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eigenen Gemeinschaft werden sie als Kollaborateure beschimpft und ebenfalls
verachtet.
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Die Verantwortung von Christen in
Gewaltsituationen

| Eine Herausforderung fiir die Kirchen

Peter Kanyandago
o

Es ist eigentlich nicht iiblich, Christen mit Gewalt zu assoziieren, auch wenn die
Christen in vielfacher Weise ihre Siindhaftigkeit erkennen und bekennen. In der
katholischen Kirche jedoch hat die 6ffentliche Vergebungsbitte von Papst Johan-
nes Paul II. am 12. Mérz 2002, worin er um Verzeihung fiir die Siinden bittet, die
von den Téchtern und Séhnen der Kirche begangen wurden, gezeigt, dass auch
eine Kirche - mit Demut und Mut - offiziell zu ihrer Siindhaftigkeit stehen kann.
Das Hauptanliegen dieses Beitrags besteht darin, ein Schlaglicht auf die Frage
der Verantwortung von Christen in Gewaltsituationen zu werfen, ohne damit
andeuten zu wollen, dass nur Christen gewalttitig sind. Mein Ausgangspunkt ist



die Prdmisse, dass Christen Gewalttaten gefordert, veriibt und gerechtfertigt
haben. Erstaunlich in diesem Zusammenhang ist, dass die Kirchen iiber diese
Tatsache fast vollstdndig einen Mantel des Schweigens gebreitet haben. Ich
werde mich im Besonderen auf das westliche Christentum beziehen und dabei auf
die Frage, inwieweit es organisierte Systeme zur Evangelisierung besessen hat.
Ich werde aufderdem versuchen, die Ursachen fiir die Gewalt, die es zuweilen
ausgeiibt oder unterstiitzt hat, herauszufinden. Die Evangelisierung geschah oft
Hand in Hand mit dem aggressiven kulturellen Prozess und den Praktiken der
Verwestlichung, die das Ziel hatte, die ganze Welt dem Westen anzugleichen.!
Man kann sich die Bedeutung dieser Aussage erst richtig vorstellen, wenn man
sich bewusst macht, dass sich um 1900 die folgenden prozentualen Anteile der
genannten Regionen der Welt unter der Kontrolle der europdischen bzw. US-
amerikanischen Kolonialméichte befanden: Afrika (90,4 Prozent), Polynesien
(98,9 Prozent), Asien (56,5 Prozent), Australien (100 Prozent) sowie Nord- und
Siidamerika (27,2 Prozent).? Das heifst, dass zu diesem Zeitpunkt bereits 75 Pro-
zent der Welt unter die Herrschaft westlicher Machte gebracht worden waren.
Wir wissen auch, dass diese Kontrolle durch den Einsatz gewaltsamer Mittel und
Ideologien durchgesetzt wurde, die die Ermordung ganzer Volker in Amerika,
Australien und Afrika, den Sklavenhandel, die Pliinderung von natiirlichen Res-
sourcen und den Rassismus einschlossen.

In diesem Prozess lassen sich einige miteinander verbundene Praktiken und
Ideologien ausmachen, die Gewalt fordern. Da ist zum einen die Ablehnung des
Anderen, die in dem westlichen Anspruch wurzelt, die westliche Zivilisation sei in
der Rassenhierarchie den anderen iibergeordnet. Dieser Theorie wurde durch die
christliche Rassenlehre Vorschub geleistet, die sich auf den hamitischen Mythos
bezog, der besagt, dass die schwarze Rasse von Noah durch Ham und seinen Sohn
zum Sklavendasein verflucht sei.3

