Vorwort
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Der Schock einer
prophetischen Theologie

Die Studien, die Thesen und die kritischen Unter-
suchungen zur «Theologie der Befreiung» sind
heute kaum noch zu zihlen. Man kénnte sogar
sagen, daf diese fiir die europiischen Theologen,
welche der Zwangsjacke einer traditionellen Theo-
logie zu entkommen suchen, zu einer Art Mythos
geworden ist. Die Gefahr dabei ist nur, daBl man
hier zwar gewisse Themen der Theologie der Be-
freiung aufgreift, sie aber aus der besonderen ge-
sellschaftlichen und kirchlichen Praxis herauslost,
die ihren Wurzelboden bilden, Das Wort «Be-
freiung» wird zu einem Zauberschliissel, mit des-
sen Hilfe ein theologisches Vorgehen gedeckt
werden soll, das sich auf einen ganz anderen Zu-
sammenhang bezieht, als er in Lateinamerika ge-
geben ist.

Eines ist jedenfalls sicher: Es ist dulBerst schwie-
rig, die Theologie der Befreiung in den Dienst
einer Theologie zu tibernehmen, die den Anspruch
auf Allgemeingiiltigkeit erhebt, wenn man sich
andererseits nicht an den Kimpfen der im Be-
freiungsprozel3 des siiddamerikanischen Kontinents
engagierten Christen beteiligt. Es ist gleicher-
weise duBerst schwietig, von auflen her ein kriti-
sches Urteil iiber diese Theologie der Befreiung
zu fillen, eben weil und insofern die Originalitit
dieses theologischen Denkens daher riihtt, dal3 es
nicht zu trennen ist von einer konkreten Praxis.
So haben wir uns denn auch daran gehalten, in die-
ser Nummer zum « Projekt X» ausschlieBlich latein-
amerikanischen Theologen das Wort zu erteilen.

So muB man denn die Beitrige dieses Heftes als
Zeugnisse einer prophetischen Theologie ver-
stehen, die aus einer besonderen kirchlichen Ei-
fahrung geboren ist; auBlerdem sind sie zu ver-
stehen als Anfrage an die europiische Theologie,
deren Sprachroht fiir gewdhalich auch «Conci-
lium» in allzu starkem MaBe ist. Um zu erfassen,
was diese verschiedenen Artikel, die von einer
Gruppe lateinamerikanischer Theologen redigiert
wurden, einbringen kénnen, sollte man beachten,
daB es hier nicht darum ging, ein Heft tiber die

Kirche in Lateinamerika zusammenzustellen, son-
dern darum, unter verschiedenen Perspektiven
aufzuzeigen, wie die historische Praxis einer be-
stimmten Kirche zum Ausgangspunkt fir ein
neues Verstindnis des Glaubens an Jesus Christus
werden kann,

Alle hier zu Wortt kommenden Theologen haben
jhren Standort in dem Bereich, det von den
Orientierungslinien der «Theologie der Befrei-
ung» abgesteckt ist. Mehr braucht man wohl nicht
zu sagen, um dem MiBverstindnis zu wehren,
man diirfte erwarten, in ihren Beitrigen eine
simple Neubearbeitung des in Europa schon so oft
abgehandelten Themas «Beziehung zwischen
Glauben und politischem Engagement» zu finden.
Die Politik ist schlieBlich nur eines von vielen
Feldern, auf denen sich die Dynamik des Glaubens
auswirkt.

Jeder dieser Autoren bemiiht sich, in der ihnen
allen eigenen, oft vorsichtig tastenden Weise zu
zeigen, wie man von den besonderen Erfahrungen
der christlichen Basisgemeinden Lateinamerikas
aus eine Neubestimmung des Verhiltnisses zwi-
schen der mystischen und der politischen Dimen-
sion des christlichen Glaubens zu bewihren sucht.

Hierin lag die Hauptzielsetzung dieser Sonder-
nummer. Und tatsichlich findet dieses Thema sich
auch ausdriicklich behandelt in den Beitrigen von
Segundo Galilea, Gustavo Gutiérrez, Ronaldo
Mufioz und José Miguez Bonino. Aufgrund eines
unvermeidlichen und duBerst bezeichnenden Ge-
filles aber wurden fast alle Autoren dazu gedringt,
sich mit ihren Reflexionen innerhalb des bevor-
zugten Themas der Befreiungstheologie zu be-
wegen, nimlich innerhalb des Themas der Be-
ziehung zwischen einer historischen Praxis der Be-
freiung einerseits und dem eschatologischen Heil
andererseits. Aus diesem Grunde haben wir uns
entschlossen, den Gesamittitel dieses Heftes so zu
formulieren: «Praxis der Befreiung und christ-
licher Glaube».

