DAS GOTTLICHE IN EINER GOTTFERNEN GESELLSCHAFT

demnach eine zentrale Aufgabe des Christen-
tums, die mystische Dimension unter den
gegenwirtigen Bedingungen erneut zu verle-
bendigen. Es gilt also, das moderne Selbst-
verstindnis mit den Einsichten der grofien
Mystiker ins Gesprich zu bringen.

Wenn dieses Gesprich in sorgsamer Weise
gefiihrt wird, dann ist dadurch jedenfalls eine
Méglichkeit gegeben, den Herausforderungen
einer gottlosen Deutung der Wirklichkeit zu
begegnen; denn von einer solchen Basis aus
kann die Erfahrung der absoluten Wirklich-
keit in der eigenen Glaubensiiberlieferung neu
erschlossen und erlebt werden.

Um solche ErschlieRungen geht es in der
heutigen Situation der Gottesferne zuallererst.
Es geniigt namlich nicht, eine allgemeine und
undifferenzierte Erfahrung des Géttlichen zu
vermitteln. Zur Diskussion steht die konkrete
Erfahrung der transzendenten Wirklichkeit,
d.h. eine Begegnung mit Gott oder dem Gott-
lichen, die - allgemein kulturell und indivi-
duell-biographisch - durch eine spezifische
religitse Tradition gepragt ist.

I Wie ich in einer voraussichtlich 1996 erscheinender.
Publikation niher begriinden werde, handelt es sich
dabei um folgende vier Hauptgruppen: 1) Traditionell
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schen Dimension. Es handelt sich dabei je-
doch nicht um die institutionelle Religion,
sondern um eine Neubelebung der tiefen
religiésen Wurzeln des Volkes. Ich schlage vor,
zwei religiose Dimensionen zu unterscheiden:
eine offizielle und eine andere, im Volk ver-
wurzelte.

In Lateinamerika praktizieren in der Tat die
meisten Leute zwei Religionen: eine offizielle
oder institutionelle und eine andere, im Volk
lebendige, traditionelle. Bei den Volksbefra-
gungen zum Beispiel erklirt man offiziell, der
katholischen Religion anzugehéren: Man
empfingt die wichtigsten Sakramente (Taufe
und Kommunion) und fithrt vielleicht das
Leben eines praktizierenden Katholiken. Eben-
diese Katholiken praktizieren jedoch gleichzei-
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tig eine andere Religion. Bei den Indigenas
werden die Religionen der Vorfahren prakti-
ziert. Die afroamerikanische Bevolkerung
nimmt an den Afro-Kulten wie Voudou oder
Candomblé teil. In den meisten Fillen beteiligt
man sich an den Frommigkeitsiibungen der
Volksreligion. Manchmal sind es mehr oder
weniger von der Kirche kontrollierte From-
migkeitsformen, in anderen Fillen unabhin-

gige synkretistische Kulte, und fast immer

sind auch okkulte religiose Praktiken dabei
(Animismus, Magie, Horoskope).

Ahnlich verhilt es sich bei den Christen der
anderen historischen oder evangelischen Kirchen.
Die derzeitige Wiederkehr der religiésen und
mystischen Dimension hat mit den offiziellen
Religionen wenig zu tun, weitaus mehr dage-
gen mit jenen tiefen religivsen Wurzeln, die
am Rand und unabhingig von der institutio-
nalisierten Religion ihren Ausdruck finden.

2. Gleichzeitig

Die Unterscheidung zwischen zwei Religionen
oder religiosen Bereichen wird oftmals aus-
dricklich und bewufit akzeptiert. Bei einer
Versammlung der lateinamerikanischen Bibel-
wissenschaftler, die im Juni 1994 in Salvador
da Bahia, Brasilien, stattfand und die Aufgabe
hatte, das Verhaltnis zwischen Bibel, Religion
und schwarzer Kultur zu untersuchen, erklirte
der schwarze Fiihrer Albérico Paiva Ferreira
kategorisch: «Christus ist nicht im Terreiro»
(«Terreiro» bezeichnet den geographischen Ort,
an dem der afroamerikanische Candomblé-Kult
gefeiert wird, und genauso wird auch die
diesen Kult feiernde Gemeinde selbst ge-
nannt). Dieser Fithrer ist ein aktives, hervorra-
gendes Mitglied sowohl des Terreiro als auch
der Ortsgemeinde der katholischen Kirche,
und er stellte ausdriicklich fest, er habe keiner-
lei Schwierigkeit, sich gleichzeitig in beiden
Gemeinschaften zu engagieren.

