BEITRAGE

ENRIQUE DUSSEL

geboren 1934 in Argentinien, ist Professor fiir Geschichte
und Philosophie am Lateinamerikanischen Pastoralinstitut
und Professor fiir Ethik an der Nationaluniversitit von Cuyo.
Er verdffentlichte u.a.: Hipétesis para una historia de la
Iglesia en América latina (1967) (die dritte Auflage er-

Gustavo Gutiérrez

Befreiungspraxis, Theo-
logie und Verkiindigung

Die Theologie ist ein Glaubensverstindnis. Sie ist
cine Neuentzifferung des Wortes, wie es in der
Christengemeinde gelebt wird. Doch handelt es
sich um eine Reflexion, die auf die Mitteilung des
Glaubens, auf die Verkindigung der Frohbot-
schaft der Liebe des Vaters zu allen Menschen aus-
gerichtet ist. Evangelisieren heiBt von dieser Liebe
Zeugnis geben und sagen, dafB sie in Christus sich
uns kundgetan hat und Fleisch geworden ist.
Der Diskurs iiber den Glauben liegt zwischen
diesem Exrleben und dieser Mitteilung. Das theo-
logische Schaffen wurzelt in unserem Menschsein
und Christsein und geschieht im Hinblick auf die
Verkiindigung der Frohbotschaft. Aus diesem
Grund ist die Aufgabe der Theologie gleich-
bleibend und wechselnd zugleich. Man ist Christ
im SchoB einer Geschichte, welche die Bedingun-
gen des menschlichen Lebens unablissig dndert.
Das Evangelium ist Menschen zu verkiinden, die
sich selbst verwirklichen, indem sie ihr eigenes
Schicksal schmieden. Der theologische Diskurs
betrifft eine Wahrheit, die Weg ist, ein Wort, das
sein Zelt aufgeschlagen hat in der Geschichte. Ob-
wohl ihre Aufgabe sich gleich bleibt, nimmt die
Theologie verschiedene Formen an im Hinblick
auf das christliche Leben und die Verkiindigung
des Evangeliums an die Menschen in einem ge-
gebenen Zeitpunkt des menschlichen Werdens.
Die letzten Jahre Lateinamerikas sind charak-
terisiert durch die reale, Forderungen stellende
Entdeckung der Welt des andern: des Armen, des
VerstoBenen, der ausgebeuteten Klasse. In einer
Gesellschaftsordnung, die wirtschaftlich, politisch
und ideologisch von einigen wenigen und zu deren

schien 1974 in Barcelona unter dem Titel: Historia de la
Iglesia en América latina 1492-1973), El humanismo se-
mita (Buenos Aires 1969), Historia del catolicismo popu-
lar en Argentina (Buenos Aires 1970), Para une de-struccién
de la historia de ética (Parana 1972), La dialéctica hegeliana
(Mendoza 1972).

Profit gemacht wird, beginnt der «andere» dieser
Gesellschaft — die ausgebeuteten Volksklassen, die
unterdriickten Kulturen, die diskriminierten Ras-
sen —, seine Stimme zu GehGr zu bringen. Er
spricht immer weniger durch Mittelsminner, son-
dern beginnt sein Wort direkt zu sprechen, sich
selbst zu entdecken und zu machen, dafl das Sy-
stem seine beunruhigende Prisenz wahrnimmt. Er
will immer weniger Objekt demagogischer Mani-
pulation oder des mehr oder weniger getarnten
Firsorgewesens sein, um nach und nach zum Sub-
jekt seiner Geschichte zu werden und eine von
Grund auf andere Gesellschaft zu zimmern.

Doch diese Entdeckung geschieht nur aus der
geschichtlichen Befreiungsbewegung heraus, die
eine wirklich egalitdre, briiderliche, gerechte und
freie Gesellschaft aufzubauen sucht. Seit einiger
Zeit beteiligt sich eine wachsende Zahl von Chri-
sten an diesem BefreiungsprozeB und durch ihn
an der Erhellung der Welt der Ausgebeuteten und
VerstoBenen des Kontinents. Dieses Engagement
fihrt zu einer neuen Weise des Menschseins und
Christseins, des Glaubenslebens und -denkens, des
Zusammenrufens zut «ecclesia»,

Diese Beteiligung der Christen am Befreiungs-
prozeB weist verschiedene Radikalititsgrade auf
und duBert sich in Sprechweisen, die noch auf der
Suche sind und sich «tastend und irrend» vor-
wirtsbewegen. Das eine Mal kommt man an einer
Wegbiegung ins Stocken, das andere Mal be-
schleunigt sich det Schritt dank dieses oder jenes
Ereignisses. Doch legt man einen Weg zuriick, der,
wie es sich nach und nach herausstellt, fiir eine
theologische Reflexion und fiir die gemeinschaft-
liche Glaubensfeier neu ist.

Auf den folgenden Seiten méchten wir einige
Erwigungen tber die Arbeit einer Theologie an-
stellen, die von einer geschichtlichen Befreiungs-
praxis ausgeht, in der die Armen und Unterdriick-
ten dieser Welt eine andere Gesellschaftsordnung
und eine neue Weise des Menschseins aufbauen
wollen. Diese theologische Reflexion ist vom Ver-
langen getrieben, aus dieser Solidaritit heraus das
Wort des Herrn allen Menschen auszurichten.
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1. Von der Befreiungspraxis ans

Der Einbruch des andern, des Armen in unser
Leben fithrt zu einer aktiven Solidaritit mit seinen
Interessen und Kimpfen. Dieses Engagement
wird zu einem titigen Finsatz, um eine Gesell-
schaftsordnung, die VerstoBene und Unterdriickte
schafft, zu dndern. Die Beteiligung an der ge-
schichtlichen Befreiungspraxis ist letzten Endes
eine Betitigung der Liebe: der Liebe zu Christus
im Nichsten, der Begegnung mit dem Herrn in-
mitten einer konfliktgeladenen Geschichte.

«Wer ist sein Nachster gewesen?»

Wiederum den andern entdecken heillt in seine
Welt eintreten und setzt einen Bruch mit unserer
‘Welt voraus. Die Welt der Selbstgentigsamkeit, die
Welt des «alten Menschen» liegt nicht nur im In-
nern, sondern wird durch gesellschaftliche und
kulturelle Bedingungen geprigt. Wer in konkre-
ter, engagierter Form in die Welt des andern, des
Armen eintritt, beginnt ein «neuer Mensch» zu
sein. Bs kommt zu einem Bekehrungsprozel.
Die Liebe zum Nichsten ist eine wesentliche
Komponente des christlichen Daseins. Wenn ich
jedoch nur den «Nahestehenden», dem ich auf
meinem Wege begegne, der um Hilfe bittend zu mir
kommt («Wer ist mein Nichster?»), als meinen
Nichsten ansehe, so bleibt meine Welt die alte.
Das individuelle Fiirsorgewesen, jede bloB ober-
flichliche Reform der Gesellschaft ist eine Liebe,
die den Hof des eigenen Hauses nicht verliBt
{«Wenn ihr nur die liebt, die euch lieben, was fiir
einen Lohn habt ihr da zu erwarten?» [Mt 5,46]).
Wenn ich hingegen denjenigen als meinen Nich-
sten ansehe, dewz ich mich auf seinem Weg zuge-
selle, den «Fernstehenden», dem ich mich nihere
(«Wer von diesen Dreien hat sich als Nichster et-
wiesen fur diesen?» [Lk 10,36]), wenn ich mich
zum Nichsten dessen mache, den ich auf Gassen
und Plitzen, in Fabriken und Elendsvierteln, auf
Feldern und in Minen suchen gehe, so wird meine
Welt eine andere. Dazu kommt es, wenn man eine
authentische, effektive «Option fiir den Armen»
trifft, weil der Arme fir das Evangelium der
Nichste par excellence ist. Diese Option bildet des-
halb die Achse, um die sich heute eine neue Weise
des Menschseins und des Christseins in Latein-
amerika dreht.r Doch der «Arme» existiert nicht
als etwas Schicksalhaftes; seine Existenz ist weder
politisch neutral noch ethisch indifferent. Det
Arme ist das Nebenprodukt des Systems, in dem

wir leben und fiir das wir verantwortlich sind. Er
ist der an den Rand unserer Gesellschafts- und
Kulturwelt Gedriickte. Arm ist der Unterdriickte,
der Ausgebeutete, der um die Frucht seiner Arbeit
Betrogene, der seines Menschseins Beraubte. Des-
halb ist die Armut des Armen nicht ein Aufruf zu
einer hochherzigen Tat, die sie zu lindern sucht,
sondern eine Aufforderung, eine andere Gesell-
schaftsordnung aufzubauen.