Statt zu einem kritischen Kommentar zu den
hier gesammelten Beitrigen anzusetzen, sollte man
sich eher um die Fihigkeit bemiihen, den Schock
einer andersartigen, provozierenden und in ihrer
Betrach ung gewisser in Europa und Nord-
amerika entstandener Theologien sogar ungerech-
ten Theologie auf sich witken zu lassen. Als Euro-
pier aber laufen wir Gefahr, tibereilte Utrteile zu
fallen, wenn wir einfach von einem ganz anderen
theologischen Horizont und einer ganz anderen
Praxis ausgehen. Etwas vom Wichtigsten, was
dieses Heft leisten konnte, wire gerade dies: daB
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es uns anleitet, uns die partikulire und daher rela-
tive Eigenart unserer europiischen Theologie
lebendiger zu Bewultsein zu bringen. So mochte
ich denn mit dieser Einfithrung auch nur einige det
Einsichten, die mich bei der Lektiite dieser Seiten
am meisten getroffen haben, herausstellen.

Distang gegensiber den T heologien
der westlichen Welt

Man kann wohl sagen, daB die Bischofskonferenz
von Medellin im Jahre 1968 fiir die Kirche Latein-
amerikas ein Ereignis war, das mit dem verglichen
werden kann, was das Zweite Vatikanische Konzil
fiir die Gesamtkirche war. Der ReifungsprozeB,
der sich dann im Verlauf von wenigen Jahren un-
ter den Christen abspielte, die sich mehr und mehr
der Herausforderung bewuBt wurden, welche in
der Situation der Ungerechtigkeit auf dem latein-
amerikanischen Kontinent liegt, gewann eine neue
Reichweite dadurch, dal man begann, ihm auch
theologischen Ausdruck zu vetleihen. Die kri-
tische Entdeckung der Welt der Unterdriickten,
die einer neuen wissenschaftlichen Rationalitit zu
verdanken ist, hat Schritt fiir Schritt zu einer radi-
kalen Infragestellung der tiblichen Weise, wie der
Glaube gelebt, verstanden und verkiindigt wird,
gefiihrt, Wie kann man noch gliubig sein inmitten
der Umwelt eines ausgebeuteten und in Abhingig-
keit gehaltenen Kontinents, welcher der Gewalt
der etablierten Gesellschaftsordnung unterworfen
ist, die unter dem Zeichen der Herrschaft des
Kapitalismus steht? Und wie liBt sich der Glaube
leben und denken als innerste Kraft einer Dyna-
mik, die den Aufbau einer gerechteren und brii-
detlicheren Gesellschaft vorwirtstreibt? Die Ant-
worten, die von einigen christlichen Gemein-
schaften in Lateinamerika auf diese Fragen ge-
geben werden, gehen aus vom Engagement in der
«historischen Praxis der Befreiung» als einer kon-
kreten AuBerung der befreienden Liebe Christi.

Aufgrund dieses ganz speziellen gesellschaft-
lichen Zusammenhanges setzen die lateinamerika-
nischen Theologen sich aufs eindeutigste ab gegen-
iiber solchen Erscheinungen, die man als einen
«Neointegralismus» bezeichnen kénnte, wie er
sich derzeit in den Vereinigten Staaten von Ame-
tika und in gewissen europiischen Lindern ent-
wickelt aus dem Bestreben, ein Gegengewicht
gegen die vom letzten Konzil ausgelésten Formen
eines exzessiven Liberalismus zu schaffen.

