HERMANN BRANDT

,,ERDE GOTTES — LAND FUR ALLE"

Land und Erde in lateinamerikanischen Gebeten,
Liturgien und Bibelauslegungen

,,Gottes Erde, Land fiir alle** — dies ist das ,,Brot fiir die Welt*-Jahresthe-
ma 1983/84. ,,Brot fiir die Welt** hat sich damit das Motto zu eigen gemacht,
das die Evangelische Kirche Lutherischen Bekenntnisses in Brasilien (EKLBB)
fir das Jahr 1982 ausgegeben hatte. Die folgenden Beobachtungen wollen,
ausgehend von diesem ,,Sitz im Leben* zeigen, wie die im Titel angesproche-
nen Texte das Thema Erde bzw. Land reflektieren und wo dabei spezifisch
lateinamerik anische Konturen erkennbar werden.

., Die Auseinandersetzung zwischen Grofgrundbesitz und engagierten
Christen im jiingsten brasilianischen Bundesstaat Rondonia hat jetzt auch
die Evangelische Kirche Lutherischen Bekenntnisses in Brasilien (EKLBB)
getroffen. In Colorado do Oeste kam es zwischen Revolverminnern der Fa-
zenda Cabixi und einer Gruppe von Siedlern zu einem bewaffneten Konflikt,
bei dem drei Menschen tédlich verletzt und mehrere schwer verwundet wur-
den. Wenige Tage nach dem Zwischenfall wurden der Pfarrer Otto Rammin-
ger, der Lehrer und Vertreter der Landespastoral Olavo Nienow, der Sekre-
tir der Landarbeitergewerkschaft und verschiedene Kleinbauern verhaftet.
Freunde machten sie einige Zeit danach in einem ca. 400 km entfernten Ge-
fingnis ausfindig. Als Grund der Verhaftung wurde Anstiftung zum vorsitz-
lichen Mord genannt. In einer gemeinsamen Erklirung haben die Kirchenlei-
tung der EKLBB, Bischofe einiger Didzesen Rondonias und die Landarbeiter-
gewerkschaft die Anschuldigungen iiberzeugend widerlegt und gegen die
Verhaftung protestiert. Sie fordern die Behdrden zur Einhaltung der im
Strafrecht vorgeschriebenen Ermittlungsarbeit auf und prangern die unhalt-
bare soziale, rechtliche und 6konomische Lage an, in der sich Tausende von
Kleinbauern befinden.*1 _

Der hier geschilderte und durch die Medien weithin bekanntgewordene
Konflikt ist ein konkretes Beispiel fiir die StoRrichtung des Jahresthemas der
ELKBB von 1982: ,,Terra de Deus — terra para todos'. Nach lingerer Zeit
der Zusammenarbeit mit der katholischen Kirche auf unterer und mittlerer
Ebene im Rahmen der Landpastoral hat sich die EKLBB, indem sie dieses
Jahresthema beschloR, auch seitens ihres obersten Gremiums in die Ausein-
andersetzung iiber die Verwirklichung der Bodenreform eingemischt. Sie hat
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sich dabei nicht nur auf das Auseinanderklaffen zwischen den — an sich sehr
sozialen — Landgesetzen und ihrer Anwendung in der Wirklichkeit bezogen
(,,Der Boden mufl dem gehéren, der ihn bearbeitet*), sondern vor allem ex-
pressis verbis die Forderung nach Land aus dem Bekenntnis zu Gott, dem
Schopfer des Himmels und der Erde, nimlich aus Psalm 24,1 abgeleitet, —
ein Zusammenhang, der in der portugiesischen Formulierung (Terra fiir ,,Er-
de* und ,,Land") noch unmittelbarer erscheint als im Deutschen. Nicht auf
die Trennung von Dogma und Ethos, von Lehre und Leben wird abgezielt,
sondern auf die unabweisbare Konsequenz, die sich aus dem Geglaubten fiir
das Handeln bis hin zur politischen ,,Option‘* ergibt. In einem aus evangeli-
kaler Position heraus verfaften Beitrag im Vorbereitungsheft fiir die Ge-
meinden heilt es zum Thema der EKLBB: ,, ,Erde Gottes' ist das Glaubens-
bekenntnis! ,Erde fiir alle® ist die ethische Konsequenz, die daraus folgt. Die
Erde ist Eigentum Gottes. Das Leben ist eine Gabe fiir alle. Eine Gemeinde,
die dies im apostolischen Glaubensbekenntnis bekennt, und die, vereint im
Gottesdienst, den Herrn der Herrlichkeit Jesus Christus, den Gekreuzigten
und Auferstandenen preist, bleibt nicht bei der Kontemplation stehen, son-
dern handelt mit den Hinden, mit dem Leben.*2

Die bei uns seinerzeit zum Teil erbittert gefithrte Diskussion iiber die
von indianischen Frauen erarbeitete Liturgie fiir den Weltgebetstag mit der
aufreizenden Formulierung ,,Mutter Erde** (die nicht biblisch, sondern nur
apokryph — nidmlich bei Jesus Sirach [40,1] — belegt werden kann) hat ge-
zeigt, dal} es in Siid-, Mittel- und zum Teil auch Nordamerika ein Verhiltnis
zur Erde gibt, das sich von dem unseren unterscheidet. Dieser Unterschied
reicht tiefer als der Gegensatz zwischen ausbeuterischem Bezug zur Erde
und dem aus der Bedrohungserfahrung erwachsenen kologischen BewufRt-
sein. Er reicht bis zur Frage nach dem Verhiltnis zwischen dem Christentum
und seinen ,gnadenlosen Folgen und ,vorchristlicher Religiositit in Siid-
und Zentralamerika — eine Religiositit und ein Bezug zum Kosmos, die das
Christentum in seiner kolonialen Gestalt doch nicht v&llig hat ausléschen
konnen. Ehe jedoch der Vorwurf ,,uniiberwundenes Heidentum‘* erhoben
(oder aber der Marxismusverdacht3 ausgesprochen) wird, sollte man sich
dem Phidnomen stellen, daR viele Zeugnisse lateinamerikanischer Bibelausle-
gungen, Gebetstexte und liturgische Formulare die Erde immer wieder zum
Thema machen: Ihre riicksichtslose Ausbeutung (riicksichtslos gegen Men-
schen, Tiere und Pflanzen), Landraub und Landflucht, die Anhdufung von
Grundbesitz zu Spekulationszwecken und die verantwortungslose Vernich-
tung natiirlicher Ressourcen. Immer wieder kommt die Situation der Klein-
bauern, der Neusiedler, der Tagel6hner und der Landfliichtlinge als Anklage
beredt und konkret zur Sprache.* Aber vor allem — oder besser: In dem al-
len gilt: Die Erde ist ganz elementar Lebens-Mittel, — so wie das Sakrament
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Lebens-Mittel ist: Die Erde vermittelt Leben. Und dieser ,,Zweck heiligt