In dhnlicher Weise hief es auf dem IL
Kongref§ iiber Indianische Theologie (im De-
zember 1993 in Panama) in bezug auf die
indianische Religion: «Christus kommt da-
nach». Die indianischen Volker haben mehr
als fiinftausend Jahre mit ihrer eigenen Religi-
on gelebt, und in den vergangenen fiinf-
hundert Jahren haben sie dank ihrer eigenen

Religion und manchmal trotz des Christen-
tums tberlebt. Heute akzeptieren sie Christus
und das Evangelium, aber gleichzeitig und in
vollem Bewufitsein erkliren sie auch: «Chri-
stus kommt danach». Das Erste und Grund-
legende ist die indianische Religion. Christus
gilt noch als der offiziellen Religion zugeho-
rig.

Auch im Hinblick auf die Volksreligion
machen die Christen oft einen Unterschied
zwischen der als etwas Eigenes empfundenen
Religion und der offiziellen Religion der Kir-
che. In der Volksreligion ist es das Volk, das
entscheidet und die Religion kontrolliert, und
zwar durch ein tberaus weitgefichertes Spek-
trum von religidsen Fiihrern aus dem Volk,
die ihre Autonomie und Identitit gegeniiber
der offiziellen kirchlichen Hierarchie klar und
deutlich zum Ausdruck bringen.

3. Innerbalb der historischen Kircbm.?

Die tief verwurzelte religiose Dimension, die
von der institutionalisierten religiésen Dimen-
sion zu unterscheiden ist, wermag sich unter
bestimmten historischen Umstinden inner-
halb der historischen Kirchen in bedeutsamer
Weise zu duflern. Dies geschieht normalerweise
dann, wenn die Ortskirche keine zentrali-
stisch-autoritire Machtstruktur besitzt, wenn
es kirchliche Basisgemeinden und eine starke
Mitwirkung von Laien (Minnern und Frauen)
in der Kirche gibt, wenn eine echte Pastoral
der Evangelisierung, die von den Kulturen der
indianischen und afroamerikanischen Bevolke-
rung ausgeht, und ein Dialog mit deren Reli-
gionen existieren.

Eine der Herausforderungen der Befreiungs
theologie bestand gerade darin, eine Evangelisie-
rung von der tief verwurzelten religibsen
Dimension des Volkes und von der Volksreli-
gion her zu verwirklichen. Mancherorts ist
dies gelungen und hat entscheidend zum Ent
stehen einer Indianischen Theologie, einer
Schwarzen Theologie und anderer befreiender
Volkstheologien beigetragen, die mit der
Volksreligion verbunden sind. An anderen Or-
ten oder unter anderen Umstinden hat sich
die Theologie der Befreiung fast ausschlieflich
innerhalb der Kirchen entwickelt. Sie erreicht
zwar die bewufltere und engagiertere Basis des

166



DER GOTT DES LEBENS UND DIE WIEDERGEBURT DER RELIGION

Volkes, aber es gelingt ihr nicht, in die tiefe,
urspriingliche Glaubensdimension des Volkes
einzudringen. In diesem Fall wird die Zweitei-
lung zwischen Theologie und Volksreligion
nicht iberwunden.

Eine andere Bewegung, die von der Theolo-
giec der Befreiung beeinfluflt ist, stellt die
sogenannte Bibellektiire des Volkes (oder pa-
storale oder gemeinschaftliche Bibellektiire)
dar. Dieser Strémung gelingt tatsichlich eine
evangelisierende und befreiende Begegnung
zwischen dem tiefen Glauben des Volkes und
der biblischen Tradition der Kirchen. Dies
gelingt deshalb, weil bei dieser gemeinsamen
Bibellektiire das Volk, vor allem das arme,
unterdriickte und ausgeschlossene Volk, Sub-
jekt des Prozesses der Interpretation des Got-
teswortes wird. Dieser ProzeR vollzieht sich in
der Verbindung mit den Wurzeln der reli-
gitsen und kulturellen Wirklichkeit des Vol-
kes.