Was uns aber noch iiberraschender erscheint,
ist dies: Sie lehnen noch viel radikaler die ver-

schiedenen «progressistischen» Theologien der
westlichen Welt ab, mag es sich dabei nun um die
«Theologie der Sikularisierung» oder um die
«politische Theologie» handeln. Diese haben in
der Tat den gemeinsamen Fehler, unbewuBt das
Geschift der westlichen kapitalistischen Gesell-
schaft zu betreiben. Paradoxerweise machen die
verschiedenen Formen einer Theologie der Siku-
larisierung, die sich fiir progressiv halten, gerade
dadurch, daB sie die profane Eigenart und die
Autonomie der modernen Welt gelten lassen, sich
des Konformismus gegeniiber den neoliberalen
Gesellschaften des Westens schuldig. Untet dem
Vorwand, die Kirche tibe keinen soziologisch ge-
firbten EinfluB meht auf die westlichen Gesell-
schaften aus, verzichtet das Christentum auf seine
historische Wirksamkeit zut Verinderung der Ge-
sellschaft und der Welt und liuft damit Gefaht,
sich in die Innetlichkeit des Glaubens zuriickzu-
ziehen. Was die deutsche politische Theologie be-
trifft, so bleibt sie — sosehr sie auch die historische
Verantwortung der Kirche als kritische Instanz
gegeniiber jeder Gesellschaft betont — eine ab-
strakte und bloB reformistische Theologie, die es
vermeidet, beziiglich der Alternative Sozialismus
oder Kapitalismus eindeutig Stellung zu beziehen,
und zwar unter dem Vorwand, das eschatolo-
gische Absolutum relativiere jede konkrete poli-
tische Standortwahl.

Die Theologie der Befreiung (vgl. weiter unten
den Beitrag von J.L.Segundo) kann deutlich ma-
chen, dafl der eschatologische Aspekt — weit ent-
fernt davon, die Gegenwart zu relativieren — die
Gegenwart wieder an das Absolute anbindet. Sie
neigt dazu, in der Neutralitit der Theologie gegen-
iiber konkreten politischen Stellungnahmen einen
EinfluBl der lutherischen These von der Recht-
fertigung durch den Glauben unabhingig von
Werken zu sehen. In der Tat nimmt die latein-
amerikanische Theologie es bewuBt auf sich, eine
engagierte Theologie zu sein, eine militante und
gar parteiische Theologie. Sie will gegeniiber den
«rechten» oder «linken» politischen Positionen
nicht neutral bleiben.

Sie veriibelt daher der europiischen Theologie
ihre vorgebliche Neutralitit, die — unter dem Vor-
wand, die Relativitit des Politischen und den abso-
luten Charakter des Religisen zu wahren — dem
etablierten System des kapitalistischen Westens
eine ideologische Rechtfertigung liefert. Die euro-
paischen Theologen haben den Ehtgeiz, eine
Theologie von universaler Giiltigkeit fiir die ganze
Kirche zu erarbeiten. In den Augen der latein-
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amerikanischen Theologen mufl die Theologie
immer ausgehen von einer konkreten historischen
Praxis, wie zum Beispiel von der Befreiungsbewe-
gung auf dem siidamerikanischen Kontinent. So
hat eine allgemein gehaltene Befreiungstheologie
ihrer Uberzeugung nach keinen Sinn.

Eline nene Weise, Theologie # treiben

Die Einwurzelung der lateinamerikanischen Theo-
logie in eine histotische Praxis der Befreiung be-
wirkt eine tiefgreifende Wandlung des traditio-
nellen Verstindnisses von Theologie als Glaubens-
etkenntnis. Einetseits haben wir es mit einer Theo-
logie zu tun, die sich selbst als kritische, im Licht
des Glaubens vollzogene Reflexion auf historische
Praxis versteht. Andererseits handelt es sich um
eine Theologie, die sich nicht blof als Gegenstand
der Interpretation der Offenbarungsinhalte gibt,
sondern Antwort zu geben versucht auf die Frage:
Was ist zu tun?

Die europiische Theologie sucht eine neue For-
mulierung der Botschaft des Evangeliums fiir
heute, indem sie ausgeht von der Herausforderung
des Glaubens durch den Nicht-Gldubigen. Fiir die
lateinamerikanische Theologie kommt die Heraus-
forderung nicht in erster Linie vom Nicht-Gliubi-
gen, sondern vom «Nicht-Menschen», das heiBt
von demjenigen her, den die derzeitige Gesell-
schaftsordnung nicht als vollen Menschen gelten
1iBt: vom Armen, vom Ausgebeuteten, von dem-
jenigen, der selbst kaum weil3, daB er Mensch ist
(vgl. den Beitrag von G. Gutiérrez).

