Gustavo Gutiérrez

Der Ausgegrenzte wird
zum Jiinger

Auch wenn wir eine umfassende Definition
dessen, was wir unter Mystik verstehen, nicht
anstreben, ist es doch klar, dafl diese uns in
einer ersten Anndherung auf eine Gottes-
erfahrung verweist, die von Liebe, Frieden und
Freude gekennzeichnet 1ist. Von Unter-
driickung sprechen dagegen heifdt, sich auf
eine Situation von Armut, Ungerechtigkeit
und Marginalisierung zu beziehen mit dem,
was daraus folgt an Leid und oftmals Abwehr
und Aufbegehren. Handelt es sich also um
menschliche Erfahrungen, die nicht miteinan-
der zu vereinbaren sind?

Wenn wir uns auf eine solche Begriffs- und
Abstraktionsebene begeben, werden wir die
Frage 'wohl bejahen missen. Nun sind aber
diejenigen, die sich in derartigen Situationen
befinden, menschliche Wesen mit all den per-
sonalen Dimensionen, die dies mit sich
bringt; dartiber hinaus gehoren sie Volkern
mit einer Geschichte, einer Kultur und einer
Weltanschauung an. Nur auf diesem kon-
kreten Boden liflt sich das Thema, das uns
beschiftigt, in fruchtbarer Weise untersuchen.
So kénnen wir Menschen begegnen, bei denen
Armut und Ausbeutung ihrem Glauben an
Gott ein Siegel aufdriicken, und dieser Glaube
wiederum hinterliflt Spuren im Zustand von
Unterdriickung und Benachteiligung!.

Gewif§ gibt es zwischen Mystik und Politik
eine enge Beziehung, mit der sich viele Unter-
suchungen befassen. Ohne Betrachtung, Ge-
bet, Danksagung gegeniiber Gott gibt es kein
christliches Leben; ebensowenig ohne Engage-
ment, Solidaritit, Liebe zum Nichsten. Die
Frage, die wir uns hier stellen, hingt zwar mit
dieser Beziechung zusammen, aber sie ist nicht
mit ihr gleichzusetzen. Unser Problem heif3t

vielmehr: Kann im Glaubensleben eines Men-
schen, der unter Ausgrenzung und Ungerech-
tigkeit leidet und der sich moglicherweise auf
den Weg zur Befreiung von diesen Ver-
hiltnissen macht, von einer mystischen Di-
mension die Rede sein?

Wollen wir auf diese Frage eine Antwort
versuchen, so setzt dies voraus, daff wir den
Bereich des Individuellen verlassen, dafl wir
uns in soziokulturelle Kontexte, in eine histo-
rische Perspektive und auf verschiedene geo-
graphische Standpunkte der Erde begeben. Vor
allem aber wird uns Sensibilitit fiir eine der
fiir das heutige Christentum folgenschwersten
Tatsachen abverlangt, nimlich fir die Tatsa-
che, dafl der christliche Glaube in nicht-
abendlindischen, iber Jahrhunderte hinweg
armen und unterdriickten Volkern nicht nur
seinen Anfang genommen; sondern auch her-
angewachsen und gereift ist.

Gewisse Konflikte dariiber, wie die Zeiten,
in denen wir leben, und die Herausforderun-
gen, vor die sie uns stellen, zu deuten sind,
fithren heute oft innerhalb der Kirche zu
Spannungen, Schwierigkeiten, verpatzten Be-
gegnungen und Angsten, die uns den Blick
dafiir verstellen, dafl etwas Wichtigeres als
diese Meinungsverschiedenheiten - selbst bei
Themen von offensichtlicher Bedeutung und
Dringlichkeit - sich bei uns ereignet. In einem
beriihmten Artikel, einer Art Bilanz des IL
Vatikanums, sagte K. Rahner, die grofite Be-
deutung liege darin, daf mit dem Konzil eine
dritte Phase im Leben der Kirche eingeleitet
worden sei, ein Zeitpunkt, in dem sie beginne,
wirklich und wahrhaftig universal zu sein2.

Die Lebenskraft der Ortskirche in Regionen,
die geographisch und kulturell von Europa
weit entfernt sind, die Kraft ihrer von
Schmerz und Hoffnung gekennzeichneten
Stimme, die Beitrige ihrer theologischen Re-
flexion und die neuen Herausforderungen, die
dies mit sich bringt, stellen das wichtigste
Ereignis fiir den christlichen Glauben in die-
sen letzten Jahren des zweiten Jahrtausends
seiner Geschichte dar3.