Wir miissen allerdings noch einen Schritt weiter-
gehen. Die Option fiir den Armen und Unter-
driickten, die man in titigem Einsatz fiir die Be-
frelung vornimmt, liBt einsehen, daB es nicht
moglich ist, ihn aus dem Gesellschaftsgefiige, dem
er angehort, herauszunehmen, sonst wiirden wir
weiterhin uns damit begniigen, « Mitleid mit seiner
Situation» zu empfinden. Der Arme, der Unter-
driickte gehort einer verachteten Kultur, einer dis-
kriminierten Rasse, einer Gesellschaftsklasse an,
die — versteckt oder offen — von einer andern Ge-
sellschaftsklasse ausgebeutet wird. Fiir den Armen
optieren heilBit fiir den VerstoBenen und Ausge-
beuteten und gegen die herrschenden Gruppen
Stellung nehmen, heiBt sich des Gesellschafts-
konfliktes bewuBt werden und fir die Enterbten
Partei ergreifen. Fiir den Armen optieren heilit in
die Welt der unterdriickten Rasse, Kultur und Ge-
sellschaftsklasse, in das Universum ihrer Werte,
ihrer Kulturkategorien eintreten, sich mit ihren
Interessen und Kampfen solidarisieren.

Der Arme ist somit jemand, der die herrschende
Gesellschaftsordnung in Frage stellt. Wer sich mit
dem Armen solidarisch macht, wird der Unge-
rechtigkeit bewuBt, auf der diese Ordnung auf-
gebaut ist, und der mannigfachen Mittel, die sie
zu ihrer Festigung verwendet. Er begreift, dafl
man nicht auf der Seite des Armen und Unter-
driickten steht, wenn man nicht Stellung nimmt
gegen das, was zur Ausbeutung des Menschen
durch den Menschen fithrt, Infolgedessen darf sich
diese Solidaritit nicht mit einem Nein zum jetzi-
gen Stand der Dinge begniigen, sondern sie mul3
sich anstrengen, eine Gesellschaft zu zimmern,
worin der Arbeiter nicht vom Eigentiimer der
Produktionsmittel abhingig ist, eine Gesellschaft,
die nicht nur die politische Fihrung tibernimmt,
sondern sich auch die Freiheit aneignet, so daB ein
neues GesellschaftsbewuBtsein auf kommt.

Die Solidaritit mit dem Armen erfordert die
Anderung der jetzigen Gesellschaftsordnung. Sie
schlieBt eine geschichtliche Befrelungspraxis mit
ein, d.h. einen titigen Einsatz zur Verinderung,
um eine gerechte, freie Gesellschaft zu schaffen.
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Umstellung der Geschichte und befreiende
Liebe

Seit zwei Jahrhunderten hat der Mensch zu erfah-
ren begonnen, daB er imstande ist, die Welt, in der
er lebt, beschleunigt und berechnet umzugestal-
ten. Diese Erfahrung hat den Lauf der Geschichte
gedndert und prigt endgiltig unsere Epoche. So
haben sich fur das Leben des Menschen auf der
Erde unerahnte Moglichkeiten erdfinet, doch ihre
Nutzung zum Profit einer Minderheit der Mensch-
heit hat zur Frustration und Erbitterung der besitz-
losen Massen gefuhtt.

Die sogenannte Industrierevolution bedeutete
den Anfang einer Etappe rascher und reichlicher
Produktion von Konsumgiitern fiir den Men-
schen, gestiitzt auf eine bislang noch unbekannte
Befihigung zur Umgestaltung der Natur.2 Das
Aufkommen der Experimentalwissenschaft hatte
die Herrschaft iiber die Natur bereits eingeleitet,
doch dieser Macht wird man sich erst dann voll
und ganz bewuBt, als die wissenschaftliche Kennt-
nis zu einer Technik der Manipulation der mate-
riellen Welt wird und es erméglicht, vitale Be-
dirfnisse des Menschen in breitem Rahmen zu
stillen.s Die produktiven Krifte des Menschen
wachsen so iiber die vorhersehbaren Grenzen hin-
aus und dndern die wirtschaftliche Betitigung der
Gesellschaft geradezu revolutionir. Dieser Prozel3
ist weitergegangen und setzt sich spiralformig
fort, so dafl wir heute bei dem angelangt sind, was
man eine zweite Industrierevolution nennt. All
das hat dem heutigen Menschen bewuBt gemacht,
dalB} er imstande ist, seine Lebensbedingungen von
Grund auf zu dndern, und bildet eine klatre, an-
spornende Bestitigung dafiir, daB er der Natur
gegeniiber frei ist. Doch hat es auch unter den
Volkern der Erde die abgriindigsten Unterschiede
hervorgebracht, welche die Geschichte je gekannt
hat.

Eine der am wenigsten kontrollierten Folgen der
Industrierevolution war die fortschreitende Er-
setzung des Menschen durch die Maschine. Dies
schuf am Rande des Kreislaufs der Reichtums-
produktion einen gesellschaftlichen UberschuB,
das sogenannte «Reserveheer der Industrie», das
aus einer wachsenden Masse an den Rand Ge-
driickter besteht, die vom System nicht resorbiert
worden sind. Von diesen gesellschaftlichen Un-
kosten des beschleunigten Rhythmus der Indu-
strialisierung und des damit zusammenhingenden
technologischen « Booms» nahm man im 19. Jahr-
hundert erst spit Notiz. Ja, je raffinierter der tech-

nische Fortschritt wurde und je hoher das Lebens-
niveau der entwickelten Linder stieg, kam zu die-
sem ProzeB eine internationale Arbeitsteilung hin-
zu, die zu den vorhin erwihnten enormen Unter-
schieden zwischen verschiedenen Lindern fiihrte.

Wenn auch die Industrierevolution einerseits
dem heutigen Menschen eine einzigartige Situa-
tion und Macht zur Umgestaltung der Natur ver-
schafft hat, so hat sie anderseits die Widerspriiche
der Gesellschaft so sehr zugespitzt, daBl eine inter-
nationale Krisensituation entstand, welche die Ge-
waltmaBnahmen nicht meht aus der Welt zu schaf-
fen vermogen.

Diese Folgen der Industrierevolution machen
die Fortschritte eines weiteren Geschichtsprozes-
ses verstandlicher, der in den gleichen Jahten an-
hob und eine weitere Dimension der umgestalten-
den Titigkeit des Menschen wahrnehmen liBt.
Wir denken an die politische Dimension. Die
Franzosische Revolution liel die Méglichkeit zu
einer tiefgreifenden Verinderung der bestehenden
Gesellschaftsordnung erfahren. Sie proklamierte
das Recht jedes Menschen, an der Leitung der
Gesellschaft, der er angehért, teilzunehmen. Uns
interessieren hier nicht die unmittelbaren Ge-
schehnisse dieses politischen Umsturzes und auch
nicht der vorwiegend deklarative Charakter dieser
Proklamation. Wichtig ist, dal dieses Ereignis in
all seiner Vieldeutigkeit einem Gesellschaftstypus
ein Ende gemacht und das Bestreben des ganzen
Volkes angestachelt hat, eflektiv an der politischen
Macht teilzunehmen und seine Rolle in der Ge-
schichte aktiv zu {ibernehmen: kurz, das Streben
nach einer wahrhaft demokratischen Gesellschaft.
Wie im vorigen Fall stehen wir vor einer neuen
Bestitigung der Freiheit des Menschen, doch dies-
mal in bezug auf die Gesellschaftsorganisation.
Damit aber diese demokratische Gesellschafts-
struktur wirklich besteht, miissen gerechte wirt-
schaftliche Verhiltnisse vorhanden sein. Da dies
weder im Innern der unterentwickelten Linder
noch in ihrer 4uBern Beziehung zu den entwickel-
ten Lindern der Fall ist, entstehen sowohl auf
nationaler Ebene wie im internationalen Gefiige
scharfe, explosive Spannungen.

Die Zeitgenossen der Anfinge dieser Gescheh-
nisse sind sich klar bewuBt, daf3 sie am Beginn
einer neuen Geschichtsepoche stehen, der die kri-
tische Vernunft und die umgestaltende Freiheit
des Menschen ihren Stempel aufdriicken.+ All dies
wird ihres Erachtens zu einem neuen Menschen
fithren, der seiner selbst und seines Schicksals in
der Geschichte mehr Herr ist. Diese Geschichte
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witd fiirderhin nicht mehr begriffen werden kén-
nen, falls man Natur und Gesellschaft trennt. Es
wird immer deutlicher, dall die Industrierevolu-
tion und die politische Revolution nicht zwei zu-
fillig gleichzeitige und konvergente Vorginge,
sondern zwei voneinander abhingige Bewegun-
gen sind. Je weiter beide voranschreiten, desto
offensichtlicher wurde iht gegenseitiges Ineins-
sein. Die Umstellung der Geschichte setzt deshalb
notwendigerweise die gleichzeitige Anderung der
Natur und der Gesellschaft voraus. In dieser Um-
gestaltungspraxis liegt mehr als ein neues Wissen
um den Sinn der wirtschaftlichen Betitigung und
der politischen Aktion; sie bedeutet eine neue
Weise des Menschseins in der Geschichte.