Das entscheidende und schwierigste Problem
der Theologie ist also, zu erkennen, wie man in
einer unmenschlichen Welt Gott als Vater verkiin-
digen kann. Aus diesem Grunde wird die Theolo-
gie sich kritische Gedanken tber die historische
Praxis der Befreiung des Menschen machen miis-
sen. Dies muB geschehen in der Konfrontation mit
dem Wort Gottes, das sich der gelebten Erfahrung
des Glaubens erschliet. Bei der Wahrnehmung
dieses Auftrags zur Kritik wird die Theologie sich
selbst aller Hilfsmittel einer wissenschaftlichen
Analyse der gesellschaftlichen Situation des latein-
amerikanischen Kontinents bedienen, im besonde-
ren einer marxistischen Analyse.

Wihrend die traditionelle Theologie von der
Offenbarung ausging, um so die WertmafBstibe fiir
eine bestimmte christliche Praxis zu bestimmen,
hat hier die historische Praxis der Befreiung ihre
Legitimitit in sich selbst und wird zum locus
theologicus im Blick auf eine Neuinterpretation

der evangelischen Botschaft und auf ein radika-
leres Engagement der Christen in einer revolutio-
niren Aktion. In ihrer Distanzierung von einer
idealistischen und universalen Theologie, die voz-
gibt, Glaubenserkenntnis vermitteln zu kénnen,
ohne daB sie sich in ein konkretes Engagement
einldBt, reflektiert diese neue Theologie auf den
Glauben als historische Praxis, das heil3t: auf die
Befreiung aus jener Situation der Unterdriickung
als die partielle Verwirklichung der totalen und
endgiiltigen Befreiung, fiir die Christus Zeugnis
abgelegt hat. Es geht hier also nicht bloB darum,
die gesellschaftlichen und politischen Implikatio-
nen des Evangeliums in bezug auf diese konkrete
Situation freizulegen, sondern darum, mit titiger
Teilnahme am ProzeB der Befreiung den Ort der
Bewihrung fiir die theologische Arbeit erst zu
schaffen.

Weil es keine Kluft zwischen dem Glauben und
der gesellschaftlichen Praxis geben darf, ist es in
gewissem Sinne die Praxis, welche die Kriterien
fiir die Wahrheit einer Theologie bereitstellt. Man
kann sich das MiBtrauen vorstellen, welches eine
solche Tendenz wecken kann. Wenn man die
Praxis zum Ort der Wahrheit macht, liuft man
dann nicht Gefahr, in eine politische Manipulie-
rung des Glaubens oder in eine politische Verktir-
zung des Evangeliums hineinzugeraten? Mehrere
der Mitarbeiter dieses Heftes sind sich dieser Ge-
fahr vollauf bewuBlt. Mir scheint jedoch, daB ihre
Reaktion darauf immer darin besteht, sich auf
eine Theologie vom Heiligen Geist zu berufen.
Detr Heilige Geist ist es, der das Handeln der
christlichen Gemeinde inspiriert und der den Chri-
sten den Bedeutungsgehalt der evangeliums-
gemilen Liebe in einer bestimmten historischen
Situation aufdeckt. Man darf daher keinen Gegen-
satz konstruieren zwischen einer Theologie, wel-
che ausginge von det Offenbarung einerseits und
einer Theologie, die von der Praxis ausginge an-
deretseits. Gott offenbart sich auch in den Be-
frelungskimpfen und durch die Befreiungs-
kimpfe, die von allen Armen des stidamerikani-
schen Kontinents ausgetragen werden.

Insofern diese Theologie eine Reflexion inmitien
der Praxis und #ber die Praxis ist, und zwar eine

Reflexion, die von denen geleistet wird, die selbst

in dieser Praxis engagiert sind, kann sie sich nicht
damit begniigen, eine neue theoretische Inter-
pretation des Christentums fiir die heutige Zeit zu
liefern. Sie will vielmehr zu konkreten Entschei-
dungen hinleiten. Man konnte daher sagen, daB sie
nicht bloB auf die Fragen antworten will: «Was ist
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zu glauben und wie ist ber den Glauben zu spre-
chen?» Sie will vielmehr Antwort geben auf die
Frage: «Was ist zu tun?»

Dies stellt zweifellos eine Revolution dar in den
Augen eines bestimmten Typs von Theologie,
welche vor allem iber das Christentum als Lehr-
gehalt und nur wenig iber das Christentum als
Aktion reflektierte. Hier vollzieht sich eine Um-
stellung des zentralen Gegenstands der Theologie,
die nun nicht mehr ausschlieBlich «intellectus
fidei» ist, sondern vielmehr die Fihigkeit zu er-
kennen, welches Handeln im Namen Christi ge-
boten ist. Der Theologie fillt die Aufgabe der
Unterscheidung der Ausdrucksformen zu, welche
die christliche Liebe in einer bestimmten Situation
und angesichts neuer Formen der Fvangelisation
annehmen mul.