sein ,,Mittel**.

Die lateinamerikanische Theologie ist erwachsen geworden, ,,autochthon
— eine Theologie aus der eigenen Erde. Ein Zeichen dieses Selbstbewuft-
seins ist darin zu sehen, dal diese Theologie in wachsendem MaR latein-
amerikanische Schriftsteller und Dichter einbezieht. Wir tragen dem dadurch
Rechnung, daR wir an den Anfang die ,,0de an die Zwiebel** von Pablo Ne-

ruda stellen.

Zwiebel, leuchtende Phiole,
Bliitenblatt um Bliitenblatt
formte deine Schénheirt sich,
kristallene Schuppen

lieRen dich schwellen,

und im Verborgenen

der dunklen Erde

fiillte dein Leib sich an mit Tau.
Unter der Erde

ward dieses Wunderwerk,

und als dein unbeholfener

griiner Trieb erschien

und deine Blitter degengleich

im Garten sprossen,

dringte die Erde

ihren ganzen Reichtum zusammen
und wies deine nackte Transparenz,
wie in Aphrodite das ferne Meer
die Magnolie nachschuf,

da es ihre Briiste formte,

also bildete dich die Erde,
Zwiebel, hell wie ein Planet

und zu leuchten bestimmt,
unvergingliches Himmelszeichen,
rundliche Rose von Wasser

auf dem Tisch

der armen Leute.

Verschwenderisch 148t du

deinen Globus der Frische zergehen
im verzehrenden Sud des Topfes,
und der kristallene Saum

in des Ols entfachter Hitze
verwandelt sich

in eine gekriuselte Feder von Gold.

Auch gedenke ich, wie dein Zutun
die Freundschaft des Salates

fruchtbar machrt,

und es will scheinen,

der Himmel hilft mit,

da er dir des Hagelkorns
zierliche Gestalt verlieh,

deine feingehackte Helle zu rithmen
auf den Hemisphiren einer Tomate.
Aber erreichbar

den Hinden des Volkes

und betrdufelt mit O,
bestreut mit ein wenig Salz,
totest du den Hunger

des Tagelohners auf miihsamem Wege.
Stern der Armen, giitige Fee,
eingehiillt in zartes Papier,
kommst du aus der Erde,
ewig, vollkommen, rein

wie der Gestirne Samenkorn,
und wenn in der Kiiche

das Messer dich zerschneidet,
quillt die einzige

leidlose Trine.

Du machst uns weinen,

ohne uns zu betriiben.
Solange ich lebe,

lobsingen will ich,

Zwiebel,

fiir mich bist du schéner doch
als mit blendenden Schwingen
ein Vogel,

fiir meine Augen bist du
Himmelskugel, Platinkelch,
beschneiter Anemone
unbeweglicher Tanz,

und der Erde ganzer Duft,

er lebt in deiner kristallinischen
Natur.5
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Wir miissen uns auf ein paar Hinweise fiir die eigene Beschiftigung mit die-
ser Ode beschrinken—ist sie nicht eigentlich ein Psalm? ,,Solange ich lebe, lob-
singen will ich, Zwiebel ...'* Pablo Neruda benutzt die Zwiebel nicht zu
einem Vergleich, sondern besingt sie selbst, besingt die Schonheit des Un-
scheinbaren, Verachteten. Dabei wird die Erde als Schopferin angesprochen:
,,Also bildete Dich die Erde.” Und doch — wie fern ist dieser Text von aller
Romantisierung, aller religiosen Uberhéhung, aller Blut-und-Boden-Ideologie.
Das leidende Volk, die Armen, die Tagelohner sind prisent — kein Eskapis-
mus in eine menschenlose und menschenleere Natur. ,,Du machst uns wei-
nen, ohne uns zu betriiben‘* — steckt im ,,beschreibenden Lob** dieses irdi-
schen , Himmelszeichens nicht mehr soziale Anklage, mehr Analyse und
mehr Kraft zur Identifikation mit den ,,armen Leuten‘ als in vielen ein-
dimensionalen Manifesten?

Das einzige Stiick Land: das eigene Grab
Eigene Erde durch die eigene Beerdigung

Der Gedanke, daR dem abhingigen Landarbeiter, dem Tagelohner, der le-
benslang die Erde bearbeiten muf, die ihm nicht gehort, endlich das eigene
Grab den sehnlichen Wunsch nach einem Stiickchen Land erfiillt — dieser
Gedanke entspringt wohl unabhingig von einem bestimmten historischen
Kontext, wie folgender Vergleich zeigt. Conrad Ferdinand Meyers Gedicht
,,Einem Tagelohner* heilt:

Lange Jahre sah ich dich Nie gelodert hat die Glut
Fiithren deinen Spaten, Dir in eignem Herde,

Und ein jeder Schaufelstich Doch du futest fest und gut
Ist dir wohlgeraten. Auf der Mutter Erde.

