DIE BEDINGTHEIT DER KIRCHE DURCH DIE SOZIOOKONOMISCHE SITUATION

¥ Welche Staatstitigkeit die Bischofe eingeschrinkt sehen
wollen, lassen sie offen. Gemeint ist jedenfalls nicht der
repressive Staatsapparat (Polizei, Militdr, Gefingnisse), zu
dem sie in Gestalt eigens dafiir abgestellter Geistlicher ein
ausgezeichnetes Einvernehmen haben.

® Die Zitate sind entnommen dem Originaltext: Carta
Pastoral del Episcopado Nicaragiiense, Compromiso cristia-
no gara una Nicaragua Nueva.

10 Leider mehren sich in letzter Zeit die Anzeichen dafiir,
dafl bei einigen Mitgliedern des Episkopates diese Offnung
fiir den Sozialismus wieder dem traditionellen Antisozialis-
mus zu weichen beginnt.

1 Zu dieser Thematik vgl. bes. L. Boff, Die Neuentdek-
kung der Kirche. Basisgemeinden in Lateinamerika (Mainz
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Eine Wiedergeburt
zu neuem Leben:

Theologen der Dritten Welt

Das Christentum ist ein Organismus und keine
Ideologie. Das heifit, es lebt von «Ereignissens,
die eine Geschichte bilden und deren Geist man
im nachhinein in Konzepten und einer Doktrin
formulieren kann; dieser Geist und diese Dok-
trin miissen jedoch in engstem Zusammenhang
mit den Ereignissen selbst gesehen werden, deren
erstes, als Ausgangspunkt fiir alle anderen, der
Eintritt des Gott-Menschen in die Geschichte ist.
Christus «ist das Ziel der menschlichen Ge-
schichte, der Punkt, auf den hin alle Bestrebun-
gen der Geschichte und der Kultur konvergieren,
der Mittelpunkt der Menschheit, die Freude aller
Herzen und die Erfiillung aller Sehnsiichte»
(Const. Gandium et spes, 45,2). Ungeachtet der
Analyse ihrer verschiedenen irdischen Ursachen
empfangen alle Ereignisse ob kleine oder grofie,
personliche oder kollektive, von Jahrhundert zu
Jahrhundert und von Raum zu Raum von daher
ihren letzten Sinn fiir das Schicksal der Menschen
und fiir das Kommen des Reiches Gottes.
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Seit einigen Dezennien sind wir Zeugen und
Handelnde bei einem der grofiten Ereignisse der
Menschheitsgeschichte, die dabei ist, ein neues
Gleichgewicht ihrer Strukturen, ihrer Kulturen
und ihres kosmischen Seins zu verwirklichen:
zwei Drittel der Menschen, die seit Jahrhunder-
ten in Abhingigkeit und also unter der Herr-
schaft des Westens leben, sind dabei, sich aufihre
Personlichkeit zu besinnen, auf ihre eigenen
Werte, auf ihre Urspriinge und ihre Menschen-
wiirde: die Dritte Welt, wie man sie zu nennen
pflegt, erscheint auf dem wirtschaftlichen, sozia-
len, politischen und religiésen Plan der Ge-
schichte. Diese auflerordentliche Verwandlung,
begleitet von Hoffnungen und Angsten, iiber-
trifft als Ereignis alle Entwicklungen der Vergan-
genheit. Diese sozio-politische Revolution hat
auch das Christentum erfaflt, und es ist dabei, sie
in thre Struktur einzuverleiben, nicht wie ein
zufilliges Ereignis, sondern als eine Komponen-
te ihrer Substanz. Dieses ganze Heft ist der
Analyse dieser Wandlung gewidmet." Hier, im
verborgensten Winkel aller anderen Wandlungen
miissen wir die Dimensionen der Wandlung der
Theologie in ihren lebendigen Wahrnehmungen,
ihren Begleiterscheinungen, ihrer Methode und
Reichweite durchmessen. Werden wir nicht eine
neue Theologie feststellen — wie derzeit die latei- -
nische Theologie sich von der orientalischen
abhob —, die nicht nur die Weiterfithrung einer
im Westen bereits institutionalisierten Theologie
ist?

