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Freiheit und Befreiung,
theologische Begriffe

Die Eigenatt des Christentums besteht nicht darin,
von Gott oder Gottesliebe zu reden, sondern Liebe
zu Gott und Liebe zum Menschen zur Koinzidenz
zu bringen. Niemand hat diese Koinzidenz mit
gleicher Radikalitit vertreten wie Christus; ja er
hat daraus wie kein anderer das Zentrum seiner
Botschaft gemacht und das Licht, das sie in allen
ihren Teilen verstehbar werden l43t.
Ebensowenig ist es Wesen und Eigenart des
Christentums, einen «Stand der Gnade» oder «die
Erhebung des Menschen in einen iibernatiirlichen
Stand» zu verkiinden. Das tun alle Religionen.
Das Eigentiimliche des Christentums besteht viel-
meht darin, diese « Erhebung in die tibernatiirliche
Ordnung» oder diese «Teilnahme am géttlichen
Leben» mit der Erneuerung des «naturlicheny
Menschen zur Koinzidenz zu bringen. Im Chri-
stentum kann der Mensch nur Kind Gottes wer-
den, wenn er als wahrer, echter Mensch handelt.
In ciner und detselben Bewegung findet der
Mensch sein Wesen als Mensch und erwirbt seine
Teilnahme am géttlichen Leben. Niemand hat
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diese Koinzidenz mit gleicher Radikalitit vertre-
ten wie das Christentum.

Nun aber neigt das menschliche Denken, wo es
sich auf das Christentum richtet, dazu, zu trennen,
was Christus zu einer Einheit gemacht hat. Die
theologischen Systeme zeigen die Tendenz, aus-
einanderzunehmen, was das Evangelium vereint;
damit zerstoren sie eben den Gegenstand ihrer
Betrachtung, den sie zu ergriinden und zu unter-
suchen behaupten. Sie betrachten getrennt die
Liebe zu Gott und die Liebe zum Menschen, die
Gnade und die Freiheit. Sie lassen sich von den
Methoden, die sie anzuwenden behaupten, hin-
reiBen: das Trauerspiel aller christlichen Theo-
logien, daB sie in der Absicht, die rationalen Metho-
den zu beherrschen, sich von diesen Methoden be-
herrschen lassen. Tatsichlich sind die rationalen
Methoden so angelegt, daB sie getrennt die Liebe
zu Gott oder die zwischenmenschlichen Bezie-
hungen, die iibernatiirlichen Zustinde oder die
religitsen Botschaften und - auf der anderen
Seite — die Vielfalt der weltlichen Realititen be-
trachten und untersuchen. Sie sind nicht geeignet,
Einheit zu denken. Im gleichen MaBe, wie sie sich
durch die Eigendynamik der von ihr verwendeten
Techniken (Grammatik, Philosophie, Human-
wissenschaften usw.) mitreiBen 14Bt, beginnt die
Theologie zu trennen und voneinander zu isolie-
ren. Eben dadutrch aber hort sie auf, im eigent-
lichen Sinne christlich zu sein.

Denn der spezifische Gegenstand christlicher
Theologie kann nur sein, daB sie diese geheimnis-
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volle Einheit von Liebe zu Gott und Liebe zum
Nichsten stindig wieder aufgreift und vertieft,
und zwar in all den Lebensumstinden, in denen
sie immer wieder in Gefahr gerit. Theologie ist in
dem MaBe kritisch, in dem sie alle rationalen
Analysen und Konstruktionen unter das Licht
dieser Einheit stellt — oder sie liBt sich hinreiBen.
Sie ist dazu berufen, alle Aspekte ihrer Botschaft
unter das Licht der Einheit dieser beiden Lieben
zu stellen. AuBerhalb dieser Einheit sinken die
christlichen Themen unweigerlich auf die Ebene
einer Gnosis oder eines Gesetzes — im biblischen
Sinne des Wortes — herab.

Das eben Gesagte erméglicht uns zu begreifen,
was in der Geschichte der Theologie hinsichtlich
der Botschaft von Freiheit und Befreiung ge-
schehen ist. Es gibt nimlich in det christlichen
Tradition und in der Bibel eine Botschaft det Be-
freiung. Aber diese Botschaft ist in det Theologie
verlorengegangen. Sie hat sich aufgesplittert, und
dabei ist sie verlorengegangen. Was christliche
Theologie von Freiheit sagt, 146t nichts mehr von
der urspriinglichen Botschaft zum Vorschein
kommen. Die theologische Praxis hat den Gegen-
stand der Theologie verschwinden lassen.

Es gibt eine theologische Tradition, die sich mit
dem Studium der Freiheit im Rahmen des Pro-
blemes der Bezichungen zwischen Gott und
Mensch befait. Es geht dabei um das Problem der
Gnade und der Freiheit des Menschen in der
Rechtfertigung (theologischer Traktat tber die
Gnade). Es gibt eine andere theologische Tradi-
tion, die die Freiheit in die Vorbedingungen fiir
das Zustandekommen einer moralischen Hand-
lung einreiht. Eine weitere Tradition handelt von
der «Freiheit der Kirche» detr biirgerlichen Ge-
sellschaft gegeniiber. Und eine letzte schlieflich
begrenzt die Freiheit der Autoritit innerhalb der
Kirche gegeniiber. Jede einzelne dieser Traditio-
nen — Freiheit, Gnade; Freiheit, Zwang; Freiheit
Gewalt; Freiheit und Gesetz oder Autoritit — ent-
faltete sich nach einer je eigenen Methodologie
derart, dal am Ende die Botschaft von der Frei-
heit nirgendwo mehr sichtbar wird: Von einet
Befreiung ist nirgendwo mehr die Rede. Von
dem, wovon das Evangelium spricht, spricht die
Theologie nirgendwo mehr: von der Auseinandet-
setzung Jesu mit den Pharisiern — einem zentralen
Thema seinet Botschaft —; vom Kommen des Gei-
stes und der Freiheit, wovon der Apostel Paulus
spticht; von der Wahrheit, die frei macht, wie wir
bei Johannes lesen.