II. Kennzeichen der Volksreligion

1. Vier Elemente

Betrachten wir nun die grundlegenden Kenn-
zeichen und Inhalte der tiefen religiosen Er-
fahrung des Volkes, die wir von der offiziellen
oder institutionalisierten religiosen Erfahrung
unterschieden haben. Wir heben hier nur vier
wichtige Elemente hervor.

Erstens: der Kémper. Die religiose Erfahrung
des Volkes wird wesentlich mit dem Ké&rper
zum Ausdruck gebracht: im Tanz, in der Mu-
sik, im Essen, in der Kleidung, in der Gesund-
heit. Der am religiosen Akt beteiligte Korper
ist klar geschlechtlich bestimmt und lebt das
Religitse in seiner eigenen Sexualitit.

Zuweitens: die Gemeinschaft. Der religiose Akt
ist zutiefst gemeinschaftlich; er ist gemein-
schaftsstiftend und will die Gemeinschaft star-
ken. In der Gemeinschaft sind alle beteiligt,
und alle kommen in den Genuf der religiésen
Erfahrung. Es gibt eine Disziplin und Schran-
ken (zwischen Initiierten und Nichtinitiier-
ten), bestimmte Funktionen und Amter, aber
Hierarchien und autoritire Vorgehensweisen,
die die Gemeinschaft kaputtmachen, gibt es
nicht. Die religidse Erfahrung ist von Solida-

ritit, Geschwisterlichkeit und Zirtlichkeit ge-
prigt, die sich in Umarmungen, Kiissen und
gemeinschaftlichen Symbolen kérperlich aus-
driickt.

Drittens: der Kosmos. An der religiosen Erfah-
rung des Volkes haben nicht nur der Mann
und die Frau Anteil, sondern der ganze Kos-
mos: die Sonne, der Mond, die Erde, die
Biume, die Blumen, das Wasser, die Tiere, die
Steine usw. ..In den religiosen Akt ist alles
cinbezogen, und das Kosmische und das
Menschliche bilden eine einzige Geschwister-
beziechung, in der das Kosmische nicht nur
symbolisch, sondern der Kérper Gottes selbst
ist.

Viertens: die Frau. Bei den Gottesdiensten des
Volkes ebenso wie bei der indianischen und
afrikanischen religiésen Feier kommt der Frau
eine besondere, fithrende Rolle zu. Die Frau
wird bei den liturgischen Amtern und Dien-
sten in relevanter Weise einbezogen.

2. Riickkebr zu den religiosen Wurzeln

Die tiefe, im Volk verwurzelte religiose Erfah-
rung unterscheidet sich vor allem durch diese
vier Kennzeichen deutlich von der institutio-
nalisierten Religion. Diese ist in der Regel
leiblos, geschlechtslos, antikosmisch, indivi-
dualistisch, autoritir und patriarchalisch. Auf-
grund der erwihnten vier Elemente gelingt es
der tiefen religivsen Erfahrung, Religion und
Kultur, Gott und Kultur tiefer zu integrieren;
gleichfalls haben der Ritus, der Mythos und
das religiose Ethos mehr Kraft und Bedeu-
tung.

Die religiose Neubelebung oder Riickkehr
zu den religidsen Wurzeln, die man gegen-
wartig in der Krise der Moderne erlebt, weist
auch all die Charakteristika auf, die wir in
bezug auf die Volksreligion beschrieben ha-
ben. Es geht um eine Religion, die mit dem
Korper, dem Tanz, der Musik, dem Essen, der
Sexualitit verbunden ist; sie ist gemeinschaft-
lich und kosmisch, mit einer starken 6kologi-
schen Prigung und einer entscheidenden Par-
tizipation der Frau. Je mehr die offizielle
Religion den Kérper und die Sexualitit unter-
driickt, den Menschen von seiner geschwister-
lichen Beziehung zu anderen Menschen und
zum Kosmos abtrennt und autoritir und pa-
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triarchal wird, um so mehr entfernt sie sich
von der Volksreligion und sieht sie sich mit
dem Wiedererstarken von Religion und My-
stik in der Welt von heute konfrontiert.