Papst Pius XI. ermutigte zu Gebeten

fiir die ,ungliicklichen Athiopier in Der Autor
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Zentralafrika®, dass der ,allméchtige
Gott endlich den Fluch des Ham von
ihren Herzen nehmen mége“¢. Des
Weiteren sollte das wirtschaftliche
System des Kapitalismus Erwdhnung
finden, das inzwischen weltweite Be-
deutung erlangt hat, sowie die mit ihm
einhergehenden Probleme fiir die
Menschheit und die Umwelt von der
Zeit an, als mit dem Aufbruch der
westlichen Forschungsreisenden ge-
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gen Ende des 15. Jahrhunderts, um aufderhalb von Europa neue Quellen aufzutun,
seine Basis gelegt wurde. Dann ist da noch der ganze Komplex um die Frage, wie
Macht in Institutionen ausgeiibt wird. Machtmissbrauch, ausgehend haupt-
sdchlich von M&nnern, um sicherzustellen, dass nur einige wenige die Macht und
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damit den Zugang zu Ressourcen haben, fithrt zu Gewalt sowohl in zivilen als
auch in kirchlichen Institutionen. Die oben genannten Punkte miissen auf dem
Hintergrund der Weltanschauung und der Kultur, in der sie entstanden sind,
betrachtet werden. Aufgrund der Tatsache, dass Kultur dynamisch ist, kénnte
das Christentum negative kulturelle Praktiken verdndern, und deshalb ist es
notig, eine kritische Schnittstelle zwischen Kultur und Theologie einzurichten.
Der theologische Diskurs griindet deshalb in einem vorgegebenen anthropologi-
schen Kontext mit seinen Werten und Unwerten, die die Theologie und das
christliche Leben beeinflussen. Ich glaube, dass die Anerkennung der Tatsache,
dass auch Christen als Tater zur Gewalt beitragen, dazu beitragen wiirde, das
Martyrium aus einer besseren Perspektive zu sehen. Meine Untersuchung wird
sich auf Bereiche beziehen, die dem Einfluss der westlichen Welt und des Chris-
tentums ausgesetzt waren.

l. Gewalt gegen Nicht-Europder und Nicht-Christen

Gegen Ende des 15. Jahrhunderts brachen Portugal und Spanien, zuweilen unter-
stiitzt von péipstlichen Bullen, dem Sklavenhandel, dem Vélkermord, der Koloni-
sation und der gewaltsamen Aneignung von Naturschitzen anderer Volker die
Bahn. Spater beteiligten sich auch die anderen westlichen Linder an dieser
schlimmsten Form der Gewalt in der Menschheitsgeschichte. Auch wenn die
Kirchen nicht direkt involviert waren, so lieferten sie die theologische Rechtferti-
gung fiir einige Ausprdgungen dieser Gewalt. Werfen wir einen Blick auf einige
dieser christlichen Rechtfertigungen.

1. Papst Nikolaus V. iiber den Sklavenhandel und die
Kolonisation

Am 18. Juni 1452 erlief Papst Nikolaus V. die Bulle Dum Diversas, die den
portugiesischen Konig bevollmichtigte, Heiden und andere Nicht-Glaubige zu
unterwerfen. Dieser folgte am 8. Januar 1455 die Bulle Romanus Pontifex, die die
Aussagen der vorherigen Bulle noch einmal bekriftigte. Der Papst stattet damit
die katholischen Konige und Prinzen mit der notwendigen Macht und dem Recht
aus, andere Liander zu erobern, Heiden zur Konversion zu zwingen und die
Sarazenen (schwarze Afrikaner) zu lebensldnglicher Sklaverei zu verurteilen. Die
Bulle bevollmachtigt den Konig von Portugal nicht nur dazu, ,alle Sarazenen und
Heiden zu iiberfallen, aufzuspiiren, gefangen zu nehmen, zu iiberwiltigen und zu
unterwerfen, sondern auch, alle ,,anderen Feinde Christi, wo auch immer sie sich
aufhalten mogen” zu unterwerfen, also auch alle Menschen, die keine Christen
waren. Wir wissen, dass die amerikanischen Ureinwohner von den Kolonialherren
sehr grob behandelt wurden.5 Beunruhigend ist, dass die Kirche diese Dokumen-
te niemals widerrufen hat und die westliche Theologie diese Gewalt gegen
Menschen, die keine Europder und keine Christen waren, nahezu totgeschwiegen
hat.