Und doch: diese biblische Botschaft gibt es. Sie

wird von einer lebendigen Tradition getragen, die
auszudriicken die Theologen nicht vermdogen. Es
gibt ein Ferment der Freiheit und Befreiung des in
der Gesellschaft lebenden Menschen vor allem in
der Tradition des Ménchs- und Ordenslebens (das
mehr als eine Askese oder Mystik, eine Idee vom
Leben in Gemeinschaft ist), im gemeindlichen
Leben des Mittelalters und im zeitgendssischen
sozialen Katholizismus. Im Leben dieser Bewe-
gungen ist viel mehr enthalten als das, was davon
in den theologischen Datlegungen ausgesprochen
worden ist. Eine wirklich kritische Theologie aber
besteht gerade darin, sichtbar zu machen, was die
spontanen Theologien von der Vitalitat des Evan-
geliums nicht zum Vorschein kommen lassen, weil
ihre Methoden nicht geeignet sind, es offenzu-
legen. Die Entfremdung der (sich selbst fremd ge-
wordenen) Theologie offenbart sich darin, daB sie
am Ende in den Befreiungsbewegungen der mo-
dernen, ja der heutigen Welt, nicht mehr das Chri-
stentum und seinen spezifischen Gegenstand er-
kennt. Diese Bewegungen kniipfen an keine der
speziellen Problematiken der theologischen Trak-
tate an, und es sieht aus, als gebe es fiir sie keinen
Platz innerhalb des Christentums. Die Theologie
ihrerseits aber beginnt, den Punkt der Konver-
genz zu verdringen, von dem aus sie die christ-
liche Botschaft in ihrer historischen Entwicklung
reflektieren sollte. Das fundamentale theologische
Problem besteht heutzutage darin, den Ort der
Synthese wiederzufinden und verzweifelt gegen
alle Formen von Sikulatisation zu kimpfen, die
die gesamte menschliche Wirklichkeit den «Tech-
nikern» iiberlassen.

1. Geschichte der Fretheit in der christlichen
Theologie

a) Der Traktat itber die Gnade. Ein wichtiger Be-
reich der Theologie ist aktuell geworden mit der
pelagianischen Kontroverse, Er hat in der Ge-
schichte einen ungeheuer grofen Platz eingenom-
men, der sich formulieren 148t in den Stichwortern
Gnade—Freiheit, Natur—Bereich des Ubernatiir-
lichen, Protestantismus, Jansenismus, Molinis-
mus, de auxiliis, usw. Hier sind die Themen-
bereiche von Freiheit und Befreiung absorbiert
worden. Jahrhundertelang ging es darum, die Be-
dingungen fiir die Vereinbarkeit von Gnade und
Freiheit zu definieren — zweier Prinzipien der
Rechtfertigung, die allem Anschein nach unver-
einbar und doch beide unumginglich waren. Wie
sollte man die Freiheit zur Geltung bringen, ohne
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die Gnade zu zerstoren und umgekehrt? Ein gro-
Ber Teil des heutigen Atheismus bewegt sich in
der Fortsetzung dieser Denkrichtung. So gesehen
begrenzen Gott und menschliche Freiheit einander
wechselseitig auf eine ganz bestimmte Weise, oder
zumindest geht es darum, den Anschein zu er-
wecken, als begrenzten sie einander nicht, wihrend
zugleich der Eindruck erhalten wird, daB sie ein-
ander begrenzen.

Nun ist dies aber fiir das Christentum nicht nur
ein zweitrangiges Problem, sondern ein ganz und
gar unbedeutendes, das iiberdies die Botschaft
Jesu von der Freiheit verdunkelt. So haben sich
jahrhundertelang die Theologen um eine Frage
gestritten, die das Wesentliche geradezu beein-
trichtigte.

Tatsichlich geht es dem Christentum darum, auf
welche Weise die Gnade befreiend wirkt, wie sie
Freiheit wiederherstellt und worin diese Freiheit
besteht. Der Raum menschlicher Freiheit ist das
Leben in der Gesellschaft. Der Mensch ist frei
«zusammen mit» anderen Menschen und in sei-
nen Beziehungen zu ihnen. Er ist frei in seinem
Witrken zusammen mit ihnen an der Natur. Es
geht also darum, den Zusammenhang zwischen
dem Geist und dem Raum der Freiheit sichtbar zu
machen. Das ist Gegenstand der christlichen Bot-
schaft. Alles iibrige ist relativ gegenstandslose
philosophische Spekulation. Die Theologie hat
sich auf den von den Pelagianern ausgemachten
Boden lenken lassen, das heiit den der individuel-
len Askese und der Behauptung einer Freiheit im
Alleinsein und der Riickwendung auf sich selbst.
Dabei ist das pelagianische Freiheitsverstindnis
iiberhaupt nicht in Frage gestellt worden, obwohl
es der christlichen Botschaft innerlich fremd war.

