Versohnung als ein hilfreiches
soteriologisches Modell

Uberlegungen zur Konflikt-
bewiltigung 10 Jahre nach dem
ruandischen Genozid

VON ROBERT KAGGWA*

Dezimierung bedeutet die Ermordung jedes Zehnten, und im Friihjahr und Friihsommer
des Jahres 1994 dezimierten geplante Massaker die Bevilkerung der Republik Ruanda.
Obwohl die Morde mit geringem technischen Aufwand durchgefiihrt wurden — vor allem mit
Macheten —, erfolgten sie in atemberaubender Geschwindigkeit: Von urspriinglich etwa
siebeneinhalb Millionen Menschen wurden in gerade hundert Tagen mindestens achthun-
derttausend umgebracht. Ruander sprechen oft von einer Million Toten, und vielleicht haben
sie Recht. Die Zahl der Toten Ruandas wuchs fast dreimal so schnell wie die der jiidischen
Toten wihrend des Holocausts. Es war der effizienteste Massenmord seit den Atombomben
auf Hiroshima und Nagasaki.!

Einfiihrung

Die Geschichte Ruandas zeigt deutlich: Unsere Welt, in der wir leben, ist
eine Welt voller grausamer Konflikte. Sie schreit nach Frieden und
Stabilitit. Was bedeutet Erlosung in einer Zeit, die den unaussprechlichen
Horror des Holocausts, die Rache von Hiroshima und Nagasaki, den
Genozid in Ruanda, beispiellose unmenschliche Brutalitit, Grausamkeit
und Gewalt in der Geschichte erlebt hat? Was konnen wir den Opfern von
Gulags, Auschwitz, Kigali und den Tausenden von anonymen Toten sagen,
die in den weltweiten Folterkammern gestorben sind? Christen glauben
leidenschaftlich, dass Gott die Welt durch Christus versthnt hat. Aber wie
kann die Geschichte Jesu Christi fiir uns heute, im Jahr 2005, befreiend
sein? In welcher Hinsicht ist Jesus Christus unser Retter und Befreier? Das
sind wesentliche Fragen der Soteriologie.

* Dr. Robert Kaggwa ist Chaplain und Dozent der Theologie an der Roehampton Univer-
sity in London. Er gehért dem Orden ,.Society of Missionaries of Africa®, den sog.
»WeiBen Vitern® an.
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Der globale Kapitalismus hat die Welt durch das Zusammenriicken von
Raum und Zeit verdndert. Er hat politische Grenzen ausradiert und
nationale und kulturelle Identititen verwischt. Obwohl der Akzent
normalerweise auf der Wirtschaft liegt, sind auch Politik und Kultur von
der Globalisierung betroffen. Man kann nicht nur die positiven Aspekte der
Globalisierung diskutieren, negative Aspekte sind auch reichlich vor-
handen. Wihrend fiir einige neuer Reichtum und neue Verbindungs-
moglichkeiten geschaffen wurden, steigern sich fiir viele, insbesondere fiir
die Armen in Afrika, Armut, Elend und Konflikte.

Viele theologische Antworten aus der Vergangenheit sind immer noch
wertvoll, aber in der Zeit der Globalisierung ist eine neue Betrachtungs-
weise ndtig.2 Die Okumene stagniert; der ehrliche Dialog mit anderen wird
in Frage gestellt, wihrend die Inkulturation nicht selten ethische und
kulturelle Konflikte vorantreibt. Die Befreiung verliert ihren Einfluss,
besonders wenn sie eine globale, kapitalistische Welt nicht mit einer
Alternative konfrontiert. Vielleicht brauchen wir neue theologische und
soteriologische Modelle. In einer Welt mit vielen Konflikten ist das Ver-
sohnungsmodell vielleicht angemessen und zeitgemil. Ich mochte diesen
Ansatz illustrieren mit dem, was zehn Jahre nach dem Genozid in Ruanda
passiert ist und mit ein paar Beispielen aus Siidafrika nach der Apartheid.
Erstens stelle ich die Hintergriinde dar, die zu dem Genozid in Ruanda
gefiihrt haben. Zweitens untersuche ich praktische Projekte, die auf eine
Versohnung in Ruanda hinarbeiten. Als drittes schaue ich, was dies konkret
fiir eine kontextuelle Theologie der Versohnung bedeutet. Zum Schluss
entwickle ich eine Spiritualitit der Versohnung fiir unsere konfliktreiche
Zeit.

Der Hintergrund

Es ist schwierig, Versohnung zu definieren, weil damit Vieles gemeint
ist. Es kann auf die Erneuerung von zwischenmenschlichen Beziehungen
oder auf die moralische Verpflichtung der Rekonstruktion der Gesellschaft
bezogen werden. In vielen Fillen hat Versohnung mit der Rechtfertigung
durch Gott zu tun, aber in allen Fillen beinhaltet es die Losung von Kon-
flikten und das Wiederherstellen der Gerechtigkeit.? Das Interesse an der
Verséhnung ist im letzten Jahrzehnt sehr stark angewachsen. Die relativ
friedvolle Beendigung der Apartheid erstaunte die Welt und die Wahrheits-
kommission hat weltweite Aufmerksamkeit auf sich gezogen. Dies fiihrt
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zur Versohnung als neuem theologischen Modell fiir diese konfliktreiche
Zeit. Natiirlich ist die Versohnung selbst kein eindeutiges Konzept. Die
Motivation der Menschen, die zur Versohnung ausrufen, ist auch nicht ein-
heitlich. Fiir einige ist sie blof eine ideologische Lehre fiir Téter, um ihre
Vergangenheit zu vergessen, in der sie Verbrechen begangen haben, damit
sie in Zukunft weiterleben konnen. Fiir einige bedeutet Versohnung Kon-
fliktmanagement, fiir andere bedeutet Versohnung, nach Gerechtigkeit fiir
die Opfer zu streben. Fiir einige hilft sie mit schmerzhaften Erinnerungen
umzugehen, wihrend es anderen um die moralische Wiederherstellung
ihrer zersplitterten Gesellschaft geht. Es ist wahr: Versohnung handelt
davon, Gerechtigkeit zu suchen, Erinnerungen zu heilen, die Gesellschaft
wieder aufzubauen. Ein niherer Blick auf die Region Afrikas mit den
Grolien Seen gibt dariiber Aufschluss.