Doch wenn die unter Fremdherrschaft stehen-
den Volker und an den Rand gedringten Men-
schen, die Armen dieser Welt den Lauf der Ge-
schichte indern wollen, so miissen wir das als eine
Befrelungspraxis auffassen. Wir miissen darin
etwas erblicken, das wir wvielleicht {bersehen,
wenn wit es von jener Minderheit der Menschen
her ins Auge fassen, die iber den GroBteil der
wirtschaftlichen und technischen Mittel sowie

iiber die politische Macht in der Welt von heute

verfiigt. Darum nimmt die Befreiungspraxis einen
subversiven Charakter an, denn sie will ja eine Ge-
scllschaftsordnung umstiirzen, in der der Arme,
der AuBenseiter dieser Gesellschaft sich kaum Ge-
hoér zu verschaffen beginnt.s

Somit geht es nicht um eine rationellere Wirt-
schaft oder um eine bessere Gesellschaftsorganisa-
tion, sondern im Grunde um eine Frage der Ge-
rechtigkeit und Liebe. Diese Begriffe sind klas-
sisch und werden vielleicht in einer streng poli-
tischen Rede wenig verwendet, doch erinnern sie
uns daran, fiir welche menschlichen Werte diese
Bewegung sich einsetzt. Sie hat Menschen, ja
ganze Volker vor Augen, die unter Elend und
Ausbeutung leiden, die von den elementarsten
menschlichen Rechten keinen Gebrauch machen
koénnen und kaum wissen, daB sie Menschen sind.
Deshalb ist die Befreiungspraxis, insofern sie in
authentischer Solidaritit mit dem Armen und
Unterdriickten geschieht, letztlich eine Praxis der
Liebe: wirklicher, witksamer, geschichtlicher
Liebe zu konkreten Menschen — der Liebe zum
Nichsten und damit der Liebe zu Christus, det
sich mit dem Geringsten unserer Menschenbriider
identifiziert. Jedes Bestreben, Nachstenliebe und
Gottesliebe voneinander zu trennen, fiihrt zu Hal-
tungen, die in beiden Richtungen verarmen. Es ist
leicht, eine «Praxis des Himmels» zu einer « Praxis

der Erde» in Gegensatz zu stellen und umgekehrt.
Es ist leicht, aber entspricht nicht dem Evangelium
des menschgewordenen Gottes. Darum halten wir
es fiir authentischer und sinnvoller, von einer
Praxis der Liebe zu 'sprechen, die in der frei-
geschenkten Liebe des Vaters wurzelt und Ge-
schichte wird in der Solidaritit mit den Armen und
Ente bten und durch sie in detr Solidaritit mit
allen Menschen.

I1. Glauben, wm zu verstehen

Sich in den Beftreiungsproze3 mit all seinen politi-
schen Anforderungen engagieren, heilit die Welt
des Armen und Unterdriickten wirklich und tat-
sichlich auf sich nehmen. Das fithrt zu einem
neuen spirituellen Anspruch gerade in der Be-
frefungspraxis. Diese wird zum MutterschoB einer
neuen theologischen Reflexion, eines Verstind-
nisses des von Gott umsonst geschenkten Wortes,
das in die menschliche Existenz einbricht und sie
umgestaltet.

Armut und Leben im Geiste

Die Befreiungspraxis mufl dazu fithren, dal man
arm mit den Armen wird. Fir den in sie engagier-
ten Christen ist dies ein Weg, sich mit Christus zu
identifizieren, der auf die Welt gekommen ist, um
den Armen die Frohe Botschaft zu verkiinden und
die Unterdriickten zu befreien. So wurde fiir ihn
die evangelische Armut zu einem Akt der Be-
freiung und der Liebe zu den Armen dieser Welt,
zur Solidaritit mit ihnen und zu einem Protest
gegen die Armut, in der sie leben; zu einer Identi-
fikation mit den Interessen der unterdriickten
Klassen und zum Widerstand gegen die Ausbeu-
tung, deren Opfer sie sind. Wenn die letzte Utr-
sache der Ausbeutung und Entfremdung des Men-
schen der Egoismus ist, so ist der tiefe Grund der
freiwilligen Armut die Liebe zum Nichsten. Man
nimmt die Armut — die Folge der gesellschaftli-
chen Ungerechtigkeit, die zutiefst in der Stinde
wurzelt — auf sich, nicht um sie zu einem Lebens-
ideal zu machen, sondern um Zeugnis davon zu
geben, daB sie ein Ubel darstellt — so wie Christus
das Siindigsein und dessen Folgen auf sich ge-
nommen hat, gewiB nicht, um sie zu idealisieren,
sondern aus Liebe und Solidaritit mit den Men-
schen und um sie von der Stinde zu etlésen, um
gegen die menschliche Selbstsucht zu kimpfen
und jegliche Ungerechtigkeit und Spaltung zwi-
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schen den Menschen zu beheben. Das Zeugnis fiir
die Armut, das man in echter Nachahmung Christi
durch sein Leben ablegt, 146t uns infolgedessen
nicht weltfern werden, sondern versetzt uns ge-
rade mitten in die Situation der Beraubung und
Oppression hinein und verheiit von da aus die
Befreiung und die volle Gemeinschaft mit dem
Herrn. Sie verkiindigt und lebt von da aus die
geistliche Armut als totale Beteitschaft, Gott tiber
sich vetfiigen zu lassen, als geistliches Kindsein
vor Gott.5

Mit alldem tritt man in eine ganz andere Welt
ein; man unternimmt ein unerhortes christliches
Experiment, das voller Moglichkeiten und Ver-
heiBungen, aber auch voller Engpisse und Kurven
ist. Fur das Glaubensleben gibt es keinen be-
quemen und keinen triumphalen Weg. Nicht
wenige werden von den politischen Erfordernissen
des Einsatzes fiir die Befreiung ganz in Anspruch
genommen; sie etleben die Spannungen, die damit
gegeben sind, daB sie sich mit den Ausgebeuteten
solidarisch machen und dabei einer Kirche ange-
horen, in der viele mit der herrschenden Gesell-
schaftsordnung verkettet sind; ihr Glaube verliert
den Dynamismus, und sie leiden lang an einer
Dichotomie zwischen ihrem Christsein und ihrer
politischen Aktion. Noch grausamer ist der Fall
jener, die ihre Liebe zu Gott dahinschwinden
sehen zugunsten dessen, was er selbst weckt und
nihrt: die Liebe zum Menschen. Da ihre Liebe
nicht die Einheit aufrechtzuerhalten weil3, die das
Evangelium fordert, weil sie nicht um die ganze
Fiille, die sie in sich birgt. Diese Fille gibt es. Die
elementarste Ehrlichkeit gebietet uns, dies zuzu-
geben. Wer sich in diesem Frontgebiet der Chri-
stengemeinde aufhilt, worin das trevolutionire
Engagement am intensivsten ist, bewegt sich nicht
in ruhigen Gewissern. Die Schwierigkeit besteht
also. Doch nur aus dem Innern des Problems selbst
kann sich eine Losung ergeben. Die Schutzmal-
nahmen verbergen die Realitit und verzogern eine
fruchtbare Antwort. Zudem lassen sie vergessen,
wie dringlich und ernst die Griinde sind, sich fiir
die Menschen zu engagieren, die durch ein grau-
sames, unpersonliches System ausgebeutet werden.
Und letztlich wiirde man dabei nicht auf die Kraft
des Evangeliums und des Glaubens vertrauen.

Der Einsatz fiir die Befreiung bedeutet denn
auch fiir viele Christen ein echtes christliches Leben
im urspriinglichen, biblischen Sinn des Wortes:
ein Leben im Geiste, das uns frei und schépferisch
als Sohne des Vaters und Briider der Menschen
erkennen 1Bt («Gott hat den Geist seines Sohnes

in unsere Herzen gesandt, den Geist, der da ruft:
Abba, Vater» [Gal 4,6]). In Christus werden wir
gleichzeitig und untrennbar voneinander zu Séh-
nen und Briidern («Wer mich sieht, sicht den Va-
ter»; « Wer den Willen meines Vaters tut, ist mein
Bruder»). Nur vermittels konkreter Gesten der
Liebe und Solidaritit kommt es zu einer effektiven
Begegnung mit den Armen, mit dem ausgebeute-
ten Menschen und zu einer effektiven Begegnung
mit Christus («Das habt ihr mir getan»). Wenn
wir Liebe und Solidaritit verweigern, weisen wir
Christus zuriick («Das habt ihr mir nicht getan»).
Der Arme, der andere, wird zu einer Offenbarung
des ganz Andern. Darum geht es: um ein Leben in
der Gegenwart des Herrn inmitten einer Titigkeit,
die so oder so mit der politischen Welt zusammen-
hingt, in der es Interessengegensitze und Kon-
flikte gibt und die zudem nur auf der Ebene wissen-
schaftlicher Erhellung in ihrer Vielschichtigkeit zu
verstehen ist. In Anlehnung an einen berithmten
Ausspruch kénnten wir sagen, es gehe darum, «in
der politischen Aktion kontemplativy» zu sein.

