. Es ist wirklich
bedauerlich, dafl solche Méglichkeiten, auf
héchst bedeutungsvolle und iiberzeugende
Weise zu lehren, versiumt wurden.
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