Marie-Theres Wacker

Theologie, das heilt -
konkret werden

Ein Gesprach mit lvone Gebara

Ein Jahr war lvone Gebara,
Ordensfrau und Theologie-
Professorin aus Recife, nun in
Europa. Marie-Theres Wacker
Sprach mit ibr (iber ihren Weg
Zur Befreiungstheologie und zur
Feministischen Theologie,

Uber ihr 6kofeministisches
Engagement und das
vergangene Jahr in Europa.

Ivone, Du gehérst zur Kongregation
der regulierten Augustiner-Chor-
frauen. Warum bist du Ordensschwe-
Ster geworden?

Ich glaube, es war anfangs einfach der
Wunsch, Jesus nachzufolgen. Spater,
a_ls ich genauer dariber nachdachte,
fiel mir ein, da meine Mutter mich oft
Sefragt hatte: Warum willst duaus dem
Haus fliehen? Und mir wurde klar, daf}
€8s mein Wunsch war, herauszukom-
Men aus den vorgezeichneten Rollen
meiner Mutter, die den ganzen Tag im
Haus war. Ich selbst koche gern und
magKinder sehr, aber ich wollte etwas
anderes: Ich wollte frei sein, mich ein-
Zusetzen fiir Gerechtigkeit in der Welt.
¢h war schon 22, als ich eintrat, ich
hatte ein komplettes Philosophie-
Studium in Sao Paolo hinter mir, und
Ich hatte sogar schon angefangen, Phi-
lOSOphie zu lehren. '

Wie hast Du Deinen Weg zur Theolo-
gie gefunden?

Meine Theologie war und ist eng mit
der Philosophie verbunden. Ich mer-
€, da die Philosophie mich immer
egleitet hat. Philosophie bedeutet fiir
Mich Reflexion iiber den Sinn des Le-
ens, und diese Reflexion begleitet
Mich bis heute. Ich habe auf Vorschlag
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meiner Kongregation mit dem Theo-
logiestudium in Sao Paolo begonnen,
als mein Noviziat anfing. Ich war da-
mals die einzige Novizin, und es war
praktischer fiir den Orden, daR ich
auswarts Theologie studierte, als mir
allein in unserem Haus eine Ausbil-
dung zu geben. Das war 1967/68. Wir
haben iiber die Studentenrevolution
in Europa gesprochen, es war die Zeit
der ,Gott-ist-tot-Theologie“; ich fand
das alles sehr spannend, zumal das gut
zusammenging mit meiner Philoso-
phieausbildung.

1971 bekam ich die Gelegenheit, nach
Leuven in Belgien zu gehen und dort
weiter Theologie und Philosophie zu
studieren. Ich hatte ein Stipendium,
ich machte ein Lizentiat in ,sciences
religieuses®, und ich begann eine phi-
losophische Doktorarbeit iiber die Fra-
ge des Bosen in der Hermeneutik von
Paul Riceeur. Ich hatte iibrigens das
Gliick, sowohl bei Ricceur als auch bei
Emmanuel Lévinas zu horen.

Das alles hat noch nicht viel mit
Befreiungstheologie zu tun. Wie bist
Du Befreiungstheologin geworden?

Als ich 1973 nach Hause zuriickkam,
war die Befreiungstheologie in Brasili-
en schon in vollem Gang, und ich habe
sie formlich verschlungen. Ich kam
nach Recife; Helder Camara war da-
mals Bischof, und er hatte mit anderen
Bischofen des Nordwestens das ITER
(Theologisches Institut von Recife)
gegriindet (,lter” ist gleichzeitig das
lateinische Wort fiir ,Weg“!). Ich wur-
de eingeladen, an diesem Institut Fun-
damentaltheologie zuunterrichten. Ich
sollte drei Monate bleiben - ich blieb
23 Jahre, bis das Institut 1989 durch
den Vatikan geschlossen wurde.

Mit der Befreiungstheologie habe ich
den Eindruck gehabt, daf} ich mein
Gebiet gefunden hatte. Sie spricht iiber
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Konkretes, iiber Freiheit/Befreiung. In
Europa hat das Wort Freiheit schnell
einen abstrakt-spekulativen Klang; in
Lateinamerika, in diesem Kontext der
Militardiktaturen, da heif3t Freiheit Be-
wegungsfreiheit, Freiheit der Mei-
nungsaufierung, Freiheit von der Be-
drohung durch Polizei — und vor allem
nimmt Befreiungstheologie die Anlie-
gen der Armen auf. Wenn wir vom
geschichtlichen Projekt des Gottes-
reiches sprachen, dann meinten wir
gerechte Landverteilung, Agrarreform,
Gesundheits- und Bildungspolitik, die
den Armen Zugang zu Bildung und Ge-
sundheit verschafft. Wir sprachen von
einem Gott, der in unserer Befreiungs-
bewegung mit uns geht.