Wir sind daran wenig gewohnt. Wir meinen,
eine geistliche Erfahrung sei etwas, das sich am
Rand von so wenig lauteren menschlichen Wirk-
lichkeiten abspielen miisse, wie die politischen
Aktionen es sind. Die konktreten Formen unserer
Eingliederung in diese politischen Wirklichkeiten
hingen von unserem Platz in der Gesellschaft und
der Kirche ab. Wir gehen jedoch einer Begegnung
mit dem Herrn entgegen nicht im «verlassenen
guten Armen», sondern im Unterdriickten, der
leidenschaftlich fiir seine elementarsten Rechte
und fir den Aufbau einer Gesellschaft kimpft,
worin man als Mensch leben kann. Die Geschichte
ist der Ort, an dem Gott das Mysterium seiner Pet-
son zu etkennen gibt. Sein Wort erreicht uns so
weit, als wir uns in das geschichtliche Werden ein-
lassen.

Fiir den Armen optieren, sich mit seinem Schick-
sal identifizieren, sein Los teilen heiBt diese Ge-
schichte zu einer Geschichte echter Briiderlichkeit
gegeniiber allen Menschen machen, heilt das
Gnadengeschenk der Gotteskindschaft annehmen,
heiBt sich fiir das Kreuz Christi entscheiden in der
Hoffnung und Freude seiner Auferstehung.

Unter diesen konkreten Umstinden spielt sich
der ProzeB der Bekehrung zum Evangelium ab,
der den Knotenpunkt der ganzen Spiritualitit
bildet. Die Umkehr besteht darin, daB man sich
loslaBt, um sich fiir Gott und die Mitmenschen zu
offnen; sie schlieBt einen Umbruch in sich, vor
allem aber besteht sie darin, daB man einen neuen
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Pfad einschligt.” Aus diesem Grund ist sie nicht
eine nach innen gewandte, private Haltung, son-
dern ein Vorgang, der sich im gesellschaftlich-
wirtschaftlichen, politischen und kulturellen Mi-
lieu abspielt, worin man lebt und das umzuformen
ist. Die Begegnung mit Christus im Armen stellt
ein echtes geistliches Leben dar: ein Leben im
Geist, der das Band der Liebe zwischen dem Vater
und dem Sohn, zwischen Gott und dem Menschen,
zwischen Mensch und Mensch ist. Die in eine ge-
schichtliche Befreiungspraxis engagierten Christen
sind willens, aus dieser tiefen Gemeinschaft zu
leben: aus der Liebe zu Christus in der solidari-
schen Begegnung mit dem Armen, aus dem Glau-
ben daran, daBl wir Kinder des Vaters sind, wenn
wir eine Gesellschaft von Bridern aufbauen, und
aus der Hoffnung an das Heil durch Christus im t4-
tigen Einsatz fiir die Befreiung der Unterdriickten.

Es handelt sich um ein Einigungserlebnis, das
verliert, wenn man es zum Ausdruck bringen will.
Manchmal trigt daran die Handhabung von Theo-
logien die Schuld, welche die Elemente dieses Er-
lebens voneinander trennen oder gar einander ent-
gegenzusetzen suchen, oder die Abwehrhaltung
gegeniiber christlichen Sektoren, die im Engage-
ment fiir die Befreiung eine Infragestellung ihrer
Privilegien in der heutigen Gesellschaftsordnung
erblicken. Es handelt sich um eine christliche Er-
fahrung, die nicht der Gefahr enthoben ist, ver-
einfachende Identifikationen und verzerrende Ver-
kiirzungen vorzunehmen, die jedoch vom Wage-
mut und vom tiefen Willen beseelt ist, in Christus
zu leben, indem man die von Leid und Unrecht
gezeichnete Geschichte der Armen dieses Konti-
nents auf sich nimmt. In dem MaB, als es dieser Er-
fahrung gegliickt ist, sich echt zum Ausdruck zu
bringen und sich von einer vermittelten Sprache
zu befreien, hat sie sich fiir die gesamte kirchliche
Gemeinschaft als fruchtbar zu erweisen begonnen.

Den Glauben verstehen

Die ganze Theologie wurzelt im Glaubensakt, je-
doch sofern dieser nicht bloB intellektuelle Zu-
stimmung zur Botschaft, sondern vitale Entgegen-
nahme des in der Gemeinschaft Kirche geschenk-
ten und vernommenen Wortes, Begegnung mit
dem Herrn, Liebe zum Bruder ist. Es geht dabei
um die christliche Existenz in ihrer Totalitit. Das
Wort aufnehmen, es ins Leben umsetzen, zu einer
konkreten Tat werden lassen, ist der Ausgangs-
punkt der Glaubenseinsicht. Das ist der Sinn des
«Credo ut intelligam» des hl. Anselm, wie dieset

es in seinem berithmten Text zum Ausdruck ge-
bracht hat: «Ich versuche nicht, Herr, Deine Tiefe
zu durchdringen, weil mein Geist dieser in gar
keiner Weise gewachsen ist; aber ein wenig méchte
ich Deine Wahrheit verstehen, die mein Herz
glaubt und liebt. Ich will nicht verstehen, um zu
glauben, sondern ich glanbe, um u verstehen. Und
ich glaube auch dies: Nie konnte ich verstehen,
wenn ich nicht glaubte.»$

Der Primat Gottes und die Glaubensgnade ge-
ben der theologischen Arbeit ihre Daseinsberech-
tigung. Von da aus ldBt sich mit Recht fragen, ob
der Christ seinen Glauben zu verstehen sucht, um
in die «Nachfolge Christi» hineinzuwachsen, d.h.
um zu fiithlen, zu denken und zu handeln wie er.
Authentische Theologie ist immer geistliche Theo-
logie, so wie die Viter sie verstanden. Das Glau-
bensleben' ist somit nicht bloB Ausgangspunkt,
sondern auch Zielpunkt des Theologietreibens.
Glauben und Verstehen sind in einer Kreisbewe-
gung begriffen.

Die Theologie bringt stets eine gewisse Ratio-
nalitit ins Spiel, auch wenn sie sich nicht mit ihr
identifiziert. Diese Rationalitit entspricht der Kul-
turwelt des Gldubigen. Jede Theologie fragt sich,
was das Gotteswort uns in der Geschichte von
heute sagen will, und die Ansitze zu einer Ant-
wort ergeben sich aus det heutigen Kultur, von
den Problemen her, die sich den Menschen unserer
Zeit stellen. Von diesem Kulturuniversum aus
formulieren wir fiir unsere Zeitgenossen und uns
selbst die Botschaft des Evangeliums und der
Kirche neu.

Diese Absicht verfolgte beispielsweise die tho-
mistische Theologie, indem sie sich kithn der
aristotelischen Philosophie und des ganzen Welt-
bildes bediente, mit dem diese zusammenhingt,
Damit tat man einen ungeheuer wichtigen Schritt
im Glaubensverstindnis. Heute erleben wir eine
Krise der Rationalitit, die in der Theologie klas-
sisch verwendet wurde. Man hat diese Krise ein-
gehend studiert und ihre Ursachen genau ange-
geben, so daBl wir hier diesbeztiglich nicht auf
Einzelheiten einzugehen brauchen. Sie hat zu
einem philosophischen Eklektizismus gefithrt, der
einer der Ziige der heutigen Theologie ist; sie hat
auch zu Bestrebungen Anlal gegeben, die nicht
sosehr auf den Wiederaufbau eines unméglichen
theologischen Finheitssystems ausgehen, sondern
neue Pisten fiir die Neuformulierung des Gottes-
wortes ausfindig machen wollen.? Auch wurde auf
manchmal radikale Weise auf dem Gebiet der Er-
kenntnistheorie manches in Frage gestellt.’® Diese

413



BEITRAGE

Sachlage ist dem theologischen Denken zuweilen
nicht geniigend présent, doch ist es dringlich, sich
nach ihr zu fragen. Aufgrund welcher Voraus-
setzungen sucht die Theologie den Anschluf3 an
die geschichtliche Wirklichkeit? Welches Gewicht
iibt die Stellung der Institution Kirche in det heu-
tigen Gesellschaft auf unsere theologische Re-
flexion aus? Oder, um es in einer heute viel ver-
wendeten Formulierung zu sagen: Von woher
spticht der Theologe? Wofiir und fiir wen spricht
er? Diese Problemstellungen haben zu einer ent-
scheidenden Frage gefuihrt, die in Zeiten, da eine
Epoche zu Ende geht und eine neue anhebt, sich
stets ethebt: Was heillt Theologie treiben?