Nie hat dir des Lebens Flucht Nun hast du das Land erreicht,
Bang gemacht, ich glaube — Das du fleifig grubest,
Sorgtest fiir die fremde Frucht, Laste dir die Scholle leicht

Fiir die fremde Traube. Die du tiglich hubest!6

Es ist die gleiche Erfahrung, die Joao Cabral de Melo Neto in ,, Tod und
Leben des Severino* verarbeitet, Das betreffende Kapitel hat die Uberschrift:
,,Der Landflichtling wohnt der Beerdigung eines Tagelohners bei und hért
wihrenddessen, was die Freunde, die ihn zum Friedhof gebracht haben, von
dem Toten sagen. Sie sagen (auch in folgendem Zitat heift es im Original
immer Terra, wihrend in der Ubersetzung ,,Land* und ,,Erde* wechseln):
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Das Grab, in dem du liegst, Es ist ein groBes Grab

nach Spannenmal gegeben, fiir dein biBchen Tod.

ist der geringste Lohn, Aber immer noch besser

den du verdientest im Leben. als all die Lebensnot.

Es hat eine gute Grofe, Es ist ein grofRes Grab

ist weder breit noch spitz. fiir deine Diirfrigkeit.

Es ist der Teil, der dir gehort Doch mehr als in der Welt
von diesem Grundbesitz. wird es dir darin weit.

Es ist kein groBes Grab, Es ist ein groRes Grab

ein Grab, gut abgeteilt. fiir dein Fleisch, so arm, so schwach.
Es ist das Land, von dem du hofftest, Doch einer geschenkten Erde
es werde aufgeteilt. sicht man manches nach ...7

Die indianische Vergangenbeit als christliche Zukunft

Die beiden letztgenannten Zeugnisse beschreiben eine Situation, die von
einem bestimmten Kontext ablosbar erscheint (vgl. auch den Bericht vom
Erwerb des Erbbegribnisses fiir Sara durch Abraham, 1..Mose 23). Hier wird
sozusagen eine menschliche Urerfahrung ausgedriickt, daR nimlich die
»Knechte*, die ,,Fremdlinge'* eigenes Land erst als Tote erhalten. Und diese
Situation scheint oberflichlich betrachtet als Grundbedingung einer Klassen-
gesellschaft wehmiitig-ergeben hingenommen zu werden — so wie einmal ein
brasilianischer Fischer zu mir sagte: Deus criou pobres e ricos (Gott schuf
die Menschen als Arme und Reiche, — sozusagen die lateinamerikanische
Fassung der Schopfungsgeschichte). Aber natirlich ist die Totenklage Ca-
brals implizit auch Anklage, wie sie explizit in der Fiirbitte fiir die im Kampf
um ein Stiickchen Erde ermordeten Midnner ausgesprochen wird:

,,Herr ich bitte Dich ferner:

Gib Schutz und Trost den armen Frauen,

die ihren Mann verloren haben,

und den kleinen Kindern, die ohne Vater geblieben sind.
Diesen Minnern lag es nur daran,

ein kleines Stiick Land zu bebauen,

um ihren Lieben ein Zuhause zu erméglichen.

Sie haben ihr Leben riskiert und wurden dann ermordet:
Die Mérder wurden dafiir bezahlt von GroRgrundbesitzern
mit noch groReren Projekten.*8

Wo die Schuld der Kirche in Lateinamerika am Geschick der dezimierten
indianischen Urbevolkerung eingestanden, die Ziele der einstigen kolo-
nialistischen Mission als Verhingnis fiir die Urbevolkerung gesehen und de-
ren fast versunkene Kultur und Religion in ihrem Wert neu gewiirdigt wer-
den, da kommt ein spezifisch lateinamerikanischer Zug gerade auch im Ver-
hiltnis zur Erde heraus. Im Formular der ,,Messe vom Land (Terra!) ohne
Boses'!, das das neugewonnene Verhiltnis zu den Indios unter den drei Ge-
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sichtspunkten ,,Gedichtnis, BuBe, Verpflichtung' beschreibt, spielt nicht
nur der Gegensatz zwischen der indianischen und der ,,christlich-abend-
lindischen'* Beziehung zur Erde eine entscheidende Rolle, sondern auch
das Gelobte, das verheifene Land (Terra prometida), das am SchluR als das
gemeinsame Ziel der indianischen und der durch das Schuldbekenntnis ge-
lauterten christlichen Kultur und Religion erscheint:

Solo eines Eingeborenen (rezitiert = R oder gesungen = G)
Solo (G) Ich bin Amerika,

Ich bin das Volk der Erde,

des Landes ohne Boses,

das Volk der Anden ...

Alle Wir wollen wiedergutmachen
die Geschichte dieser Erde:
ein Blutbad durch Jahrhunderte.
Solo (R)  Ich besaR eine Kultur von Jahrtausenden,
alt wie die Sonne,
wie die Berge und Fliisse ...
Ich war die Kultur in Harmonie
mit der Mutter Natur.
Alle Und wir haben sie zerstért,
voller Ubermacht,
ihre Identitit verweigerten wir
den verschiedenen Vélkern —
sie alle Familie der Menschen.

Solo (R)  Ich war Frieden mit mir selbst und mit der Erde.
Alle Und wir taten dir Gewalt an
mit der Schneide der Schwerter ...
Solo (R)  Ich kannte das Gold, den Diamanten, das Silber,
das edle Holz der Wilder,
doch all das war fiir mich geheiligter Schmuck
am Leib der Mutter Erde.
Ich habe die Natur geachtet
50 wie die eigene Frau.
Alle Karavellen des Profits —
so kamen wir gesegelt,
um die Erde zu verkaufen,
um auszubeuten und Gewinn zu machen.
Solo (G) Ich habe Gott verehrt,
Maira (indian. Schépfergote) in allen Dingen. ...
Das Leben war mein Gottesdienst,
der Tanz war mein Gottesdienst,
die Erde war mein Gottesdienst,
der Tod war mein Gottesdienst,
ich war ein lebendiger Gottesdienst!
Alle Und wir haben dich missioniert,
treulos dem Evangelium
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Solo (R)

Alle

Solo (G)

Alle

Solo (R)

Alle

Solo (R)

Alle

haben wir in dein Leben

das Schwert eines Kreuzes geschlagen.
Die Glocken der Frohen Botschaft
schlugen dir zum Totengeldut!
Treulos dem Evangelium,

dem inkarnierten Worte,

haben wir dir die Botschaft

einer fremden Kultur gegeben.