Tatsichlich hat sich fiir die Zukunft die Er-
kenntnis durchgesetzt, dafl die Férderung der
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Dritten Welt nicht mit der Hilfe der Ersten Welt
vollzogen werden kann, indem diese ihr helfen
wiirde, ihre Verspatung aufzuholen, auch nicht
durch die Uberfiihrung wirtschaftlicher oder
kultureller Giiter: sie fordert die Heranreifung
einer autochthonen Lebenskraft, die sie aus der
Bevormundung der reichen industriellen Zivili-
sation entlifit. Fiir das Christentum gilt das
gleiche: es geniigt nicht, ein bereits erreichtes
System intensiver anzuwenden; hier geht es um
eine «Geburt» im Innern der Tradition, die seit
dem Gott-Menschen das Zentrum einer von ihm
in Gang gesetzten Rekapitulation ist. Das heifit,
dafl die durch unsere Untersuchung herausgear-
beiteten Elemente zweifellos im Kapital des
Evangeliums enthalten sind. Sie werden jedoch
iiber diese kaum bewuflten Inhalte hinweg zu
einer lebendigen Aktualisierung finden, die je-
doch die klassischen westlichen Theologien mit-
einbeziehen wird. Hier sind ihre Bausteine:

Die Geschichte als Medium von Offenbarung

Das erste Element der Erschiitterung, von der die
Christen in der Dritten Welt getroffen sind: es
ereignet sich in einem Volk, das in seinem Glau-
ben wie in seinem evangelischen Handeln durch
eine Art molekulare Ansteckung eine festere
Konsistenz gewinnt. Es erheben sich gewiff auch
Propheten, Laien wie Geistliche leidenschaftli-
che und sich Gehor verschaffende Redner, wie
das immer der Fall ist in Stoffzeiten christlicher
Entwicklungen; und gewifl begleiten die Erkla-
rungen und Entscheidungen einiger Machtgieri-
ger die intuitiven Aufbriiche der christlichen
Gemeinden; aber in solchen Konjunkturzeiten
fiihlt sich das Volk in einer elementaren Weise als
Uberbringer des Evangeliums, vor allem dort,
wo es die Geschichte als Handelnder selbst be-
wuflt miterlebt. Es unterwirft die notwendige
soziale Analyse nicht wirtschaftlichen und politi-
schen Bedingungen oder einem religitsen und
dogmatischen Schema. Es liest das Evangelium in
der schmerzenden Erfahrung der Ungerechtig-
keit, die die Armen unterdriickt. Es bezieht sich
nicht auf einen Gott, der vom hohen Himmel aus
Befehle zur Erhaltung einer gut funktionieren-
den Ordnung auf Erden verkiindet, sondern auf
einen Gott in der konkreten Gesellschaftsge-
schichte, der sich von der Gewalt, die auf die
Armen ausgeiibt wird, personlich herausfordern

laf¢.

Die Miteinbeziehung Gottes in die Lebensfra-
gen der Menschen fiihrt uns dazu, eine Theologie
zu konzipieren, die sich von den Radikalismen
der Deisten unterscheidet und andererseits diese
Lebensfragen zu einem Ort der Gottwerdung
aufzuwerten. Menschliche Geschichte und
Strukturen Gottes stehen in einer Wechselbezie-
hung zueinander. Die Menschwerdung Gottes
findet ihre Fortsetzung in der Gottihnlichwer-
dung des Menschen. Seine Anwesenheit in der
Welt und die darin enthaltene Zukunft der Welt
werden im kirchlichen Bewufitsein als die Kirche
strukturierende Krifte faflbar, da die Wirklich-
keit, mit der der Glaube verbunden ist, in der
Geschichte der Welt vorhanden ist. Das Myste-
rium ist Teil der Geschichte.

