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Nguyen Quoc-Hung
Die Kirche Vietnams
und die Nation

Die Kirche Vietnams war noch vor kurzem das Thema
zahlreicher Aufsitze und Kommentare, deren Inter-
pretationen manchmal gegensitzlich sind. Das hingt
stark vom Grad der Zugehérigkeit und der dieser Kir-
che erwiesenen Sympathie von seiten derer ab, die sie
aufmerksam betrachten oder zu ihrem Aufbau beitra-
gen. Unser Standpunkt ist ohne Zweideutigkeit : wir
denken, dafl sie ihren angemessenen Platz in der neuen
vietnamesischen Gesellschaft finden konnte, um ihre
niitzliche Beteiligung einzubringen. Um die Hoffnung
zu verstehen, die sie in der gegenwirtigen Situation
hilt, muf man sich ihre Geschichte vergegenwirtigen.

Die katholische Kirche hat in Vietnam mit Kanonen
und Kolonialhandel Einzug gehalten. IThre Einpflan-
zung erfolgte auf Grund der Bulle «Inter Caetera»
Papst Alexanders VI., der Portugal die Eroberung und
Evangelisation der Linder des Orients anvertraute.
Die ersten hollindischen Missionare, die Jesuiten,
fanden bei den annamitischen Herrschern eine Sympa-
thie, die mit der mehr oder weniger regelmifligen An-
kunft von Schiffen, die Waffen und Munition brach-
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ten, schwankte. Am Ende der portugiesischen Herr-
schaft, im 17. Jahrhundert, wurde die Gesellschaft der
Auswirtigen Missionen von Paris gegriindet. Sie
suchte beim Hof von Versailles und bei der Ostindi-
schen Gesellschaft Unterstiitzung und 16ste schliefilich
die Portugiesen ab, «<um das ruhmreiche Vorhaben der
Bekehrung der Barbaren zu unternehmen. So will (die
Ostindische Gesellschaft) thren Handel heiligen, die
Kirche vergroflern und Frankreich bereichern» (Be-
richt vom 14. Mirz 1667, erstattet von Msgr. Pallu, er-
stem Bischof in Vietnam, der zum Berichterstatter der
Ostindischen Gesellschaft ernannt wurde). Im 18.
Jahrhundert wurde Vietnam durch den Biirgerkrieg
zwischen den Dynastien Trinh und Nguyen zerrissen ;
diese Kimpfe waren von immer neu aufflackernden
Volksaufstinden, die ein Bauer von Tay Son namens
Nguyen Hue anfiihrte, begleitet. Die Nguyen wand-
ten sich an die Franzosen und verbiindeten sich mit
Msgr. Pigneau de Béhaine, Bischof von Andran und
Apostolischem Vikar fiir den Siiden, der die militiri-
sche Hilfe Frankreichs vermittelte. Die innenpoliti-
schen Schwierigkeiten hinderten den Hof von Ver-
sailles, seine Truppen zu entsenden, so dafl Msgr. de
Béhaine die Mittel der Gesellschaft der Auswirtigen
Missionen von Paris benutzte und seine Freunde an-
ging, eine Flotte auszuriisten und Freiwillige anzuheu-
ern. Angesichts dieser Haltung wurden die Behrden
von Tay Son mifitrauisch, und sie begannen die Chri-
sten, vor allem die Missionare zu verfolgen. Msgr. Pel-
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lerin, der Nachfolger von Msgr. Pigneau de Béhaine,
legte Napoleon III. nahe, Vietnam zu besetzen, und er
sicherte ithm die Unterstiitzung der einheimischen
Christen zu. Am 31. August 1858 griff die franzosische
Flotte Danang an. Am 18. Februar 1859 fiel Saigon.
1883 wurde ganz Kotschinchina eine franzésische Ko-
lonie. 1873 wurde Hanoi eingenommen. 1883 griff
Admiral Courbet die Hauptstadt Hue an. 1884 wurde
ganz Vietnam franzosischer Besitz.