Ich wurde in dieser Zeit Mitglied der
EATWOT, dem Zusammenschlufy der
Dritte-Welt-Theologlnnen, und ich
habe Fundamentaltheologie als Be-
freiungstheologie gelehrt.

Und dann kam die feministische
Theologie?

Ja, das war ab 1980. Daf3 ich zur femini-
stischen Theologie kam, das wurde
angestofien durch eine Reihe von Er-
fahrungen, deren ich mir zunehmend
bewuf3t wurde.Ich lebte mit einer Grup-
pe von Mitschwestern in einem armen
Viertel von Recife, und ich merkte im-
mer deutlicher, dafy die Fragen der
armen Frauen in der Befreiungstheo-
logie eigentlich nicht vorkamen. Ich
machte Bibelarbeit mit einer Gruppe
von Arbeitern, Mannern, und die Frau
desjenigen, bei dem wir uns trafen,
sa® dann immer auf halbem Weg zwi-
schen der Kiiche und dem Raum, in
dem wir waren. Einmal lud ich sie ein:
Terezinha, setz dich doch zu uns. Aber
sie gab zuriick: Ich verstehe doch die
Sprache der Méanner nicht. Als ich zu
sagen versuchte: Aber sieh doch, ich
bin doch kein Mann, da antwortete sie:
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Aber du hast gelernt, wie ein Mann zu
sprechen.

Auf der anderen Seite waren es die
Biicher und Artikel feministischer
Theologinnen, die mich aufriittelten,
vor allen Dingen der Artikel von Doro-
thee Solle mit dem Titel ,,Vater, Macht
und Barbarei“!. Sie spricht darin von
einer Kultur des Gehorsams, die im
nationalsozialistischen Deutschland
geherrscht hat, und dariiber begriff
ich Manches, was auch bei uns in Bra-
silien vor sich ging.

Heute betrachtest Du Dich als Theo-
login, die die Anliegen und Heraus-
forderungen der feministischen Theo-
logie mit denen der dkologischen
Problematik verbindet. Wie ist die
Okologieproblematik in Dein Leben
getreten?

Ich habe Ende der 80er Jahre Biicher
von Thomas Berry und Brian Swimm
gelesen, die mich intellektuell aufge-
schlossen haben dafiir, mich selbst
und meinen Korper zu verstehen in
Verbindung mit dem Kosmos. Auf der
anderen Seite wurde mir deutlich, daf3
der Kampf der Armen ein Kampf ist um
dieLebensressourcen, um Wasser,um
Land, um Luft, daf} der soziale Kampf
gleichzeitigein 6kologischer Kampfist.
In einem Bario von Recife mit umwelt-
belastender Industrie zum Beispiel
haben sich Frauen zusammengeschlos-
sen, diesahen, daf} ithreKinder standig
unter Luftnot litten oder husteten, um
von der Stadtverwaltung zu erreichen,
daf’ diese Fabriken Auflagen bekamen,
die Luft zu entlasten, daf sie umwelt-
entlastende Filter einbauten. Es reicht
also nicht, Arbeitsplitze zu schaffen,
sondern wir brauchen Arbeitsplatze,
die die Umwelt nicht zerstoren. Es be-
steht ein Zusammenhang zwischen
der sozialen Frage und der Okologie-
frage.

Du verstehst Deine Theologie als
okofeministische Theologie. Was be-
deutet das fiir Dich?

Was Okofeminismus fiir mich bedeu-
tet, kann ich erlautern an drei Einwan-
den, die mir oft gegen eine Verbindung
von Okologiethematik und Feminismus
begegnen. Eine erste Gruppe von Fe-
ministinnen lehnt Okofeminismus ab,
weil sie befiirchten, daf3 der Kampf
gegen die doppelte Unterdriickung von
Frauen und Natur die Frauen hinter-
riicks doch wieder nur auf ihre weibli-
che ,Natur* festschreibt, aufihre ,Qua-
litaten* des Nihrens und Schiitzens.
Eine zweite Gruppe betont, daf} die
Geschichte des Patriarchats und der
Frauenunterdriickung eine sehr lange
Geschichte ist, das Okologieproblem
aber eine neuzeitliche Entwicklung
anpackt. Wer beides verbinde, nivel-
liere die Geschichte und werde auch
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der Gegenwart nicht gerecht, Und eine
dritte Gruppe sieht die Okologie-
debatte so sehr von Mannern be-
stimmt, daf sie fiirchtet, die Frauen-
frage gehe unter, wenn sie mit der
Okologiefrage verbunden wird.