Damit dndert sich auch das bisher tibliche Ver-
stindnis vom Fachtheologen. Dieser kannjetztnicht
meht blof3 als Fachkenner der Schrift und der
kirchlichen Tradition verstanden werden. Er ist
zugleich zu verstehen als jemand, der im strengst
moglichen Sinne Kenntnis von dem Befreiungs-
prozeB auf dem lateinamerikanischen Kontinent
hat. Und naturgemiB ist ein solches Wissen nicht
zu trennen von der titigen Teilnahme an den re-
volutiondren Kdmpfen fir die Befreiung der Ar-
men. Ein Theologe, der seine theologische For-
schung unabhingig von seinem konkreten Enga-
gement betreibt, wie dies in Europa der Fall ist,
wird in Lateinamerika in wachsendem MaBe un-
denkbar.

Wenn dieser neue Typ des Theologen nicht
mehr bloB als ein Spezialist fiir die Offenbarung
verstanden werden kann, so ist zu vermuten, daBl
diese Art von Theologie auch nicht mehr das
nahezu ausschlieBliche Monopol von Wissen-
schaftlern ist, die eine langjihrige Ausbildung ge-
nossen haben. Sie ist vielmehr allen Laien zuging-
lich, die sich am Leben von politisch engagierten
christlichen Gemeinschaften beteiligen und die auf
ihre Aktion reflektieren. Trotz dieser theoretischen
Mébglichkeit, die sich den Laien eréffnet, mul3 man
aber wohl sehen, daB die Pioniere der « Befreiungs-
theologie» tatsichlich nahezu ausschlieBlich wis-
senschaftlich ausgebildete Kleriker sind.

Wie auch immer es um die Grenzen und Un-
schirfen dieser neuen Theologie bestellt sein mag,
jedenfalls miissen wir ihrem Entstehen die grofite
Aufmerksamkeit widmen, weil dieses die Theo-
logie der westlichen Welt als beherrschende Ideo-
logie der Gesamtkirche in Frage stellt. E.Dussel
hat dies vor lingerer Zeit einmal so beschrieben:

«Nach der groBen <Theologie der Christenheit»
(vom 4. bis zum 15. Jahrhundert) und der ¢moder-
nen europiischen Theologie» ist nun die «Be-
freiungstheologie» der Unterdriickten an der
Peripherie unserer Welt auf den Plan getreten, und
mit ihr gerdt die gesamte traditionelle Theologie
in eine osterliche Bewegung, die bestimmt ist vom
Blick auf die Existenz des Armen.»

Hine nene Theologie vom Fleil

Alle Mitarbeiter dieses Heftes kamen auf die eine
oder andere Weise dazu, sich Gedanken zu machen
tber den BefreiungsprozeB als Zeichen des escha-
tologischen Heiles. Man muf aber wohl beachten,
daB die lateinamerikanische Theologie nicht bloB
eine Theologie der Befreiung oder eine Theologie
#iber die Befreiung ist, sondern vielmehr eine Theo-
logie, die bewuBt Partei ergreift fiir die Befreiung.
Wir missen sie begreifen als eine aufreizende Pro-
vokation gegeniiber unserer gewohnten Weise, das
Problem des Heiles in Jesus Christus zu stellen.
Ich mochte hier nur auf einige besonders bezeich-
nende Themen hinweisen.

Die lateinametikanischen Theologen versuchen
ein neues Bild von Jesus Christus und einen neuen
Begtiff von Heil zu entwerfen, indem sie den Be-
freiungsprozeB, der sich derzeit auf dem siid-
amerikanischen Kontinent vollzieht, als «herme-
neutischen Ort» verstehen. Das heillt, daB3 sie
eine abstrakte Theologie detr Befreiung, die nur
die gleichbleibenden Existenzbedingungen der
Menschheit, die aus ihrer Unterworfenheit unter
Tod, Leiden und Siande resultieren, in Rechnung
stellen wiirde, ablehnt. Genau diese Art ven Theo-
logie hat ja als ideologische Absicherung fiir alle
diejenigen dienen kénnen, welche die politische
und wirtschaftliche Macht in Amerika in Hinden
halten und welche den status quo aufrechterhalten
méchten. Eine «Theologie der Befreiung» ganz
im allgemeinen hat keinen Sinn. Aus diesem
Grunde nehmen die verschiedenen Richtungen
einer Befreiungstheologie es hin, bloB proviso-
rische, partielle und tastend experimentierende
Weisen des Theologisierens zu sein. Sie sind keine
leichthin exportfihigen Waren, die dazu dienen
konnten, das Handeln von Christen in andeten
gesellschaftlich-politischen Zusammenhingen zu
rechtfertigen.