Das Problem der Identitit von Gruppen und grausamen Konflikten in der
Region hat eine lange Geschichte, die sich um die Tutsi und Hutu von
Ruanda (und Burundi) dreht.* Der schreckliche Genozid ereignete sich
1994 in Ruanda, aber die Ursachen und Konsequenzen betreffen die
gesamte Region der Grofien Seen. Bis zu einem gewissen Grad zeigt die
Geschichte der Gewalt in Ruanda Konsequenzen der Globalisierung fiir
arme Liander. Im Vergleich zu seinen Nachbarlidndern wurde Ruanda in den
spiten achtziger Jahren ein wirtschaftlicher Erfolg beschert. Es hatte die
Anforderungen des Internationalen Wihrungsfonds und der Weltbank
erfiillt. Aber es verweigerte auch vielen Biirgern mit Tutsi-Wurzeln die
Riickkehr ins Land. Die Frage der Menschenrechte musste auch gestellt
werden. Wenn die ruandische Regierung in Verhandlungen mit den im Exil
lebenden Tutsis getreten wire, hitten Hutu-Extremisten dies als Verrat
bezeichnet. Die Riickkehr der Tutsi-Fliichtlinge aus Uganda mit der
Rebellenarmee der Rwandan Patriotic Front (RPF) zeitgleich mit dem
Sturz Mobutus, der im benachbarten Kongo 36 Jahre lang Diktator war,
machte die Region zur Brutstitte von Konflikt und Gewalt. Zudem war
Mobuto nach dem Ende des Kalten Krieges im Westen unbedeutend
geworden. Uganda und Ruanda wurden fiir die Region als ,.Major Player*
immer wichtiger. Eine der Hoffnungen auf eine neue Generation von
Fiihrern, war sicherlich der Aufstieg Kabilas, der Frieden bringen sollte.
Aber diese Hoffnung zerschlug sich. Der ungeklérte Konflikt in Ruanda
zog Kreise bis zum Kongo. Es war ein chaotischer Krieg. Ein erneutes
Ringen um Afrika begann: ,,Afrikas Kampf um Afrika“ oder , Afrikas
erster Weltkrieg®. Viele Staaten begannen den Kongo als Schlachtfeld zu
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missbrauchen. Uganda, Ruanda, Zimbabwe, Angola und andere kdmpften
um die Mineralschitze im Kongo. Es war ein undurchschaubarer Krieg —
nicht einfach zu verstehen. Benachbarte Lander unterstiitzen unterschied-
liche Rebellengruppen ohne eine offensichtliche, zusammenhingende Bot-
schaft auBler der, dass sie gegen die Staatsmacht in Kinshasa waren. Inter-
nationale Beobachter zihlten fiinf Millionen Tote.

Nach dem ugandischen Politikwissenschaftler Mahmood Mamdani ist
Versohnung in dem Gebiet der Grofen Seen in Afrika eine entmutigende,
aber d@uBerst wichtige Aufgabe, um den Genozid von 1994 zu bewiltigen.
Der Genozid fiihrte zu einer spannungsreichen Politik und Gesellschaft
und die Konsequenzen gingen weit iiber Ruanda hinaus. Ruanda wurde
zum Epizentrum der Krise, die die ganze Region umfasste. Zudem muss
die Rolle der Kirchen wihrend des Genozids bedacht werden, um den Kon-
flikt und die Versohnungsarbeit nach dem Konflikt zu verstehen.

Der ruandische Genozid muss als Versuch der Hutu Extremisten
bewertet werden, das Land von den bedrohlichen, fremdartigen Tutsi zu
befreien. Sicherlich war es nicht so sehr eine ethnische Sduberung, sondern
eine ,,Rassensduberung®. Belgischer Kolonialismus und Missionare kon-
struierten die Tutsi und die Hutu regelrecht mit Hilfe von rassistischen und
pseudowissenschaftlichen Theorien wie der Hamitischen Hypothese. Die
Tutsi bezeichneten sie als fremde hamitische Siedler und die Hutu als
Eingeborene. Nach ihnen sind die hamitischen Tutsi die tiberlegene Rasse,
die anderswoher kam. Es gibt keine Anzeichen dafiir, dass die Tutsi ihre
Urspriinge in Afrika haben. Dies fiihrte dazu, dass Hutu und Tutsi anfingen,
sich als unterschiedliche Rassen und politische Identititen wahrzunehmen.
In den unterschiedlichen politischen Phasen Ruandas wechselten die
Rollen.

Mir scheint es so, als wenn die Geschichte Ruandas die drei theologi-
schen Modelle der Inkulturation (Indigenisierung), der Befreiung und der
Versohnung reprisentiere. Am Anfang des 20. Jahrhunderts zeigt sich die
Indigenisierung Ruandas als ein ,christliches Konigreich®. Mwami, der
damalige Tutsi-Konig, konvertierte zum Christentum. Die Missionare und
die belgische Kolonialadministration sahen die Geschichte der Tutsi-
Dynastie als eine Art ,,Altes Testament®, das das christliche K&nigreich
vorbereitete. Der Priester und Philosoph Alexis Kagame trat in die
FufBstapfen Placide Tempels, indem er seine eigene ,.philosphie bantou-
rwandaise® schrieb, in der er aristotelische Kategorien benutzte, um die
Kultur der Kirche analogisch und historisch als Gerichtskultur (court
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culture) darzustellen.’ Die Tutsi hatten die Macht in der Kirche. Aber durch
die Revolution im Jahre 1959 kamen der soziale Katholizismus der
belgischen Nachkriegsgeistlichen und der Schweizer Erzbischof Perraudin
ins Land. Dies war eine frithe Form des Befreiungsmodells. Die romisch-
katholische Kirche unterstiitzte nun nicht mehr die Tutsi, sondern die Hutu.
Perraudins eigener Sekretdr, Kayibanda, fiihrte die Revolution, die die
Macht der Tutsi verdriingte und nach der Unabhiingigkeit die erste Hutu
Regierung aufbaute. Es ist schwierig und wahrscheinlich zu friith von
einem Versohnungsmodell zu sprechen, das im Ruanda nach dem Genozid
Wurzeln geschlagen habe. Meines Erachtens machten die afrikanische
Theologie und afrikanische 'Theologen einfach weiter, als wire der
Genozid nicht passiert.® Im Hinblick auf die Entwicklung eines Ver-
sohnungsmodells miissen wir offenbar woanders nachschauen, besonders
in den Schriften von Politikwissenschaftlern, Historikern und in der siid-
afrikanischen Theologie.