Bei diesem Neuanpacken von Problemen spielt
das Aufkommen der wissenschaftlichen Erkennt-
nis eine wichtige Rolle, zumal dann, wenn sie in
das Feld der Geschichte und der Psychologie ein-
bricht. In den Wissenschaften deckt uns die
menschliche Vernunft Aspekte der Natur und des
Menschen auf, die anderen Formen der Annihe-
tung an diese Witklichkeiten entgehen und des-
wegen nicht von der Theologie unbeachtet bleiben
diirfen. Die philosophische Reflexion behilt, auch
wenn sie neue Pfade einschligt, ihre ganze Geltung
und reichert sich im unablissigen Dialog mit den
Wissenschaften an. Sie antwortet auf Fragen, die
nicht zum Bereich der Wissenschaften gehéren,
und leistet ihren eigenen Beitrag zur Kenntnis der
Geschichte und zur Rolle, die dem freien, schop-
ferischen Tun des Menschen zufillt. Diese Viel-
schichtigkeit und Multidimensionalitit des mensch-
lichen Erkennens wird in der geschichtlichen Be-
frelungspraxis ins Spiel gebracht und trigt dazu
bei, sie effizienter zu machen. Und sie ist auch im
Diskurs iiber den Glauben vorhanden, den man
aus der Solidaritit mit den Armen und Verschupf-
ten her anzustellen sucht.

In der Tat scheint die heutige Theologie zu
einem schonen Teil von der Herausforderung aus-
gegangen zu sein, die vom Nichtglaubenden uns
zugeschleudert wurde. Der Nichtglaubende stellt
unsere religiose Welt in Frage und verlangt fiir sie
eine tiefgreifende Liuterung und Erneuerung.
Bonhoefler machte sich diese Forderung zu eigen
und formulierte eindringlich die Frage, die viele
theologische Bemithungen unserer Tage aus sich
hervortrieb: Wie sollen wir Gott verkinden in
einer miindig gewordenen Welt? Doch in einem
Kontinent wie Lateinamerika stammt die Heraus-
forderung nicht in erster Linie vom Nichtglauben-
den, sondern vom Nichtmenschen, d.h. von dem,
den die bestehende Gesellschaftsordnung nicht als

Menschen anerkennt: vom Armen, Ausgebeute-
ten, der systematisch und legal um sein Mensch-
sein gebracht wird und kaum weiB, daB er ein
Mensch ist. Der Nichtmensch stellt vor allem
nicht unsere religiose Welt, sondern unsere wirt-
schaftliche, gesellschaftliche, politische, kulturelle
Welt in Frage und ruft somit nach der revolutio-
niren Umgestaltung selbst der Grundlagen einer
entmenschlichenden Gesellschaft. Die Frage wird
demnach nicht sosehr die sein, wie man in einer
miindigen Welt von Gott sprechen soll, sondern
vielmehr die: Wie soll man Gott als Vater verkiin-
digen in einer unmenschlichen Welt? Wie soll man
dem Nichtmenschen beibringen, daB er Kind
Gottes ist? Das waren irgendwie bereits die Fra-
gen, die sich im 16. Jahrhundert einem Bartolomé
de las Casas und vielen andern stellten, als sie dem
ametikanischen Eingeborenen begegneten. Die
Entdeckung des andern, des Ausgebeuteten fiihrte
zu einer Reflexion iiber die Forderungen des Glau-
bens, die im Gegensatz stand zu der Ubetlegung
solcher, die auf seiten der herrschenden Schicht
standen, eines Ginés de Sepulveda zum Beispiel.

Heute ist der geschichtliche Rahmen anders, die
Gesellschaftsanalyse anders, doch vollzieht sich
eine Neuentdeckung des Armen in Lateinamerika.
Sich mit dem Armen solidarisieren heilt bewuBt
in die geschichtliche Konfliktgeladenheit, in die
ZusammenstoBe zwischen Lindern, zwischen Ge-
sellschaftsklassen eintreten und zwar vom Ge-
knechteten und Unterdriickten het. Dennoch wird
eigentlich nicht das Gesellschaftssystem selbst in
Frage gestellt, das diese Situation schafft und recht-
fertigt, sondern man beteiligt sich an den Anstren-
gungen, es von Grund auf umzugestalten und eine
andere Ordnung zurechtzuzimmern. Sich in die
Befreiungspraxis einlassen, heil3t das auf sich neh-
men, was wir eben die Vielschichtigkeit und Mul-
tidimensionalitit des menschlichen Erkennens ge-
nannt haben. Letztlich tritt man in eine andere
Kulturwelt ein.

Von dieser Kulturwelt het, in der wir uns be-
finden, weil wir in den Verlauf der Geschichte
Lateinamerikas hineinversetzt sind, wollen wir die
Botschaft des Evangeliums neu formulieren. In
dieser Sicht wird der Diskurs iiber den Glauben
notwendigerweise einen andern Weg einschlagen,
als wenn man von Herausforderungen des Nicht-
glaubenden ausgeht. Die Theologie wird zu einer
kritischen Reflexion von der geschichtlichen Be-
freiungspraxis her und iber sie wetden in Kon-
frontation mit dem im Glauben gelebten und
akzeptierten Wort des Herrn. Sie witd zu einer Re-
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flexion im Glauben und uiber den Glauben als Be-
freiungspraxis werden, zu einer Glaubenseinsicht,
die von einer Option her geschenkt wird, zu einer
Reflexion, die von einem Engagement ausgeht, um
eine gerechte, briiderliche Gesellschaft zu schaf-
fen, und die dazu beitragen soll, daB dieses Enga-
gement noch radikaler und umfassender erfolgt;
sie wird zu einem theologischen Diskurs werden,
der sich zur Wahrheit macht, sich «be-wahr-heitet»
in der realen, fruchtbaren Eingliederung in den
Befreiungsproze§.

Uber den Glauben als Befreiungspraxis nach-
denken heilt iiber eine Wahrheit nachsinnen, die
getan und nicht blof bejaht wird,’* heilit von einer
VerheiBung ausgehen, die sich im Lauf der Ge-
schichte etfiillt und diese gleichzeitig auf etwas hin
6ffnet, das iiber sie hinausgeht. Letzten Endes ge-
schieht die Exegese des Wortes, zu der die Theo-
logie beitragen will, in den Fakten; dadurch und
nicht lediglich durch Behauptungen wird das
Glaubensverstindnis von jeder Form von Idealis-
mus befreit.

111, Evangelisation und Einbernfung
gHr «eoclesia»

Die Eingliederung in den BefreiungsprozeB stellt
eine tiefgreifende, entscheidende geistliche Et-
fahrung im Herzpunkt des geschichtlichen Enga-
gements mit seinen notwendigen politischen Im-
plikationen dar. Sie ist, wie gesagt, der Mutter-
schol3 fur ein Theologietreiben, das neue Perspek-
tiven erdffnet.

Wir stehen nicht vor neuen Anwendungsfel-
dern alter theologischer Begriffe, sondern vor det
Forderung und Notwendigkeit, den Glauben in
verinderten gesellschaftlich-kulturellen Katego-
rien zu leben und zu denken. Dazu ist es in der
Geschichte der Christengemeinde schon wieder-
holt gekommen. Stets rief dies Beklommenheit
und Unruhe hervor. Doch werden wir zu diesem
Suchen angetrieben durch die Dringlichkeit, das
Wortt des Herrn in unserem Alltagswort zur Rede
zu bringen.

Darum nimlich geht es: um eine Neuentziffe-
rung der Botschaft des Evangeliums im Licht der
Befreiungspraxis. Der theologische Diskurs ist
hier als Vermittler zwischen einer neuen Weise des
Glaubenslebens und der Glaubensmitteilung titig.
Wenn nimlich die Theologie eine Neuentzifferung
des Evangeliums ist, so geschieht sie im Hinblick
auf die Verkiindigung der Botschaft.r

Ein kirchliches Erleben der Gotteskindschaft
und Bruderschaft

Das Wissen darum, daB der Herr uns liebt, die
Annahme des Gnadengeschenkes seiner Liebe
witrd fiir den, der von Gottes Wort lebt, zu einem
tiefen Freudenquell. Diese Freude mitteilen heift
evangelisieren. Man gibt die frohe Kunde von der
Liebe Gottes, die unser Leben gedndert hat, wei-
ter. Diese Verkiindigung geschieht gewisser-
maBen umsonst, wie auch die Liebe, der sie ent-
springt, umsonst ist. Ausgangspunkt der Evange-
lisation ist somit stets eine Erfahrung des Herrn:
Wit erleben die Liebe des Vaters, der uns zu sei-
nen Séhnen und Tochtern macht und uns um-
wandelt, indem er uns in vollerem Sinn Mensch
und Bruder der Menschen sein lift.