111 Krise der Moderne und Wiedergeburt der
Religion

L. Religionsbegriffe

Die Krise der Moderne hat zu einer Krise der
modernen Auffassungen von Religion gefiihrt.
Auguste Comte hielt die Religion fiir ein primi-
tives Wissen, das dem kritischen, wissenschaft-
lichen Wissen vorausgehe und zum Verschwin-
den verurteilt sei. Karl Marx definierte die
Religion als Opium des Volkes und als Herz
eines herzlosen Systems; das religiose Elend sei
nichts anderes als ein Ausdruck des wirklichen
Elends; die Religion werde, wie er meinte,
verschwinden, wenn die gesellschaftlichen
Widerspriiche tberwunden wirden. Sigmund
Freud sah die Religion als Krankheit, als Illusi-
on des neurotischen Geistes auf der Suche
nach der Uberwindung der Angst; ein gesun-
der Geist hitte Religion nicht notig. Max
Weber beschrieb die Religion als eine Erschei-
nung, die aufgrund des irreversiblen Rationa-
lisierungs- und Sikularisierungsprozesses zum
Verschwinden verurteilt sel.

Wenn in der Moderne die Religion in der
Tat den Aussagen jener Denker entsprochen
haben mag, so bedeutet die Krise der Moder-
ne auch die Krise einer bestimmten Religiositit
und die Wiedergeburt der Religion mit ande-
ren Eigenschaften. Wir beobachten eine Wie-
derbelebung des Religiosen und des Mystischen
innerhalb der Volksreligionen, die abseits der
modernen, institutionalisierten religiosen For-
men entstehen. Die Religion erscheint jetzt
wieder, aber nicht als Riickstindigkeit, Opi-
um, Elend oder Krankheit, sondern als Ge-
sundheit, Protest und Utopie, als Quelle einer
neuen Energie und als eine neue Form sym-
bolischen und mystischen Wissens.

2. Drei wesentliche Kennzeichen

Die Religion, die gleichzeitig mit der Krise

der Moderne wiederauflebt, hat drei wesentli-
che Kennzeichen.

Erstens: die Geschenkbaftigkeit. Die Religion
reagiert auf den aufgeklirten Realismus, auf
die moderne instrumentale Vernunft, auf die
pseudobefreienden Messianismen von Natur-
wissenschaften und Technologie, auf den My-
thos der Wirksamkeit der unbegrenzten Ent-
wicklung, auf den Fetischismus von Macht
und Prestige, auf die Religion des Marktes
und die Ethik der Gewinnmaximierung. Die
neue religiose Erfahrung, die jetzt mit der
Krise der Moderne wiederkehrt, ist eine Religi-
on, die sich auf die Gnade und die Wahrheit
stiitzt, gegen den Legalismus und die Heu-
chelei der offiziellen Religionen; sie bekriftigt
die Mystik der Geschenkhaftigkeit gegen die
instrumentalen Funktionalismen, die Mystik
des Seins gegen die Leidenschaften des Habens
und des Machen-Kénnens, die Mystik der
Armut und des Teilens gegen die Logik des
Markts und des Profits. Es entsteht eine Reli-
gion der Geschenkhaftigkeit, der Gnade und
der agdpe (als einer uneigenniitzigen Liebe).

Zweitens: die Transzendenz. Die Religion, die
mit der Krise der Moderne entsteht, ist eine
Antwort auf jeglichen perversen Spiritualismus,
der sich als ein Jenseits des Korpers, ein
Jenseits des Kosmos oder ein Jenseits der
Geschichte definiert. Sie richtet sich gegen die
Spiritualismen, die den Kérper unterdriicken,
die Natur zerstoren und das Ende der Ge-
schichte proklamieren. Die Religion, die mit
der Krise der Moderne wiederersteht, sucht
jetzt eine Transzendenz innerhalb der kor-
perlichen, kosmischen und geschichtlichen Di-
mension; eine Transzendenz, die nicht jenseits
der Geschichte liegt, sondern jenseits der
Unterdriickung innerhalb der Geschichte; eine
Transzendenz, die nicht jenseits von Korper
und Natur liegt, sondern jenseits des Todes,
aber innerhalb des Korpers und der Natur.
Die Transzendenz ist die Uberwindung der
Unterdriickung und des Todes innerhalb un-
serer Geschichte, mit ithrer menschlichen,
korperlichen und kosmischen Dimension.
Diese Definition von Transzendenz ist mei-
sterhaft illustriert in Bibeltexten wie Jesaja 65
und Offenbarung 21-22.