Mamdani hat die Aufmerksamkeit auf den Genozid in Ruanda gelenkt
und auf den, der nicht in Siidafrika stattfand. ,,Wenn Ruanda der Genozid
war, der passierte, dann war Siidafrika derjenige, der nicht passierte.”” Der
ruandische Genozid ereignete sich zur gleichen Zeit wie die stidafri-
kanischen Wahlen, die die Zeit nach der Apartheid einleiteten. Eher hiitte
man einen Genozid in Siidafrika erwartet als in Ruanda. Stattdessen wurde
Stidafrika zu einem Modell der Versohmmg und das nicht nur fiir Afrika,
sondern fiir die ganze Welt.

Ruanda nach dem Genozid steht in einem scharfen Kontrast zu Stid-
afrika nach der Apartheid. In der Tat, wenn Siidafrika Millionen von An-
spruchsberechtigten hatte und wenige Tater, dann hat Ruanda viele Tiiter,
mindestens hunderttausend, und wenige Anspruchsberechtigte. Der Unter-
schied hebt einen herausragenden politischen Fakt hervor: der Genozid
wurde durch Untergebene durchgefiihrt, auch wenn er von staatlichen
Funktiondren organisiert wurde. Der ,Beliebtheitscharakter” des ruan-
dischen Genozids ist der aufwiihlendste Faktor. Dass so viele am Morden
beteiligt waren, bedeutet ein groBes Dilemma fiir die Versohnung. Wih-
rend in Siidafrika politische Gewalt normalerweise ein Geheimnis war,
mordete das Volk in Ruanda sogar am hellen Tage. In Siidafrika war die
Identitit des Titers nicht immer bekannt, withrend in Ruanda die Identitét
bekannter war. Oft war es der Nachbar, ein Familienmitglied, der Ehe-
partner, der Verwandte oder sonstwer. Dennoch ist es schwierig, die Opfer
und Titer eindeutig zu bestimmen. Die Identifizierung von Opfern und
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Titern hidngt von der jeweiligen historischen Perspektive ab. Das ist der
Grund, warum Mamdani die Meinung vertritt, dass die Versdhnung
zwischen Hutu und Tutsi nicht moglich ist, ohne sich vorher mit der
Geschichte zu versohnen.® Seit der Kolonialzeit wird die Gewaltspirale
zwischen Hutu und Tutsi auf beiden Seiten durch die Psychologie des
Opfers genihrt. Beide Gruppen nutzten Gewalt, um nicht wieder zum
Opfer zu werden. Titer wurden zu Opfer und vice versa. Jeder Gewaltakt
fithrte dazu, dass die Opfer zu Tétern wurden.

Um die Gewaltspirale zu durchbrechen, ist eine Verséhnung mit der Ge-
schichte unumgénglich. Die Wahrheitskommission in Stidafrika beharrte
auf dem Erzidhlen der Wahrheit als wichtige Dimension des Versohnungs-
prozesses, der Gerechtigkeit bringen sollte. In Ruanda wiirde das bedeuten,
nicht nur die Wahrheit des Genozids herauszufinden, sondern auch die
Wahrheit zu kontextualisieren. Mamdani ? ist der Meinung, dass es duBerst
wichtig ist, die kulturelle von der politischen Identitit zu unterscheiden
und dabei historische Fakten der Migration zu entpolitisieren. Indem das
Kolonialprojekt in der ruandischen Gesellschaft und Politik rassisch deter-
minierte Identititen erzeugte, beeinflusste es auch die Parameter mit ras-
sischen Merkmalen, aus denen die Historiker ihr Wissen ableiten. Als der
Kolonialstaat rassische Wurzeln als den Schliissel zu Biirgerstatus und
Rechten betonte, suchten die Historiker zwanghaft nach diesen unter-
schiedlichen Wurzeln. Wenn der offizielle Rassismus annahm, dass
Migration ein zentraler Faktor fiir die Ausdehnung der Bevolkerung war
(die Hamitische Hypothese), dann schienen die Gelehrten damit zufrieden,
auch ihr wissenschaftliches Arbeiten auf die Fragen der Migration zu kon-
zentrieren. Und schlieBlich, wenn Kolonialherren die Bevolkerung als
Hutu und Tutsi (und Twa'?) bezeichneten — ungeachtet des Ausmales an
Mischehen — dann vermuteten Historiker eine gleiche unproblematisierte
Verbindung zwischen den Hutu und Tutsi vergangener Zeiten und den
zeitgendssischen, die so definiert wurden. Die Folge war, dass Historiker,
die voreingenommen nach den Urspriingen suchten, an Fakten der
Migration kulturelle Unterschiede festmachten und diese zu politischen
Unterschieden erklirten. Es ist wichtig wahrzunehmen, dass Ruanda er-
neut vor einer historischen Entscheidung mit zwei eindeutigen Moglich-
keiten steht: Entweder geht der Biirgerkrieg weiter, weil die Besiegten sich
fiir den nichsten Kampf riisten; oder es findet eine politische Versohnung
statt, die beide abweist, die Besiegten und die Sieger, und nach einer dritten
geeigneteren Moglichkeit sucht. Diese beiden Ansitze sind unterschied-
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lichen Formen der Gerechtigkeit und entsprechend unterschiedlichen
Staaten zuzuordnen. Die erste ist die Gerechtigkeit des Siegers. Die zweite,
die des Uberlebenden. Diese beiden Formen der Gerechtigkeit sind ver-
gleichbar mit denen, die die Wahrheitskommission in Siidafrika als
retributive und restorative Gerechtigkeit bezeichnete.

Es ist wahr: Versohnung handelt davon, Gerechtigkeit zu finden, Erinne-
rungen zu heilen, Gesellschaften wieder aufzubauen. Im heutigen Kontext
ist das ein neues Missionsmodell. Es wird heute in Ruanda mit greifbaren
praktischen Projekten an der Basis umgesetzt.