Uberdies konzentriert diese Tradition die ge-
samte Ausecinandersetzung auf eine formale Frage:
das formale Konstitutivum des Aktes der Recht-
fertigung. Die Freiheit ist eine der Vorbedingun-
gen der Option fiir das Heil. Der Inhalt der Frei-
heit bleibt auBerhalb der Fragestellung. Die Lehre
von den zwei Reichen ist darin bereits nahezu
impliziert. Menschliche Freiheit ist eine Eigen-
schaft des Menschen beim Eintritt in die iiber-
natiirliche Ordnung. Es ist keineswegs iiber-
raschend, daB3 diese Freiheit fiir die Rechtfertigung
so seht ohne jeden Zusammenhang mit den sozia-
len Problemen unserer Zeit schien, daB kein
Mensch daran dachte, hiet einen Zusammenhang
herzustellen. Die Soziallehre der Kirche hat sich in
einer Perspektive von sozialer Ordnung und Ge-
rechtigkeit entwickelt, die auf einer natiirlichen

Ordnung basiert, und die Rechtfertigung hat
selbst auf die Bezeichnung als Befreiung verzich-
tet. Die biblische Botschaft von Freiheit war ver-
schwunden: Keiner brauchte sie mehr — weshalb
sollte man sie da nicht vergessen? In dieser Zeit
erfolgte der Aufbruch der Befreiungsbewegungen,
die nach ihrer Bestimmung suchten in dem Glau-
ben, damit einer dem Christentum fremden histo-
rischen Vernunft zu gehorchen.

b) Die menschlichen Handlungen. Die klassische
Theologie 148t die Freiheit noch untet den mensch-
lichen Akten figurieren. Wie sollte man sonst die
(fir die Stinde und das Heil wesentliche) Verant-
wortlichkeit mit dem griechischen Intellektualis-
mus verschnen? Wie konnte ein glatter Wider-
spruch vermieden werden? Welcher Platz war der
Freiheit im Prozel des menschlichen Handelns,
vom griechischen Standpunkt aus gesehen, zuzu-
weisen? Die Scholastik hat einen Platz fiir sie ge-
funden, hat sie aber in den Rahmen ciner Pro-
blemstellung eingebaut, die in keiner Weise ge-
stattet, die Komponenten det biblischen Botschaft
von der Befreiung zu entfalten. Die verdienstvolle
Handlung, wie sie von der klassischen Theologie
definiert wird, bleibt ein streng individueller Akt;
Freiheit ist ein Attribut des Individuums. Es wird
undenkbar, sich Freiheit als Form des Lebens in
Gemeinschaft zu denken. Sie ist keine Eroberung
mehr, noch ein Vorgang, sondern eine gegebene
GroBe.

Freiheit menschlichen Handelns bleibt gleich-
falls ohne Beziehung zu den Kimpfen um «poli-
tische Freiheiten». Man macht dabei keinen Unter-
schied zwischen der Freiheit des Sklaven und det
des Herrn, gleich als enthalte die christliche Bot-
schaft kein Wort zu diesem Thema.

Die scholastische Theologie wire vielleicht ganz
anders geworden, hitte Thomas eher Aristoteles’
Politika kennenlernen koénnen. Doch lernte er sie
zu spit kennen, als daB eine politische Perspektive
ihn hatte veranlassen kénnen, die gesamte Proble-
matik des Themas Mensch und Freiheit noch ein-
mal zu entwickeln. Seine Nachfolger haben ent-
weder nicht gewagt oder besalen nicht die Fihig-
keit, alles in einer politischen Perspektive neu auf-
zurollen. Hitten sie es getan, hitten sie vermutlich
auf die bisher brachliegende biblische Botschaft zu
diesem Thema zuriickgreifen miissen.

¢) Die Soziallehre, Das Thema «Freiheit der Kir-
che» ist klassisch seit Konstantin und entwickelt
sich im Zusammenhang’mit dem Kampt zwischen
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den beiden Michten, losgelést von den iibrigen
Kapiteln det- Theologie. Was das Leben innerhalb
der Kirche anbetrifft, so steht hier das Thema
Freiheit in einem Gegensatz zu dem der Autoritit,
und das Themenpaar Autoritit-Freiheit ist in den
meisten Fillen ohne Zusammenhang mit der bibli-
schen Botschaft der Befreiung behandelt worden.
Aufgrund der Wechselwirkungen zwischen dem
Verhiltnis Autoritit und Freiheit in der Kirche
und in der biirgerlichen Gesellschaft sind die Pro-
bleme politischer und sozialer Freiheiten im all-
gemeinen auf der Grundlage des Problempaates
«Otdnung und Gerechtigkeit» angegangen wot-
den, doch auch dabei ohne Beziechung zur bibli-
schen Botschaft. Offenbar war diese absolut nicht
zu gebrauchen. ;

Erst mit Maritain beginnt man gewisse Ver-
gleiche zu ziehen zwischen christlicher Soziallehre
und theologischer Botschaft des Christentums.
Selbst Maritain gelingt es jedoch nicht, eine witk-
liche Verbindung herzustellen. Ex wahrt den Ab-
stand zwischen den beiden Ebenen — der eines
geistigen Aufstieges zu Gott durch eine «spiti-
tuelle» und spezifisch «iibernatiitliche» Freiheit,
und der der weltlichen Kimpfe um die politischen
«Freiheiten». Gott und Mitmensch bleiben auf
von einander getrennten und parallel zueinander
verlaufenden Ebenen, und die Berithrungspunkte
bleiben zweitrangig.