Wenn das Mysterium Teil der Geschichte ist,
ist die Geschichte «<heilig», nicht durch irgendei-
ne Heiligsprechung, denn sie ist profan, noch
durch eine mystische Hypothese, die sie ihrer
selbst entleeren wiirde, noch durch andersartige
Uberlagerungen, sondern ihrer irdischen Dichte
gemifl und in der Autonomie ihrer Verwurze-
lung in der totalen Himmelfahrt Christi. Eine
einzige und selbe Geschichte: Die Dimensionen
dieser selben konkreten Wirklichkeit in ihrer
eschatologischen Ausrichtung aufrechterhalten
gegen eine Zementierung der Unterschiedlich-
keit der Ebenen — wie das seit dem Konzil von
Trient in der westlichen Theologie der Fall war.
Das Fortschreiten der Geschichte fiihrt nicht
notwendigerweise zur Gnade noch baut es das
Reich Gottes auf, denn das Leben, das Gott uns
anbietet, ist durch seine Liebe ohne Gegenlei-
stung geschenkt, und es iibertrifft alles, was wir
in der Geschichte vollbringen kénnen. Deshalb
sagen wir, dafl das Reich von Gott herkommt,
durch seine Gnade und sein Werk; es ist uns aber
weder auflerhalb der Geschichte noch an ihr vor-
bei geschenkt (IV. Konferenz der Theologen der
Dritten Welt, Sao Paolo, 1980, Nr. 35-36).

Die Evangelisation liegt auf einer anderen Ebe-
ne als die Zivilisation; aber sie vollziehen sich in
gegenseitiger Wechselbeziehung. Das Unterfan-
gen der Menschheit, die Welt, angefangen bei der
Ernihrung der Menschen, der Unterwerfung der
Natur, der Bewufitseinsbildung der Volker, der
Einfilhrung der Gerechtigkeit, der intensiven
Bemiihung um Frieden, der Kultivierung der
Fihigkeiten aufzubauen, sind nicht nur von gele-
gentlicher Bedeutung, nicht eine blofl duflere
Angelegenheit oder einfach ein Gedankenspiel;
«die Teilnahme an der Verinderung der Welt ist
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eine konstitutive Dimension der Predigt des
Evangeliums» (Bischofssynode 1971).

Von daher werden die «Ereignisse, die den
Geschichtsstoff bilden, Teil des Heilswerks: es
gibt eine historische Dimension des Glaubens, es
gibt eine theologische Bedeutung der Ereignisse,
das heifit von Tatsachen, die iiber die Riickldufig-
keit der Phinomene der Natur und die banale
Routine von Institutionen hinausweisen, die
«Neuland» mit sich bringen fiir die Gegenwart,
aber mehr noch fiir die Zukunft. Die Konstitu-
tion und das Schicksal des romischen Reichs sind
mehr als tausend Jahre lang in die Struktur der
Kirche einbezogen worden. Die Franzosische
Revolution war und ist immer noch eine wesent-
liche Prigekraft des westlichen Christentums,
seine fortgesetzte, zu Unterscheidungen unfihi-
ge Opposition einbegriffen. Heute sind es der
wirtschaftliche und soziale Aufstieg der Arbei-
terklassen aufgrund der Inanspruchnahme ihrer
Rechte und das Auftreten der Frau im 6ffentli-
chen Leben — wobei das Bewufitsein fiir ihre
Wiirde geweckt wird —, deren Konflikte die
internationale V6lkerorganisation auszugleichen
versucht: es sind alles tiefgreifende Ereignisse,
die «Verzahnungssteine» oder Ansatzpunkte fiir
das Reich Gottes darstellen. Man hat in dieser
Aufzihlung die Liste der «Zeichen der Zeit»
erkannt, die Johannes XXIII. in seiner Enzykli-
ka Pacem in terris dargetan hat.

Man mufi zugeben, dafl unter diesen «Zei-
chen», in denen die eingreifende Anwesenheit
des Herrn deutlich wird, das Aufbrechen des
Selbstbewufitseins der Vélker der Dritten Welt
und ihr Schrei nach Befreiung ein «Ereignis»
erster Groflenordnung ist, dessen Etappen wir
Jahr um Jahr voriiberziehen sehen. Es ist wahr-
haftig ein Ausdruck messianischer Zeiten, dafl
zwei Drittel der Menschheit vom Zustand der
Abhingigkeit und der Entmenschlichung zur
Freiheit von Leib und Seele vorstofien. Warum
sollte ein solches Ereignis nicht eine bestimmte
Bauart der Kirche in Frage stellen und mit dieser
Bauart ihre Theologie, als wohliiberlegtes und
kritisches Bewufitsein ihres Engagements? Es
fallt mir auf, dafl diejenigen, die nicht bereit sind,
diese neue Theologie zu akzeptieren, dieselben
sind, die von der beriihmten  Konferenz von
Bandung (1955) keine Notiz genommen haben,
die ein erstes Aufbrechen eines Bewufltseins
gegen Not und Unterdriickung und die Geburts-
stunde der Dritten Welt war. Diese Herren, die
«abwesend» und in ihrem Supranaturalismus ge-

fangen waren, reiflen, in Unkenntnis der einzi-
gen Berufung des Menschen, Befreiung und
eschatologisches Heilsgeschehen auseinander.