Das Evangelium verkiindigen heifit das Myste-
rium der Gotteskindschaft und der Bruderschaft
verkiindigen, das von jeher verborgene und nun in
Christus enthillte Mysterium.’s Das Evangelium
verkiindigen heiBt deshalb zur «ecclesia» einbe-
rufen, zu einer Versammlung vereinen. Nur in Ge-
meinschaft kann der Glaube in Liebe gelebt wer-
den, nur in Gemeinschaft 146t er sich feiern und
vertiefen, nur in Gemeinschaft 146t er sich in ein
und derselben Tat zugleich als Treue zum Herrn
und als Solidaritit mit allen Menschen leben. Wer
das Gotteswort annimmt, bekehrt sich zum An-
dern in den andern, in den Mitmenschen, und mit
ihnen zusammen leben wir dieses Wort. Der
Glaube kann nicht auf blof privater, intimer Ebene
gelebt werden, der Glaube ist das Nein zur Ein-
kapselung in sich selbst. Im Dynamismus der
Frohbotschaft, die uns als S6hne des Vaters und
Briider untereinander erkennen liBt, liegt die
Schaffung einer Gemeinschaft, der Kirche, die vor
den Menschen sichtbares Zeichen der Befreiung
in Christus sein soll. Diese Vetkiindigung des
Evangeliums, die uns zur «ecclesia» versammelt,
geschieht aus einer Option zu wirklicher, aktiver
Solidaritit mit den Interessen und Kimpfen der
Armen, der ausgebeuteten Klassen. Gewilltsein,
sich an diesen «Ort» zu versetzen, bedeutet ent-
schieden-Abstand nehmen von det Art und Weise,
in der in der Kirche von heute der Glaube gelebt,
gedacht und mitgeteilt wird. Das alles echeischt
eine Hinwendung zu einer andern Welt, zu einem
Glaubensverstindnis neuet Prigung und fuhrt zu
einer Neuformulierung der Botschaft.14

Bei dieser Neuformulierung erhilt das, was man
die politische Dimension des Evangeliums genannt
hat, ein neues Gesicht. Man gewahrt viel deutlicher
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als zuvor, daB es sich dabei nicht um etwas handelt,
das unter fragwiirdigen zeitbedingten Pressionen
von aullen an das Evangelium angehingt wird,
sondern daf} wir es mit einem Wesenszug zu tun
haben, der sich notwendig aus ihm ergibt, und
deshalb wird diese Dimension klipp und klar iber-
nommen. Zwar ist ihr genauer Stellenwert noch
zu bestimmen und jede simplifizierende Sicht zu
vermeiden, doch kann eine angeblich unpolitische
Haltung nicht mehr eine offensichtliche Realitdt
verdecken und eine immer deutlichere Uberzeu-
gung schwichen. Die Gabe der Gotteskindschaft
wird in der Geschichte gelebt. Indem wir zu Bri-
dern der Menschen werden, nehmen wir diese
Gabe an, nicht verbal, sondern tatsichlich («Nicht
jeder, detr zu mir sagt: «Herr, Herr!> wird ins
Himmelreich eintreten, sondern der, der den Wil-
len meines Vaters tut»). Gegen jede Ungerechtig-
keit, Beraubung und Ausbeutung kimpfen, sich
titig einsetzen, um eine briiderlichere und mensch-
lichere Gesellschaft zu schaffen, heiBt die Liebe des
Vaters leben und sie bezeugen. Die Verkiindigung
eines Gottes, der alle Menschen in gleicher Weise
liebt, muB in der Geschichte Fleisch und Blut an-
nehmen, muB} zur Geschichte werden. Diese Liebe
in einer tief ungleichen Gesellschaft zu verkiindi-
gen, die durch die Ungleichheit und die Ausbeu-
tung der einen durch die andern, einer Gesell-
schaftsklasse durch eine andere gekennzeichnet ist,
wird dieses «Zur-Geschichte-Werden» zu etwas
machen, das Forderungen stellt und Konflikte mit
sich bringt. Deshalb sagten wir, dafl die politische
Dimension auf dem Dynamismus eines Wortes
beruhe, das sich in der Geschichte zu inkarnieren
suche. Die Forderungen des Evangeliums sind un-
vereinbar mit der Gesellschaftssituation, die in
Lateinamerika besteht: mit den Formen der
zwischenmenschlichen Beziehungen, mit den
Strukturen, in denen diese Beziehungen vorliegen.
Es geht jedoch nicht um die Zuriickweisung dieses
oder jenes individuellen Unrechts, sondern wir
stehen vor der Forderung nach einer andern Ge-
sellschaftsordnung. Nur ein gewisser Grad politi-
scher Reife wird ein echtes politisches Verstindnis
des Evangeliums erméglichen und es verhiiten,
daB dieses zu einem — wenn auch noch so ausge-
kliigelten — bloBen Fursorgewesen oder zu einem
bloBen Dienst an der «Hebung des Menschen»
verkiirzt wird. Auch ist eine Verkiirzung det
Evangelisationsaufgabe auf eine politische Aktion
zu vermeiden, die ihre eigenen Gesetze und For-
derungen hat. Die echte Verkiindigung der Liebe
Gottes, der Bruderschaft und radikalen Gleich-

heit aller Menschen an den ausgebeuteten Men-
schen unseres Kontinents wird diesen wahrneh-
men lassen, dal} seine Situation dem Evangelium
widerspricht, und dies witd ihm behilflich sein,
sich der tiefen Ungerechtigkeit dieses Standes der
Dinge innezuwerden. Die unterdriickten Sektoren
werden kein klares politisches BewuBtsein erwer-
ben ohne die direkte Beteiligung an den Kampfen
des Volkes; doch in der Globalitit und Viel-
schichtigkeit des politischen Prozesses, der mit
einer oppressorischen Gesellschaftsordnung bre-
chen und eine briiderliche Gesellschaft herbei-
fithren soll, kommt dem ideologischen Kampf ein
wichtiger Platz zu. Nun aber 146t man in Latein-
amerika den «Christen» eine Rolle spielen inner-
halb der herrschenden Ideologie, die eine in ant-
agonistische Klassen gespaltene Gesellschaft zu-
sammenhilt und festigt. Die konservativen Kreise
berufen sich nimlich hiufig auf christliche Be-
griffe, um die Gesellschaftsordnung zu rechtferti-
gen, die ihren Interessen dient und ihre Privilegien
aufrechterhilt. Deswegen demaskiert die Mittei-
lung der in dieser Welt des andern, des Armen, des
Unterdriickten neu entzifferten Botschaft jedes Be-
streben, das Evangelium zu ideologisieren und
eine Situation zu rechtfertigen, die den elementar-
sten Forderungen des Evangeliums widerspricht.

Befreiende Evangelisation

Stehen wir vor einer Verkiirzung des Ewvange-
liums auf das Politische? Fallen wir auf der Flucht
vor dem einen ideologischen Mif3brauch des Chri-
stentums in einen andern? Die Gefahr besteht; es
wite naiv und unredlich, dies zu leugnen. Wir
miissen uns vor iht hiiten.

Die Neuentzifferung des Evangeliums aus der
Solidaritit mit den Armen und den Unterdriick-
ten heraus 148t uns dagegen aufbegehren, daB3 die
Michtigen das Evangelium gleichsam einsperren,
um es in den Dienst ihrer Interessen zu stellen.
Doch miissen wir dabei an den permanent schop-
ferischen und kritischen Charakter der Befreiungs-
botschaft des Evangeliums denken. Sie ist eine
Botschaft, die mit keiner Gesellschaftsordnung
identisch ist, wie gerecht sie auch im Moment uns
erscheinen mag. Das Wort des Herrn interpelliert
jede geschichtliche Verwirklichung und versetzt
sie in die weite Perspektive der radikalen, totalen
Befreiung dutch Christus, den Herrn der Ge-
schichte. Wir fallen unweigerlich wieder in die
Taktik zuriick, aus dem Evangelium eine Ideologie
zur Rechtfertigung einer bestimmten Gesell-
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schaftssituation zu machen, auBer wir leben es als
Wort eines Vaters, der uns aus freien Stiicken und
umsonst liebt in einer Liebe, die das Antlitz der
Erde erneuert und uns unablissig zu einem neuen
Leben in seinem Sohn ruft.

Die Befreiung in Christus beschrinkt sich nicht
auf eine religiése Ebene, welche die konkrete Welt
der Menschen bloB am Rande beriihren wiirde, wie
das jene wahrhaben méchten, die das Evangelium
zu zihmen suchen. Das Heil, das Christus uns
bringt, ist so umfassend, daB ihm nichts entgeht.
Die Evangelisation ist befreiend, weil sie Ansage
einer totalen Befreiung ist, die notwendigerweise
auch die Forderung in sich schliefit, die geschicht-
lichen und politischen Verhiltnisse umzukrempeln,
in der die Menschen leben. Doch begteift man das
erst dann in all seiner Tiefe, wenn man weil}, daB
diese Befreiung unsere Geschichte tiber sich selbst
hinausfiihrt einer Fiille entgegen, die iiber jegliche
menschliche Voraussicht und jedes menschliche
Tun hinausgeht.