Kurzum: Die theologische Wissenschaft lie
sich durch die Problemstellungen und methodi-
schen Prinzipien des platonischen Aufstiegs der
Seele lenken (und die ihr nahestehenden Religions-
philosophien von det aristotelischen Metaphysik,
dem Recht und der Rechtsphilosophie). Die Bot-
schaft von det Befreiung ist erloschen. Sie hat sich
aufgeldst in Gedankenginge, die im voraus pro-
grammiert waren.

2. Die biblische Botschaft

Die Kontroverse iiber die Hermeneutik ist gegen-
wirtig im Gange: Es geht darum, wie man von
«Bibelwissenschaften» zu einer christlichen Theo-
logie gelangen kann, wie man christliches Ver-
stindnis der Bibel zu gewinnen hat. Die Mehrzahl
der Bibelwissenschaftler, die iiberhaupt wagen, an
dieses Problem heranzutreten, glauben sich aus der
Affire ziehen zu kénnen, indem sie die biblischen
Themen zu einer At religiéser Botschaft konden-
sieren, die sich an einen zeitlosen Bereich der
Innerlichkeit wendet. Gerade diese Art Botschaft
ist ohnebiblisches Fundament. Das hermeneutische

Problem konzentriert sich auf die spirituelle Inter-
pretation der Schriften. Jesu eigenes Verstindnis
aber liBt sich nicht in den Bereich der Zeitlosig-
keit abdringen. Es 1aBt sich einzig und allein in der
Zeit enthiillen, das heiBt in konkret menschlichen
Zusammenhingen, in Phasen einer ununterbro-
chenen Evolution. Die Bibel zielt nicht auf einen
geschichtslosen Bereich des Menschen, sondern
gerade auf die Art und Weise, wie der Mensch sich
zu Seinesgleichen und zur Natur in Beziechung
setzt. Sie zielt geradezu auf die Art und Weise, wie
Geschichte gestaltet wird, sie spricht die histo-
rische Verantwortlichkeit des Menschen an.

Wiirden die aktuelle menschliche Situation und
der konkrete Lauf der Geschichte zugunsten einer
rein wissenschaftlichen Rationalitit aufgegeben,
miiBte das Christentum seinen Sinn verlieren. Hs
sollte unbedingt anerkannt werden, daB die Spra-
che der Bibel vorwissenschaftlich ist. Man miiite
ihre Bedeutung auf den Hintergrund zuriickfiih-
ren, den die Wissenschaft noch nicht zu assimilie-
ren vermocht hat. Tatsichlich impliziert det
Gottesglaube, wie er in der Bibel zum Ausdruck
gebracht wird, daB3 es iiber allen wissenschaft-
lichen Spezialisierungen, tiber aller wissenschaft-
lichen «Rationalitit» ein Verstindnis des Men-
schen in seinem grundlegendsten Wesen gibt, das
auch den schlichten Gemiitern zuginglich ist. Es
gibt eine Ebene grundlegender Evidenz oder an
die Wurzeln reichender Erfassung, die nur eine
Schlichtheit der Betrachtungsweise erteichen kann.
Biblische Sprache ist Sprache des schlichten Men-
schen, der nicht Spezialist ist, der zu einer Einsicht
iiber den Menschen und sein Geschick und seine
Bestimmung gelangt, die keine Wissenschaft zu
ersetzen vermag. Die Bibel steht auf der Voraus-
setzung, daBl Geschick und Bestimmung des
Menschen nicht den Spezialisten anvertraut wer-
den kénnen, daB es vielmehr Sache des ganzen
Menschen ist, es zu denken und anzunehmen. Aus
diesem Grund bezieht sich die biblische Botschaft
auch auf alle menschlichen Probleme in allen ihren
Implikationen und ihrem gesamten Umfang, ein-
schlieBlich der Probleme, die auch von wissen-
schaftlicher Rationalitit behandelt werden, wenn-
gleich auf einer vollig anderen Ebene. Hermeneu-
tik besteht eben darin, gerade diese Ebene aus-
findig zu machen und zu markieren.

Die biblische Botschaft von der Freiheit findet
sich keineswegs allein in den Texten, die ausdrick-
lich von der Freiheit sprechen. Es gilt, zunichst
von dem allgemeinen Kontext des Gottesvolkes
auszugehen und von allen Themen, die dazu in
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Beziehung stehen: Bund, biirgerlich-politische
Gemeinde, Gerechtigkeit, Macht, Hetrschaft.