Da das Verwerfen der Dualismen die histori-
sche Inkarnation und die tatsichliche Verwirkli-
chung der erkannten Wahrheit unterstreicht,
stellt sich dem Theologen die Frage, in welcher
Beziehung er zu den weltlichen Ideologien, den
zeitbedingten Entscheidungen, den Gesinnungs-
konflikten und den Entwicklungs- und Befrei-
ungstechniken steht. Einer unguten Neigung zur
weltlichen Perspektive der sozio-historischen
Wissenschaften sollten wir den Grundsatz entge-
genstellen, dafl diese einzigartige Geschichte un-
ter dem Gesichtspunkt des Glaubens gesehen,
gelesen, gelebt werden mufl, selbst dann, wenn
dieses Verstindnis des Glaubens sich mit einer
zur Befreiung entschlossenen Politik vermischt.
Das Licht des Glaubens befreit durch sein Unter-
scheidungsvermogen der heilbringenden Gegen-
wart Gottes die Interpretation und die Bejahung
der sozio-politischen Realititen von jeglicher
Verabsolutierung. Auch wenn der Theologe der
Dynamik dieser sozio-politischen Entscheidun-
gen und dem Konflikt der Ideologien nicht ent-
rinnen kann, so ist er andererseits aber auch nicht
durch sie eingeengt, denn durch seinen nicht auf
Ideologien zu reduzierenden Glauben ist er in
der Lage, sie zu transzendieren. Da, wo der Geist
Christi ist, ist Freiheit. Beim Erschaffen seiner
Geschichte erkennt der Mensch die Freiheit des
Wortes Gottes in seiner Transzendenz an: dies ist
eine grundsitzliche Voraussetzung dafiir, daf}
die Geschichte zum Medium von Offenbarung
werden kann.

Die «Praxis» als theologischer Ort

Wenn es stimmt, dafl Gottes Wort in seiner
Inkarnation in der Geschichte Gestalt annimmt,
und wenn es seinen Sinn im Menschen als ge-
schichtlichem Wesen findet, dann folgt hieraus,
dafl das Verstindnis dieses Wortes — Theologie —
nicht nur aus schriftlichen Quellen herzuleiten
ist, wenn diese auch im rechtlichen Sinne den
Charakter von .Glaubensregeln haben mdgen,
nimlich die Heilige Schrift und die Dogmen,
sondern aus dem gegenwirtig gelebten Glauben
der christlichen Gemeinde und den durch diese
schriftlichen Quellen heute ausgelosten Frage-
stellungen. Wir miissen iiber einen gewissen
exegetischen und historischen Positivismus hin-
aus zu einer lebendigen, durch die gegenwirtige
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Lage bedingten Integration gelangen: Gottes
Wort heute sprechen lassen. «Die Erkenntnis ist
nicht das Verstandnis eines ein fiir allemal festge-
legten Wissens; sie zeigt gleichzeitig das Wirken
Gottes in der Geschichte und die Glaubenserfah-
rung des Volkes Gottes an, die sich in einer neuen
Interpretation dieses Wirkens ausdriicken» (CL.
Geffré).