In diesen Rahmen muff man das Thema
Mystik und Unterdriickung stellen. Die
Prisenz des andern in der abendlindischen
Kultur hat man zwar festgestellt, aber nicht
immer anerkannt, und dies werden wir zum
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AnlaR nehmen, zentrale Texte der christlichen
Offenbarung neu zu lesen, die den gegen-
wirtig ablaufenden Prozef beleuchten kénnen,
um schlieflich die Richtung von Spiritualitit
anzugeben, die die vorrangige Option fiir den
Armen bedeutet.

L. Anpassung und Anderssein

Die Europier, die im 16. Jahrhundert den
amerikanischen Kontinent betraten (und ihn,
von ithrem Standpunkt betrachtet, entdeckten),
waren von ihrer menschlichen und kulturellen
Uberlegenheit gegeniiber den Bewohnern die-
ser Gegenden in einer selbstverstindlichen
und unbedingten Weise {iberzeugt?. Die Vol-
ker, die sie Indianer zu nennen begannen,
hatten in thren Augen keinerlei Rechte, die
ihre eigenen, von ihrer Stellung als Entdecker
und Eroberer abgeleiteten Privilegien hitten
schmilern konnen. Es war das Schicksal dieser
Volker, alles, was sie besaflen, den Neuan-
kéommlingen zu tberlassen und am Ende fiir
sie zu arbeiten.

Ahnlich dachten die meisten Missionare. Im
Blick auf das Evangelium sind die Indianer -
da ihnen religidse Werte fehlen - einfach
tabula rasa (schon Kolumbus schrieb das in
seinem Tagebuch), auf sie muf alles erst noch
geschrieben werden. Manche meinten sogar,
dies diirfe mit Gewalt und Krieg geschehen;
andere verlangten, in unterschiedlichem Mafe,
eine menschlichere Behandlung, aber die
Grundeinstellung, was die Asymmetrie zwi-
schen Europdern und indianischer Bevolke-
rung anbelangt, war dieselbe.

Aus dieser Sicht war es das Beste, was den
Bewohnern dieser Linder geschehen konnte,
daf sie von der tberlegenen Kultur und Reli-
gion aufgesogen wiirden: eine Assimilationspo-
litik, die nicht nur die vorherige Zerstérung
nicht vermied, sondern sie voraussetzte und
sich dariiber hinaus als eine Form dieser
Zerstorung darstellte. Ein solches assimilieren-
des, koloniales Denken hat nicht aufgehort.
Das dkonomische und politische Ubergewicht
der nordatlantischen Linder hat es am Leben
erhalten, mehr noch: Die Macht und die
Allgegenwirtigkeit der Massenkommunika-
tionsmittel haben diese Einstellung zu einer

Alltagsrealitit gemacht, die zum groflen Teil
gebilligt wird.

Ein solches Denken kommt auch in der
christlichen Welt zum Ausdruck. Es hat den
Anschein, als gibe es fiir viele keine andere
Art, an Jesus Christus zu glauben, als in den
Denkkategorien und im Lebensstil des We-
stens, deren Wurzeln in einer griechisch-latei-
nischen Vergangenheit liegen. Dies zu {iber-
winden haben. die christlichen Kirchen bis
heute nicht vermocht. Von daher riihren eine
Reihe von Miflverstindnissen und ungel&sten
Problemen, die die Entwicklung der kirchli-
chen Gemeinschaften, die in einer von der
nordatlantischen Welt weit entfernten oder ihr
fremden Welt zu Hause sind, schwer bela-
sten?,

Aber seit ebendiesem 16. Jahrhundert gibt es
auch eine andere Haltung als die gerade ge-
schilderte. Eine Handvoll Missionare reagierte
energisch auf die Miffhandlung der Indianer,
allmidhlich erhoben einige von ihnen - ganz
besonders Bartolomé de las Casas - die Forde-
rung, die Kultur und die Gebriuche der india-
nischen Volker zu achten. Thnen allen fiel es
nicht leicht, sich von der Uberzeugung freizu-
machen, sie gehorten einer héheren Zivili-
sation an; man kann vielleicht sagen, in gewis-
ser Weise ist es thnen nicht ganz und auf allen
Gebieten gelungen. Aber sie haben un-
erschiitterlich den Weg in diese Richtung be-
schritten.