Der Widerstand wurde organisiert. Die Christen
wurden als Verbiindete der Invasoren betrachtet und
aufgespiirt und unterdriickt. Die franzésische Herr-
schaft wurde stirker, und unter ihr nahm die vietname-
sische Kirche einen raschen Aufschwung. 1885 zihlte
sie 600000 Gliubige, 1945 1500000. Aber erst 1933
wurde von Rom der erste vietnamesische Bischof er-
nannt; der zweite folgte 1936 und der dritte 1939. Ih-
nen wurden drei lindliche Di6zesen iibertragen, wih-
rend die vierzehn anderen den Missionaren zustanden,
die ein Fiinftel des Klerus ausmachten. Die Kolonial-
verwaltung ersuchte alsbald Paris, in Rom zu interve-
nieren, um diese einheimischen Ernennungen zu ver-
hindern, denn «es wird fiir einen annamitischen Bi-
schof schwierig sein, dem durch die Entwicklung der
Menschen und der Dinge verstirkten Auftrieb des Na-
tionalismus bei seinen Volksgenossen Einhalt zu ge-
bieten» (Vertraulicher Bericht des Generalgouver-
neurs von Indochina vom 14. Dezember 1934).

Der Widerstand wurde stirker. Am 2. September
1945 erklirte Ho Tschi Minh die Unabhingigkeit
Vietnams. Am 23. erbat Msgr. Nguyen Ba Tong im
Namen von vier Bischofen und anderthalb Millionen
vietnamesischen Katholiken in einer Botschaft den Se-
gen Pius’ XII. «fiir unsere Unabhingigkeit, die Viet-
nam eben erreicht hat und die um jeden Preis zu erhal-
ten es sich einsetzt». Inzwischen setzte General Le-
clerc in Saigon an Land, um «das Reich zurtickzuer-
obern». Und wieder erlieffen die vier vietnamesischen
Bischéfe, am 4. November, einen Aufruf an die Chri-
sten der ganzen Welt, «unserem lieben Vaterland zu
Hilfe zu kommen und uns die Schrecken des Krieges
zu ersparen. Unser liebes Land ist gegenwirtig tiber-
fallen und verteidigt seine Unabhingigkeit, die Sache
der Gerechtigkeit und der Freiheit». Keiner der vier-
zehn Missionsbischife schloff sich diesem Aufruf an.

Die franzosische Armee kam nicht von der Stelle:
der Feind war in der Guerilla nicht zu fassen. Da
wurde der «antikommunistische Kreuzzug» ausgeru-
fen. De Lattre de Tassigny erhielt den Segen Pius’ XII.,
der ihn im Reskript des Sanctum Officium vom 1. Juli
1949 ermutigte: «Ich segne die franzosische Armee,
die Sie kommandieren und die Sie reprisentieren, denn
sie verteidigt dort die christliche Zivilisation.» Die

Mehrheit der Katholiken stellte sich auf die Seite der
Franzosen, um gegen die Kommunisten zu kimpfen.
Der vietnamesische Episkopat, der mehrheitlich aus
Missionaren bestand, erlieff am 9. November 1951 ei-
nen gemeinsamen Hirtenbrief, der den Christen unter-
sagte, mit dem Widerstand zusammenzuarbeiten. Am
7. Mai 1954 verlor die franzdsische Armee die Schlache
von Dien Bien Phu, und in Genf wurde das Waffen-
stillstandsabkommen unterzeichnet, das die Unab-
hingigkeit, die Souverinitit und die Einheit Vietnams
anerkannte, das im Hinblick auf die fiir 1956 vorgese-
henen allgemeinen Wahlen in zwei vorliufige Zonen
militirischer Gruppierungen geteilt blieb. Die Katho-
liken Nord-Vietnams emigrierten, vom Klerus mitge-
zogen, in grofier Zahl in den Siiden: 45 % der Glaubi-
gen mit 72 % des Klerus.