Ich betrachte diese Einwande zwar als
zutreffend, optiere aber trotzdem far
eine Okofeministische Theologie, weil
und insofern sie konkret ansetzt. Wenn
ich frage, worin die 6kologischen
Hauptprobleme bestehen, dann erhal-
teich vor allem drei Antworten: Bevol-
kerungswachstum, Miill und Erschop-
fung der Ressourcen. Aber sehen wir
konkret zu: dieFrage des Bevolkerungs-
wachstums wird am Korper der Frau-
en ausgetragen; sie werden zu oft
schmerzhaften und unwiirdigen me-
dizinischen Manipulationen ihres Kor-
pers gezwungen. Die Frage des Miill-
aufkommens wird auf die Frauen ab-
gewdlzt, die schon immer verant-
wortlich waren fiir das Reinemachen.
Und die Erschépfung der naturlichen
Ressourcen trifft gerade in Landern
wie Brasilien oder Indien als erstes
die Frauen, denen es z.B. iiberlassen
ist, das Wasser fiir die Familie zu be-
schaffen.

Okofeminismus ist fiir mich also keine
Frage von Essentialismus oder von
Idealismus, sondern einfach von Rea-
lismus. Das heif3t zum Beispiel fiir mich
auch, dal Méanner beides unterstiit-
zen sollten, den Feminismus und die
Okologiebewegung.

Wenn ich das alles theologisch ernst-
nehme, dann kann Okofeminismus
nicht einfach eins von vielen neuen
Themen der Theologie sein, sondern
dann bedeutet der Ansatz bei einer
Okofeministischen Theologie nichts
weniger als die Transformation der
gesamten Theologie.

Kannst Du das an einem Beispiel
verdeutlichen?

Ich gehe zum Beispiel mit anderen
okofeministischen Theologinnen da-
von aus, dafd ein patriarchales Gottes-
bild mitverantwortlich ist fiir die ge-
genwartige Okologische Katastrophe.
Mit ,patriarchal® bezeichne ich die
Gottesvorstellung des einen allmach-
tigen mannlichen Gottes, die den Ar-
men eingetrichtert wurde, so daf} sie
auf Hilfe von oben hofften, statt selbst
aktivzuwerden. ,Patriarchal”ist diese
Gottesvorstellung auch, insofern ihr
Monotheismus politisch-koloniali-
stisch miibraucht wurde. Ich optiere
fir ein verandertes Gottesbild, das
nicht auf einem hierarchischen Gegen-
tiber von Gott und Welt/Menschen
beruht, sondern von der Immanenz
Gottes im Kosmos ausgeht. Alles lebt
in und aus dem Geheimnis Gottes, ei-
nem Geheimnis, das ich nicht erkla-

ren, sondern nur intuitiv ergreifen -
oder auch bekennen kann.

Aber Theologie bekennt ja nicht nur,
sondemn reflektiert auch. In unserem
Fall: welches sind denn die Kritierien
fiir das, was von/iiber Gott ,intuiert"
wird?

Das ist filr mich ganz einfach: Kriteri-
um ist der Jesus der Evangelien, der
sich den Armen und Marginalisierten
zugewandt hat. Und gerade bei den
Begegnungen mit den Frauen ist es oft
s0, daf} die Frauen selbst aktiv gewor-
den sind.

Fiir mich ist 6kofeministische Theolo-
gie eine Theologie, die die iberkom
menen theologischen Formeln nicht
mehr einfach wiederholen kann, sof*
dern sie auf ihre konkrete Bedeutung
hin befragen muf3.

Ich sehe mich hier selbst noch auf
einem ,Weg*, aber wichtig ist mir der
Ansatz bei der Erfahrung und die Kon
kretion.

Du warst jetzt ein Jahr lang in Eur®
pa, hast in Briissel in einem Haus
Deiner Kongregation gewohnt und it
Leuven studiert. Welche Eindriick®
nimmst Du mit zuriick nach Brasr
lien?

Zuerst muf ich sagen: es war ein ung®
heuer reiches Jahr fiir mich. Vor allé?
Dingen bin ich Giberwaltigt von de’
Vielfalt der Begegnungen. Der Abschi€
von Brasilien war sehr schmerzlicht
mich und desto unerwarteter dan’
dieser Reichtum der Begegnung?’;
gerade auch in Deutschland, wo €
insgesamt viermal in dieser Zeit wal’
Meine Welt hat sich dadurch sehr €
weitert. I
Aber dieses Jahr hat mir auch gehou
fen, eine Art Paradox in der Kirche 2
bemerken, ein Paradox, das ich imm,e_
noch nicht verstehen kann. Diese KIf
che, das habe ich erlebt, ist voller Ge:
meinschaften von solidarischen 1
schen, Frauen und Mannern, voll Vor
lebendigen Frauengruppen, dieich Y(-)g
allem getroffen habe —und gleiChZe't:ﬂ
ist es diese Kirche, die mich Z“ﬁ
Schweigen bringen will, die wollte: da .
ich aus meiner Heimat Brasilien w{ge
gehe. Dieses Paradox ist mir als gr°
offene Frage geblieben.
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