Las Casas fordert, daf wir den Standpunkt
des Bewohners von Westindien einnehmen,
wenn wir verstehen wollen, was vor sich geht.
«Wenn wir Indianer wiren», sagte der Domini-
kaner, dann wirden die Dinge fiir uns ein
anderes Gesicht haben. Die - miihselige, aber
einleuchtende - Entdeckung des Andersseins
prigt nicht nur sein pastorales Handeln und
seine theologische Methodik, sondern auch
seine Spiritualitit als Christ. Seine gigantische
Anstrengung, die Menschenopfer (und den
Kannibalismus), die bei den Azteken prakti-
ziert wurden - und fir die Europier ein
Skandal waren -, von innen her zu verstehen
und seinen Landsleuten verstindlich zu ma-
chen, ist ein Beispiel dafiir, wie weit er in
diesem Bemiihen gehen konnte®.

Die Anerkennung des Andern ist eine noch
unerledigte Aufgabe. Dies war eine der ersten
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Einsichten der Befreiungstheologie’. Die Per-
spektive der «Riickseite der Geschichte» hat
nichts von ihrer Notwendigkeit verloren. Die
Wahrnehmung des Andersseins des Armen
und Unterdriickten (unter sozialem, rassi-
schem, kulturellem und geschlechtlichem
Aspekt) hilft uns zu verstehen, wie es in ihm
einen geschidrften Sinn fiir Gott geben kann,
der das Feiern und die Freude nicht verachtet,
trotz einer von Ausbeutung und dem Kampf
um Gerechtigkeit gekennzeichneten Situation.
Auf ungewohnten Wegen wird die Erfahrung
der Unterdriickung zum fruchtbaren Boden
fir die mystische Dimension des christlichen
Lebens.

Was fiir ein modernes Denken wider-
spriichlich oder bestenfalls verdichtig aussieht,
tritt in einem anderen soziokulturellen Kon-
text als etwas Wirkliches und Verheiffungs-
volles zutage. Nun denke man aber nicht etwa,
es handle sich dabei um eine Gebetspraxis, die
sich gegen die Alltagssorgen schiitzen mochte,
oder um eine religiése Verhaltensweise, die die
von Ausbeutung und Verachtung hervorgeru-
fene Abwehrreaktion auffangen soll. Solche
Situationen gibt es zwar, und nicht nur als
Ausnahmefille, aber sie decken weder die gan-
ze Realitit ab noch erkliren sie sie. Oftmals
ist im Gegenteil die mystische, spirituelle
Sichtweise das beste Gegengift gegen die Suche
nach einer Zuflucht oder nach einer Rechtfer-
tigung durch den christlichen Glauben, und
sie ist ein Faktor von grofiter Bedeutung,
wenn es darum geht, der menschlichen und
christlichen Solidaritit Schwung und Reich-
weite zu geben.

Mehr noch, diese vielschichtige Erfahrung
liefert Erkenntniskriterien mit scheinbar einfa-
chen, aber darum nicht weniger unerwarteten
Resultaten. Unvergefllich bleibt mir zum Bei-
spiel die Unterscheidung, die ich vor vielen
Jahren von einer Frau horte, die einer christli-
chen Basisgemeinde angehérte: Ein Christ
kann die Freude in einer Situation des Leids,
nicht aber in einer Situation von Traurigkeit
leben. Diese bringt ihn zum Riickzug in sich
selbst und sogar bis zur Bitterkeit. Die
osterliche Sichtweise dieser Anniherung an die
Erfahrung der Armen ist klar, aber nicht alle
gelangen zu ihr.

Mit anderen Worten, das Thema der mysti-

schen Dimension im Leben dessen, der
Unterdriickung erleidet, verweist auf die Lage
der christlichen Gemeinden, die in jener Welt
entstanden sind, die man bis vor kurzem
Dritte Welt nannte. Thre Glaubenserfahrung
ist kein blofler Reflex dessen, was dort ge-
schieht, wo das Christentum viele Jahrhun-
derte lang verwurzelt war. Gezwungen, sich in
einer anderen Umwelt zu akklimatisieren und
sich von einem Saft aus anderen Landen zu
ndhren, bringt der Glaube gesunde Friichte
mit einem etwas anderen Geschmack als dem
fiir viele vertrauten, aber darum sind diese
Friichte nicht weniger echt und nahrhaft.