Kolonialherren und Missionare waren sich hinsichtlich der Grundvoraussetzung
einig, dass der Westen den Auftrag hatte, die Menschen und Vélker, die man fiir
zuriickgeblieben oder wild hielt, zu ,zivilisieren“. Wir wissen, das einige Papste
und einzelne Christen und Organisationen Schriften gegen den Sklavenhandel
verfassten und gegen ihn kdmpften, jedoch finden sich nur wenige Hinweise auf
die Verurteilung der Kolonialisierung als solcher, stattdessen aber Schriften zu
ihrer Rechtfertigung durch einen Theologen.

2. Albert Mullers Lehre iiber die Kolonisation

Nihern wir uns unserer heutigen Zeit, so stoften wir auf einen belgischen Jesui-
ten namens Albert Muller, der 1927 ein Buch verdffentlichte, das christliche
Prinzipien zur Rechtfertigung der Kolonisation benannte. Verfasst in einer Zeit,
als die Rangelei um Afrika und seine Aufteilung an die stirksten europdischen
Méchte so gut wie abgeschlossen war, beklagt Muller das Fehlen einer christli-
chen Theologie der Kolonisation. Ihm liegt nicht daran, die Kolonisation als sol-
che in Frage zu stellen; er will sie vielmehr mit Hilfe der christlichen Morallehre,
beruhend auf der Offenbarung und der Lehre der Kirche, verteidigen.® Er breitet
aus, was er fiir die wesentlichen Punkte einer katholischen Lehre der Kolonisati-
on hilt.7 Seiner Ansicht nach ist Kolonisation ,,die Inbesitznahme von Territorien,
bewohnt von Gesellschaften niedriger Kultur, durch die kolonisierende Nation“®.
Er behauptet, dass die Ressourcen der Welt fiir die Befriedigung der Bediirfnisse
aller Menschen da seien, dass aber die ,zuriickgebliebenen Menschen® nicht in
der Lage seien, ihr Eigentum richtig zu nutzen.

,Die Menschheit darf nicht, kann nicht akzeptieren, dass das Unvermdgen, die
Nachldssigkeit und Faulheit der Wilden Reichtiimer fiir unbestimmte Zeit ungenutzt
lassen, die Gott ihnen anvertraut hat mit dem Auftrag, dass sie dem Wohl aller
Menschen dienen sollen. Wenn es Gebiete geben sollte, die von ihren rechtmdfigen
Eigentiimern schlecht verwaltet werden, so ist es das Recht der Gesellschaften, die
durch diese fehlerhafte Verwaltung zu Schaden kommen, den Platz dieser unfdhigen
Verwalter zu iibernehmen und die Giiter abzubauen, die jene nicht dem Wohl aller
Menschen zur Verfiigung stellen wollen. “

Kolonisation geschieht zum Wohl der kolonialisierten ,Kleinvolker10, da

... die wilden und verdorbenen Menschen, Opfer von Lastern, Unwissenheit und
Aberglauben, sich nicht aus eigener Kraft aus dem Morast erheben kinnen, in dem sie
sich suhlen. “11

Was die Gewalt angeht, die die Kolonialherren dabei anwenden, entlastet Muller
diese mit dem Argument, selbst wenn es ,Fehler und Verbrechen zu Beginn der
Kolonisation gegeben habe, so miisse man doch bedenken, dass die kolonialen
Unternehmungen den unterjochten Vélkern mehr Vorteile gebracht haben, als
ihnen Schaden zugefiigt wurde.“12

Die Kolonisation, die den kolonisierten Menschen unermessliches Leid zugefiigt
hat, deren Auswirkungen die fritheren Kolonien noch heute beeintrdchtigen,
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hatte angeblich einen géttlichen Auftrag zu erfiillen. Diese Ansicht hat sich bis
heute nicht grundlegend gewandelt. Hieraus l4sst sich ableiten, dass kaum ein
Unterschied existiert zwischen den anthropologischen Ansichten, die die Bulle
Romanus Pontifex im 15. Jahrhundert, Albert Muller im 20 Jahrhundert und die
Verlautbarungen der Fiihrer der westlichen Welt heute inspirierten, die von sich
behaupten, Champions der Gerechtigkeit und Demokratie zu sein.