Ich gab euch die Schénheit des Meeres
und seiner Strinde,

ich gab euch meine Erde und ihre Geheimnisse,
die Vogel, die Fische, die Tiere:

meine Freunde und Diener ...

die Arzneien der Krankenschwester Erde.
Das Kanu, das in den Wassern fliegt,
das Brasilholz, feuerrot —

Name des Herzens unseres Landes ...
Und wir haben die freigebige Erde
eingezdunt mit Draht.

Ich war die freie Erde,

ich war das saubere Wasser,

ich war die reine Luft des Windes,
fruchtbar im UberfluR3,

voll von Gesdngen.

Und wir haben dich aufgeteilt,

haben reguliert und Grenzen gezogen.
Mit Schnitten der Gewinnsucht
zerfetzten wir die Erde,

wir drangen ein in die Felder,

wir drangen ein in die Dérfer,

wir drangen ein in den Menschen.

Ich machte mir einen Weg, wo immer ich ging.
Es war die Erde der Weg.

Der Weg war der Mensch.

Wir aber machten Straen auf,
Stralen der Liige,

Stra8en des Elends,

Stralen ohne Ausweg.

Und wir machten aus dem Profit

den Weg — verschlossen

fiir das Volk der Erde.

Ich war die unversehrte Erde,

ich war der freie Mensch.

Und wir haben dich eingezwingt
hinter Glasvitrinen und in Reservate,
in einen zoologischen Garten,

in den Staub eines Museums.
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VI. Kommunion

Alle (G)  Wir feiern das Passa des Herrn.
Wir singen den Sieg
der ganzen Menschheit.
Stimme von der ganzen Erde,
Vélker jeden Alters.
Alles Fleisch lebt auf
im Fleisch des Herrn.
Darum haben wir teil an allem Kampf,
darum haben wir teil an allem Blut,
darum haben wir teil an aller Suche
nach einem Land ohne Boses.
Befreit aus der ersten Gefangenschaft
besingen wir den Durchzug.
Singend durchqueren wir
das neue Rote Meer deines Blutes.
Singend teilen wir
das Brot der Freiheit.
Singend teilen wir
den Wein der Briiderlichkeit.
Singend gehen wir, auf der Suche
nach einem Land ohne Boses.
Wir feiern das Passa des Herrn.

M Gespeist vom Passa des Herrn
und in der Hoffnung auf das Gelobte Land
verwerfen wir alle Gefingnisse
und, barfuR auf dieser Erde,
setzen wir den Marsch
der wiedererstandenen Toten fort.

F Mit den hellen Sternen der ausgeldschten Vélker
beleuchten wir den Zug des letzten Exodus
und suchen das Land ohne Boses.

Alle Wir Armen dieser Erde,
wir wollen es finden:
dieses Land ohne Bdses,
das jeden Morgen kommt.
Wie Vogel immer suchend
das Land, das kommen wird ...
Maira einst am Anfang.
Zuletzt: Marana-tha!?

Man kann diese Messe im Zusammenhang der Versuche verstehen, die
lateinamerikanische Kirchengeschichte aus der Sicht der Unterdriickten neu
zu schreiben. In dem zitierten Text spielt das animistische — oder soll man
sagen personale? — Verhiltnis der Indios zur weiblichen Erde eine besondere
Rolle: Die Erde als Krankenschwester, als Mutter, als Ehefrau. Die Identifi-
kation von Erde und Mensch (,,Es war die Erde der Weg. Der Weg war der
Mensch®) erinnert an das biblische Adam/Adama. Biblische Zentralthemen:
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Gefangenschaft, Exodus, Wanderschaft, Landnahme werden auf das ,,Land
ohne Boses'* ausgerichtet. Dieses Land wird in die christliche Heilsgeschichte
integriert. Die Feier des Passa, der Auferstehung, setzt auf dieses Ziel hin in
Bewegung und er6ffnet neu die versunkene indianische Hoffnung. ,,Ein neu-
er Himmel und eine neue Erde‘* — das Bild der neuen Erde erwichst aus in-
dianischen Wurzeln.19

Die Erde des Leidens tragt die Saat schon in sich

Wir haben gesehen, wie Erde und Beerdigung verbunden wurden, und
dann, daf die christliche Hoffnung auf eine neue Erde durch den Riickgriff
auf indianische Jenseitsvorstellungen ausgelegt wurde.

Anders greift Carlos Mesters das Thema Land, beziehungsweise Erde auf.
Er legt in seinem Buch ,,Die Botschaft des leidenden Volkes' (Neukirchen,
1982) die vier Gottesknechtslieder in Deutero-Jesaja aus und beginnt mit
einem Blick auf die Situation der Unterdriickung und ihrer langen Geschich-
te. Er deutet die lateinamerikanische Wirklichkeit als ,,das Land des Lei-
dens*“11,

Und doch keimt Resistenz (resistencia — mit diesem Wort wurde Bon-
hoeffers ,,Widerstand und Ergebung® ins Portugiesische iibersetzt): Die Pointe
liegt in der Uberzeugung: Diese Erde des Leidens enthilt in sich bereits die
Saat, die alles verindern wird. Der , Rest, aus dem menschenwiirdige Zu-
kunft sprieRt, der Rest der gottlichen Ehre und Herrlichkeit ist bei den Ar-
men geblieben, das heilt bei denen, die nicht zuriickschlagen, obwohl sie ge-
schlagen werden: Sie sind wie Christus dann vollends die Saat und die ,,Ge-
birmutter der Zukunft der Menschheit. Die vier Gottesknechtslieder wer-
den als die vier Schritte der Mission des leidenden Volkes dargestellt: Das
Samenkorn des Widerstandes; der griine SproR der Hoffnung; die Ahre der
Geschichte; Zeit des Kampfes und der Hoffnung, die reife Frucht des Sieges.