Die Einrichtung von «Gewichshiusern», um
das europiische Klima unter anderen Umwelt-
bedingungen zu reproduzieren - eine Aufgabe,
an der manche festhalten -, fithrt nur zu
kiinstlichen Situationen ohne Zukunft. Die
Etfordernisse dessen, was man heute Inkultu-
ration nennt - eine von den lateinamerikani-
schen Bischéfen in Santo Domingo (1992)
nachdriicklich betonte Aufgabe -, sind mehr
als eine Anpassung, sie rufen zu einer Erneue-
rung von Denkkategorien auf. Dies wird nicht
ohne Vorbehalte und Mangel an Verstindnis
vonstatten gehen, aber auch nicht ohne Ent-
schlossenheit und Mut auf seiten derer, die in
diesem Wandel die Bedingung fiir eine leben-
dige Prisenz des christlichen Glaubens in der
Welt unserer Tage sehen.

Mit einem Sprung

Die Unterdriickten sind auf dem Weg, von
sogar innerhalb der christlichen Kirchen Aus-
gegrenzten zu vollberechtigten Jiingern Jesu zu
werden. Aus der bisher erlebten Unter-
schitzung ihrer Gotteserfahrung und ihrer
theologischen Reflexion heraus fangen sie an,
die universale Gemeinschaft der Christen zu
bereichern; und dies geschieht auch im Hin-
blick auf die mystische Dimension ihres Glau-
bens in einer Welt der Armut, von der man-
che irrtiimlich annehmen, daR sie dem Ge-
schenkhaften keinen Raum lieRe und allenfalls
zum Kampf um Gerechtigkeit aufforderte. Der
Prozef§ ist und bleibt langwierig und miih-
selig, geradeso wie jener, von dem uns Johan-
nes im bedeutenden und schénen neunten
Kapitel seines Evangeliums erzihlt.
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Der Bericht zeigt uns jemanden, der fiir den
Evangelisten wohl das Modell des Jiingers dar-
stellt. Ein blinder Bettler (also doppelt arm)
erhilt durch Jesu Handeln die Sehkraft. In
den scharfsinnigen Dialogen, die sich auf-
grund dessen entwickeln, erzihlt der ehemals
Blinde immer wieder, wie alles vor sich ging,
wie Jesus ithm Leben schenkte. Johannes legt
in der Tat Wert darauf, uns an die Erfahrung
zu erinnern, von der der Glaube eines Men-
schen ausgeht, der sich auf den Weg zum
Jungersein begibt. i

Diejenigen, die sich daran gewohnt hatten,
thn blind und bettelnd dasitzen zu sehen,
zweifeln an seiner Identitit. Er kann nicht
dieselbe Person sein, wie kann einer glauben,
dafl dieser Auflenseiter jetzt auf einmal im-
stande sein soll zu sehen und allein zurechtzu-
kommen? Der Bedeutungslose muf bedeu-
tungslos bleiben, so ist die Welt nun einmal,
jede Verinderung stért eine Ordnung, in der
jedes Ding seinen Platz hat. Wir kennen eine
solche Reaktion auch heute gut. Hier beginnt
nun eine Kette von Dialogen, in denen Jo-
hannes - in einer tibrigens bezeichnenden und
in seinem Evangelium einmaligen Weise -
Jesus iber achtundzwanzig Verse lang ver-
schwinden 1afit. Seinen Platz nimmt nimlich
gerade der Mann ein, den er geheilt hat und
der im Begriff ist, seine Jiingerrolle zu
tibernehmen; der Evangelist legt ihm sogar
einen Ausdruck in den Mund, den er sonst
dem Herrn vorbehilt: «Ich bin es.» (Joh 9,9)
Sein Erlebnis veranlaflt den Geheilten zu einer
einfachen Aussage, zu einem ersten Schritt auf
seinem Weg als Jiinger; derjenige, der ihm das
Augenlicht gegeben hat, ist «dieser Mann, der
Jesus heifft» (9,11).

Doch die Zweifel der Nachbarn sind nichts
im Vergleich zu der Aggressivitit, die die
Angelegenheit bei den Michtigen hervorruft.
Die Pharisder glauben nicht, daR er blind war;
statt um eine Verwechslung handelt es sich
um eine bewufite Liige, der Mann namens
Jesus kann das nicht getan haben. Der ehe-
mals Blinde beschrinkt sich darauf, zu sagen,
was geschehen ist, furchtlos geht er einen
Schritt weiter und spricht zu den Groflen
seines Volkes: Der das tat, «ist ein Prophet»
9,17).