Praktische Projekte der Versohnung

John Paul Lederach, ein amerikanischer Wissenschaftler mit Erfah-
rungen aus Mittelamerika, betonte die Wichtigkeit eines umfassenden An-
satzes, den er ,,indigenous empowerment® nennt. Damit Versohnung statt-
finden kann, miissen Menschen aus allen Schichten am Frieden bauen.
,»Das Prinzip des indigenous ,empowerment" ist, dass Konfliktbewéltigung
aktiv die Menschen und die Kultur des Ortes einbindet, sie respektiert und
motiviert. Dadurch schauen wir durch eine andere Brille, die nicht zuerst
den Ort und die Menschen als ein Problem sieht und die AuBenstehenden
als die Antwort. Besser gesagt, wir verstehen das langfristige Ziel der
Uberwindung wie die Bestitigung und das Vertrauen auf die Menschen
und Ressourcen des Ortes™!!.

Deshalb miissen auf verschiedenen Ebenen der betroffenen Bevolkerung
Briicken des Friedens gebaut werden. Lederachs Ansatz kann als ein
Dreieck oder eine Pyramide beschrieben werden mit den wichtigen
politischen und militdrischen Fiihrern an der Spitze. In der Mitte sind
wichtige Leiter, ethnische und religiose Fiihrer sowie Akademiker, die an
verschiedenen Orten der Gesellschaft von Bedeutung sind, wie im Gesund-
heitswesen und in der Bildung. Die dritte am stdrksten in der Gesellschaft
vertretene Ebene ist die Basis, die aus einfachen Leuten, Fliichtlingen und
Vertriebenen, den lokalen Leitern, Gemeindegruppen und ortlichen
Gemeindemitarbeitern besteht.

Lederach stellt fest, dass die meisten Friedensverhandlungen an der
Spitze der Pyramide stattfinden, auf der Ebene der internationalen
Diplomatie. Aber um eine erfolgreiche, andauernde Losung des Konflikts
zu erreichen, miissen auf allen drei Ebenen aufeinander abgestimmte
Strategien entwickelt werden. Die Basisbevolkerung muss am stirksten
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eingebunden werden, falls je eine lebensfihige Versohnung erreicht
werden soll. Das Ziel der Konfliktlosung ist Versohnung, die darauf
abzielt, ,,neue Wege zu suchen, innerhalb der verschiedenen Bevolkerungs-
schichten aus der betroffenen Region, Zeit und den Ort neu zu gestalten.
Ein Mittel mit der Gegenwart umzugehen, ist die schmerzhafte Vergangen-
heit sowie das erforderliche Zusammenleben in der Zukunft anzusprechen,
zu integrieren und zu umarmen.*“'2 Ich lenke nun den Blick auf zwei Bei-
spiele, die praktische Versohnungsprojekte unterstiitzen. *

1. Gacaca (Populargerichtshofe; engl. People’s courts)

Die in Ruanda unter dem Schutz der Biume sich befindenden Gacaca
(Populargerichtshife)'® oder Ortsgerichte griinden sich auf ein lokales,
traditionelles System in Fillen von Streit um die Besiedlung. Die ruan-
dische Regierung schloss die Gacaca Gerichte im Jahre 1998, obwohl sie
gerade erst ihre Arbeit begonnen hatten. Die Gacaca waren eine neue Form
der Rechtssprechung, an der die Biirger beteiligt waren und das tradi-
tionelle Verfahren mit einer westlichen Gerichtsstruktur koppelte. Das Ziel
war, dieses #ngstliche Volk zu vereinigen. Die Regierung formte die
existierende Methode der Konfliktbewiltigung um und erfand sie neu, um
die mehr als hunderttausend verdichtigten Beteiligten des Genozids, die
die Landesgefingnisse iiberfiillten, vor Gericht zu stellen. Im Jahre 2001
wurden ungefihr zweihundertfiinfzigtausend lokale Richter, Minner und
Frauen, von und in ihren Ortsgemeinden gewihlt. Sie erhielten dann im
Jahr 2002 eine kurze Schulung in Themengebieten wie Jura, Konflikt-
bewiiltigung und Gerichts-Ethik. Sie bekamen kein Gehalt, aber sie und
ihre Familien waren von Schulgebiihren und Krankenbeitriigen befreit. In
Ruanda arbeiten elftausend Gacaca-Gerichte in unterschiedlichen Be-
horden (mit neunzehn Richtern pro Gerichtshof — um gerichtsfihig zu sein,
miissen fiinfzehn Richter und hundert Zeugen anwesend sein). Beim
Erzihlen ihrer Geschichten sitzen Tiéter und Opfer nebeneinander, horen
einander zu und erleben den Prozess der Vergebung und Heilung. Die
Opfer bekommen die Moglichkeit, ihre Geschichte zu erzéhlen und gehort
zu werden.

Ist dieses System erfolgreich? Organisationen wie Amnesty Interna-
tional'# duBerten auch fundierte Vorbehalte wihrend ihrer Empfehlung fiir
die Gacaca zur Versohnung der ruandischen Bevolkerung. Es gab Berichte
von Menschenrechtsverletzungen. Es gibt keine Rechtsanwilte und keine
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digitalen Akten, wie sie in modernen Gerichten benutzt werden. Viele Titer
sind freigesprochen worden und andere leben in Nachbarlindern. Einer-
seits zeigen die Gacaca-Gerichte eine beeindruckende Demokratisierung
der Gerechtigkeit (vergleichbar mit der Wahrheitskommission) fiir Men-
schen, die daran gewohnt sind, diktatorischen Obrigkeiten zu gehorchen.
Zudem erfiillen sie eine therapeutische Funktion fiir die Uberlebenden. Auf
der anderen Seite ist das System voller Fallgruben — unerfahrene Richter
mit minimaler Ausbildung haben mit komplizierten Fillen zu tun. Natiir-
lich besteht auch die Moglichkeit von falschen Beschuldigungen und
Gestéindnissen, Rache oder Angst vor Rache, der uneinheitlichen Anwen-
dung des Gesetzes und vielem anderen.