»Diese Saat erwachte durch die Kraft der Liebe Gorttes, fing an zu
wachsen, trieb einen griinen SproB, der zur Ahre wurde und im Tod und der
Auferstehung Jesu seine Frucht hervorbrachte.**12

Zwar ist der in die Erde des Leidens eingesenkte Same umschlossen von
der harten Schale jahrhundertelanger Bedriickungen, so wie die hart gewor-
dene KokosnuB dennoch das ,,Lebenswasser'‘ in sich schlieRt. Aber die Zu-
kunft ist schon angelegt in diesem Land des Leidens!3.

Wo der unter dem Leid begrabene Glaube, wie ihn Deutero-Jesaja und
Jesus Christus reprisentieren, bewuflt wird, da kann diese Saat durch die
Kraft der Liebe Gottes zu seinen Auserwihlten erwachen und aufgehen:
,»Bis heute geht diese Saat iiberall in der Welt auf, wo die Unterdriickten, er-
mutigt durch ihren Glauben an Gott, an den Menschen und an das Leben,
dem Leiden, der Unterdriickung und dem Tod widerstehen, ohne sich dabei
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von der Mentalitit ihrer Unterdriicker korrumpieren zu lassen. — Das ist der
Glaube, in dem uns Jesaja der Jiingere und Jesus Christus unterwiesen ha-
ben ...«14

in der Erde des Leidens ist die Offenbarung der befreienden Gegenwart
Gottes also schon angelegt, wenn auch im Verborgenen (Jesaja 45,15). Es
gibt daher keinen ,,Ausweg®, keine Ausflucht in eine inner- oder iberwelt-
liche Utopie, sondern nur den bewuften Weg hinein in das Land des Lei-
dens: Nur so — ganz am ,,Boden* — erschlieft sich die befreiende Gegen-
wart Gottes, weil Gott sich ,,dieses** Volk erwihlt hat, denn so entspricht es
seiner gottlichen Gerechtigkeit (Jesaja 42,6).

Kreuz und Auferstebung im lateinamerikanischen Kontext

Unter Hinweis auf die von selbst wachsende Saat und auf das in die Erde
gelegte Samenkorn (Johannes 12,24) kommt es zu einer lateinamerikani-
schen theologia crucis: In einem brasilianischen Kreuzweg heift es an der
14. Station (Grablegung Jesu):

,,0 seht die Mutter voller Schmerzen,
wie sie den Sohn in Armen hilt.

Sie fiihlt das Schwert in threm Herzen,
trigt mit am Leid der ganzen Welt.

Er wird der Erde iibergeben,

wie man den Weizen bettet ein;

doch wird er auferstehen und leben
und iiber alles herrlich sein ...*“13

Der einzige Satz, den Mesters in seiner Deuterojesaja-Auslegung im Druck
hervorhebt, lautet: ,,In der Stunde des Leidens und Sterbens gewann der
Glaube an die Gegenwart des Vaters die Gestalt des Glaubens an die Gabe
des Vaters, die das Leben ist! An die Gegenwart des Vaters glauben hief nun:
Glauben, daR dieses sein gekreuzigtes und verlassenes und gefoltertes Leben
stirker war als die Macht des Todes, die ihn hinschlachtete. Dies war und
bleibt die hochste Offenbarung, die uns Jesus von der befreienden Gegen-
wart des Vaters in unserem Leben gegeben hat!*16

In seiner Cristologia desde America Latina schreibt Jon Sobrino: ,,Am
Kreuz Jesu wird Gott selbst gekreuzigt. Der Vater erleidet den Tod des Soh-
nes und nimmt allen Schmerz der Geschichte auf sich. In dieser letzten Soli-
daritit mit den Menschen offenbart er sich als der Gott der Liebe, der vom
Negativsten der Geschichte her Zukunft und Hoffnung eréffnet. So ist christ-
liche Existenz nichts anderes, als an diesem ProzeR der Liebe Gottes zur
Welt und in dieser Weise am Leben Gottes selbst teilzuhaben." Horst Gold-
stein erliutert in seiner Brasilianischen Christologiel” diese Sitze folgender-
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maRen: ,,Was der Theologe aus El Salvador mit der paradox klingenden Re-
de von der Kreuzigung Gottes sagen will, ist, daf auch nach der Auferwek-
kung Jesu von den Toten das Verhiltnis Gottes zur unerlosten Geschichte
nichts Idealistisches und ein Von-aulRen-Hinzukommendes ist, sondern eine
wirkliche und fortwihrend sich ereignende Inkarnation und daf vom Kreuz
her die Definition Gottes als Liebe ihre letzte Konkretion erfahrt.

Wie — um mit Luther zu reden — der Glaube an die Auferstehung ins
Leben gezogen wird, zeigt folgender Bericht: ,Im Rahmen der Vorberei-
tung auf ihre Firmung sollten Jugendliche eines Dorfes im Staat Ceara, in
dem es schwere Auseinandersetzungen zwischen einem GrofRgrundbesitzer
und Landarbeitern gegeben hatte, in einer Metapheriibung beschreiben, was
fiir sie die Auferstehung sei. Eine Antwort lautete: ,Der auferstandene Jesus
ist wie der Acker (roga) eines Landarbeiters, auf den der GroRgrundbesitzer
eine Rinderherde getrieben hatte, damit sie die Frichte zertrampelte ...,
nachdem wir die Rinder vertrieben und Wachen aufgestellt hatten, sprieRen
auf dem Acker wieder die Pflanzen. So ist Auferstehung.® <18

,»Ein neuer Himmel und eine neue Erde‘ werden hier nicht als apoka-
lyptisches Kontrastmotiv eingefiihrt (dieser Aon vergeht), sondern diese Er-
de des Leidens trigt das Leben schon in sich. Das ,,Land ohne B&ses** wird
hier in der Verborgenheit des Leidens wahrgenommen — durch den Glau-
ben. ,,Die tiefste Wurzel des Widerstandes des Volkes gegen das Leiden muR
in dem Glauben liegen, mit dem dieses Volk an Gott und an das Leben
glaubt. Diese Wurzel durchst6Rt die oberen Schichten der Wirklichkeit, in
die die Hacke des menschlichen Lebens noch eindringen kann, und verliert
sich in den Tiefen Gottes und des Lebens, die keiner durchdringt (1. Tim.
6,16) und vor denen der Mensch seine Grenzen eingestehen, den Kopf nei-
gen und klein werden mug.