Il. Christen und Gewalt in Amerika

Wenden wir uns nun einigen konkreten Situationen von Gewalt sowie der Frage
zu, wie Christen darin verwickelt sind. Was den amerikanischen Kontinent an-
geht, so ging die 1492 mit der Kolonisation beginnende Ausloschung der Urein-
wohner Nord-, Mittel- und Lateinamerikas von europdischen Christen aus. Die
geschétzte Zahl derer, die durch Folter, Hunger, Zwangsarbeit und Krankheiten
ums Leben kamen, geht in die zweistelligen Millionen, und das Téten dieser
Menschen wird von Fremden fortgesetzt, die Land nutzen wollten, das von den
amerikanischen Ureinwohnern besiedelt wird.13 Es ist erstaunlich, wie wenig
Aunfmerksamkeit und theologische Reflexion die Befreiungstheologie dieser Form
von Gewalt gewidmet hat. Der Unabhidngigkeitskampf der Guerillabewegung der
Zapatistas im Staat Chiapaz in Mexiko konnte ein Anzeichen dafiir sein, wie
brutal diese Menschen unterdriickt worden sind.

1. Verschwundene Menschen

Aufgrund der Evangelisierung und Kolonisation durch die Spanier und Portugie-
sen ist Lateinamerika eins der Gebiete auf der Welt mit der héchsten Zahl von
Katholiken. Uber die bereits erwdhnte Gewalt gegen die amerikanischen Urein-
wohner hinaus hat Lateinamerika eine Periode von Gewalt und politischer Unru-
he erlebt, die Christen und Nicht-Christen veranlasst hat, nach Losungen zu
suchen. Wenn man iiberhaupt von einem Land des Martyriums sprechen kann,
dann gehort Lateinamerika in diese Kategorie. Die T4ter waren in der Hauptsache
christliche Regierungen, und in einigen Féllen sind die Kirchen der Komplizen-
schaft mit Politikern angeklagt worden. Viele Menschen sind verschwunden und
haben sich zu jenen gesellt, die inzwischen als ,desaparecidos” bekannt gewor-
den sind. Einige Befreiungsgruppen haben zu revolutionidren und gewalttitigen
Mitteln gegriffen, um Verdnderungen herbeizufiihren. Das hat wiederum Kirchen-
filhrer dazu veranlasst, die Anwendung von Gewalt und marxistischer Ideologie
zu fiirchten. In dieser Atmosphire kam die Befreiungstheologie zur Welt und
betonte die Wichtigkeit kirchlicher Basisgemeinden, der politischen Dimension
des Glaubens, der Aufmerksamkeit fiir die Geschichte, der kritischen Reflexion
der Praxis, der Verwendung marxistischer Analyse und der vorrangigen Option
fiir die Armen.!4 Es ist ebenfalls bekannt, dass es innerhalb der lateinamerikani-
schen Bischofskonferenz Spannungen gibt, die mit der Unterteilung der Bischofe
in ein eher konservatives und ein eher progressives Lager zusammenhingen.



Diese Spannungen haben sie jedoch nicht davon abgehalten, zwei sehr wichtige
Generalversammlungen abzuhalten, die eine 1968 in Medellin, Kolumbien, und
die andere 1979 in Puebla, die beide das Leben der Kirche in dieser Region
erheblich beeinflusst haben. Wirtschaftliche Gewalt war hier ebenfalls an der
Tagesordnung. In den meisten Féllen wurde Gewalt von den Regierungen christli-
cher Prasidenten ausgeiibt.