Dennoch haben diese neuen Theologien eine
prophetische Giiltigkeit auch in bezug auf die
Neuinterpretation des christlichen Heils, die der-
zeit in der gesamten Kirche im Gange ist. Fast
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iiberall reflektiert man heute tiber die Bezichung
zwischen der Befreiung des Menschen und dem in
Jesus Christus geschenkten Heil. Hier nun erinnert
uns die lateinamerikanische Theologie dankens-
werterweise daran, daBl diese Inbezugsetzung von
Befreiung und Heil nur Sinn hat, wenn sie histo-
risch konkretisiert wird. Mit anderen Worten: Die
totale und endgiiltige Befreiung durch Christus
vermittelt sich immer in partiellen historischen
Befreiungsprozessen.

Diese der christlichen Theologie des letzten
Drittels des 20. Jahrhunderts auferlegte Nétigung,
die Verbindung zwischen den Befreiungsbewe-
gungen — an denen Millionen von Menschen be-
teiligt sind — und dem Kommen des Gottesreiches
aufzuzeigen, hat nichts zu tun mit einem neuen
Opportunismus der Kirche. Sie ist vielmehr ein
«Zeichen der Zeit» von der gréften Bedeutung.
Nun liegt aber der wertvollste Beitrag der in einem
praktischen Befreiungsprozell verwurzelten latein-
amerikanischen Theologie zu diesem Geschehen
darin, daf sie uns zu einem neuen Verstindnis des
Begriffes «Reich Gottes» verhilft: «Das Reich
Gottes ist nicht lediglich eine geistige Wirklich-
keit, sondern eine umfassende tevolutionire Um-
gestaltung der Strukturen der alten Welt. Und
genau aus diesem Grunde stellt es auch eine frohe
Botschaft fiir die Armen dar ... Das Reich Gottes
will nicht eine andere Welt sein, sondern vielmehr
eben diese Welt hier, aber umgestaltet zu einer
neuen Welt, zu einer neuen Ordnung dller Ver-
hiltnisse dieser Welt» (vgl. den Beitrag von L.
Boff).

Mit vollem Recht weist man auf den «Antimes-
sianismus» Jesu hin, auf die Tatsache, daf} er im
Laufe seines Erdenlebens die Versuchung der
Macht zuriickgewiesen hat. Wie L. Boff in seinem
Beitrag ausgezeichnet dargelegt hat, bedeutet die
Geschichte der Versuchung Jesu eine Zuriick-
weisung der «Regionalisierung» des Gottes-
reiches, eine Zuriickweisung der Verkiirzung des
Totalitdtsanspruches des Reiches Gottes auf eine
begrenzte «Provinzy» dieser Weltwirklichkeit. Die
traditionelle Theologie aber hat daraus irriger-
weise eine Spiritualisierung des Reiches Gottes
und eine totale politische Neutralitit des Evange-
liums gefolgert. Man hat auch so sehr den absolu-
ten Charakter der eschatologischen Zukunft des
Reiches Gottes betont, dal man dariiber die histo-
rischen Verwirklichungen menschlicher Freiheit,
welche doch Vorwegnahmen der totalen Be-
freiung des Menschen als einer Gabe Christi sind,
allzusehr relativiert hat.