Die versprochenen Wahlen fanden nie statt. Viet-
nam blieb in zwei Teile geteilt. Die franzésische Kolo-
nisation kam an ihr Ende, aber die Vereinigten Staaten
traten ihre Nachfolge an: sie setzten in Stid-Vietnam
allmihlich Verwaltungen ein, die in threm Dienst stan-
den, darunter die zwei langen Diktaturen des glithen-
den Katholiken Ngo Dinh Diem und des Konvertiten
Nguyen Van Thieu. Der antikommunistische Kreuz-
zug entwickelte sich. Die G. 1., von Kardinal Spellman
«Soldaten Christi» getauft, besetzten Siid-Vietnam.
Und Vietnam wurde ein ungeheures Experimentier-
feld, wo alle nur erdenklichen technischen Mittel ein-
gesetzt wurden, um diese Gesellschaft von innen her
materiell und geistig zu untergraben. Aber auch das
amerikanische Abenteuer erlitt seine Niederlage: am
30. April 1975 wurde ganz Siid-Vietnam befreit. Und
Vietnam tritt in einen neuen Abschnitt seiner Ge-
schichte ein.

In den fast fiinf Jahrhunderten, in denen die Kirche
in Vietnam grofl wurde, gab es Missionare, die ihr gan-
zes Leben geopfert haben, mit Hingabe und gutem
Willen, im Dienst an den Armen, denen sie das Zeug-
nis des christlichen Glaubens brachten. Dennoch kann
man sich aus dieser geschichtlichen Vergangenheit ei-
nige unverinderliche Aspekte merken. Zunichstist die
christliche Kirche in Vietnam «importiert» worden un-
ter Umstinden, in denen sich die pastorale Sorge eng-
stens mit der Eroberung von Kolonien verband. Dieser
Zug ist nicht spezifisch fiir Vietnam, man findet ihn
auch oft in der Geschichte der Evangelisation in ande-
ren Lindern Asiens oder Afrikas. Und dennoch ist die
Kirche in Vietnam dem eigenen Schicksal der nationa-
len Bevolkerung fremd geblieben. Uberdies hat sie sich
mit der herrschenden Macht verbunden, indem sie die
einheimischen traditionellen Werte vollig zuriickwies
und bei den Besatzungsmichten offen Privilegien ge-
nof. So brachte sie nicht nur die Frohe Nachricht der
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evangelischen Botschaft, sondern im Gegenteil eine
kolonialistische Ideologie, die einer Expansions- und
Invasionspolitik zugrunde lag, und schuf so im Laufe
ihrer Entwicklung eine neue soziale Klasse, die von ih-
rem Boden abgeschnitten, ihrem eigenen Land ent-
fremdet und in ihrem Gegensatz zur Erwartung des
Volksganzen verhirtet war.

Es ist nicht erstaunlich, daff das Bild der Kirche
rasch mit jenem des Feindes verschmolz, den man be-
kampfen mufite, zumal dieser Feind das Land stindig
und ungerecht unterdriickte und dabei ungestraft
blieb. Die Lehre von der Liebe und der Gleichheit sol-
cher Lehrer wurde in den Augen jener, die die Ausbeu-
tung am eigenen Leib erlitten, unglaubwiirdig. Durch
diesen Verrat an der Botschaft Christi hat die Kirche in
Vietnam eine schwere Verantwortung iibernommen.
Denn das Evangelium ist nicht neutral und erlaubt
nicht, wenn man es leben will, absichtlich fiir die Un-
terdriicker Partei zu ergreifen. Christus ist gekommen,
ist wirklich Mensch geworden, um diesen hellen
Schein von Liebe, Gerechtigkeit und Hoffnung zu
bringen, den die Zweideutigkeit der Welt vergessen zu
lassen scheint.

Die ganze Geschichte des vietnamesischen Volkes
ist nichts anderes als die Geschichte einer langen Be-
freiung. Befreiung der Schwachen vom Joch der Mich-
tigen, der Armen vom Joch der Reichen. Das war un-
gliicklicherweise aber nicht die Geschichte der vietna-
mesischen Kirche, jedenfalls nicht jene der institutio-
nellen Kirche. Diese Haltung ist historisch und nicht
irrtumsfrei im Sinne der Glaubenslehre. Deshalb wur-
den Christen sich ihrer Pflicht bewufit, als sie objektive
Bedingungen hatten und vor allem als sie taglich mit
der Wirklichkeit konfrontiert waren.