2. Nichtregierungsorganisationen

Wiihrend sich die Regierung in praktischen Projekten zur Heilung und
Versdhnung engagierte, spielten auch Nichtregierungsorganisationen
(NGOs) eine entscheidende Rolle.

Bei einem Konflikt miissen die verschiedenen Stufen des Konflikts ver-
standen und bearbeitet werden. NGOs konnen in diesem Prozess sehr hilf-
reich sein. , Nichtregierungsorganisationen befassen sich tiefgehend mit
den Konflikten der Welt und sind oft daran beteiligt, todliche Konflikte zu
bewiiltigen und zu 16sen.*!> Heute werden Frieden und Verséhnung in das
zu entwickelnde Paradigma hinein genommen. Duncan McLaren zeigte,
dass christliche Nichtregierungsorganisationen wie zum Beispiel die
Caritas, die urspriinglich in der Wohltats- und Entwicklungsarbeit invol-
viert waren, heute Versdhnung als eine ihrer Hauptaufgaben ansehen. ,,Ent-
wicklung handelt nicht nur von GNP, sondern ist ganzheitlich. Sie konzen-
triert sich auf das Aufbliihen des wiirdevollen Menschen, der nicht nur
wirtschaftliche, sondern auch politische, ©kologische, kulturelle und
spirituelle Elemente im Zentrum seines Lebens hat.*!¢ Deshalb beschiiftigt
sich die Caritas nicht nur ,mit Wohltats- oder Entwicklungsprojekten,
sondern mit dem Eintreten fiir diese Menschen. Man erkannte, dass die
eigentliche Ursache der Entmenschlichung der Armut durch Taktiken ent-
stand, die entweder in der Regierung oder in internationalen Finanz-
institutionen in Washington und London gemacht wurden* .\7

Der internationale Caritasverbund ist engagiert in der Verséhnungs-
arbeit, indem er eine grof3e Zahl praktischer Projekte in Ruanda und in der
Region der Grofien Seen unterstiitzt. Er hat einige Erkenntnisse des ame-
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rikanischen Gelehrten John Paul Lederach umgesetzt. Die Caritas hat ein
Handbuch {iiber die Versohnung'® herausgegeben, in dem sie einige
Strategien zur Konfliktvorbeugung vorstellt, sowie einen Leitfaden fiir ein
Vers6hnungsprogramm entwickelte. In anderen Verdffentlichungen stellt
sie eine Ausbildung der Caritasmitarbeiter zu ,.Friedensagenten® vor.
Auflerdem unterstiitzt die Caritas in Ruanda ein Projekt, ,,in dem Hutu und
Tutsi gemeinsam Hiuser fiir verletzte Menschen bauen. Sie miissen tiber
alles reden, von der Frage, wer von diesem Haus profitieren soll, bis hin zu
den Baumaterialien. Entscheidungen miissen sie gemeinsam treffen.
Dieser Ort des Dialogs mit dem praktischen Projekt ldsst Menschen, die
Schreckliches gesehen und viele ihrer Angehorigen verloren haben und die
sogar wieder mit den Mordern zusammenleben, ihre Geschichte er-
zdhlen*." Christliche Nichtregierungsorganisationen wie die Caritas haben
erreicht, dass der groere Rahmen der Kirche und die ganze Region um die
GroBen Seen eingebunden sind. Bedeutende Akteure wie Priester, Pasto-
ren, Glaubige, Bischofe und Laien nehmen aktiv teil. Zudem gibt es eine
gute Zusammenarbeit mit Leitern anderen Glaubens.

Theologie der Versohnung als kontextuelle Soteriologie

Die hebriische Schrift benutzt das Wort ,,Versohnung* nicht und es
scheint auch nicht ,,ein so dominantes Thema im Neuen Testament zu sein,
wie Christen das gerne hitten*.2? Paulus fiihrte diesen Begriff in 2. Korin-
ther 5, 11-20 ein. Aus menschlicher Sicht hat die Frohe Botschaft mehr
Trennung und Konflikte gebracht als Vershnung. In Lukas 12, 51 wird
zitiert, dass Jesus gesagt hat: ,,Meint ihr, dass ich gekommen bin Frieden
zu bringen auf Erden? Ich sage: Nein, sondern Zwietracht.” Dennoch
miissen wir sagen, dass die Vision beider Testamente von Gott handelt, der
eine friedliche Welt mit sich bringt, eine Welt der Gerechtigkeit, der Wahr-
heit, des Friedens und der Gnade. Der Internationale Caritasverbund hat
nach Robert Schreiter?! in seiner Ausbildung der seelsorgerlichen
. Friedensagenten” fiinf Punkte herausgearbeitet, die Versohnung erkliren.
Zuallererst ist Versohnung das Werk Gottes. Er gibt den Anstofl zur Ver-
sohnung und vollendet sie in uns. Zweitens beginnt der Prozess der Ver-
sohnung beim Opfer und nicht beim Téter. Menschen sind nicht fihig, die
Auswirkungen des Ubels riickgiingig zu machen. Zuerst wendet Gott sich
dem Opfer zu, dessen Menschenwiirde zerstort wurde. Gott hort sein
Schreien. Drittens, die Erfahrung der Versohnung macht beide, das Opfer
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und den Ubeltiter, zu einer ,.neuen Kreatur (2 Kor 5, 17). Viertens, die
neue Kreatur fiir Opfer und Téter wird in Leiden, Tod und Auferstehung
Jesu Christi gefunden. Fiinftens, das christliche Verstindnis der Ver-
sohnung offenbart ein tieferes Verstindnis der Welt. Es zeigt, wie ver-
wickelt und wie tief das Bose oder die Stinde unsere Welt durchdringen.
Versohnung ergreift Gottes Werk, das in Tod und Auferstehung Jesu
gipfelt, um das Bose in der Welt zu zerstdren. In diesem Sinne wird das
Kreuz zum paradoxen Symbol der Errettung, durch das die Machtlosen
und Schwachen stark werden.