Hier sind keine Erklirungen iiber das Wie oder Warum angebracht (Rém.
11,33—36). Angebracht ist hier allein dies: Mit unendlicher Dankbarkeit
die Kraft empfangen, die — jenseits aller menschlichen Theorien, Ideen und
Ideologien — aus dem Boden des Lebens des leidgeplagten Volkes hervor-
sprieBt, und in ihr die frohe Botschaft Gottes erkennen, die Jesus angekiin-
digt und am Kreuz ratifiziert hat. Die einzige befreiende Kraft, die die
Menschheit erlésen kann! Die Kraft des Lebens und der Auferstehung!*“1?

Die ,,Heimat im Himmel" ist nicht das Ziel, sondern der Anfang.

Wenden wir uns nach diesem Uberblick noch einmal dem Jahresthema
,Erde Gottes — Erde fiir alle‘* zu.

Ernst Bloch schreibt auf der letzten Seite seines ,,Prinzip Hoffnung*:
. Die wirkliche Genesis ist nicht am Anfang, sondern am Ende, und sie be-
ginnt erst anzufangen, wenn Gesellschaft und Dasein radikal werden, das
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heift, sich an der Wurzel fassen. Die Wurzel der Geschichte aber ist der ar-
beitende, schaffende, die Gegebenheiten umbildende und iiberholende
Mensch. Hat er sich erfaRt und das Seine ohne Entiuferung und Entfrem-
dung in realer Demokratie begriindet, so entsteht in der Welt etwas, das
allen in die Kindheit scheint und worin noch niemand war: Heimat.*“ Die
Heimat ist das Endziel. So sind auch viele Zeugnisse aus Lateinamerika,
wie wir sahen, auf die ,,eigene’* , Erde** als dem Endziel ausgerichtet. Christ-
liches Handeln wird hier vom Defizit aus begriindet, von dem her, was noch
aussteht.

Es gibt aber auch die v6llige Umkehrung dieser Struktur: Die GewiRheit,
Heimat im Himmel zu haben, der Glaube an den im Himmel garantierten
Landbesitz wird zum Ausgangspunkrt fir den ,,irdischen* Kampf fiir Gerech-
tigkeit. ,,Unsere Heimat ist im Himmel* — diese Gewiheit dient nun nicht
zur Vertrostung, sie motiviert nicht zu Appellen, in der Misere der unabén-
derlichen Gegenwart ergeben durchzuhalten. Auch erhilt das christliche
Handeln seine Basis nicht e negativo, sondern aufgrund der ,,Position‘* Got-
tes. Ausgehend von der Glaubensgewifheit, daR wir bei Gott eigenes Land
haben, daR bei ihm die Landreform schon durchgefiihrt ist, daf er uns
menschliches Leben gewidhrt hat, — erhidlt der Kampf um Gerechtigkeit,
um Verwirklichung der Agrarreform usw. seine theologische Legitimation.
Das Angebot des Evangeliums wird hier in einer die ganze Erfahrung von
Wirklichkeit umgreifenden Weise angeeignet.

Dieser Ansatz geht von dem Schatz aus, dessen Empfang der Glaube
besingt. Aber damit nun eben nicht genug! Sondern: Die Heimat im Himmel
begriindet den Anspruch auf Heimat auf Erden. Die Spaltung der Wirklich-
keit wird aufgehoben. Hier erweist sich die Kraft des Glaubens in der Welt.
Die Zueignung des Himmels verindert die Erde. Das pro nobis des christ-
lichen Glaubens wird im lateinamerikanischen Kontext zum entlarvenden
Kriterium und damit auch zur Handlungsanweisung. Die Zusage des Him-
mels wird ,unverschimt” wirklich genommen, das Evangelium als wahr-
haftiger Indikativ ergriffen. Dieser Indikativ aber enthilt — gerade auch hin-
sichtlich der Landproblematik — ein ,,imperatives Mandat*. Konszientisie-
rung heift nicht nur: sich am MaRstab des Geglaubten seiner Situation und
ihrer Ursachen bewuft werden, sondern auch: Sie mit gutem Gewissen in-
dern sollen20,

Dieser Umschwung ist (sicher nicht nur) fiir Lateinamerika ungewohnt.
Ich veranschauliche dies durch die Gegeniiberstellung zweier Texte. Der
erste ist ein Lied des Volkssingers Gilberto Gil mit dem Titel ,,Die Prozes-
sion‘:
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Seht, dort zieht die Prozession vorbei.

Keine Schlange windet sich so mithsam,

Und all die Menschen, die in ihr vorbeiziehen,
Glauben an die Dinge dort oben im Himmel.
Die Frauen ziehen und singen einen Vers,
Und die Minner héren und ziehen den Hut.
Sie leben in Qualen hier auf der Erde

und hoffen auf das, was Jesus versprach.

Und Jesus hat ein besseres Leben versprochen

Fiir alle, die in dieser Welt ohne Liebe leben.

Doch erst danach — wenn der Korper in der Erde liegt,
Erst nach dem Sterben hier in dem Sertio.

Auch ich bin auf der Seite Jesu.

Ich meine nur, er hat vergessen

Zu sagen, daf man auch hier auf der Erde

Sich was besorgen muR zum Leben.