Doch da die Menschen, denen das Evangelium
verkiindigt wird, keine abstrakten, unpolitischen
Wesen, sondern Glieder einer Gesellschaft sind,
der die Ungerechtigkeit und die Ausbeutung der
einen Menschen dutch die andern ihren Stempel
aufdriickt, ist auch die Christengemeinde, von det
die Botschaft verkiindigt wird und der auf die eine
oder andere Weise die meisten dieser Menschen an-
gehoren, keine ungeschichtliche Wirklichkeit.
Durch ihre Vergangenheit und ihre Gegenwart ist
sie eng mit der Geschichte des lateinamerikani-
schen Volkes verkettet — von seiner Wiege an.
Einzig in geschichtlicher Schau it sich etfassen,
was es heiflen mag, heute ein Volk zu evangelisie-
ren, dem die Heilsbotschaft schon verkiindigt
wotden ist und fiir das sie so oder so zu seinem
Leben gehort. Ohne die Situation zu beriicksich-
tigen, daB die Kirche mehrheitlich mit der Gesell-
schaftsordnung verkettet ist, die in Lateinamerika
besteht, kann man anderseits nicht wahrnehmen,
was der befreiende Charakter dieser Evangelisation
in sich schlieBt. Diese geschichtlichen und politi-
schen Bedingungen miissen im einzelnen analy-
siert werden, um konkreter herauszustellen, um
was es bei der Verkiindigung der Frohbotschaft in
der lateinamerikanischen Situation geht.

Solidaritit mit dem Armen und Volk Gottes

Die Verkindigung des Evangeliums aus der
Identifikation mit den Armen heraus ruft eine
Kirche zusammen, die solidarisch ist mit den

Volksmassen des Kontinents, solidarisch mit ihren

Bestrebungen und Kimpfen, da sie in der Ge-

schichte Lateinamerikas prisent ist. Eine solche
Kirche trigt durch den Vollzug ihrer ureigenen
Aufgabe, der Verkiindigung des Evangeliums, zur
Abschaffung einer Gesellschaft bei, die nur von
einigen wenigen und zugunsten einiger weniger
errichtet worden ist, und zum Aufbau einer andern
Gesellschaftsordnung, die fiir alle gerechter und
menschlicher ist.

Dies fuhtt uns zu tiefgreifenden Umbriichen
und Umorientierungen in der Kirche von heute.
Doch werden diese nicht fruchtbar sein, falls sich
in thnen bloB persénliche Angste, Identititskrisen,
emotionale Reaktionen, Ungeduld duBern, wie be-
rechtigt dies auch sein mag. Auf diesem Weg sto6t
man nur auf Abwehthaltungen, autoritire MaB-
nahmen, Gesten, die von der Furcht oder vom
Sicherheitsbediitfnis eingegeben sind, und tritt
man in eine endlose Spirale innerkirchlicher
Kimpfe ein. Wenn die Umbriiche und Umorien-
tierungen radikal sein sollen, miissen sie bis zur
Wuzrzel vordringen. Und die Wurzel erstreckt sich
in diesem Fall weit iiber den engern kirchlichen
Bereich hinaus. Sie liegt in der Art und Weise des
Menschseins und Christseins in der lateinamerika-
nischen Wirklichkeit von heute: in der Identifika-
tion ndmlich mit den unterdriickten Klassen dieses
Kontinents der Ungerechtigkeit und der Berau-
bung, aber auch der Sehnsucht nach Befreiung und
Hoffnung, der Lateinamerika ist.

Dies setzt neue Experimente bei der Evangeli-
sationsarbeit und bei der Einberufung in die
«ecclesia» voraus.’s Man mul} auf andere Weise in
der Welt des Volkes zugegen sein und jede institu-
tionelle Starrheit hinter sich lassen. Man mulf3 eine
andere Stimme horen kénnen als die, die wir fiir
gewdhnlich in der Kirche vernehmen. Wir miissen
kritisch die gesellschaftlichen und kulturellen Ka-
tegorien sichten, in denen unsere Weisen, das
Evangelium zu leben und zu verkiindigen, befan-
gen sind, so daB diese mit der Welt der dominier-
ten Volker, der verstoBenen Rassen, der ausgebeu-
teten Klassen nichts zu tun haben, ja ihrer tiefen
Sehnsucht nach Befreiung widersprechen. Vor-
ausgesetzt ist auch, daB man in dieser Begegnung
mit den Armen wirklich nach dem Herrn sucht,
sowie eine klare Erklirung dessen, was diese geist-
liche Erfahrung bedeutet.

In dieser Sicht geht es somit um die Schaffung
von Christengemeinden, in denen die Privat-
eigentiimer der Guter dieser Welt nicht mehr die
Herren iiber das Evangelium sind: Gemeinden,
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worin die Enterbten ecine gesellschaftliche Aneig-
nung des Evangeliums erleben konnen, Gruppen,
die prophetisch eine Kirche anktindigen, die ginz-
lich im — stets schopferischen und kritischen, weil
im Evangelium verwurzelten — Dienst an den Men-
schen steht, an den Menschen, die darum kimpfen,
Mensch zu sein: Mensch zu sein auf eine Weise, die
schwer verstindlich ist von der alten Welt her, in
der das Gotteswort gelebt, gedacht und verkiin-
digt worden ist und immer noch wird. Nur indem
man Wurzel schligt in den zu kurz gekommenen
und ausgebeuteten Menschen, nur wenn man von
ihnen, ihren Bestrebungen, ihren Interessen, ihren
Kimpfen, ihren kulturellen Kategorien ausgeht,
wird man ein Gottesvolk heranbilden, das eine
wirkliche Volkskirche ist, welche die Botschaft
des Evangeliums allen Menschen zu Gehér bringt
und Zeichen der durch den Herrn der Geschichte
gewirkten Befreiung ist.

Das alles wite sinnlos und lieBe sich nicht ein-
mal erahnen, wenn es sich nicht, wenigstens
schiichtern, bereits abzeichnen wiitde in Versu-
chen, die wir an verschiedenen Orten des Konti-
nents vor Augen haben. Der Ansatzpunkt zu die-
sen Versuchen liegt in der Eingliederung einet
wachsenden Zahl von Sektoren von Christen —
Arbeiter, Handwerker, Feldarbeiter, Bischofe,
Studenten, Priester —in den Befreiungsproze3, der

I Vgl. die Verlautbarungen verschiedener Sektoren der
lateinamerikanischen Kirche in: Signos de renovacién
(Lima 1969) und «Signos de liberaciény (Lima 1973). Eine
Analyse dieser Texte findet sich bei Ronaldo Mufioz,
Nueva conciencia de la Iglesia en América Latina (Santiago
de Chile 1973).

2 Vgl. das klassische Werk von E.Hobsbawn, The Age
of Revolution. Europe 1789-1848 (London 1973).

3 In ihrer ersten Etappe erhilt die Industrierevolution
einen Impuls durch die erfinderische Tatigkeit von Hand-
wetkern. Gleich darauf wird sie durch die Fortschritte der
Wissenschaft befliigelt. ;

+ Vgl. die Uberlegungen iiber die Aufklirung, die Kant
in seinen Gedanken iiber die Philosophie der Geschichte
und Hegel in seinen «Vorlesungen iiber die Philosophie dex
Geschichte» anstellt. Zu dieser Thematik vgl. das klassische
Werk von E.Cassirer, Die Philosophie det Aufklirung
(Berlin 1932) und die neuere Arbeit von W. Oelmiiller, Die
unbefriedigte Aufklirung (Frankfurt 1969). Was die theo-
logische Perspektive betrifft, so konsultiere man J. B. Metz,
J.Moltmann, W.QOelmiiller, Kirche im ProzeB der Auf-
klirung (Mainz 1970).

5 In bezug auf die konkreten politischen Optionen, die
diese Befretungspraxis gegenwirtig in Lateinamerika trifft,
vgl. G.Gutierrez, Teologia de la liberacién (Salamanca
1972) = Theologie der Befreiung (Miinchen-Mainz 1973)
Kap.6 und 7.

% Das Thema der evangelischen Armut wird weiter aus-
gefithrt ebd. Kap.13.