Man wird der Bedeutung dieser Themen nicht
gerecht, wenn man sich damit begniigt, sie einer
Kirche zuzuweisen, die man als eine religidse
Sekte oder Institution ansieht. Das Judentum re-
duziert dieses Gottesvolk auf die Synagoge, die
Gnosis auf eine Sekte von Eingeweihten. In
Wirklichkeit umreiBen diese Themen eine neue
Art des Menschseins, eine Anthropologie, die
ebensosehr die heutigen Anthropologien kritisiert
wie die vergangenen. Der Mensch der Bibel steht
in der Offentlichkeit und ist sozial. Gleich Jesus
lebt er sein Leben im Hinblick und in Bezogenheit
auf die andern oder die Gesamtheit der Menschen.
Das Volk der Bibel steht in einer kollektiven Ver-
antwortlichkeit. Und die Freiheit besteht eben in
dieser Verantwortlichkeit des einen fiir den an-
dern, bei der jeder verantwortlich ist fiir alle und
fur die Entfaltung dieser kollektiven Verantwort-
lichkeit selbst. Der biblische Mensch bestreitet die
Trennung vom oOffentlichen Leben, das die Do-
mine einer Klasse oder einer zur Regierung oder
Herrschaftsausiibung bestimmten Kaste wire, und
der Masse det auf ein Privatleben beschrinkten
Individuen. Volk ist eine Form von Gemeinschafts-
leben, und Gott ist Zeuge und Garant dieser Art
von Gemeinschaftsleben. Man kann nicht zugleich
den wahren Gott anerkennen und den sozialen
Bund zerreillen, den er garantiert.

GewiB3 neigen die «Wissenschaften» dazu, den
mythischen Charakter dieses Verstindnisses von
Volk bloBzulegen. Sie haben die Tendenz, das
soziale Leben auseinanderzunehmen und jeden
einzelnen Bereich irgendwelchen Spezialisten zu
iibertragen: Wirtschaftlern, Ingenieuren, Polito-
logen usw. Besteht aber Christentum nicht darin,
biblische Sprache wieder wirksam werden zu las-
sen, indem es dem «gemeinen Menschen» das
Wort erteilt, dem schlichten und armen Triger der
Botschaft der Freiheit, so bii3t es Wesen und Be-
stand- ein. Entweder beseelt es die Bewegungen
der Armen, die die Spezialisten beurteilen und
kontrollieren, oder es verliert seinen Gehalt und
wird leer.

Ebensowenig lassen sich die Themen, die sich
auf materielle Giiter beziehen — auf Geld, Armut,
Reichtum, Akkumulation usw. —, wie auch die The-
men der Bergpredigt, auf reine Intentionen oder
innere Dispositionen reduzieren. Sie umreifen
eine Art von Beziehung zwischen Menschen und
Natuz. Ja, es sind die Grundsitze einer Kultur und
Zivilisation, in der das Verhiltnis des Menschen

zu den Dingen nicht Quelle zwischenmenschlicher
Konflikte ist, sondern Basis fiir ein Sein zusammen
mit den andern. Die Unvereinbarkeit von Dienst
Gottes und Dienst des Geldes ist ein Grundsatz,
der die grundlegenden Strukturen einer ganzen
Zivilisation in Frage stellt. Die Bibel interpretie-
ren besteht darin, aus ihren Themen das Licht
herauszuholen, das die Grundlagen unserer Zeit
ethellen kann. Ebensowenig kann man die Berg-
predigt auf ein fiir ein paar Spezialisten gedachtes
asketisches Programm reduzieren: Wir haben in
ihr ein Wort vor uns, das sich an die gesamte
Menschheit richtet und ebensogut Giiltigkeit be-
sitzt fir Wirtschaftler, Ingenieure und Planer wie
fiir alle verantwortlichen Menschen.

In diesem Kontext miissen wir die paulinische
Botschaft lesen, die ausdriicklich und thematisch
von der Freiheit handelt. Es ist nicht méglich, hier
in kurzen Ziigen die Lehre der Freiheit von Siinde,
von Gesetz und von Tod, sowie von den «princi-
pes» oder «Michten» dieser Welt zu entwerfen.
Doch sollte man ganz klar herausstellen, daB die
Freiheit, wie Paulus sie versteht, keineswegs rein
innere Freiheit der Losgelostheit von allem mate-
riellen Leben ist. Es ist also nicht die Rede von der
leeren Verfiigbarkeit dessen, der von nichts mehr
gebunden ist, wie in der dstlichen Spiritualitit.