Offensichtlich gibt es immer noch viele ungeloste Probleme. Die Sprache
der Versohnung kann in der Praxis zweideutig sein. Kann man die Hand-
lungen derer, die fiir die Freiheit kimpfen, gleichsetzen mit denen der Titer,
die gegen die Menschenrechte verstoBen? Nach welchen Kriterien gewihrt
man denen, die Verbrechen gegen Menschen begangen haben, Gnade, ohne
das Geselz zu untergraben und ohne noch mehr Verbitterung bei den Opfern
zu erzeugen? Was bedeutet Vergebung? Wer sind die geeigneten Beteiligten
an der Vergebung? Wer hat das Recht, wem zu vergeben? Haben wir das
Recht, Ubeltdtern zu vergeben, denen auch selbst durch anderen Schlimmes
angetan wurde??? Wie hingt das Erzdhlen der Wahrheit mit Gerechtigkeit
und Versohnung zusammen? Wie geht man mit anderen Problemen um, wie
dem Recht auf Eigentum, Genderfragen und dem Recht von Kindern? Auf
der theologischen Ebene muss man auf die individuelle und kollektive
Schuld schauen, ohne die Grenzen zu verwischen. Die Rolle der religitsen
Gemeinschaften und Kirchen muss neu untersucht werden. Das ist
besonders wichtig, um die Konflikte nach dem Genozid in Ruanda zu Iosen.
Die Mittaterschaft der Kirche bleibt eine ungeloste Aufgabe.

Abgesehen von den eben genannten ungelosten Aufgaben kann man die
Sprache der Versohnung gefihrlich finden, weil sie Politik und Religion
vermischt und durcheinander bringt. Aber es geht ihr nicht darum, sie
durcheinander zu bringen. Es geht darum, die historische Verbundenheit
zwischen den beiden wahrzunehmen und iiber eine neue, gesiindere
Beziehung nachzudenken. In Bezug auf die Verséhnung in der Region der
GroBen Seen miissen wir daran denken, dass die Kirchen viele interna-
tionale Verbindungen und politische Allianzen mit enormen Ressourcen
haben. Mit anderen Worten: Die Kirchen sind neben dem Staat die Haupt-
beteiligten an politischen und sozialen Reformen. Wie schon zur Kolonial-
zeit sind Kirchen auch heute noch politische Institutionen, die die Fihig-
keit haben, die Gesellschaft zu verindern.?
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All dies verdeutlicht, dass wir eine kontextuelle Theologie der Ver-
sohnung brauchen, die konkrete, praktische Projekte einbindet. Versoh-
nung selbst ist ein Projekt der Zukunft, weil der Prozess Vergangenheit und
Gegenwart einbindet und sich auf die Zukunft hinbewegt. De Gruchy
schreibt, Versohnung ,.,ist ein menschlicher und sozialer Prozess, der eine
theologische Erklidrung und ein theologisches Konzept, das nach ihrer
menschlichen und sozialen Gestalt sucht, benotigt™.** Deshalb kann Ver-
sohnung nicht abstrakt diskutiert werden. Sie muss als Spiritualitiit gelebt
werden. Sie muss eine Handlung, eine Praxis und eine Bewegung sein,
bevor sie zu einer Theorie oder einem Dogma wird. Somit ,,muss jede Dis-
kussion iiber die Versohnung sich um Geschichte und Kontextualiit
drehen. Diejenigen, die sich an dem Prozess beteiligen, miissen reflek-
tieren, was in dem Gebiet passiert“.? Nur indem die Sprache der Ver-
s6hnung kontextualisiert wird, kann rhetorischer Missbrauch verhindert
werden. Somit kénnen Pastoren der Versohnung zur Heilung von Men-
schen, Gemeinschaften und Nationen beitragen. Interessanterweise gab es
in Ruanda viele Aktionen, um die Gacaca Gerichte vorzustellen. FuBiball-
spiele, Theaterstiicke, Liedkonteste und Filme haben das komplexe Thema
der Versohnung in den Kontext der gewohnlichen Biirger gebracht. Ver-
sohnung wird besser durch das Erzihlen der Geschichten gelebt als durch
die Darstellung eines systematischen Dogmas. Oft ist es schwierig, Ant-
worten zu menschlichem Schmerz und Leid in einer einfachen Sprache zu
formulieren. Das Erzihlen der Geschichte triigt zum Heilungsprozess bei.

Eine Spiritualitiit der Versohnung

Ich denke, die Sprache der Versohnung ist heute lebendig. Die Feststellung,
dass Versohnung zuallererst Gottes Werk ist, ist wichtig. Die Vergehen in der
Vergangenheit haben ein ungeheuerliches Ausmal. Sie sind so groB, dass die
Uberwindung dieser Vergehen die menschliche Vorstellungskraft iibersteigt.
Wer kann die Folgen eines Krieges, des Genozids oder jahrhundertelanger
Unterdriickung aufheben? Wer kann die Toten zuriickbringen? Dies kann nur
der Gott des Lebens. Versohnung handelt von der neuen Schépfung, die ein
Werk des Heiligen Geistes ist, der das Gesicht der Welt erneuert. Nur Gott
kann damit beginnen. Aber wenn es Gottes Werk ist, dann ist es unsere Auf-
gabe. Deshalb konnen wir von einem ,.Amt der Versohnung“?® sprechen.
Schreiter erldutert drei Wege, diese Aufgabe zu erfiillen. Als erstes ist es wich-
tig, Gemeinschaften der Versohnung zu bilden. Sichere Orte, zu denen die
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Opfer kommen konnen, um Stirkung zu finden und ihre Geschichte zu er-
zihlen. Als zweites benotigt die Verschnung Verbindlichkeit bei der morali-
schen Wiederherstellung von zerstorten Gesellschaften und schliefflich muss
Versohnung verstandlich gemacht und in der Spiritualitéit gelebt werden.

Es gibt eine Geschichte eines jungen Mannes, der bei einem Meister in
die Lehre geht. Der Meister stellte die schonsten bunten Kirchenfenster
weit und breit her. Die Fenster des Lehrlings erreichten nie die gleiche
Genialitit wie die des Meisters. Deshalb lieh er sich das Werkzeug seines
Meisters, weil er dachte das wire der Grund. Nach einigen Wochen sagte
der junge Mann zu seinem Lehrer: ,Ich werde nicht besser mit deinem
Werkzeug als mit meinem.” Der Lehrer antwortete: ,,Es ist nicht das Werk-
zeug des Meisters, sondern der Geist des Meisters, den du brauchst.*?’