Das Gesprich - der Streit - beginnt, theolo-

gisch zu werden. Aufgrund ihrer abstrakten
Prinzipien vertreten die Fachleute fiir das Ge-
setz den Standpunkt, dafl Jesus ein Siinder sei
und nicht getan haben konne, was der Ange-
klagte - zu einem solchen wird er immer mehr
- behauptet. Dieser geht von seiner Erfahrung
aus und gewinnt immer mehr Sicherheit:
«Wollt auch ihr seine Jiinger werden?» fragt er
sie 1ronisch (9,27). Von gleich zu gleich disku-
tiert er jetzt mit denen, die eine religiése und
theologische Uberlegenheit fiir sich beanspru-
chen, mit denen, die angeblich alles iiber Gott
wissen; er bestreitet dies und behauptet an-
gesichts der Uberraschtheit und der Abwehr
der Groflen seines Volkes, wenn Jesus «nicht
von Gott wire, dann hitte er gewifl nichts
ausrichten kénnen» (9,33).

Der Autor des Evangeliums lift den Herrn
von neuem auftreten. Aufgrund des Erlebnis-
ses nicht nur der Heilung, sondern auch der
Begegnung mit Jesus wird sich der neue
Jiinger dessen bewuft, was er jetzt sieht, und
ohne Furcht bekennt er: «Ich glaube, Herr» (9,
38). Das Licht des Glaubens hat ein weiteres
Mal seine Augen gedffnet und sein Leben
radikal verindert. Aus einem an den Rand
Gedringten, Bedeutungslosen und Verachteten
1st ein Jinger geworden, einer, der in der
Geschichte den Platz Jesu einnimmt; der dieje-
nigen verwirrt, die sich mit ithrem Wissen
briisten.

Diese Reife des Glaubens mufl die Skepsis
derer iiberwinden, die an ein bestimmtes sozia-
les oder religidses System gewohnt sind, den
heftigen. Angriffen der Michtigen standhalten,
sich dem Stolz derer widersetzen, die meinen,
nichts mehr zu lernen zu haben, mit denen
auf der gleichen Ebene sprechen, die mit ihrer
angeblichen Uberlegenheit prahlen. In gewis-
ser Weise werden die armen, unterdriickten
Volker, die sich den christlichen Glauben zu
eigen gemacht haben, von diesem blindge-
borenen Bettler dargestellt. Viele wiirden sie
lieber fiir immer von einer milden Gabe
abhingig sehen, unfihig, selbst zurechtzu-
kommen und tber ithren Weg als Jiinger Jesu
auf ureigenen Wegen nachzudenken. Von den
Jiingern des Herrn - Freunde nennt Johannes
sie gern - ist dem Evangelisten der Blind-
geborene der liebste, der wie die Armen dieser

- Welt keinen Namen hat. Thr geschichtlicher
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Weg und ihr Jingerwerden befreit sie all-
mahlich aus der Anonymitit. Thre Gotteser-
fahrung, die mystische Dimension ihres Le-
bens, steht nicht am Ende des Weges, sie
wichst allmihlich aus ithrem Ausgegrenzt- und
Unterdriicktsein heraus.

Die synoptischen Evangelien bringen uns in
weniger ausfiihrlichen, aber nicht weniger be-
deutsamen Texten eine dhnliche Botschaft in
der Erzihlung vom Blinden von Jericho. Am
Ausgang dieser Stadt sitzt ein blinder Bettler
(wiederum in doppelter Hinsicht arm) am
Wegesrand. Als Jesus voriibergeht, sieht dieser
Mann, was andere nicht wahrzunehmen
vermogen; lauthals ruft er ihn als «Sohn Da-
vids» an und bittet ihn um Hilfe (Mk 10,47).

Der Gott Jesu ist gerade der Gott der Verges-
senen und Ausgegrenzten, derer, die man zum
Schweigen bringen mochte, wie es hier in
diesem Fall die versuchen, die den Herrn
begleiten (vgl. 10,48). Aber Jesus ist vor allem
fiir sie gekommen, der Blick auf den Tod, der
thm bald darauf in Jerusalem bevorsteht, hin-
dert ihn nicht daran, fiir das Leid und die
Hoffnung dieses Armen Zeit zu haben. Er
bittet thn, zu ithm zu kommen, und der
Blinde tut es - so heiflt es im Text - «mit
einem Sprung» (10,50), vielleicht tiber die hin-
weg, die thm zu schweigen befahlen.