Tatsichlich aber hat die Zuriickweisung eines
politischen Messianismus durch Christus selbst
schon wieder politische Bedeutung. Das bedeutet
nicht, daB Christus den Menschen die Last ihrer
historischen Verantwortung fir die Umgestaltung
der Welt und der Gesellschaft nach dem Plan
Gottes abnihme. Das Ernstnehmen des histo-
rischen Geschicks Jesu zeigt uns, dal er nicht ein
rein innerliches Gottesreich oder ein Heil, das
blof die menschlichen Verhiltnisse ganz im allge-
meinen betrife, gepredigt hat — selbst wenn es zu-
triffe, da er uns mit seinem Evangelium kein
konkretes Modell geliefert hat, das heute eine
christliche Politik der Befreiung inspirieren
kénnte. So ist ja auch nicht zu bestreiten, dal3 er
stindig in Konflikt lebte mit der etablierten Ord-
nung seiner Zeit und daB sein Tod die Folge
eines politischen Prozesses war. Mit anderen Wor-
ten: Jesus hat dem Reich Gottes, dessen Zeuge er
war und dessen endgiiltige Epiphanie das Ge-
heimnis seiner Auferstehung wurde, eine histo-
rische Konkretisierung gegeben.

So sind die Bemithungen aller Armen in Sid-
amerika — seien sie Christen oder nicht —, sich von
der wirtschaftlichen, politischen und kulturellen
Unterdriickung zu befreien, nicht bloB die Ant-
wort auf ein politisches Gebot. Was hier in Praxis
umgesetzt wird, ist vielmehr eine Forderung aus
dem Glauben. Es ist eine der Weisen, an der histo-
rischen Konkretisierung des Reiches Gottes zu
arbeiten. Sicherlich kann hier keine Rede sein von
einer Identifizierung zwischen der Totalitit des
Reiches Gottes und einem bestimmten historischen
BefreiungsprozeB. Es gibt jedoch einen geheimnis-
vollen Zusammenhang zwischen diesen beiden
Witklichkeiten, denn das Reich Gottes ist auf ge-
heimnisvolle Weise schon gegenwirtig im Feld der
Geschichte.

Das Reich Gottes bietet sich nicht auf ein einzi-
ges Mal in seiner ganzen Vollendung dar, sondern
es verleiblicht sich in historischen Vermittlungen,
welche alle Ebenen det menschlichen Wirklichkeit
betreffen, die Ebene des Politischen, des Sozialen
und des Religidsen. Das Kommen des Reiches ist
wirklich fiir die ganze Schopfung eine frohe Bot-
schaft. Die lateinamerikanischen Theologen pfle-
gen daher gerne zu sagen, die Verkiindigung des
kommenden Reiches mache den historischen
Kampf der Menschen um ihre Befreiung nicht
tiberfliissig. Sie radikalisiert diesen Kampf eher
noch dadurch, daB sie seine transzendente Trag-
weite enthiillt.
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VORWORT

Line newe Art von S piritnalitit

In dem MaBe, wie die politische Befreiung als ein
Zeichen fur die eschatologische Befreiung erlebt
wird, wird auch der Verklammerung der mysti-
schen Dimension mit der politischen Dimension
des christlichen Glaubens neuer Ausdruck ver-
lichen. Es ist vergleichsweise leicht, bei der Durch-
sicht der verschiedenen Beitrige dieses Heftes die
groBen Linien einer neuen Art von Spiritualitit
freizulegen, welche allen Christen insgesamt zu
denken geben konnte.

Die Sache des Glaubens fillt fiir die Christen
Lateinamerikas in eins mit der Bemiihung, die
historische Bedeutung Jesu und seines Heiles
wirklich ernst zu nehmen, niherhin vor allem die
Bedeutung Jesu und seines Heiles fiir die Schwich-
sten und Hilflosesten, fiir die Christus selbst Partei
genommen hat. Damit aber treten die Christen in
die konfliktgeladene und verworrene Welt der
Armen ein, und damit vollziehen sie eine grund-
legende Entscheidung, an der sich ihre Treue
gegeniiber dem Herrn erweist (vgl. die Beitrige
von S.Galilea und G. Gutiérrez).

Diese Glaubenserfahrung, die ihren Ausgangs-
punkt in der Welt der Armen hat, eréffnet der
christlichen Mystik ganz neue Hotizonte. In eben
dieser Dialektik zwischen der Treue zu Jesus und
dem gemeinsamen Engagement mit den Armen
liegt der Lebensraum fiir die Spiritualitit der Be-
freiung. Wenn der konkrete Ausdruck des Glau-
bens tatsichlich in den «Werken» liegt, so be-
stehen diese Werke in Lateinamerika eben in der
Praxis der Befreiung. Zugleich sind sie die kon-
krete Frucht des Lebens im Heiligen Geist. Bei
det Lektiire dieser Beitrige wird man auf Schritt
und Tritt feststellen konnen, wie die vom Evange-
lium geforderte und ermdglichte Bekehrung als
immer erneuter Bruch mit der Selbstgeniigsamkeit
des «alten Menschen» und als Eintreten des «neuen
Menschen» in die Welt des «anderen», um diese
zu vetindern, fiir die Christen Lateinamerikas da-
mit identisch wird, daB sie die befresende Liebe
iben.