7 Vgl. R.Schnackenburg, Christliche Existenz nach dem
Neuen Testament I (Miinchen 1967) 37.

8 Proslogion, Ende des etsten Kapitels, zitiert nach:

in Lateinamerika vor sich geht. Diese Eingliede-
rung, zu der ein Anfang gemacht ist, soll sich ver-
tiefen und viele Klirungen und Liuterungen
durchmachen. Sie soll frei und kritisch Stellung
nehmen in jedem vereinfachenden politischen
ProzeB, der nicht simtliche Dimensionen des
Menschen beriicksichtigt. Sie soll auch in dem
Sinn wachsen, daB die Stimme der christlichen
Volkssektoren sich in ihrer eigenen Begrifflichkeit
vernehmen liBt. Diese Eingliedetung ist schwie-
tig; sie muBl manchmal sandiges Terrain durch-
queren und stoBt auf Widerstand und Feindschaft
bei jenen, die — ob Christen oder nicht — sich an die
alte Ordnung der Dinge klammern. Doch handelt
es sich um ein reales Engagement, das sich beteits
als fruchtbar zu erweisen beginnt fiir die Option
zugunsten der Befreiung, fiir das Glaubensver-
stindnis und fir die Verkiindigung des Evange-
liums. Die Zeiten, die Lateinamerika durchlebt,
lassen keine euphorischen Haltungen zu. Die Spiti-
tualitit des Exodus ist nicht weniger wichtig als
die des Exils. Die Auferstehungsfreude erheischt
auf mannigfache Weisen den Tod am Kreuz. Doch
die Hoffnung ist stets vorhanden. Die Situation,
in der man heute auf unserem Kontinent steht,
laBt uns manchmal ganz neu das erleben und ver-
nehmen, was Paulus «hoffen wider alle Hoffnung»
genannt hat.

R.Allers (Hrsg.), Anselm von Canterbury. Leben, Lehre,
Werke (Wien 1936) 356.

9 Zu einem Uberblick iiber diese Fragen und iiber die
Wege der heutigen Theologie vgl. die gehaltvollen Uber-
legungen von C.Geffré, Un nouvel idge de la théologie
(Patis 1972); ferner H.Bouillard, Exégese, herméneutique
et théologie. Problémes de méthode: Exégese et herméneu-
tique (Patis 1971) und die feinen Analysen von J.P. Jossua,
Ensemblement du discours chrétien: Christus (juin 1973)

45-354-

: 10 Vgl. den Versuch von J.Guichard, diese Fragen her-
auszustellen in: Foi chrétienne et théorie de la connais-
sance: Lumiére et Vie (juin-aott 1973) 61-84.

it In dieser Sicht witen zuweilen die Uberlegungen
wieder aufzunehmen, die Duns Scotus iiber die Praxis und
iiber die Theologie als praktische Wissenschaft angestellt
hat. Vgl. auch Frans van den Oudenrijn, Kritische Theo-
logie als Kritik der Theologie (Miinchen-Mainz 1972).

12 Y, Congat, ein Theologe, der tief kirchlich und pasto-
ral denkt, hat diesen Zusammenhang zwischen Theologie
und Verkiindigung wiederholt betont; vgl. z. B. Situations
et tiches de la théologie (Cetf, Paris 1967).

13 «Die Kindschaft ist das Kennzeichen der Kénigsherr-
schaft schlechthin»: J.Jeremias, Neutestamentliche Theo-
logie. I Die Verkiindigung Jesu (Giitersloh 1971) 177.

14 «Die biblische Hermeneutik wird verschieden sein,
je nachdem man den Gott der Bibel als einen ganz Andern
ansieht, der mit dem Universum, in das der Mensch so tief
eingebettet ist, iiberhaupt nichts gemein hat, oder einfach
als den Andern, (dessen Wege nicht unsere Wege» (Jes
55,8) und dessen Gedanken nicht unsere Gedanken sind,
der abet <aus dem gleichen Geschlecht ist wie wiry (Apg
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17,28)»: H.Cazelles, Ectiture, Parole et Esprit (Paris 1970)
6

15 Vel. die schatfsinnigen, giiltigen Bemerkungen K.
Rahners iiber die Frage, wie eine kiinftige Kirche zu denken
ist: Strukturwandel der Kirche als Aufgabe und Chance
(Freiburg i. Br. 1972).

Ubetrsetzt von Dr. August Betz

Leonardo Boff

Rettung in Jesus Christus
und Befreiungsprozely

1. Eine nene Parusie Christi: der Befreier

In jeder Generation erlebt Christus eine neue Par-
usie. Denn in jeder Epoche gewinnt er als Frucht
der schwierigen Synthese zwischen Leben und
Glauben ein neues Bild. Der wahre Jesus ist nicht
bloB der der Geschichte; alles, was man durch die
Jahrhunderte im Glauben zur Aktuierung seiner
Person und seiner Botschaft von Jesus gesagt und
getan hat, gehort auch zum Geheimnis Jesu Chri-
sti. Die endgiiltige Gestaltung seines Lebens und
Geheimnisses ist daher noch offen. Erst am Ende
der Geschichte werden wir wissen, wer Christus
ist und wer er war.

In ihrer Glaubensetfahrung sehen und lieben
ihn heute viele Christen Lateinamerikas als den
Befreier.r Der BefreiungsprozeB, der den ganzen
Kontinent durchgirt, stellt sich als hermeneuti-
scher Ort dar, von dem aus dieses neue Bild Jesu
Christi erarbeitet wird. Es entsteht einerseits aus
einer konkreten Durchfithrung der Befreiung und
anderseits aus der Sehnsucht nach einer witklichen
Befreiung, die trotz allen Scheiterns am Horizont
des Moglich-Wirklichen durchschimmert. Im Be-
wuBtsein bedeutender lateinamerikanischer Grup-
pen witd die Tatsache Tag um Tag intensiver, daf3
die witkliche Lage des Kontinents die der Unter-
entwicklung und damit der kulturellen, politi-
schen, wirtschaftlichen und auch religiésen Ab-
hingigkeit ist. Wir werden durch Unterdriickung
und Hemmung in einem entwiirdigenden Zustand
der Minderjihrigkeit gehalten. Befreiung ist daher

GUSTAVO GUTIERREZ

geboren am 8. Juni 1928 in Lima (Peru). Er ist Lizentiat der
Psychologie (Universitit Lowen) und der Theologie (Lyon),
Professor an den Abteilungen Theologie und Sozialwissen-
schaften der Katholischen Universitit von Lima, Berater
der «Unién Nacional de Estudiantes Catdlicos». Er ver-
offentlichte: La pastoral de la Iglesia latinoamericana
(Montevideo 1968), Apuntes para una Teologia de la Libe-
racién (Lima 1971) = Theologie det Befreiung (Mainz
1973)-

das Wort, das den notwendigen Ausbruch hervor-
ruft, der den ProzeS der Wiedergewinnung und
Eroberung der Freiheit auslosen wird. Dieser Be-
freiungsprozeB entfaltet sich gleichzeitig in zwei
Hinsichten: Befreiung von einem ganzen System
niederdriickenden und absondernden Zusammen-
lebens, und Befreiung g#r Selbstverwitklichung
des Volkes, das sein politisches, wittschaftliches
und kulturelles Geschick selber bestimmen kann.

Die Teilnahme der Christen am Befreiungs-
prozeB ist fiir sie eine wertvolle Erziehung ge-
wotden. Sie haben als erstes gelernt, daBl das Be-
miihen, das Christentum in die Praxis umzusetzen,
nicht geniigt, sondern daB es zuerst notwendig ist,
in der Praxis schon vorhandene christliche Ele-
mente zu entdecken, auch wenn sie von Menschen
ohne ausdriicklich religitse Bindung getragen
wird. Das lieB sie begreifen, dall wit auf dem Felde
der Praxis kirchliches Handeln nicht naiv mit
christlichem Handeln gleichsetzen diitfen. Sodann
verschaffte ihnen ihr Einsatz eine kritische Sicht
fiir die Lektiire der christlichen Botschaft, die zur
Rechtfertigung eines bestehenden Zustandes oft
manipuliert worden war. Die Kirchen standen in
Lateinamerika als Institutionen auf det Seite der
Machthabet, also derer, die geschichtlich unter-
driickten. Gleichzeitig ging unseren Christen eine
neue hermeneutische Moglichkeit auf, an der Ge-
stalt, den Taten und Worten Christi tatsichlich be-
freiende Dimensionen zu erschauen, die andern-
falls wie zuvor unentdeckt geblichen wiren. Die
Chtisten aller Jahrhunderte haben die Texte vom
Reich Gottes gelesen, vom Streit Jesu mit den
Pharisiern, mit den religivsen und kulturellen
Uberlieferungen seines Volkes, und den Text
Lk 23,2 gehdrt, wo es heiBit, Jesus habe das Volk
aufgewiegelt. Aber ihre Lage gestattete ihnen
nicht, die politischen Nachklinge zu horen, die
darin enthalten sind. Fiir viele Christen Latein-
amerikas gewinnen diese Texte nun eine unmittel-
bate existentielle und politische Bedeutung. Wenn
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