2. Chile

In Chile liefs 1970 die Wahl von Salvador Allende zum Prisidenten einer sozialis-
tischen Regierung etwas Hoffnung aufkeimen, doch 1973 wurde er von einer
Militdrjunta unter der Fithrung von Pinochet gestiirzt und mit Unterstiitzung der
amerikanischen Regierung ermordet.l> Zu einem spiteren Zeitpunkt definierte
die Militdrjunta ihre Ziele und erkldrte, dass ,das Regime von christlichen Prinzi-
pien inspiriert ist und sich ausschliefSlich mit der ,christlichen westlichen Zivili-
sation‘ identifiziert.“16

3. El Salvador

Einige Kirchenfithrer haben die Sache der Armen, die nach Befreiung streben,
offentlich unterstiitzt. So half Erzbischof Oscar Arnulfo Romero den Armen in El
Salvador und wurde am 24. Marz 1980 Opfer eines Attentats. Im gleichen Jahr
wurden acht linksgerichtete Politiker, drei amerikanische Nonnen und ein Laie
getotet, um nur die zu nennen, iiber die immer wieder geschrieben wurde. Am 16.
November 1989 wurden sechs Jesuiten, die an der Universitdt von Mittelamerika
unterrichtet hatten, zusammen mit ihrer Kochin und deren Tochter niederge-
schossen.!? Dieses Massaker fand statt, als die marxistische Nationale Befreiungs-
Jfront Farabundo Marti einen Angriff auf die Stadt durchgefiihrt hatte. Bei diesem
Angriff kamen viele Menschen ums Leben. In diesem Fall wurden die Kirche und
ihre Fiihrer zum direkten Angriffsziel einer christlichen Regierung.

4. Nicaragua

Die Reaktionen auf die Gewalt seitens der Kirche von Nicaragua weisen einige
Punkte mit ekklesiologischem Charakter auf. Christen unterstiitzten die nicara-
guanische marxistische Revolution, die 1979 die Diktatur Anastazio Somozas
stiirzte, und betrachteten sie als Gelegenheit, zusammen mit Marxisten fiir die
Rechte der Armen einstehen konnten. Aufgrund einer Verkettung von Um-
stdnden sank jedoch der Einfluss der ,,progressiven Kirche" innerhalb der institu-
tionellen Kirche.l® Die progressive Kirche, die das Ziel hatte, eine Basiskirche
aufzubauen, war bei der Hierarchie nicht besonders gut angesehen, da man sie als
der eigenen Autoritdt gegeniiber feindlich betrachtete. Die Aktionen der Priester,
die der Regierung beitraten!®, sowie der vielen anderen Priester und Glaubigen,
die mit der Sandinistischen Nationalen Befreiungsfront (FSLN) kollaborierten, heiz-
ten die Situation noch weiter an. Das fiihrte zu internem Druck und zu Druck von
Seiten des Vatikans mit dem Ziel, sie von der Unterstiitzung fiir etwas abzubrin-
gen, was als parallele Volkskirche betrachtet wurde. Diese Situation fithrte zu
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einem Konflikt innerhalb der Kirche, und nachdem die Sandinisten 1990 die Wahl
gegen die Opposition verloren hatten, wurde die progressive Kirche mit noch
mehr Anfragen von innerhalb und aufierhalb der Kirche konfrontiert. Bemerkens-
wert dabei ist, dass die Kirche als Ganze die Aktionen einer marxistischen Re-
volution fiir die Durchsetzung von am Evangelium orientierten Werten un-
terstiitzt hatte. Die Erfahrungen der Kirche Nicaraguas, die natiirlich erst iiber
einen langeren Zeitraum ausgewertet werden konnen, zeigen, dass vom ekklesio-
logischen Standpunkt aus, zumindest vom Prinzip her, die Kirche mit Menschen
und Regierungen zusammen arbeiten kann, die nicht notwendigerweise , christ-
lich“ sein miissen, um Werte des Reiches Gottes zu unterstiitzen.

Hinsichtlich Lateinamerika f4llt auf, dass sowohl die T4ter als auch die Opfer von
Gewalt Christen sind. Dazu kommt eine externe Einmischung der USA. Einige
Kirchenfiihrer befiirworteten die Befreiung der Armen, und andere fiirchteten,
dass die Macht und Kontrolle der Kirche abnehmen wiirde und attackierten
demnach diejenigen, die sie fiir Unruhestifter hielten.