Dieser schreiende Widerspruch hat Teile des Volkes
Gottes dazu gefiihrt, die Geschichte ihrer eigenen Kir-
che neu zu sehen und Mut zu fassen, die Kirche aufzu-
rufen, sich wieder zur evangelischen Botschaft zu be-
kehren. Der Fall von Msgr. Nguyen Ba Tong und sei-
ner drei Amtsbriider wurde beispielhaft. Und ihr Fall
ist nicht der einzige. Schon zu Beginn des Widerstan-
des gegen die Franzosen setzten sich Priester und Laien
mit der Frage auseinander, wo die Seite der Armen und
Unterdriickten sei. Sie schlossen sich schliefilich sogar
der Untergrundbewegung an. Als Vietnam mit Bom-
benteppichen aufgepfliigt wurde und die hierarchische
Kirche das unbeschreibliche Leiden der Bevolkerung
iiberhorte, erklirte eine Gruppe von Christen im Sii-
denam 12. August 1970 in einem Offenen Brief an den
Papst, dafl «das Haupthindernis fiir einen Frieden in
Vietnam die katholische Kirche ist», weil «die Kirche
Christi die alleinige und einzige Stiitze dieses Regimes
geblieben ist». Andere Gruppen von Christen regten

Friedensbewegungen an, Kampfbewegungen gegen
die polizeiliche Unterdriickung, gegen die Korrup-
tion, gegen das heimliche Einverstindnis zwischen der
offiziellen Kirche und den Aggressoren. Die Hierar-
chie und die Mehrheit der Gliubigen hatten zu lange
geschwiegen, wo es um den Protest gegen die Unge-
rechtigkeit, nicht aber, wo es um die Nutznieung der
Privilegien und die Zusammenarbeit mit den Besat-
zungsmichten ging. Die Kirche war in den langen Jah-
ren antikommunistischer Indoktrination und Propa-
ganda eingeschlafen. Die Massenmedien der Besat-
zung hatten «Blutbidder» versprochen, wenn die Revo-
lutionstruppen kommen wiirden, und so in der katho-
lischen Gemeinschaft Panik verbreitet. Diese hatte
vergessen, daf sie «<auf der anderen Seite» ihre eigenen
Bruder, ihre eigenen Sohne hatte, die keine «blutgieri-
gen Teufel und dazu entschlossen, alle Christen auszu-
rotten,» waren.

Die Katholiken erinnerten sich aber an die Erfah-
rung von 1954 und wihlten nicht den Weg ins Exil.
Dennoch blieben bei ithnen Furcht und Zweifel beste-
hen. Hatte nicht Msgr. Nguyen Kim Dien erklart,
seine Gldubigen seien nicht aus Uberzeugung, sondern
aus Opfergeist geblieben, bereit zum Martyrium, um
«die pastorale Arbeit, wenn nétig, im Gefdngnis, im
Leiden oder in der Verfolgung fortzusetzen» ? Und der
Erzbischof von Saigon, Msgr. Nguyen Van Binh, hatte
in der Mitteilung vom 21. April 1975 seine Schiflein
ermuntert : «Seien wir bereit — im Geist der Ergebung
wie Christus im Garten Gethsemane —, den vom Vater
geschickten Kelch zu trinken... Christus hat sein Le-
ben fiir uns gegeben, und auch wir miissen unser Leben
fiir unsere Briider geben.»

«Saigon fiel» indes, und es gab weder Verfolgung
noch Martyrium. Die Revolutionsregierung beeilte
sich, die Glaubensfreiheit und die Generalamnestie
auszurufen. Die Vietnamesen hatten in der Vergan-
genheit gelernt, tolerant zu sein, und wihrend ihres
langen nationalen Befreiungskrieges duldsam. Nach
Erlangung des Friedens mufiten sie ithre Anstrengun-
gen verdoppeln, um die unzihlbaren Schiden, die der
Krieg hinterlassen hatte, zu beheben und eine Gesell-
schaft aufzubauen, in der jeder im Geist der Gleichheit
und der gegenseitigen Hilfe seinen Platz finden kann.
Esbleibt ihnen keine Zeit mehr, den Hafl wiederzuent-
fachen.