Jesus zwingt ihm seine Macht nicht auf, er
setzt nicht einfach voraus, was er will, er
erdriickt thn nicht mit seiner Hilfe, sondern
fragt ihn: «Was soll ich dir tun?» (10,51).
Zuhoren ist ein wichtiges Element des Ge-
sprachs, hier in diesem Fall schafft der Herr
einen Freiraum, damit der Bettler die Initiati-
ve ergreift und sich als Person behauptet. Die
Armen sind keine Objekte von Gunsterweisen,
sondern Subjekte, Triger von Rechten und
Wiinschen. Im Hinblick auf die Bitte, er mége
thm das Augenlicht schenken, bemerkt Jesus,
daf der Blinde daran aktiv beteiligt ist: «Dein
Glaube hat dir Heilung gebracht» (10,52). In
diesem Augenblick steht Bartimius auf - dies-
mal kennen wir tatsichlich seinen Namen -,
verliflt den Rand des Weges und begibt sich
auf den Weg der Nachfolge Jesu als dessen
Juinger.

Die Vorginge, die hier in Erinnerung geru-
fen werden, sind bezeichnend und paradigma-
tisch. Der Aufruf zur Jiingerschaft geschieht

immer wieder, er umfaflt auch, und zwar
vorrangig, die Vergessenen und Unterdriick-
ten. Die Bartimiusse dieser Welt sitzen nicht
mehr am Wegesrand, sie sind mit einem
Sprung auf den Herrn, den Freund des Le-
bens, zugeeilt. Thre Gegenwart ist den alten
Jiingern Jesu vielleicht unangenehm, und so
beginnen sie spontan - und mit den besten
Argumenten der Welt - ihre Privilegien zu
verteidigen. Sie haben zu einer Art des Christ-
seins gefunden - und das hat ihnen einiges
abverlangt -, und nun zweifeln sie nicht dar-
an, dafd es die Art des Christseins fiir alle sei.
So werden manchmal ungewohnliche Forde-
rungen fir die rechte Orientierung im christli-
chen Leben und Denken aufgestellt, die nicht
auf das Hobheitsgebiet bestimmter Kirchen-
kreise beschrinkt sind, sondern auch das Werk
der Exegese und der Theologie sind, die in der
nordatlantischen Welt getrieben werden, und
erstrecken sich sogar auf die Kategorie der
Normalchristen dieser Breiten. Gegentiber den
Jingern (den Arbeitern) der «elften Stunde»
reagieren sie oft mit dem «bosen Auge», von
dem das Evangelium spricht (Mt 20,1-16).
Sicher stellt die Geschenkhaftigkeit der Liebe
Gottes die Klischees in Frage, an die wir uns
gewohnt haben.

Eine theozentrische Option

Das Wesentliche an der Erfahrung und der
theologischen Reflexion der letzten Jahrzehnte
in Lateinamerika kommt in dem zum Aus-
druck, was wir die vorrangige Option fiir den
Armen nennen. Die Idee - und auch die
Formel - hat die dicke Wand der anfinglichen
Widerstinde und Feindseligkeiten zu durch-
dringen vermocht, um heute ins universale
Lehramt der Kirche Eingang zu finden. Doch
es bleibt noch ein weiter Weg zu gehen.

Sie entsteht im Kontext eines historischen
Ereignisses von gewaltigem Ausmaf, das uns
als das Hereinbrechen des Armen bekannt ist. Die
Tatsache selbst zeigt sich in verschiedenen
Formen tberall auf der Erde. Dieser Umstand
hat uns dazu verholfen, in aller Schirfe und
Deutlichkeit die alte, grausame Armut der
groflen Mehrheit der Weltbevolkerung zu se-
hen, die auf die gesellschaftliche Biihne ge-
treten 1st, wie Las Casas es von den indiani-
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schen Volkern seiner Zeit sagte, mit «ihrer
Armut auf dem Riicken». Aber dieser Um-
stand hat auch dazu gefiihrt, daf man die
Energien und die Werte dieses Volkes zu
schitzen gelernt hat. Wir erleben etwas, das
nicht frei von Ambivalenzen ist, aber heraus-
fordert und in vielerlei Hinsicht verheiffungs-
voll ist, nimlich die Tatsache, dafl der Arme
und Unterdriickte sich als Subjekt seiner eige-
nen Geschichte wahrzunehmen beginnt, als
jemanden, der angefangen hat, die Zugel sei-
nes Schicksals selbst in die Hand zu nehmen.