Viele spielen sich als Gott auf

Und versprechen alles Mogliche hier fiir den Sertao;
Dal Maria ein Kleid bekommt;

Und versprechen Jodo ein Stiick Acker.

Jahre kommen und gehen und nichts geschieht.
Mein Sertdo lebt vom ,Gott wird's geben’.

Doch wenn es Jesus gibt im Himmel,

Dann muB es hier auf Erden anders werden.

Der zweite Text stammt von Bischof Pedro Casaldaliga:

Wir sind ein Volk, wir sind Menschen, wir sind das Gottesvolk.

Wir wollen Erde auf Erden, Erde im Himmel haben wir schon.

Wir wollen das Feld bestellen, die Liebe wollen wir pflanzen!
Landarbeiter! Unser ist die Erde — eine Arbeit und ein Herr allein!
Landfliichtlinge! Es kommt der Tag, wo ihr den FuB auf den Boden stellt
mit Gottvertrauen und Festigkeit und in der Stirke der Einigkeit.

Wir haben Kraft in den Armen und Hoffnung. Heute und hier sind wir
Menschen.

War die Armut unser Erbteil — die Zukunft liegt in der Gerechtigkeit.
Wir kennen die Wahrheit und das Recht, mehr Mensch zu sein.

und wir fordern die Freiheit, Erde und Haus, Tisch und Frieden ...21

,,Ob Wir'in‘das Leben hinausgehen, gewappnet mit der Liebe zu Dir (Chri-
stus)** — davon hingt es ab, ob es heift: ,,diese Erde ist nicht Dein Reich*
oder aber: ,,Dann wird die Erde beginnen, Dein Reich zu sein.**22

Theologische Anstofle

Wenn man, wie ich es hier versucht habe, Befremdliches schildert, kann es
leicht zu entgegengesetzten Reaktionen kommen. Entweder man weist die
dargestellten Aussagen kategorisch zuriick oder man identifiziert sich
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rickhaltlos mit ihnen. In der ersten Reaktion schwingt die (unbewufRte)
Furcht mit, eigene Denkweisen unter Umstinden korrigieren zu miissen,
wenn man sich auf das ,,Fremde** einldft; in der zweiten der Irrtum, man
koénne solche kontextbezogenen AuRerungen nur dadurch wiirdigen, daR
man sie einfach {ibernimmt. Aber einerseits sind bewuft kontextbezogene
Aussagen nicht ohne weiteres iibertragbar (,,Das universale Wort spricht nur
Dialekt, sagt Casaldaliga), andererseits sollten wir im Spiegel dér Texte aus
Kirchen in Ubersee erst die Ingredienzien unserer eigenen Tradition iberpri-
fen, ehe wir — danach! — kritische Fragen stellen.

1. Die Unausweichlichkeit eines selektiven Bezugs zum biblischen Zeugnis

Die Erde ist in Lateinamerika ein ,,Idiom‘, wie die Volkerkundler sagen:
Sie steht in der Mitte aller Lebensbedingungen (wie die Herde bei Nomaden).
Die Erfahrungen mit der Erde erschlieRen die Bibel. Im Thema ,,Erde’ lau-
fen Kontextbezug und biblisches Zeugnis zusammen. Auch wir kennen ja
einen selektiven Bezug zur Heiligen Schrift: Das gilt biographisch; es gehort
zum gelebten Glauben, daf jeder von uns seine ,,Lieblingsstellen hat. Das gilt
auch im Hinblick auf die verschiedenen Kirchen: Sie beziehen sich nicht auf
die gleichen biblischen Schliisseltexte. Fiir Lutheraner sind die Aussagen
iiber die Rechtfertigung ein solcher Schliissel. Aber Luthers Auslegung
wird in ihrer Pointe erst erfaft, wenn man ihren Kontextbezug bedenkt und
sie auf dem Hintergrund der mittelalterlichen Gerichtsordnungen und der
Gerichtssprache sieht: Die Hinrichtung ist die Rechtfertigung.23

So fiihrt die Konzentration auf das Thema Erde, wie wir sie in den do-
kumentierten Zeugnissen wahrgenommen haben, uns zu der Frage, auf-
grund welcher Bedingungen wir uns auf welche biblischen Aussagen konzen-
trieren, und macht uns die Relativitit unserer oft absolut gesetzten deut-
schen, westlichen Theologie bewuRt.

2. Was ist Synkretismus — bei uns?!

Uns begegnet — etwa in der Messe vom Land ohne Boses — eine ,,Vermi-
schung® von Aussagen christlichen Glaubens und solchen indianischer Reli-
gion. An diesem Punkt wird sicherlich unsere Kritik besonders herausgefor-
dert sein. Aber bevor man den Vorwurf des Synkretismus erhebrt, gilt zu pri-
fen, was da mit dem christlichen Glauben verschmolzen wurde und — das
Gute zu behalten (1. Thess. 5,21). Abgesehen davon, da in unserer theolo-
gischen Ausbildung die Religionswissenschaft so gut wie gar nicht vorkommt
und es zunichst also darum ginge, wirklich wahrzunehmen und kennenzuler-
nen, was man meint ablehnen zu miissen, stellt sich uns hier die Frage nach
unserem eigenen Synkretismus (vgl. z. B. nur die kontextuellen Elemente in
unseren alten und neuen Gesangbiichern). Wiirde nicht der Vorwurf des
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,,Synkretismus*, den wir den Auferungen von Christen aus Ubersee gegen-
iiber erheben, umgekehrt auch viele unserer eigenen Auslegungen des Evan-
geliums treffen, die wir — zu Recht — auf unseren , Kontext* beziehen?
Wieviel ,,Synkretismus** steckt in unseren Weihnachtsfeiern, in der Liturgie,
in jedem verleiblichten Christentum!