In diesem allgemeinen Klima von harter Arbeit und
Wiederaussohnung des ganzen Volkes wachten die
Katholiken endlich auf, weil sie merkten, dafl sie auch
und vielleicht zunichst Vietnamesen sind. Die Hierar-
chie berichtigte sogleich ihre Einstellung. Zwei Wo-
chen nach der Befreiung seiner Stadt erklarte der Erz-
bischof von Hue: «In dieser Welt gibt es nichts Kost-
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bareres als das menschliche Leben, und fiir den Men-
schen gibt es nichts Kostbareres als die Unabhingig-
keit und die Freiheit. In der Unabhingigkeit leben
wird in der alten Hauptstadt von Hue Wirklichkeit,
Was die Freiheit betrifft, so hat die Nationale Befrei-
ungsfront jedermann feierlich die Freiheiten garan-
tiert, darunter die Religionsfreiheit fiir die Gliubigen
aller Konfessionen.» Der Erzbischof von Saigon er-
kldrte seinerseits: «Zusammen mit unseren Mitbiir-
gern erfreuen wir uns des Friedens und nehmen wir teil
am gemeinsamen Leben der Bevolkerung unter der
Fithrung der Provisorischen Revolutionsregierung.»
Spater muflte er diese neue Ausrichtung in seinem Hir-
tenbrief vom 2. September 1975 noch prizisieren : «In
der alten Gesellschaft, die wir erlebt haben, waren das
Geld, die skrupellose Habsucht, die Korruption und
die Lasterhaftigkeit Idole dieses Jahrhunderts. Die alte
Gesellschaft ist umgestiirzt, und alle Idole sind gefal-
len ; eine neue Gesellschaft beginnt Gestalt anzuneh-
men. Unser Volk bringt die Menschenrechte wieder
zur Geltung, anerkennt den Wert und die Bedeutung
der Arbeit, damit wir alle zusammen eine gerechte,
briiderliche Gesellschaft bilden, in der die Menschen
lernen zu dienen, sich gegenseitig zu helfen und sich
wie Briider zu lieben, und so geeint und vertrauensvoll
im gleichen Haus leben.» Die vietnamesische Hierar-
chie hat einmal mehr ihre iiberlegene Fihigkeit bewie-
sen, sich allen Umstinden und den Verinderungen der
irdischen Wirklichkeit rasch anzupassen. Sie behilt
unversehrt ithren bevorzugten Platz im sozialistischen
Vietnam. Die Mehrheit der Gliubigen stellt sich geleh-
rig hinter ihre Hirten.

Eine Minderheit von Klerikern und Laien hatte al-
lerdings schon lange ihre Friedensarbeit aufgenommen
und beteiligte sich nun im Anschluff daran ohne Auf-
sehen am Aufbau der neuen Gesellschaft. Diese unbe-
kannten Arbeiter fiir die Gerechtigkeit und die Frohe
Botschaft sind es zweifelsohne, die die Hoffnung zu
begriinden erlauben; die die evangelische Botschaft
nicht vergeistigen, um daraus einen Vorwand fiir ei-
genniitziges Handeln zu machen, sondern die sich
standig auf das Evangelium beziehen als ein Licht, das
ihren Einsatz fiir die Solidaritit mit dem menschlichen
Schicksal erhellt. Die Revolutionsbehérden unter-
schitzen nicht den positiven Beitrag, den diese Chri-
sten zum nationalen Wiederaufbau leisten kénnen.
Anlafilich der Audienz fiir die von Msgr. Nguyen Van
Binh geleitete katholische Delegation vom 20. Sep-
tember 1976 in Hanoi hat Premierminister Pham Van
Dong dem Erzbischof von Saigon versichert, daff auch
er oft das Evangelium lese und daf} er glaube, daff die
Lehren Christi nicht im Gegensatz stiinden zur soziali-
stischen Linie, die das Land verfolge, nimlich sich um

die Armen zu kiimmern und jedermann gliicklich zu
machen. Und der Chef der vietnamesischen Exekutive
fiigte bei : «Wenn man das Evangelium liest, mufy man
es bis ans Ende lesen und nicht mogeln.»