Diese Ereignisse haben das Thema der Ar-
mut in der Kirche wiederbelebt und auf neue
Wege gebracht. Etwa im Juli 1967 formuliert
man in Lateinamerika folgende Unterschei-
dung zwischen drei Bedeutungen des Begriffs
Armut: da sind einmal die reale (oder materiel-
le) Armut als ein Mifdstand, dann die spirituelle
Armut 1m Sinne einer spirituellen Kindlich-
keit, einer Bereitschaft, unser Leben dem Wil-
len Gottes zu iiberlassen, und schliefflich die
Armut als Solidaritit mit dem Armen und
Protest gegen die Situation, in der er lebt.
Dieser Blickwinkel setzt eine bestimmte Analy-
se der Armut und ihrer Ursachen voraus,
bezieht auch eine biblische Grundlage sowohl
fur die Ablehnung dieser unmenschlichen Si-
tuation als auch fiir das Verstindnis von spiri-
tueller Armut ein, und schliefflich prizisiert er
- fern von allem Idealismus - die Grinde fir
das Engagement des Christen in diesem Be-
reich. _

Der Beitrag wird ein Jahr spiter von der IL
Generalversammlung der lateinamerikanischen
Bischofe in Medellin (1968) aufgenommen
und verdeutlicht das Engagement, das viele
einzugehen beginnen. Aus dieser Unterschei-
dung wird sich zwischen Medellin und der IIIL.
Generalversammlung der lateinamerikanischen
Bischofe in Puebla (1979) innerhalb der christ-
lichen Gemeinden der Ausdruck der vorrangi-
gen (spirituelle Armut) Option (Solidaritat
und Protest) fiir die Armen (reale Armut)
entwickeln. Die Option wird zur Richtlinie
der ‘pastoralen Arbeit der Kirche und zu ei-
nem wichtigen Leitgedanken fiir einen Weg
des Christseins, das heifdt, fiir das, was wir
eine Spiritualitit nennen, das wichtigste und
urspringliche Anliegen der Theologie der Be-
freiung.

In der Tat liegt der letzte Grund fiir die
vorrangige Entscheidung fiir den Armen und
Unterdriickten nicht in der Gesellschaftsanaly-
se, die wir durchfithren, in unserem menschli-
chen Mitgefiihl oder in dem unmittelbaren
Kontakt, den wir mit der Welt der Armut
haben mogen; all dies sind gute Motive, wich-
tige Faktoren bei diesem Engagement. Aber
diese Option hat ithre wahren Wurzeln in der
Erfahrung der Geschenkhaftigkeit der Liebe
Gottes, im Glauben an den Gott des Lebens,
der den ungerechten Tod vor der Zeit, den
Armut bedeutet, ablehnt. Sie ist eine theo-
zentrische Option, Grundlage der praktischen
Solidaritit und der Gebetspraxis unter uns,
Gabe und Aufgabe.

Die vorrangige Option fiir den Armen ist

viel mehr als nur eine Art und Weise, unsere

Besorgnis tiber die Armut und unsere Sorge
um die Durchsetzung von Gerechtigkeit zum
Ausdruck zu bringen. Sie hat notwendigerwei-
se, und zwar in ithrer Herzmitte, ein spirituel-
les, mystisches Element der Erfahrung von
Geschenkhaftigkeit, das ihr Tiefe und Frucht-
barkeit verleithts. Es geht nicht darum, die
gesellschaftliche Beunruhigung zu leugnen, die
sich in dieser Solidaritit duflert, die Ableh-
nung von Ungerechtigkeit und Unterdriik-
kung, die sie bedeutet, sondern darum, zu
erkennen, dal sie letzten Endes in unserem
Glauben an den Gott Jesu Christi verankert
ist. Daher 1st es nicht verwunderlich, daff diese
Option durch das Martyrium zahlreicher
Menschen besiegelt worden ist, aber auch
durch den alltiglichen groffmiitigen Einsatz so
vieler, die - den groflen Massenmedien unbe-
kannt - in ihrer Nihe zu den Armen auf dem
Weg der Heiligkeit sind.

Die Antwort auf die Frage, wie sich die
mystische Dimension im gliubigen Leben des
Unterdriickten zeigt, findet man tber das
Verstindnis der Bedeutung der vorrangigen
Option fir den Armen. Und diese wiederum
laft sich nicht in ihrer ganzen Reichweite
erfassen, wenn wir uns nicht der Inkulturation
des christlichen Glaubens in armen Nationen
bewuit werden, die zugleich reich sind mit
einer Kultur und einem geschichtlichen Weg,
die anders und weit entfernt sind von denen
der nordatlantischen Welt.