Was uns in den Texten aus Lateinamerika begegnet, ist eigentlich die
Aktualisierung der alten Lehre vom logos spermatikos — vom , keimhaften**
Wort — vgl. den Hinweis im SchluBdokument der 3. Vollversammlung des la-
teinamerikanischen Episkopats in Puebla, Nr. 401: ,,Die Kulturen sind nicht
ein Leerraum, der frei von authentischen Werten wire. Die Evangelisierung
der Kirche ist nicht ein ProzeR der Zerstérung, sondern der Festigung und
Stirkung dieser Werte, ein Beitrag zum Wachsen der ,Keime des Worts‘, die
in den Kulturen prisent sind ...*

So werden wir dazu herausgefordert zu prifen, was diese Lehre fiir un-
ser Verstindnis von Mission, Evangelisation und Dialog austrigt, und zwar
auch hier zunichst wieder in Bezug auf umsere Geschichte, unsere Kultur,
unseren Kontext.

3. Ist eine Theologie des Ersten Artikels systemstabilisierend?

In diesem Jahr wird das fiinfzigjahrige Jubilium der Barmer Erklirung be-
gangen. DaR die brasilianischen Lutheraner ausgerechnet vom Bekenntnis zu
Gott, dem Schopfer des Himmels und der Erde, aus argumentieren und ihr
prophetisches Eintreten fiir die Rechte der Landlosen von daher theologisch
begriinden, lift die im Gefolge von Barmen oft vertretene und dem ,,Luther-
tum‘* pauschal angelastete These fragwiirdig werden, eine ,, Theologie des
Ersten Artikels* fiihre die Kirche zwangsliufig zu widerstandsloser Erge-
bung. Jedenfalls hat sich EKLBB diesem ,,Zwang‘‘, wenn es denn einer ist,
nicht gefiigt, sondern ungescheut die ethischen Konsequenzen des Glaubens
an den Schopfer ausgesprochen.

4. MuR das ,,Unterscheiden* die Wirklichkeit zertrennen?

Was uns Lutheraner, denen die theologische Notwendigkeit des Unter-
scheidens (von Gesetz und Evangelium, Ethik und Dogmatik, Reich zur
Linken und zur Rechten) geradezu in Fleisch und Blut iibergegangen ist, so
irritiert, ist die ,unvermittelte’ Zusammenschau (,,Vermischung, ,,Identi-
fizierung*) des bei uns oft Getrennten: Lehre und Leben, Orthopraxie und
Orthodoxie, Reich Gottes und Reich der Welt, Heilsgeschichte und Be-
freiungsgeschichte. Auch hier meine ich, daf wir AnlaR zu kritischer Selbst-
prifung haben, ehe wir aufgeregt reagieren. Haben wir dies alles nicht
auseinandergerissen und die notwendige Unterscheidung als Aufrichtung von
(iegensitzen praktiziert? Man konnte das an der sogenannten Zwei-Reiche-
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Lehre illustrieren. Aber die Begriffspaare sind doch keine Gegensitze,
sondern — um mit Bonhoeffer zu reden — , Entsprechungen’‘. Es gilt, so
konnte man die hier vorgestellten Texte verstehen, den Glauben ins Leben
zu ziehen (Luther).

5. Okumene — kein Selbstzweck

Ich habe in diesem Aufsatz nicht im Sinne der traditionellen Konfessions-
kunde evangelische (lutherische! reformierte!) und romisch-katholische
Zeugnisse unterschieden. Denn mindestens in zwei Bereichen sind die Kon-
fessionsgrenzen durchlissig geworden: Auf dem Feld der Bibelauslegung und
im praktischen Handeln — hier also fiir die Landlosen, das heiRt fiir die ihrer
elementaren Lebensmdoglichkeiten Beraubten. Und dies sind wiederum nicht
zwei isolierte Bereiche konkreter Okumene, sondern ,,die Erde ist des Herrn®,
dies kdnnen die Christen in Lateinamerika nur auslegen, indem sie zugleich
fir die um ihr Land, das heiRt fiir die um ihr von Gott gewolltes Leben Ge-
brachten eintreten, und so finden sie selber zusammen. Die 6kumenische
Anniherung ergibt sich sozusagen als ein Nebenprodukt, wenn die biblische
Botschaft die Augen fiir die Not der Menschen 6ffnet und wenn sie die Chri-
sten motiviert, so zu handeln, ,,wie es der Gerechtigkeit Gottes entspricht*.24

Wenn diese Hinweise eine glatte Vereinnahmung und eine ungeriihrte
Zuriickweisung der lateinamerikanischen Zeugnisse erschweren, so haben sie
ihren Zweck erfiillt. Man kann diese Aussagen aus Ubersee bei uns nicht ein-
fach iibernehmen — sie sind nicht aus unserem Kontext heraus entstanden.
Man kann sie nicht einfach wegschieben — sie erinnern zu sehr an Vertrautes
(oder Verdringtes). Die Fragen, die wir an die Christen in Lateinamerika ha-
ben, werden an uns zuriickgegeben und verweisen uns auf unsere eigene Si-
tuation. Aber ist sie nicht schon dadurch eine andere geworden, daR die
Zeugnisse aus Lateinamerika uns von unserem theologischen Alleinvertre-
tungsanspruch befreien und uns erkennen lassen: Das Evangelium wirkt
auch dort, wohin die Elle unserer europiischen Theologien nicht mehr
reicht. Ich denke, erst die Vertiefung dieser Erkenntnis bei uns ist die Vor-
aussetzung fiir ein Gesprich iiber die verschiedenen und gemeinsamen Er-
fahrungen mit der uns allen anvertrauten biblischen Botschaft — ein Ge-
sprich, in dem wir dann wirklich auch ohne Rangunterschiede voneinan-
der werden lernen kénnen.

Anmerkungen

1 So beginnt der Beitrag ,,Konflikt um die Landreform*, den U. Schoenborn in
,,Neue Stimme"‘, August 1982, Sp. 8, verdffentlicht hat; vgl. auch: A. Spellmeier,
Landkonflikte und Landpastoral in den neuen Siedlungsgebieten Amazoniens, in:
Gottes Erde Land fiir alle, Brot fiir die Welt, Arbeitsblact 1983, S. 11 ff.
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