Drittens: die Transparenz. Die Religion, die
mit der Krise der Moderne wiederkehrt, ist
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eine Religion, die die Gegenwart Gottes unmittel-
bar in der Wirklichkeit der Dinge und der
Personen sucht, ohne grofere institutionelle,
dogmatische oder hierarchische Vermittlun-
gen. Prophetisch bringt dies der rebellische
[job zum Ausdruck: «Vom Hérensagen nur
hatte ich von dir vernommen; jetzt aber hat
mein Auge dich geschaut» (Ijob 42, 3-5). Die
Begegnung mit Gott findet statt in der unmit-
telbaren Transzendenz des Kosmos, des
Korpers und der Gemeinschaft, jenseits der
empirischen Daten, der anfafbaren, begren-
zenden Realitit.

Gott ist in der tiefen, verborgenen Dimensi-
on der Geschichte, er offenbart sich in der
Transparenz und in der Lichtfiille der Schop-
fung; man erfaft ihn eher mit dem Herzen,
mit der Phantasie, mit Schweigen, mit dem
Tun und der mystischen Vision als mit der
Vernunft und den instrumentalen Definitio-
nen.

IV. Die Wiedergeburt der Religion und das
Leben der Armen

Bisher haben wir die Unterscheidung zwischen
offizieller Religion und Volksreligion betrach-
tet und gesehen, wie die letztere diejenige
Religion ist, die in der Gegenwart gestirkt
wiederauflebt. Wir haben auch einige grundle-
gende Merkmale der Volksreligion kennenge-
lernt: ihre besondere Bezichung zum Korper,
zur Gemeinschaft, zum Kosmos und zur Frau.
Anschliefend haben wir das Wesen und die
Kennzeichen der Religion analysiert, die mit
der Krise der Moderne wiederauflebt: Die Re-
ligion ist nicht mehr Riickschritt, Opium oder
Krankheit, sondern Protest, Utopie und Ge-
sundheit, und ihre Merkmale sind Geschenk-
haftigkeit, Transzendenz und Transparenz.
Der Gott des Lebens ist ein unmittelbar im
Kérper, im Kosmos und in der Gemeinschaft
prisenter, transzendenter und transparenter
Gott.

Nun geht es uns um die Frage, was all dies
fiir die Rettung des Lebens der Armen in der
Dritten Welt bedeutet oder einfach tber dze
Glaubwiirdigkeit Gottes als eines Gottes des Lebens
in der Dritten Welt aussagt. Der Ausdruck
«Dritte Welt» ist zwar nicht mehr sinnvoll,

aber wir gebrauchen ihn der Bequemlichkeit
halber. Damit beziehen wir uns auf die armen
Linder (fast ganz Mittel- und Siidasien, Afrika
und Lateinamerika) und auf die Armen in
allen Lindern oder, wenn man so will, auf die
80% Armen und Elenden der Menschheit.

1. Welt der Ausgeschlossenen

Eine von Tag zu Tag deutlicher sichtbar wer-
dende Tatsache ist die Todeswirklichkeit, die
in den armen Lindern und bei den Armen
aller Linder immer schneller wichst. Dem
Zusammenbruch der historischen Sozialismen
im Osten folgte sogleich der Zusammenbruch
der abhingigen Kapitalismen im Stden. Es
entstebt ein wilder Kapitalismus, in dem die 20%
Reichsten der Menschheit 82,7% des Weltein-
kommens, 81,2% des Welthandels und 94,6%
der Darlehen auf sich vereinigen; sie verbrau-
chen mehr als 70% der weltweit konsumierten
Energie und 60% der Nahrung (vgl. Bericht
des Entwicklungsprogramms der Vereinten
Nationen «Menschliche Entwicklung 1992»).
Die Welt integriert sich in ein einziges Wirt-
schaftssystem, das des freien Marktes, das den
Reichtum auf einige wenige konzentriert und
in der Dritten Welt eine tiglich isolierter,
vergessener und tberflissiger werdende Mehr-
heit von Armen und Elenden produziert.