Frei ist der Mensch, der unter dem Antrieb des
Geistes lebt und Friichte des Geistes hervorbringt.
Frei sein heiit mit den andern sein, in neue, von
der Liebe bestimmte ‘menschliche Beziechungen
eintreten. Der konkrete Inhalt von Freiheit ist das
Verhiltnis fiireinander Geoffnetseins und ein-
ander Dienens unter Menschen. Es gibt keine Frei- -
heit fiir den Menschen allein. Die abendlindische
Kultur hat seit der Renaissance ein Ideal indivi-
dueller Freiheit entwickelt, das in der Selbstbe-
hauptung des isoliert gesehenen und autonomen
Individuums besteht: eine Freiheit des «Con-
quistador». Aber herrschen ist noch nicht frei
sein, sondern vielmehr gefesselt sein durch die
Leidenschaft zu herrschen und die Unfihigkeit zu
lieben, das heil3t mit anderen Worten: durch die
Unfihigkeit, Mensch zu sein. Befreiung gibt es
einzig und allein in der neuen Weise des gemein-
samen Lebens, die zugleich eine neue Beziehung
zwischen Mensch und Natur sein sollte. Siinde ist
Verweigerung des Bundes und Suchen von Heil
in und an sich. Dabei ist das Streben nach Freiheit
durch Herrschaftsausiibung das Gesetz. Tod ist der
Zustand des sich selbst iiberlassenen Menschen,
und Leben vollzieht sich in dem in Jesus Christus
zur Einheit gewordenen Volk. Die Michte dieser
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Welt geben vor, den Menschen zu retten, ohne ihn
zu befreien, und stiitzen sich dabei auf seine Angst.
Die Befreiung geht aus von dem Geist, der iiber
den ganzen Menschen ausgegossen ist, damit ein
neuer Mensch geboren wird, und der Geist laBt
einen sozialen Menschen geboren werden, Men-
schen im gegenseitigen Dienen, den Menschen,
der in der Offentlichkeit steht oder politisch lebt,
der in einer vollkommenen Gegenseitigkeit sein
Leben fiithrt: Die Unterscheidung zwischen privat
und 6ffentlich, Individuellem und Kollektivem ist
in dem neuen Bund angefochten. Die Exegese
kann nicht in einer Auflosung dieser Botschaft
bestehen und sich dabei des Vorwandes bedienen,
die sozialen Probleme unster Zeit seien derart
komplex, daB allein Spezialisten berechtigt seien,
sie anzugehen.

Die johanneische Lehre von der Befreiung be-
leuchtet dieselbe Botschaft. Sie stellt sich in den
Kontext der Auseinandersetzung Jesu mit den
Juden hinein (Kap.8). Die Juden glaubten sich
frei und waren in Wirklichkeit Sklaven. Sie hatten
aus dem Wort Gottes ein System gemacht, in das
sie sich eingeschlossen hatten. Sie wollten daraus
einen Besitz machen, doch waten sie eingeschlos-
sen in diesen Besitz. So sind sie nicht nur dem Tod
vetfallen, sie gehoren vielmehr dem Tod derart,
daB er das Werkzeug geworden ist, mit dessen
Hilfe sie glauben, sich retten zu kénnen. Sie sind
Sklaven des Todes geworden. Sie fiihlten sich ver-
pflichtet, Jesus zu téten, um sich selbst zu retten.
Sie haben erkannt, dal Jesus eine Bedrohung fiir
ihr geschlossenes System darstellte. Sie wollten
sich nicht fiir die ibrige Welt 6ffnen und ihr Privi-
leg vetlieren. Befreiung dagegen besteht darin,
sich dem Geist aufzuschlieBen und damit einer all-
umfassenden Liebe in Christus, durch ihn und wie
er. Hs gibt nur eine Freiheit in der Anerkennung
der Einheit, wie sie in Kapitel 17 dargestellt ist. Es
gibt kein Leben aufler in jener neuen Weise des
«Mit-Seins ».

Kurzum: Befreiung ist das Kommen jenes Vol-
kes, in dem es keinen Unterschied mehr gibt zwi-
schen Herren und Sklaven, zwischen Mann und
Frau, zwischen Gebildeten und Ungebildeten,
zwischen Reichen und Armen, in dem vielmehr
die Beziehungen zwischen Mensch und Natur
nicht mehr das abgeschlossene Feld brudermérde-
rischer Kimpfe bilden, in dessen Raum die Men-
schen die Waffen schmieden, die ihnen erlauben,
ihresgleichen zu beherrschen.

Wie vermag diese Ankiindigung und Verkiin-
digung des Gottesreiches der Welt von heute Licht

zu bringen? Das ist das Problem der Kirche von
heute und somit ihrer Theologie. Die Kirche exi-
stiert nicht fiir sich selbst, sondern eben dazu,
dieses Licht der Welt gegenwirtig zu setzen.

3. Aspekie der Befreinng

Die herrschenden Nationen zeigen heutzutage die
Tendenz, sich auf die «Techniker» zu verlassen.
Die «Techniken» garantieren ihnen manche Vor-
teile, und sie fiirchten, daB jedes Infragestellen der
von Spezialisten ausgearbeiteten Pline nachteilige
Folgen fur ihr materielles Wachstum habe. Die
Erpressung durch die Spezialisten lihmt die Kir-
chen. Die Christen fithlen sich bar aller Argu-
mente, um die Grundlagen einer Zivilisation in
Frage zu stellen, die scheinbar von selbst lauft und
das um so besser, je weniger die Menschen selbst
eingreifen. Wenn es ein allgemeines Unbehagen an
dieser Zivilisation gibt, so wagen die Institutionen
dennoch nicht, titig zu werden. Die Menschen
nehmen es hin, Werkzeuge einer Zivilisation zu
sein, von der sie kaum eine Ahnung haben, wohin
sie sie fithrt. Die Christen vermuten, sie werde sie
von den Motiven des Evangeliums wegfiihren.
Doch hier wie stets erweist sich die Wahrheit des
Evangeliums: Es ist schwierig fiir einen Reichen,
von seinem Reichtum abzusehen, um sich dem
Problem des Lebens zu stellen; er ist Gefangener
seines Besitzes. Die grundlegenden politischen
Probleme werden den Technikern iiberlassen, also
gerade denen, die aufgrund ihrer Spezialisierung
nicht in der Lage sind, diese Probleme zu schen:
Wirtschaftlern, Militdrs, Politikern ...