Sich im BefreiungsprozeB engagieren bedeutet
fur den Christen eine neue Weise der Identifika-
tion mit Christus und stellt eine bisher unbekannte
christliche Erfahrung dat, voller VerheiBungen
und Moglichkeiten, aber auch voller Schwierig-
keiten und voller Herausforderungen. Tatsich-
lich geht fiir viele Christen Lateinamerikas das
Engagement in der Befreiungsbewegung Hand in
Hand einher mit einer echten Geisteserfahrung im

urspriinglichen und biblischen Sinne dieses Wor-
tes: Es bedeutet so viel wie ein Leben in dem
Geist, der uns auf eine befreiende und schépfe-
rische Weise erfahren 1iBt, daf wir Séhne und
Tochter des Vaters und Briider und Schwestern
der Menschen sind.

Dabei geht es nicht darum, andere traditionell-
giiltice Dimensionen der christlichen Kontem-
plation zu verneinen, sondern vielmehr darum, auf
dem Wege einer Integration die biblische, histo-
rische und engagierte Dimension der Kontem-
plation wiederzugewinnen, jene Dimension, die
unter den Christen so seht in Vergessenheit gera-
ten war. Diese mystische Frfahrung macht auf un-
trennbare Weise die doppelte Dimension eines
Geschehens von ursprunghaft-eigenem Charakter
gegenwirtig: die Begegnung mit der Person Chri-
sti und die Erfahrung der Gegenwart Christi im
Bruder, vor allem im «Geringsten» seiner Briider.

Die zweite Weise der Begegnung ist das sakra-

mentale Zeichen der ersten. So handelt es sich
nicht mehr darum, die Kontemplation in den
Dienst der Befreiung zu stellen, sondern die ihr
selbst innewohnenden Méglichkeiten zu ent-
wickeln und damit auch ihte biblische Dimension
des Engagements.

Mit der Aufnahme dieser Begrifflichkeit riickt
zugleich die gesellschaftlich-politische Dimension
in die Mitte der mystischen Etfahrung des Chri-
sten, und zwar als eines ihrer wesentlichen konsti-
tutiven Elemente. In der Tat vollzieht sich die
Begegnung mit Christus notwendigerweise durch
die Begegnung mit dem notleidenden Bruder, des-
sen Existenz davon bestimmt ist, daB er zu einer
ausgebeuteten Klasse, zu einer vernachldssigten
Rasse und zu einer kulturellen Randgruppe gehort.

Dies sind nur einige wenige Ubetlegungen zu
dem einen oder anderen Teilaspekt, zu denen mich
die Lektire dieser Beitrige angeregt hat. Ich
wollte damit eine Art «Vorwarnung» fiir alle die-
jenigen geben, die sich vielleicht stéren an ge-
wissen festgefahrenen Positionen in bezug auf das
Verhiltnis zwischen Glauben und Politik, die ge-
reizt sein konnten durch gewisse Utteile, die iiber-
rascht sein koénnten, daB zu gewissen Fragen ge-
schwiegen wird. Bei voller Wahrung unserer kri-
tischen Freiheit miissen wir doch dieses Zeugnis
einer prophetischen Theologie, die unsere Denk-
gewohnheiten und unsere theologische Selbst-
geniigsamkeit in Frage stellt, aufmerksam héren.
Hinter dieser Theologie im Werden miissen wit
den Aufschrei der Armen vernehmen. Und das, ;
was sich da in Lateinamerika mit ersten Ver-
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suchen Ausdtuck zu verschaffen beginnt, ist viel-
leicht nur eine Vorankindigung dessen, was mor-
gen in Afrika und in Asien geschehen wird. Die
«Befreiungstheologien» stellen sicherlich eine
Chance fiir die gesamte Kirche dar. Und das, was
die westliche Theologie als eine «Antitheologie»
abzuqualifizieren versucht sein konnte, konnte
vielleicht zur Voraussetzung ihrer eigenen Eit-
neuerung werden.

Ubersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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