Zuwei Todestendenzen erscheinen in der neuen

_internationalen «Ordnung» die Zerstérung

der Natur und der Ausschluf der Mehrheiten.
Das neoliberale Bankett ist wunderbar, aber
nur wenige Giste sind da, und die natiirliche
Umgebung wird von Tag zu Tag mehr zer-
stort. Der «Ausschluf» ist ein neues Phi-
nomen, das zu der bereits bestehenden Armut
und duferen Verelendung noch hinzukommt.
Der Ausgeschlossene ist derjenige, der in der
Logik des Marktes nicht vorkommt, der ausge-
sondert werden kann, dessen Tod die Effizi-
enz und die Produktivitit des Systems nicht
beeintrichtigt. Unter den Ausgeschlossenen
nehmen besonders die soziale Desintegration,
die Auflésung der Familie und die Gewalt zu
(nicht nur die Gewalt des Systems, sondern
die Gewalt des Armen gegen den Armen, des
Mannes gegen die Frau, des Erwachsenen ge-
gen das Kind, einer ethnischen Gruppe gegen
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eine andere); es wachsen Kriminalitit, Dro-
genmiflbrauch und Epidemien.

Die Dritte Welt als Welt der Ausgeschlosse-
nen wird nicht langer als Bedrohung angese-
hen, als schuldiges Opfer, das geopfert werden
mufl, und als eine Welt, die von den West-
michten aus «<humanitiren Griinden» systema-
tisch tberfallen werden mufl. Alle maglichen
Alternativen, kritischen Theorien und Befrer-
ungsutopien werden eiskalt abgualifiziert und
zunichte gemacht. Somalia, Ruanda, Haiti, Bang-
ladesch sind nur einige Vorboten der Zukunft,
die die Dritte Welt zu erwarten hat. In dieser
Situation des Sterbens der Menschheit und
des Kosmos wird die Frage nach der
Glaubwiirdigkeit Gottes' als eines Gottes des
Lebens und als des Schopfergottes aufgewor-
fen. Welche Religion kann unter solchen To-
desbedingungen als Utopie und Hoffnung
entstehen?

2. Reichtum in der Dritten Welt

Die Krise der Moderne, die mit der Krise der
historischen Sozialismen im Osten beginnt
und sich mit dem Scheitern des wilden Kapi-
talismus im Siiden fortsetzt, wird von der
Dritten Welt aus als eine Zivilisationskrise
empfunden: eine Krise der modernen westli-
chen Welt und eine Krise der ihr zugehérigen
«Neuen Christenheit». Die sogenannte Post-
moderne ist nichts anderes als ein Teil der
Krise der Moderne. Die Postmoderne ist nichts
anderes als die Moderne in den letzten Ziigen.
In der Dritten Welt dringt sich eine andere
Suche auf: der Aufbau einer alternativen Welt,
die ihre eigenen kulturellen und religitsen
Waurzeln hat.

Die Dritte Welt 1st bestimmt arm an Waf-
fen, Geld und Technologie, aber sie ist reich an
Menschlichkeit, Kultur, Ethik und Spiritualitit.
Es gibt einen Reichtum und eine Identitit in
der Dritten Welt, die typisch fiir sie sind, eine
Reserve an Menschlichkeit, Kultur und geistli-
cher Kraft, die die Wurzel einer Hoffnung
und die Moglichkeit einer Lebensalternative
nicht nur fiir die Dritte Welt, sondern fiir die
ganze Welt sein kann. Wir dirfen die Dritte
Welt nicht als eine Bedrohung, sondern als
eine Hoffnung betrachten. In diesem Artikel
konnen wir nicht auf alle 6ékonomischen, so-

zialen und kulturellen Méglichkeiten der Drit-
ten Welt eingehen. Wir wollen nur ihre ethi-
sche und spirituelle Kraft und die befreienden
Moglichkeiten zu ergriinden versuchen, die
mit dem Wiederaufleben der Religion in der
Welt der Armen verbunden sind.

3. Gibt es eine Alternative?

Die Volkswirtschaftler und Politiker behaup-
ten mit grofler Gewilheit, es gebe keine Alter-
native zum gegenwirtigen globalen System des
freien Marktes. Dies mag, zumindest kurzfri-
stig, stimmen. Aber als Theologen und Glinbige
behaupten wir ebenfalls mit Gewifheit, dafl es
durchaus moglich ist, eine Alternative zur
Logik des Marktes zu schaffen: eine Alternati-
ve zur konsumistischen, individualistischen
und gewaltausiibenden Kultur des Marktes,
eine Alternative zu der nur auf Effizienz und
Profit griindenden Todesethik des Marktes
und vor allem eine Alternative zur Vergdtzung
des Marktes. Ich sage mit Nachdruck: Es geht
nicht um eine Alternative zum Markt als
solchem, sondern um eine Alternative zur
kulturellen, ethischen und spirituellen Logik
des Marktes.