Der Klerus wurde eingeladen, sich an den Aktiviti-
ten des nationalen Lebens zu beteiligen. An der Konfe-
renz fiir die Wiedervereinigung Vietnams vom 12. bis
25. November 1975 in Ho-Tschi-Minh-Stadt (dem
chemaligen Saigon, die Redaktion) hatten drei Priester
teilgenommen : Vo Thanh Trinh, Chan Tin und Hue
Ba. Die Priester hatten auch fiir die kiirzlich durchge-
tihrten Wahlen in die Volksversammlung ihre Kandi-
daturen eingereicht. Unter ihnen sind bemerkenswert
Chan Tin, der Herausgeber der katholischen Zeit-
schrift «Dung Day», die als erste nichtoffizielle Zeit-
schrift die Publikationsgenehmigung erhalten hatte,
sowie Nguyen Cong Minh, der Herausgeber der ka-
tholischen Wochenzeitung «Cong Giao van Dan
Toc», die die zweite Genehmigung erhalten hatte.

An dhnlichen Beispielen fehlt es nicht. In der ge-
genwirtigen Situation diirften die Katholiken keine
besonderen Schwierigkeiten haben, sich in das natio-
nale Leben einzugliedern. Sie kennen die gemeinsamen
Priifungen, denen das ganze vietnamesische Volk sich
in dieser Zeit des sozialistischen Aufbaus, der sozialen
Reorganisation und der Wiederbelebung der Wirt-
schaft stellen muff. Denn die in jahrelangen Kimpfen
erreichte Unabhingigkeit ist eine zerbrechliche Wirk-
lichkeit; vor allem weil die Spuren der moralischen
Verarmung, die der Krieg hinterlassen hat, schwer
wiegen und die alten Anstifter der Aggression keine
Gelegenheit versiumen, um Unruhe zu stiften und
diese Unabhingigkeit zu bedrohen. Die christliche
Gemeinschaft entgeht dieser Versuchung nicht. Der
Vorfall in der Pfarrei von Vinh Son, in der Priester «die
Volksstreitkrifte zur Wiedereroberung des Vaterlan-
des» organisierten, um sich dem Regime entgegenzu-
stellen, bleibt fiir die lange antikommunistische Ver-
gangenheit der Kirche bezeichnend.

Das wire also der summarische Bericht zur Lage der
katholischen Kirche an diesem Wendepunkt der viet-
namesischen Gesellschaft. Sie ist offensichtlich bei
weitem keine verfolgte Kirche. Das Problem ist zwei-
felsohne nicht, ob sich die vietnamesischen Katholiken
der Glaubensfreiheit erfreuen oder nicht. Die eigentli-
che Frage bleibt vielmehr, ob die Katholiken fihig
sind, den Vorschriften des Evangeliums bis zum Ende
treu zu sein, das heifit die Gute Nachricht mit ihres-
gleichen authentisch zu leben, mit ihrer wirksamen
Arbeit zum Aufbau einer gerechteren Gesellschaft bei-
zutragen; kurz, ob sie fahig sind, wahre Jiinger Christi
und wahre Biirger Vietnams zu sein.
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Die Situation der katholischen Gemeinschaft Viet-
nams kann auf verschiedene Weise gesehen werden,
aber ihr doppelter Anspruch bedeutet, dafl man an ih-
rem Leben ganz teilnehmen muf}, an ihren Schwierig-
keiten und Moglichkeiten, um ihre wirkliche Dimen-
sion beurteilen zu kénnen. Die vietnamesischen Ka-
tholiken folgen mit einer gewissen Verspitung den
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Fernando Castillo

Christen fiir den
Sozialismus in Chile

Die folgenden Uberlegungen suchen nicht die Ge-
schichte der «Christen fiir den Sozialismus»
(Ch.f.d.S.) in Chile zu rekonstruieren’, da man sonst
die Periode der Unidad Popular (Volksfrontregierung
unter Prisident Allende) analysieren miifite, sondern
sie wollen blof auf einige Aspekte und Fragen hinwei-
sen, die sich aus dieser geschichtlichen Erfahrung er-
geben.