Der Glaube an den auferstandenen Christus
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lebt von der Erfahrung des Leidens, des Todes
und auch der Hoffnung der Armen und
Unterdriickten, von deren Art, Beziehungen
untereinander und zur Natur aufzubauen, von
deren kulturellen und religiésen Ausdrucksfor-
men. Das Eigene zu bejahen bedeutet nicht
die Weigerung, zu lernen, sich bereichern zu
lassen und sich anderen Sichtweisen zu
offnen. Es heiflt vielmehr lebendig bleiben,

I Seit vielen Jahren sprechen wir deshalb in Lateinamerika
vom «unterdriickten christlichen Volk». In einem asiati-
schen Kontext nimmt Aloysius Pieris Bezug auf die
«Wechselwirkung von Religiositit und Armut»; vgl. A.
Pieris, Auf dem Weg zu einer asiatischen Theologie der
Befreiung: einige religios-kulturelle Richtlinien, in: ders.,
Theologie der Befreiung in Asien. Christentum im Kon-
text der Armut und der Religionen (Freiburg 1986),
131-160.

2 Vgl. K. Rahner, Die bleibende Bedeutung des I
Vatikanischen Konzils, in: ders., Schriften zur Theologie,
Bd. XIV (Einsiedeln/Ziirich/Kéln 1980) 303-318. Theolo-
gisch gesprochen, so sagt Rahner, gibt es drei grofle
Perioden in der Geschichte der Kirche: die Zeit von Jesus
zu Paulus, die mit der jiidischen Welt verbunden ist, den
Zeitraum zwischen Paulus und dem II. Vatikanum, der mit
der abendlandischen Welt verkniipft ist, und die dritte
Periode beginne dann mit dem Konzil.

.3 J.B. Metz spricht deshalb von einer polyzentrischen
Kirche, die eine monozentrische, abendlindisch geprigte
Kirche ablgst. Vgl. Theologie im Angesicht und vor dem
Endeder Moderne, in: CONCILIUM 20 (1984/1) 14 - 18.
4 Dasselbe geschah bei der Begegnung mit den afri-
kanischen und asiatischen Lindern im Rahmen der den
jeweiligen Umstinden entsprechenden Abweichungen.
Wir wollen uns hier vor allem auf Lateinamerika beziehen,
weil wir diese Realitit am besten kennen, sind jedoch
davon tiberzeugt, daf§ die Verhaltensweisen, von denen wir
sprechen, sich nicht auf diesen Kontinentbeschrinken.

5 Wir werden sehen, was in dieser Hinsicht bei der
bevorstehenden Synode der katholischen Bischéfe Afrikas
geschicht.

6 G. Gutiérrez, En busca de los pobres de Jesucristo. El
pensamiento teologico de Las Casas (Lima 1992).

7 Vgl. dazu vor allem die einschligigen Arbeiten von

um aufnehmen und wachsen zu konnen. Zu
den Wurzeln zu gehen, gewihrleistet Kreati-
vitat, erneuert den Baum. Inmitten einer Situa-
tion, die sie ausgrenzt und ausbeutet und aus
der sie sich zu befreien versuchen, glauben die
Armen und Unterdriickten an den Gott des
Lebens. Rilke hatte recht, als er sagte, Gott sei
in den Wurzeln.

Enrique Dussel, der die Philosophie von Emmanuel
Lévinas aufnimmt und fiir Lateinamerika fruchtbar
macht: E. Dussel, Herrschaft und Befreiung. Ansatz,
Situationen und Themen einer lateinamerikanischen
Theologie der Befretung (Fribourg 1985); ders., Ethik der
Gemeinschaft. Die Befreiung in der Geschichte
(Diisseldort 1988); ders., Philosophie der Befreiung (Ham-
burg 1989) (Anm. d. Red.).

8 Von daher unsere Sensibilitit fiir die Sprachen der
Gerechtigkeit und der Geschenkhaftigkeit, die der Verfas-
ser des Buches Hiob verwendet, wenn er von Gott redet;
vgl. die Aufsitze von L. Alonso Schokel, spiter gesammelt
m seinem Buch Job. Comentario teolégico y literdrio
(Madrid 1983), den hervorragenden Artikel von W. Vogele,
Job a parlé correctement, in: Nouvelle Revue Théologique
(Nov./Dez. 1980) 835 - 852 sowie G. Gutiérrez, Von Gott
sprechen in Unrecht und Leid (Miinchen/Mainz1988).
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