In einer pluralistischen Welt, die von vielen unterschiedlichen Kon-
flikten geprigt ist, begreifen wir, vielleicht mehr als jemals zuvor, dass
Jesus uns keine klaren Vorgaben und Werkzeuge gegeben hat, um alle Pro-
bleme, die wir haben, zu bewiltigen. Wir miissen schopferisch werden.

Eine Spiritualitit der Versohnung erfordert, dass wir auch auf die Theo-
logie des Heiligen Geistes aufmerksamer werden. Christologie und Soterio-
logie sind ohne Pneumatologie nicht vollstindig. Eduard Schillebeeckx be-
tont, wie wichtig die Wiederentdeckung der Theologie des Heiligen Geistes
ist, um andere in ihrem Anderssein zu akzeptieren. Er schreibt:

Nur in der christlichen Bezeugung des Heiligen Geistes (Pneumatologie) 6ffnet sich die
Christologie fiir alle Menschen, ohne andere Religionen diskriminierend unterzubewerten.
In der Kraft dieser Gaben des Heiligen Geistes, die nicht an ,,die Kirche Jesu Christi* gebun-
den sind — obwohl, durch gerade diesen Geist, die sehr wichtige Erinnerung an Jesu den
Christus in Wort und Sakrament lebendig gehalten wird — kénnen Ménner und Frauen ande-
ren vergeben und sich auf ,,den anderen® in seiner oder ihrer ,,Andersartigkeit™ einlassen und
,den anderen* bestitigen. Nur die Pneumatologie kann die Christologie an falschen An-
spriichen hindern. Die momentane geschichtliche Gewalt der Christenheit und ihrer Christo-
logie hat ihre wichtigsten Urspriinge im gemeinsamen Vergessen des Heiligen Geistes.
Durch ihn wird die Erlésung Jesu zu einem geschichtlichen und allgemeingtiltigen Angebot
ohne Diskriminierung oder faktischer Gewalt. Ohne die Pneumatologie ist jede Christologie,
in der Art und Weise wie sie Menschen behandelt, unaufrichtig und unorthodox.?

Ein Leben in der Spiritualitit der Versohnung lenkt die Aufmerksamkeit
auf Gemeinschaftserfahrung und Kreativitdt. Dadurch werden unsere Ant-
worten auf den Geist, der das Gesicht der Welt erneuert, neu entdeckt.

Das gemeinschaftliche Wissen

Alles Wissen beginnt mit Erfahrung. Wenn der Geist die Verbindung
zwischen Gott und der Geschichte ist, dann vermitteln unsere Erfahrungen
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Gegenwart oder Abwesenheit des Geistes. James Dunn zeigte fiir die frithe
Christenheit, dass ,,die Erfahrung des Geistes eine soziale Erfahrung war,
die Menschen zusammenschloss, die Grundlage der christlichen Gemein-
schaft“.? Dunn besteht darauf, dass der Ausdruck hé koindnia tou
pneumatos des Paulus in 2 Kor 13,13 als ,,Mitwirkung des Geistes* und
nicht wie gewohnt als ,,Gemeinschaft des Geistes” verstanden werden
muss. Mitwirkung verweist auf die geteilte oder gemeinsame Erfahrung
des Geistes, die die Glaubenden haben. Sie ist die Grundlage der Ge-
meinschaft. Wenn wir das auf die Versohnung beziehen, stellen wir fest,
dass der Geist Einheit und Vielfalt hervorbringt bei denen, die die Geist-
erfahrung teilen. Nicht nur Ruhm, sondern auch Leiden! In diesem Sinne
ist der Geist die Kraft der Verbundenheit, die alle vereint.

Gemeinschaft ist fiir die Wirklichkeit lebenswichtig. Sie ist das Grund-
geriist allen Seins und wir erkennen die Wirklichkeit nur dadurch, dass wir
selbst in einer Gemeinschaft sind. Moderne Wissenschaftler haben das
relationale Denken wiederentdeckt. Das Gewusste kann nicht vom Wissen
getrennt werden. Nuklearphysiker konnen keine subatomaren Teilchen
untersuchen, ohne sie im Wissensakt zu verdndern. Folglich ist es un-
moglich, einen objektivistischen Graben zwischen der Realitit ,.da
drauBen® und dem unparteiischen Beobachter ,,da drinnen aufrecht zu
erhalten. Wie kann ein Historiker oder ein Literaturkritiker einen Text der
Vergangenheit studieren, ohne seine eigene Erfahrung mit einflieBen zu
lassen? Dieses relationale Denken ist eine Stérke, die uns verbindet. Wegen
der Wiederentdeckung des relationalen Denkens kénnen wir heute feiern,
Teil einer kosmischen Gemeinschaft zu sein. Die Frage ist, ob wir die
richtigen Schlussfolgerungen aus dieser Erfahrung zichen. Im relationalen
Denken werden wir durch den Geist gestiirkt, den ,,Anderen‘ zu entdecken,
der oft unterdriickt worden ist. Wir lernen die Diversitit zu umarmen. Das
ist auch fiir unser Verstindnis der Gerechtigkeit in der Konfliktbewéltigung
wichtig.

Laut Desmond Tutu gab es in Siidafrika nach der Apartheid ein Suchen
nach restorativer aber nicht nach retributiver Gerechtigkeit. Die Wahrheits-
kommission war ein Beispiel der restorativen Gerechtigkeit. Sie basierte
auf einem afrikanischen Konzept. Ubuntu ist im Englischen (und im
Deutschen, d.Ubers.in) sehr schwer wiederzugeben, weil es kein konkretes
Aquivalent dazu gibt. ,,Ubuntu ist das Wesen des Menschen. Eine Person
ist eine Person durch andere Personen. Wir sind fiir die Zusammenge-
hérigkeit geschaffen, um in einem feinen Netzwerk gegenseitiger Ab-
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héngigkeit zu leben. Der villig unabhéngige Mensch ist ein subhumaner
(subhuman) Mensch, weil keiner von uns voll entwickelt auf die Erde
kommt. Ich brauche andere Menschen, um selbst Mensch zu sein. Ich
wiirde nicht wissen, wie ich laufen, sprechen, denken und mich verhalten
miisste, wenn ich das nicht von anderen Menschen gelernt hitte.”?? Dieses
deutet auf die restorative Gerechtigkeit hin, die hoffnungsvoll ist, da sie
den Titer nicht durch seine Verbrechen definiert.