Wir leben in einer freien Marktwirtschaft,
aber wir sind nicht vom Markt; wir fithren das
Erbe Jesu weiter, der von uns verlangte, in der
Welt zu sein, ohne von der Welt zu sein (Joh
17, 14-19) und ohne die Dinge der Welt zu
lieben (1 Joh 2, 15-16). Die Alternative besteht
darin, im gegenwirtigen System zu leben, aber
mit einer anderen Kultur, Ethik und Spir-
tualitit, die mit unserem Glauben an den
Gott des Lebens im Einklang stehen. Um eine
wirkliche Alternative zu sein, mufd sie natir-
lich eine 6konomische, politische und soziale
Grundlage haben.

Auf die Méglichkeit dieser realen Grundlage
konnen wir hier nicht ausfithrlich eingehen,
aber sie ist in der Dritten Welt eine Realitat.
Wir weisen hier nur auf die Kraft der alternati-
ven sozialen Bewegungen, die neuen historischen
Subjekte, die «Volks-Wirtschaft» (economia po-
pular) und die alternativen Wirtschaftsprojekte
hin, auf den Wiederaufbau der lokalen oder
basisbezogenen politischen Gewalt, die Neube-
lebung der Zivilgesellschaft usw... Auf dieser
okonomischen und politischen Lebensgrund-
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lage entwickeln sich eine Kultur, eine Ethik
und eine Spiritualitit des Lebens, die eine
Alternative zur Logik des Systems des freien
Marktes darstellt.

4. Bedentung der Religion

Wenn die Alternative zum System des freien
Marktes eine Alternative zur kulturellen, ethi-
schen und spirituellen Logik ebendieses Mark-
tes ist, dann begreifen wir, wie wichtig die
Religion in der Dritten Welt ist, um das
Leben der Armen und der Ausgeschlossenen
retten zu kénnen. Immer hat die Religion in
der Dritten Welt eine wichtige Rolle gespielt;
sie gehort zutiefst zu unserer Identitit. Tat-
sichlich sind die groflen Schriftreligionen fast
alle Dritte-Welt-Religionen: der Islam, der
Buddhismus, der Hinduismus usw... und be-
sonders das Christentum, das in Galilia ent-
stand und heute vor allem in der Dritten Welt
lebt und wichst (es gibt mehr farbige Christen
als weifle Christen). Die Dritte Welt ist, wie
gesagt, arm an Waffen, Geld und Technologie,
aber reich an Menschlichkeit, Kultur und Re-
ligion. Je mehr die Dritte Welt vom Tode
bedroht ist, um so mehr entfalten die armen
Mehrheiten ihr ganzes ethisches und spirituel-
les Lebenspotential, um iiberleben, widerste-
hen und Alternativen schaffen zu kénnen.
Dies macht die Wiederkehr und das Wieder-
erstarken der Religion in der Dritten Welt
erklirlich und sinnvoll. Dabei handelt es sich
nicht um irgendeine beliebige Religion, son-
dern eine Volksreligion, deren Wesen Hoff-
nung, Protest und Utopie ist, eine Religion
des Volkes, nicht der Institution, die im
Korper, in der Gemeinschaft, im Kosmos und

in der Beteiligung der Frau ihren Ausdruck
findet. Eine Religion, die gleichzeitig mit der
Krise der Moderne wiederauflebt und eine
befreiende Dimension der Geschenkhaftigkeit,
Transzendenz und Transparenz besitzt. Diese
Religion erlaubt es uns - all dem Gétzenkult
um Wirtschaft, Markt, Politik, Technologie,
Kultur und Institution zum Trotz -, Gott als
den Gott des Lebens wiederzuentdecken. Die
Wiederkehr und Neubelebung von Religion
und Mystik in Zeiten einer Zivilisationskrise
ist daher ein Zeichen der Hoffnung und des
Lebens; sie ist die Antwort der Armen und
Ausgeschlossenen auf die Krise und macht uns
Mut, Widerstand zu leisten und fiir das Leben
aller zu kiampfen.
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