lll. Christen und Gewaltsituationen in Afrika

1. Das Apartheidsystem

Was Afrika betrifft, werde ich mich auf zwei Beispiele beschrinken, die zeigen,
wie Christen Gewalt ausgeiibt haben. Das Apartheidsystem, das 1948 offiziell in
Siidafrika institutionalisiert wurde, basierte auf der irrigen Annahme, dass ge-
méfs der Bibel die Weiften den Schwarzen iibergeordnet seien. Die Niederlindi-
sche Reformierte Kirche (Nederduitse Gereformeerde Kerk oder NGK) in Stidafrika
unterstiitzte und praktizierte das Apartheidsystem.20 Die rassistische Ideologie
wurde verkniipft mit einer Wirtschaftspolitik, die die Kontrolle der Weifien iiber
die Ressourcen aufrechterhalten sollte. Die Auswirkungen dieses ddmonischen
Systems griffen auch auf Nachbarldnder iiber. Uber einen sehr langen Zeitraum
wurde es von den Regierungen und Unternehmen der westlichen christlichen
Lander aus wirtschaftlichen Griinden unterstiitzt. Neben der wirtschaftlichen
Gewalt darf man die kulturelle Gewalt gegen die Rassen, die diskriminiert wur-
den, nicht vergessen.

2. Ruanda

Ein weiterer Fall, in dem Christen wegen der Billigung von Gewalt angeklagt sind,
ist der Vélkermord 1994 in Ruanda, durch den iiber eine Million Menschen,
iiberwiegend Tutsi, getdtet wurden. Dieser Vélkermord ereignete sich wieder
einmal in einem sehr christlichen Land. Emotionen und Leidenschaften kochen
hoch, wenn Menschen die Griinde fiir diesen Vélkermord zu erkliren versuchen,
den man nicht verstehen kann, ohne sich auf die Geschichte und die verschiede-
nen Kulturen des Landes zu berufen. Seriose Analysen verwahren sich dagegen,
diesen ethnischen Konflikt einfach anhand des Antagonismus von Bahutu und
Batutsi zu erkliren. Tharcisse Gatwa, selbst Ruander, lehnt verschiedene mytho-



logisch-geschichtliche Erklirungen des ethnischen Konflikts ab.2! Eine, wenn
auch unzureichende Erklirung sieht er in der Erkldrung des ethnischen Konflik-
tes als Ergebnis der Kolonisation.22 Gatwa vertritt die Ansicht, dass

,die ethnische Rivalitit in den verschiedenen Mechanismen der feudal-monarchischen,
kolonialen und missionarischen Perioden aufgebaut und systematisiert worden ist. Auf
keinen Fall sollte man deshalb die sozialen, kulturellen und politischen Beziehungen
unter den Banyarwanda von einer grundlegenden ethnischen Rivalitdt geprdgt sehen,
jenseits des Einflusses der drei Kategorien von Aktoren, ndmlich den Kolonialisten,
den Missionaren und den értlichen Eliten. “23

Gerichtsverhandlungen gegen einige Kirchenfiihrer haben ans Licht gebracht, wie
sehr Christen in den Vélkermord verwickelt waren. Bischof Augustin Misago aus
der Diozese Gikongoro wurde aufgrund von siebenfacher Anklage wegen Vol-
kermordes und Verbrechen gegen die Menschheit verhaftet. Er wurde fiir 26
Monate inhaftiert und schlieflich im Juni 2000 entlassen. Einige Beobachter
meinen, dass hier die Regierung und die Ortskirche ihre Hdnde im Spiel hatten
und auch Appelle aus dem Vatikan diese Entscheidung beeinflusst haben 2% Zwei
Benediktinerinnen, Schwester Gertrud und Schwester Kizito, wurden zusammen
mit zwei anderen verurteilt und erhielten Haftstrafen zwischen 12 und 20 Jah-
ren.25 In seinem Buch mit dem suggestiven Titel When Victims become Killers
(Wenn aus Opfern Mérder werden) fallt Mahmood Mamdani ein vernichtendes
Urteil iiber die Rolle der Kirche im Vélkermord:

, Hierin liegt der Schiiissel zu der Frage, warum die Gewalt in der Kirche von grifSerer
Heftigkeit geprigt war als in den anderen Institutionen der ruandischen Gesellschaft.
Die Kirche war die urspriingliche Ethnographin Ruandas. Sie war die urspriingliche
Verfasserin der hamitischen Hypothese ... Letztendlich wdre es, wenn es die Armee
und die Kirche, die zwei Hauptfaktoren, eine angesiedelt im Staat, die andere in der
Gesellschaft, nicht gegeben hdtte, auch niemals zu einem Vélkermord gekommen.* 20

Schlussbemerkung und einige theologische Fragen

AbschlieRend will ich kurz auf einige der zu Anfang gestellten Fragen
zuriickkommen. Wir haben gesehen, dass die von Christen ausgehende Gewalt in
dem Bemiihen griindet, Kontrolle auszuiiben und den Gebrauch von Ressourcen
zu monopolisieren, was zuweilen nur durch die Beseitigung von Menschen, die
den Michtigen im Weg zu stehen scheinen, mdoglich ist. Das kapitalistische
Wirtschaftssystem, das zwar inzwischen das vorherrschende, vom ethischen
Standpunkt aus gesehen aber nicht unbedingt das richtige ist und vom heute
vorherrschenden Individualismus neuen Vorschub erhilt, muss theologisch neu
bewertet werden. Die Kirche ist ihm gegeniiber weitaus weniger kritisch gewesen
als dem Sozialismus gegeniiber. Die Lehre vom Teilen der Ressourcen sollte
umgesetzt werden, um Unausgewogenheiten auszugleichen, die Gewalt hervorru-
fen.
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Der Anspruch der westlichen Welt, eine {iberlegene Zivilisation zu sein, hat einen
Rassismus hervorgerufen, der wiederum andere Formen von Gewalt nach sich
gezogen hat, die ihrerseits vom Christentum legitimiert worden sind. Die christli-
che Lehre von der Gleichheit aller Menschen aufgrund unserer Gottesebenbild-
lichkeit ist nicht mehr glaubwiirdig, wenn der Rassismus auf der Welt nicht
bekdmpft wird. Der christliche Glaube lehrt, dass das Leben geachtet werden
muss, doch die Christen, besonders in Europa, haben Vélkermorde von groftem
Ausmaf} begangen, und das sogar ohne den Mut zu besitzen, sich das einzugeste-
hen.

Machtmissbrauch ist ebenfalls als eine der Wurzeln fiir Gewalt identifiziert
worden. Die Gewaltsituationen, die wir niher betrachtet haben, in denen Gewalt
von Christen ausgeiibt wird, haben ihre Wurzeln hauptsichlich in der westlichen
Weltanschauung. Das Christentum muss diese Ansichten dndern, wenn es der
Botschaft Christi weiterhin treu sein will. Um Heilung in die Welt zu bringen, dort
wo die Gewalt vorherrschend geworden ist, brauchen wir mehr Gesten der Ent-
schuldigung. Diese miissen von Wiedergutmachungen begleitet werden, wenn sie
eine stdrkere Aussagekraft haben sollen. Der Leib Christi setzt sich zusammen
aus einer Vielfalt von Kulturen; das sollte ein Grund zum Feiern, nicht zum
Fiirchten sein.

! Der Begriff ,,Westen“ wird im folgenden im Sinne seiner kulturellen und wirtschaftlichen
Konnotation verwendet und bezieht sich demnach nicht nur auf Westeuropa sondern auch auf
Nordamerika, Australien und Neuseeland, ohne jedoch zu implizieren, dass das Gesagte auf
alle im Westen lebenden Menschen zutrifft.

¢ Vgl www.mtholyoke.edu/acad /intrel /pol116/colonies.htm.

3 Der Fluch des Noah wird abgeleitet von einer Fehlinterpretation von Gen 9,20-25.

4 www.religioustolerance.org/chr_slav2.htm. Die gleiche Ansicht vertritt ein Missionsvorste-
her namens Horner in: Voyage d la cite orientale d’Afrique (Reise zur Ostkiiste Afrikas), Paris
1872, 1-2.