Es ereignet sich dann eine Verschiebung der
theologischen Orte, nimlich der lebendigen
Quellen und der Kriterien der Theologie: die
soziale Wirklichkeit — die Praxis — ist ein konsti-
tutives Element der theologischen Arbeit in dem
Sinne, dafl die textlichen Aussagen und die Re-
den, die sie hervorbringen, ihre volle Bedeutung
nur in der Gegenwartsbezogenheit des Glaubens
in der Gemeinde findet und nicht in einem
rationalen Elaborat eines zum Objekt erstarrten
Glaubens. Das ist nichts Neues: die Theologie
der Kirchenviter erwuchs direkt aus ihrer seel-
sorgerlichen Titigkeit, und bei den Meistern der
groflen mittelalterlichen Scholastik war die
Theologle gleichzeitig von einem «spekulativen»
und einem «prakuschen» Verstindnis geprigt.
Ohne jedoch von einer immer mehr dem Verfall
preisgegebenen niederen Scholastik zu sprechen,
die mehrere Jahrhunderte lang die Handlungen
_der Gliubigen in eine empirische Kasuistik zu-
riickdringte, stellen wir heute auf der einen Seite
das Aufkommen neuer, frither unbekannter
Spielrdume in der Praxis fest und auf der anderen
Seite eine betontere Aufwertung der historischen
Dimension des Glaubens. Man nimmt in dieser
Zeit Abstand von abstrakten Spekulationen, um
die ganze Aufmerksamkeit der konkreten Situa-
tion des Gliaubigen in Zeit und Raum zu widmen.
Die Seelsorge, die einst einen untergeordneten
Bereich des theologischen Lehrens war, findet
ithre Bedeutung als Ort des Priifens und der
Entscheidung wieder.

Aus dieser Perspektive werden Theologien in
bezug auf die Welt, die Wissenschaft, die Ent-
wicklung, die Befreiung, die Revolution und alle
Gebiete, die die vom Glauben geleitete kritische
Uberlegung verlangen, erarbeitet. Eine so gear-
tete Seelsorge ist natiirlich erfiillt mit Geist — wir
wiirden sagen mit «Doktrin», wenn dieses Wort
nicht einen abstrakten Klang hitte -, mit einem
Wissen, das aus dem Einsatz in den wegweisen-
den Kimpfen der Abliufe der Geschichte her-
vorgeht und das sich mit der Gemeinde als
Trigerin von vielfiltigen Praktiken und Sorgen
des Glaubenslebens in der Gemeinde versteht. Es

ist nach der Auffassung von Johannes XXIIL
unméglich, zu iibersehen, daff das Konzil aus
seelsorgerlichen Erwagungen und nicht wie eine
dogmatisierende ~ Maschinerie  durchgefiihrt
wurde.

Theologie, die von der Praxis ausgeht: das
heifft nicht nur, dafl sie den einzelnen Situationen
Beachtung schenkt, um unerkannte Probleme
ausfindig zu machen oder um literarisches Neu-
land vorzustellen; das hiefle einer gewissen Au-
Berlichkeit verhaftet bleiben. Auch hier wieder-
um vertritt das zweite Vatikanum unsere Mei-
nung, indem es erklirt, dafl die Kirche «Nutznie-

fRerin der Geschichte und der Entwicklung der

Menschheit» (Gaudium et spes, 44) ist, indem sie
von den Erfahrungen der vergangenen Jahrhun-
derte profitiert. Die Praxis mufl sich mit dem
theologischen Stoff verweben, wenn sie wirklich
kirchliche Glaubenspraxis sein will. Ohne Scha-
den fiir die Rechtgléiubigkeit entsteht eine Or-
thopraxis, eine praxisbezogene Ethik als Ergeb-
nis von Uberlegungen, die aus der engen Wech-
selbeziehung «der sich wandelnden Situationen
dieser Welt und der Triebkraft des Evangeliums
als Quelle der Erneuerung» hervorgehen (Brief
von Paul VI. an Kardinal Roy, 1971, n.42).

Man hat diese Theologie in einer sehr anregen-
den Weise als «induktiv» anstelle einer dedukti-
ven Theologie bezeichnet. Dies ist aber nur zu
bejahen, wenn die Praxis nicht als allein fahig
beurteilt wird, eine Abhandlung iiber den Glau-
ben zu halten, und wenn die deduktive Theologie
nicht als eine Ideologie beiseite geschoben wird
und ihre Fihigkeit zur Begriffsbildung als vor-
nehmste Leistung der Vernunft, der «theologi-
schen Vernunft», behilt. Induktion und Deduk-
tion sollten sich in einer dialektischen Weise
duflern und gleichzeitig Platz lassen fiir die leben-
dige Erfahrung des Glaubens in der Gemeinde,
die aus dem grundlegenden Ereignis des Evange-
liums hervorgeht sowie aus dem Hier und Jetzt
von sinnerfiillter Praxis.» Dies ist ohne Zweifel
einer der charakteristischen Ziige der neuen
Theologie.