Die schlichten und grundlegenden Fragen wer-
den in den Nationen der Dritten Welt gedacht. Sie
wetden dort gelebt in ihrer ganzen Schirfe und
Hirte; die Armen haben kein Eigentum zu ver-
teidigen. Hier wird das Unbehagen an der heuti-
gen Zivilisation in einer Weise evident, daf es kein
Mittel gibt, es zu vetbergen; und hier nun zeigen
die Techniker ihre Grenzen. Daraus erwachsen
die Versuche der Vertreter einer «Theologie der
Befreiung».

Diese Versuche indessen verlaufen nicht ohne
Schwierigkeiten. Denn sie sind diversen Illusionen
ausgesetzt. Die erste ist die einer Flucht in die
Vergangenheit: Die einfachste Art, Befreiung zu
verstehen, ist die reine und uneingeschrinkte Ver-
werfung aller Strukturen und aller Verbindungen
mit der herrschenden Zivilisation. Man ist unter
sich, jedoch in der Armut eines vor-technischen
Zeitalters. Das ist eine sehr alte Illusion, die wit
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schon bei den Armen unter den Christen finden.
Sie besteht datin, sich an archaische Strukturen zu
klammern, die «menschlicher» gedacht werden
als die einer modernen Welt, in der die Techniken
strengere Verhidltnisse von Behcrrschung und
Versklavung begiinstigen.

Eine weitere Illusion ist die einer Flucht in die
Zukunft, also in die Utopie. Doch haben die Chri-
sten nicht die Aufgabe, Utopien zu nihren, die der
Zusammenstol mit der Wirklichkeit frither oder
spiter zum Widerruf zwingt. In Lateinamerika
haben mehrere christliche Bewegungen diese Ver-
suchung der Utopie kennengelernt (Brasilien und
Chile zum Beispiel), und in allen Fillen war das
Erwachen hart.

Spontan nimmt das Christentum eine messiani-
sche Haltung ein, wenn es in den armen Lindern
seine Prinzipien auf das soziale Leben anwendet.
Die biblischen Motive wecken eine Hoffnung auf
unmittelbare Verwitklichung. Die mangelnde
Kenntnis des politischen Lebens und der Ge-
schichte, wie sie wirklich sind, fithrt zu einem Ge-
baren, das den Anschein erweckt, als beginne das
Reich Gottes wirklich Gestalt zu gewinnen am
Horizont einer nahen Zukunft. Man tritt mit gro-
Ber Begeisterung in «die Geschichte» ein, als gebe
es eine Handlungsweise, an deren Ende die «Be-
freiung» steht. In Lateinamerika wird selbst der
Marxismus wie ein Messianismus gelebt — erst
recht natiirlich die politischen Bewegungen christ-
licher Inspiration. Die Themen des Exodus, die
messianischen Prophetien scheinen das Kommen
eines neuen Volkes anzukiindigen, und dieses Volk
ist die von ihren Ketten befreite unterdriickte
Welt. Unter den Armen und Unterdriickten wird
von jeher die Bibel in messianischem Verstindnis
gelesen. Wie sollte es in unseren Tagen anders da-
mit sein? Ist nicht Jesus selbst in einem messiani-
schen Sinne verstanden worden? Das Problem der
Theologie der Befreiung ist es nun, vom Stadium
des Messianismus — einer Ideologie der spontanen
Praxis christlicher Bewegungen — zum Christen-
tum vorzustoBen, das heiBt zum historischen Rea-
lismus und zum « Mysterium» des Reiches Gottes.

Wenn sie den politischen Weg betreten, sehen
sich die Linder der Dritten Welt augenblicklich
einem Dilemma gegeniiber, das das spezifische
Dilemma aller christlichen Bewegungen ist: Na-
tionalismus oder Revolution. Die Ideologien der
Dritten Welt scheinen die Sendung zu haben, die-
ses Dilemma zu verbergen, indem sie Systeme von
Ideen entwerfen, die unter dem Sammelnamen
«nationale Revolution» zusammengefaBt sind. Die

Wirklichkeit indessen dementiert die Homogeni-
titsanspriiche derartiger Ideologien. Tatsichlich
nimlich besteht dieses Dilemma nach wie vor:
entweder den Weg zur Freileit suchen tber die
nationale Souverinitit, die nationale Macht, die
Imitation der westlichen Gesellschaft durch Riick-
gtiff auf dieselben Mittel wie diese (und wie lassen
sich derartige Assimilationen an das westliche
Modell verhindern, wenn ein Volk Herr des eige-
nen Geschickes sein will?), das heiBt unter ande-
rem, daB man, da doch die westliche Gesellschaft
Werk einer die Technik verwaltenden und hand-
habenden Bourgeoisie ist, die nationale Freiheit
dadurch sucht, dal man — gegebenenfalls unter
dem Deckmantel einer sozialistischen oder ver-
wandten Ideologie (eine duBerste List der Ge-
schichte!) — eine nationale Bourgeoisie bildet und
entwickelt — oder aber ein neues Gesellschafts-
modell sucht, indem man ganz oder teilweise die
Machtinstrumente der modernen Gesellschaft ver-
wirft und dabei Gefahr liuft, am Rande der Welt-
geschichte zu bleiben. Wie soll man denn wissen,
ob ein neues Modell der Gesellschaft nicht eine
Prophetie fiir kommende Zeiten bildet oder ein
Scheitern der Evolution darstellt? Die gegenwirti-
gen Diskussionen unter den Marxisten zeigen, dall
es bisher keine Ideologie gibt, die fiir sich in An-
spruch nehmen kann, dieses Dilemmas Herr ge-
worden zu sein. Nationale Macht ist Vorbedin-
gung, damit ein Volk sein eigenes Geschick in die
Hand nehmen kann. Aber sie kettet es an tech-
nische Notwendigkeiten, die fiir seinen Aufbau
unerlidBlich sind; sie liefert sie — noch viel wehr-
loser als die alten Volker — den Ambitionen und
den Herrschaftsanspriichen der neuen Bourgeoi-
sien aus (der zivilen und vor allem der militiri-
schen). Die Freiheit witd gesucht bei einer neuen
Weise des Gemeinschaftslebens und einer Unter-
ordnung der Techniken unter ein neues Modell
sozialer Beziehungen. Aber wie soll man diese
Techniken in die Hand bekommen, wenn ihre
Struktur und ihr Funktionieren von Zentren aus
gelenkt werden, die in den beherrschenden Lin-
detn liegen?