> Eine englische Ubersetzung der Bulle Romanus Pontifex von Nikolaus V. (8. Januar 1455)
findet man unter www.nativeweb.org/pages/legal /indig-romanus-pontifex.html.

6 Albert Muller, Principes chrétiens et colonisation, Briissel 1927, 7.

7Ebd. 9.

8Ebd. 9.

9Ebd. 17.

10 Ebd. 17. ,Kleinvélker" ist ein Versuch, den franzésischen Begriff ,peuplades” zu
libersetzen, der soviel heifSt wie Volksgruppen, die in einer primitiven Gesellschaft wenig
Bedeutung haben. Der Gebrauch des Wortes erweckt die Konnotation, das solche Viélker
weniger Wert seien. Inzwischen benutzt der Westen stattdessen den Ausdruck ,ethnische

Gruppen®, der auch den nicht in der westlichen Welt lebenden Menschen die volle Partizipation
an den kulturellen Menschenrechten zuspricht.

11Ebd. 19.
12 Ebd. 20.

13 Vgl. www.religioustolerance.org/genocide2.htm. Auf derselben Seite finden sich Informa-
tionen iiber die Ausloschung der Aborigines in Australien.



14 Vgl. Alfred T. Hennelly (Hg.), Liberation Theology. A Documentation History, Maryknoll/New
York 1990, das einige Schliisseldokumente iiber diesen Kampf enthlt.

15 Ebd. 124.
16 Vgl www.lakota.clara.net/derechos/chrono.htm.

17 Vgl, www.creighton.edu/CollaborativeMinistry/Wpnov16.html Die sechs Jesuiten waren:
Ignacio Ellacuria, Ignacio Martin-Bard, Segundo Montes, Armando Lopez, Joaquin Lopez y
Lopez und Juan Ramon Moreno. Ihre Kéchin hiefs Julia Elba Ramos und ihre Tochter Cecilia
Ramos.

18 Vgl. Philip Williams, The Limits of Religious Influence: The Progressive Church in Nicaraguaim
Internet unter: www.dominicans.org/ ~ ecleary/conflict/conlict07.htm. Die folgenden Angaben
sind eine Zusammenfassung dieser Seite.

19 Die Namen der Priester sind: Fernando Cardenal (Jesuit); Ernesto Cardenal (Trappist);
Miguel d’Escoto (Trappist) und Edgar Parrales (Maryknoll)

20 SchlieRlich wurde die Niederlindische Reformierte Kirche, die 16 Jahre lang aus der
Weltgemeinschaft der reformierten Kirchen ausgeschlossen gewesen war, am 19. Oktober
1998 wieder aufgenommen, nachdem ihre Vertreter akzeptiert hatten, dass Apartheid eine
Siinde ist. Vgl. www.warc.ch/1998 /index /html

21 Vgl. Tharcisse Gatwa, Rwanda, Eglises: Victimes ou coupables? Les Eglises et l'idéologie
ethique au Rwanda 1900-1994, Yaoundé 2001.

22Ehd. 41.

23 Ebd. 43.

24 Vgl www.christianitytoday.com/ct/2001/125/23.0.html.

25 Vgl www.hirondelle.org /hirondell...655dbe9da551e5fec1256a6900427¢7?OpenDocument.

26 Mahmood Mamdani, When Victims Become Killers: Colonialism, Nativism, and the Genocide in
Rwanda, Princeton 2001, 232-233.

Aus dem Englischen iibersetzt von Andrea Kett
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Leiden der Kirche wegen

| Ein Angelpunkt des zeitgendssischen Katholizismus

Alberto Melloni
W,

Die problematische Frage, wie das in der Kirche erlittene Leid - Strafe, Heilmittel,
Ungerechtigkeit - legitimiert wurde, ist aus historischer Sicht so gut wie
ungelost: Gewiss ist man iiber das Los derer unterrichtet, die unter der christ-
lichen Herrschaft von der Kirche verurteilt worden sind, oder jener, die sie mit
kanonischen Strafen belegte. Wie dies aber eine Gesinnung hervorbringen konn-
te, die es fiir richtig hielt, unter der Kirche zu leiden, und wie es zu ihrer
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