Auf jeden Fall kann man mit dieser theologi-
schen Methode wahrhaftig einen Bezug zwi-
schen dem Wissen und dem Handeln aufzeigen,
was Aufgabe jeder Disziplin ist, aber um so
notwendiger im christlichen Leben. Leider hat
man der Kirche nicht ganz ohne Grund vorge-
worfen, dafl sie das, was sie verkiindet, nicht in
die Tat umsetzt, vor allem auf dem Gebiet des
Aufbaus der Welt, des Fortschritts der Mensch-
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heit, der Verkiindigung der Rechte und der
Befreiung der Menschen: rhetorische Erklirun-
gen und moralisierende Aufrufe, denen die
Handlungen nicht entsprechen. Es geniigt nicht,
einzuwenden, dafl dieses Ungeniigen nur die
dkonomisch-sozialen Bereiche tangiere und dafl
die Wirksamkeit sich auf den ganzen Menschen
ausdehne; es ist notwendig, den inneren Grund
in Konzept und Fehlerhaftigkeit eines abstrakten
Glaubens zu erkennen, der unzeitgemafi, ideali-
stisch, vom Himmel gefallen, autoritir und ohne
prophetischen Einsatz ist. «Die Wahrheit tun»
(Johannesevangelium).

Die Basisgemeinden

Die Gemeinde-Kirche mit allen menschlichen
Dimensionen ist das Thema dieser Theologie.
Aber in der Vielfalt threr verschiedenen Bereiche
gibt es eines, das privilegierter und homogener in
den methodischen und schopferischen Neuan-
sitzen ist als diejenigen, die wir beschrieben
haben: die sogenannten «Basisgemeindens».
TIhre Existenz ist ein universales Phinomen
und wird als Ereignis erster Ordnung in der
gegenwartigen Entwicklung der kirchlichen
Strukturen angesehen. Dies ist nicht der Ort,
noch hatten wir dazu genug Raum, ihre Inspira-
tionen, ihr Verhalten, die Wohltaten, auch ihre
Grenzen oder vielmehr ihren Standort innerhalb
der Gesamtkirche zu analysieren. Wir méchten
hier nur ihre spezifische Rolle in einer konkreten
und historischen evangeliumsgemifien Theolo-
gie unterstreichen. Wahrscheinlich wird in die-
sen Gruppen die Bewufitmachung der Probleme
der Forderung des Menschen und aller Men-
schen, entgegen der oben aufgezeigten Trennung
zwischen dem Zeitlichen und dem Geistlichen,
zu einer Herausforderung an das Wort Gottes.
Dort wird die Unterscheidung der «Zeichen der
Zeit» unmittelbar in der tiglichen Erfahrung
erarbeitet. Dort wird die unmittelbare Lektiire
des Evangeliums zum Zeugnis der Gegenwart
des Heiligen Geistes, indem sie hinter den offi-
ziellen Indoktrinierungen zuriickbleibt. Dort
16st die aktive Teilnahme des Volkes Gottes die
Theologie aus ihrer Hochschularistokratie. Dort
konnen die Laien handeln, ohne dazu vom Kle-
rus «bevollmichtigt» zu werden. Kurz, «dort
erscheinen der Kampf fiir die Gerechtigkeit und
‘die Teilnahme an der Verinderung der Welt ganz
und gar als eine konstitutive Dimension der

Predigt des Evangeliums» (Bischofssynode
1971).

Die entscheidende Rolle, die diese Gemeinden
spielen, insbesondere in Brasilien (80 000) und in
mehreren afrikanischen Kirchen (vor allem in
Zaire), bietet ein vollkommenes Bild der Entste-
hung, der Methoden und auch der Risiken einer
Theologie der Dritten Welt, die der bisher mo-
nopolhaften westlichen Theologie frisches Blut
zufiihrt.