1. Christen, die sich fiir den Sozialismus entscheiden

Die Bewegung Ch.f.d.S. entstand in Chile zu Beginn
der Unidad Popular. Im April 1971 fand eine Tagung
von achtzig Priestern statt, die mit den Volksmassen
besonders verbunden waren. Die Gruppe veréffent-
lichte eine Erklirung, worin sie ihren Willen kundgab,
sich fiir den in Chile vor sich gehenden Prozefl in Rich-
tung des Sozialismus einzusetzen. Dies l6ste in der chi-
lenischen Kirche eine heftige Polemik aus. Daf} sich
eine Priestergruppe ausdriicklich fiir den Sozialismus
entschied, stellte einen entscheidenden Schritt dar, um
mit einem Netz von gesellschaftspolitischen «Selbst-
verstandlichkeiten» zu brechen, die das Christentum
in Opposition zum Sozialismus und die Kirche in eine
Allianz oder Komplizenschaft mit den herrschenden
Klassen brachte. Diese Option war nicht ein einzeln
dastehender Akt, der aus einer ganz besonderen Situa-
tion in der Geschichte Chiles hervorgegangen wire.
Im Gegenteil kam in ihr - auf eindeutig politische

Empfehlungen des Zweiten Vatikanischen Konzils. Sie
hatten nie die Kraft, eine Theologie zu entwickeln wie
die Theologie der Befreiung. Sie sind mit einem
schwierigen Leben beschiftigt. Vielleicht fithrt die
Praxis ihres Glaubens eines Tages zur Befreiung von
einer gewissen Theologie. Das ist eine Frage der Exi-

stenz. Ubersetzt von Dr. Rolf Weibel

— Témoignage Chrétien» (Paris). Er hat zusammengearbeitet mit dem
Okumenischen Zentrum Agape (Italien) und dem religionssoziologi-
schen Forschungszentrum Albert Le Grand (Frankreich). Er ist Mit-
glied des Standigen Biiros der Organisation Fraternité Vietnam und
war 1976 auf einer sechsmonatigen Informationsreise durch Asien,
Anschrift ; Fraternité Vietnam, Rue du Cardinal Lemoine 18, F-75005
Paris, Frankreich.

Weise — eine Grundoption zum Ausdruck, die in der
lateinamerikanischen Kirche sich in verschiedenen
Gruppen (im allgemeinen von Priestern) und einer
schweigenden Masse von Christen herausbildete, die
immer entschiedener ein politisches Engagement zur
Befreiung der Arbeiterklasse auf sich nahmen.

Im Jahr nach ihrer Entstehung veranstaltete die Be-
wegung Ch.f.d.S. die «Erste lateinamerikanische Zu-
sammenkunft von Ch.f.d.S.» (April 1972), wofiir man
von Anfang an mit der Beteiligung dhnlicher Gruppen
aus anderen Lindern rechnete. Die Organisation der
Zusammenkunft setzte eine gemeinsame Erfahrung
auf kontinentaler Ebene voraus®. Daher auch ihre Tie-
fenwirkung. Es war eine Zeit der Reflexion uiber die
Praxis, die bereits Wirklichkeit geworden war und
nach Ausdruckswegen suchte.

Nur wer diese kontinentale Dimension erfafit, kann
die Kraft der chilenischen Bewegung verstehen und
ihre Uberzeugung, einem groflen geschichtlichen
Aufbruch zur Befreiung der lateinamerikanischen
Vélker anzugehéren. Zum Werden der Ch.f.d.S. trug
tiberdies ein grofier Reifungsprozefl bei, der in engem
Zusammenhang mit der politisch-gesellschaftlichen
Entwicklung des Landes stand. Wihrend der sechziger
Jahre traten deutlich die Grenzen des abhingigen kapi-
talistischen Systems zutage ; fiir wichtige Teile der Be-
volkerung erschien der Sozialismus als einziger Weg,
um aus der Situation der Unterentwicklung und Ab-
hingigkeit herauszukommen.

In diesem allgemeinen Zusammenhang war die Er-
fahrung, die man mit der christ-demokratischen Re-
gierung in Chile (1964-1970) machte, fiir die Radikali-
sierung christlicher Kreise entscheidend. In einer ana-
lytischen Riickschau charakterisierten die Ch.f.d.S.
dieses Experiment als «christlichen Reformismus», der
scheinbar einen Mittelweg zwischen Kapitalismus und
Sozialismus darstellte, in Wirklichkeit aber mit kon-
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