Dasselbe Dilemma stellt sich auf allen Ebenen
des sozialen Lebens. Es stellt sich auf der Ebene
der Preduktion materieller Giiter wie der Arbeit.
Die Produktionstechniken sind keineswegs mora-
lisch unschuldig oder sozial gesehen indifferent.
Jedes System tendiert dahin, diesen oder jenen
Typ von sozialen Beziehungen, diese oder jene
Form von Abhingigkeit oder Herrschaft einzu-
fithren oder zu erhalten. Die Enttduschungen tiiber
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die sozialistischen Versuche haben gezeigt, dal es
keine Ebene technischer Entwicklung gibt, die
mit Notwendigkeit zwischenmenschliche Bezie-
hungen mit sich bringt, die dem Begriff der Frei-
heit entsprechen. Um eine gewisse Freiheit zu ret-
ten oder zu erobern, muBl man der Technik und
der Wirtschaftswissenschaft gegeniiber Stellung
beziehen und ihnen die Autonomie verweigern,
Auswahl zu treffen und Orientierung zu geben. Ja,
es gibt schlechterdings keine Freiheit auBer in die-
ser Aktion zur Beherrschung der Austibung der
Techniken.

Auf der Ebene des Handelns des Menschen am
Menschen taucht das Dilemma der Politik im
engeren Sinne auf: bei der Ausiibung der Macht.
Auch hier hat die sozialistische Etfahrung gezeigt,
daB es keine «unschuldige» Macht gibt. Jede
Macht tendiert kraft der ihr innewohnenden Dy-
namik zur Entwicklung von Herrschaftsbeziehun-
gen, sobald sie sich selbst {iberlassen ist. Es gibt
keine soziale Wandlung ohne Eingreifen der poli-
tischen Macht, aber ein von der Staatsgewalt er-
richteter Sozialismus stellt — gleich wie er sich
nennen mag — immer ein System von Herrschafts-
ausiibung dar. Eine Freiheit ist nur moglich bei
Kontrolle und Begrenzung der Macht durch die
Biitger und besondere Zusammenschliisse. Der
proletarische Staat ist ein Mythos, der nur dazu
dient, das Aufkommen einer neuen Bourgeoisie
und eines neuen Kapitalismus zu verheimlichen,
wie es die Entwicklung der osteuropdischen Lin-
der zeigt, die sich immer mehr auf eine Neuent-
deckung der Vorteile des Kapitalismus zu be-
wegen.

Und schlieBlich dient jede Kultut, das heil3t alle
Systeme von Sprache und Kommunikation unter
den Menschen auch zur Verstirkung der wirt-
schaftlichen und politischen Herrschaftsstruktu-

ren. Das wird immer deutlicher in den Lindern der
Dritten Welt. Es gibt keine Form von Sprache,
kein Kommunikationsmittel, das nicht kritisiert,
ausgerichtet und diszipliniert werden miif3te, wenn
man verhindern will, daB dieses Mittel nicht selbst
zur Kultur wird und die Menschen seinen tech-
nischen Erfordernissen unterordnet. Und dennoch
ist Sprache das Band und somit Freiheit.

In dem MaBe, in dem die Befreiung denen an-
vertraut wird, die Bescheid wissen — den Techni-
kern —, wird sie immer Maske einer Herrschafts-
ausiibung bleiben. Ebensowenig gibt es eine glo-
bale Praxis der Befreiung, aus der sich eine Wissen-
schaft oder eine globale Theorie entwickeln lieBe.
Es gibt menschliche Verantwortlichkeit, eine
stindige Konfrontation mit Mitteln und Zielen,
Zielen, die von Menschen schlechthin verfochten
werden, von den Menschen, deren Blick rein ist
und denen das Reich Gottes verheiBBen ist, auf der
einen Seite, und die gesamten Wissenschaften und
Techniken auf der anderen Seite. Aus diesem
Grund ist die Botschaft Jesu Christi, die Stimme
der einfach menschlichen Menschen ist, immer
noch von hoher Aktualitit und wird es immer sein.
Das gilt vor allem fiir die unter fremder Herr-
schaft stehenden Linder, deren Sendung unab-
dingbar ist und deren Wege mit Schlingen und
Fallen verstellt sind.

Ubersetzt von Karlhermann Bergner
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