Die Armen: Adressaten und Zeugen der froben
Botschaft

Wir haben den neuralgischen Punkt dieser Theo-
logie, die von den Theologen der Dritten Welt
ausgearbeitet wird, absichtlich nicht ausdriick-
lich genannt. Es sind die Armen, die nach dem
Gesetz des Evangeliums und bereits nach den
Aussagen der Propheten des Alten Testaments
die ansprechbarsten Zuhérer der grofien Befrei-
ungsbotschaft und demzufolge qualifizierte Zeu-
gen des messianischen Zeugnisses sind. Auf der
VI. Konferenz der Okumenischen Vereinigung
von Theologen der Dritten Welt im Mirz 1980 in
Sio Paolo wurde das «evangelisatorische Poten-
tial der Armen» (Puebla Nr. 1147) wie folgt
beschrieben: «Die Armen — das unterdriickte
und gliubige Volk — kiindigen die Anwesenheit
des Reiches Gottes in der beharrlichen Verfol-
gung ihrer Ziele und in ihren Kidmpfen an und
lassen es sichtbar werden: das neue Leben, die
Auferstehung, die sich in ihren Gemeinden zeigt,
ist ein lebendiges Zeugnis dafiir, daf Gott in
ihnen am Werk ist. Thre Liebe zu ihren Briidern
und Feinden, ihre Solidaritit sind Zeichen fiir die
handelnde Gegenwart der Liebe des Vaters. Weil
ihnen die Geheimnisse des Reiches Gottes offen-
bar geworden sind, kénnen die Armen das Evan-
gelium bezeugen (Mt 11,25-27)».

Armut, nicht nur personliche, sondern struk-
turelle Armut, ist abér der eigentliche Zustand
der Dritten Welt, wirtschaftliche Armut, aber
auch kulturelle und geistige, iiberall dort, wo die
Herrschaft der Ersten Welt sie unmiindig gehal-
ten hat oder immer noch hilt. Diese Situation
von Beherrschten einerseits und Herrschenden
andererseits wird vom Evangelium der Briider-
lichkeit und Gleichheit radikal verurteilt. Jede
Bewegung auf eine Begegnung zu wird ein
Schritt auf dem Weg des Verstindnisses des
gottlichen Planes fiir den Aufbau der Welt und
die Geschichte der Menschen sein.
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Gewifl, das Heil ist allen Menschen, reichen
und armen, michtigen und schwachen, gebilde-
ten und unwissenden, aller Rassen und Kulturen
und jeglicher politischen Firbung angeboten.
Der Universalismus ist, was die Liebe und das
Mit-anderen-Teilen betrifft, wesensgleich mit
der christlichen Denkstruktur. Aber diese Uni-
versalitit ist nur erreichbar auf dem Weg der
historischen Entwicklung und in der engagierten
Solidaritat mit der Befreiung der Vélker (Konfe-
renz von Sio Paolo, n.45). Es ist dabei unver-
meidlich und sogar normal, dafl auf dieser Ebene
Ideologien eine Rolle spielen; aber diese zu hoch
belasteten Ideologien mindern den Messianismus
des Evangeliums nicht. Er transzendiert alle Ge-
schehnisse durch den Glauben, selbst dort, wo er

! Wir haben auf eine Bibliographie verzichtet, verweisen
aber auf das Heft zum Thema «Praxis der Befreiung und
christlicher Glaube: CONCILIUM 10 (1974/6—7), aufler-
dem auf die Beitrige von G. Gutiérrez-Metino, Befreiungs-
bewegungen und Theologie, sowie von J.C. Scannone, Istdie
Theologie der Befreiung evangeliumsgemifl oder ideolo-
gisch?: CONCILIUM 10 (1974/3) 222227 bzw. 228-232.
Zum Thema «Neue Orte des Theologietreibens» vgl. CON-
CILIUM 14 (1978/5) sowie die Texte des Kolloquiums des
Institut Catholique in Paris zu dieser Frage (Paris 1977).

Aus d. Franzos. iibers. v. Edith Ruser-Lindemann M.A.

in die Konflikte dieser Erde und ihrer ideologi-
schen Gefihrdungen verstrickt ist. Die dringen-
de Notwendigkeit der Unterscheidung der Gei-
ster mindert in keiner Weise die apostolische
Radikalitit und die seelsorgerlichen Feldziige,
nicht nur in der Evangelisation, sondern auch in
der Theologie, die diese beinhaltet. Die Armut
ist nicht Inhalt einer Resignationsmoral, sie ist
die treibende Kraft einer evangeliumsgemifien
und theologischen Hoffnung. Aus den im Au-
genblick in der Dritten Welt gemachten Erfah-
rungen geht hervor, daff — einem weitverbreite-
ten Slogan gemif — die Kirche nur dann Kirche
sein kann, wenn sie eine Kirche der Armen ist.
Dann wird die Kirche in einem Volk wiederge-
boren, im Volk Gottes'.
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