Nach Tutu geben ,,Ubuntu und die restorative Gerechtigkeit niemanden
auf. Keiner ist ein vollig hoffnungsloser Fall. ...Wir stellen fest, dass in
Siidafrika die Prinzipien des Ubuniu halfen, die Katastrophe abzuwenden,
die ein grofRes Ausmal} gehabt hitte, indem Rache durch Vergebung und
Vergeltung durch Versohnung ersetzt wurden. ...Wir freuen uns. iber die
vielen Beispiele, bei denen Opfer den Titern mit GroBherzigkeit und
Generositit des Geistes vergeben haben. Es waren nicht nur schwarze Siid-
afrikaner, die dies taten. Auch viele weiBle Siidafrikaner taten das. Dariiber
hinaus war es nicht nur auf Siidafrikaner beschrinkt. 3!

Der unvorhersehbare und verborgene Geist ist diese Kraft, die verbindet
und zum Unbekannten fiihrt, die unsere Klassen und Grenzen aufhebt.
Aber das gemeinschaftliche Wissen erfordert auferdem Mut und Krea-
tivitit.

Kreativitdt: Vorstellung und Wahrnehmung der Geistbewegungen

Eine Theologie des Geistes erfordert ein grofies Vorstellungsvermagen.
Sie erfordert von uns, alte Gewissheiten aufzugeben. John Taylor schreibt,
., Tefgriindig liber den Heiligen Geist nachzudenken ist eine befremdende,
aufwiihlende Ubung, weil alles, was der Geist beriihrt, das Innerste nach
auflen kehrt.“?> Es geht um die neue Schopfung und um Zukunfts-
orientierung. Jeder, der iiber den Heiligen Geist schreibt, ,,ist schwer be-
lastet mit der Vergangenheit und findet dort wenig Wegweisung*.>* Genau
wie die Geschichte des jungen Mannes, dem das Werkzeug seines Meisters
nicht half, brauchen auch wir heute den Geist, um wieder eine Vorstellung
der Zukunft zu bekommen. Prophetische Vorstellungskraft ist eine Gabe,
die wir immer benotigen. Der Geist, der durch die Propheten spricht, gibt
die Freiheit zu triumen und Metaphern der Verbundenheit zu bilden.
Elizabeth Johnson beschreibt den Geist wie einen Vogel der auf seinen
Eiern sitzt, um aus dem urspriinglichen Chaos die Ordnung des Lebens
auszubriiten.’* ,,Wenn der Geist mit dem Gebiren assoziiert wird (,,Fiillet
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die Erde, und mehret euch* ,Fill the earth and bring it to birth”, wie ein
altes Kirchenlied es ausdriickt), dann ist die Vorstellung von einem kos-
mischen Ei an der Zeit. Der Geist wartet auf den Moment, wo es Briiche
im Gewaltdiskurs gibt, wo die Menschheit sich die Verwundbarkeit einge-
steht, keine Antworten zu haben, und sich selbst einer anderen Form des
Horens hingibt.” (Mary Grey)

Es kann sein, dass in unserer Welt voller Briiche und Unsicherheiten und
einer Sehnsucht nach Versohnung Pastoren oder ,,Agenten der Versch-
nung® eine andere Art des Horens brauchen: das Hoéren auf die Erfah-
rungen der ,anderen”, der an den Rand Gedringten, der Exzentriker
(wurden die Propheten nicht oft als sonderbar erklart?), Horen auf sikulare
Freiheitsbewegungen, Horen auf die Sehnsiichte der vielen jungen Men-
schen, die desillusioniert sind von der Institution Kirche, Horen auf ihre
Apathie, Horen auf den Widerstand, der von der Kehrseite der Geschichte
erwichst. Das meint Kreativitit, sich die Zukunft wieder vorstellen zu
konnen, was andernfalls fiir Menschen unmoglich wire. Dies benétigt das
Horen — ein Horen nicht nur auf die lauten, dominanten Stimmen, sondern
besonders auf die Gesichtslosen und Vergessenen. Dafiir ist eine pro-
phetische Vorstellungskraft nétig, eine Stimme der Inklusivitit und des
Dialogs.

In Ruanda gibt es Begebenheiten, die Opfern und Tatern ermdglichen,
zusammenzukommen und die Geschichten der anderen zu horen. Beson-
ders fiir die Opfer ist es wichtig, ihre Geschichte zu erzédhlen. Es ist
wichtig, dass man ihnen nicht nur zuhort, sondern dass sie auch gehort
werden. Es ist auch wichtig fiir die Titer, weil sie auch etwas zu erziihlen
haben. Menschen muss das Sprechen und das Gehort-Werden erméglicht
worden sein, damit Versohnung stattfindet. Ich sehe das als eine Gabe des
Geistes. Er versammelt Menschen und hilft ihnen sich gegenseitig einen
therapeutischen Raum zu schaffen fiir die Wiederherstellung ihrer zerris-
senen Gesellschaft.

Letztlich miissen Gemeinschaften der Versohnung geschaffen werden.
Sichere Orte, zu denen Opfer kommen konnen, um sich zu stérken und ihre
Geschichte zu erzihlen, um am moralischen Wiederaufbau der zerbroch-
enen Gesellschaft mitzuarbeiten, und schlieblich, um in der Spiritualitéit
der Versohnung zu leben.

Natiirlich ist in dieser Sache Urteilsvermogen notig. Aber lasst uns nicht
zu vorsichtig sein, so dass wir den Geist Gottes nicht ersticken. Der Pro-
phet Joel (3. 1-2), den Petrus Pfingsten zitiert, bezieht sich auf eine Viel-
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zahl von Erfahrungen und Zeugnissen des Geistes (Apg 2, 17-18). Dies ist
eine alles umfassende Vision.

Und nach diesem will ich meinen Geist ausgieBen iiber alles Fleisch,
und eure Sohne und Tochter sollen weissagen,

eure Alten sollen Triaume haben,

und eure Jiinglinge sollen Gesichte sehen.

Auch will ich zur selben Zeit iiber Knecht und Migde

meinen Geist ausgiefien.

Ubersetzung aus dem Englischen: Joane Beuker
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