Joseph Comblin

Humanitit und Befreiung der
Unterdriickten

Das Humane der Entwickelten und das Humane
der Unterentwickelten

Der vom Westen gelebte «Humanismus» leitet
sich mehr noch als die von ihm entworfenen und
ersonnenen Humanismen unweigerlich vom
griechischen Humanismus ab. Dieser beruhte
auf der Unterscheidung zwischen Hellenen und
Barbaren. Der Westen hat diese Unterscheidung
im Sinne eines Gegensatzes zwischen Christen
und Heiden, dann zwischen Zivilisierten und
Wilden und schlieflich zwischen Entwickelten
und Unterentwickelten iibernommen. Wirklich
human sind nur die Griechen, die Christen, die
Zivilisierten, die Entwickelten.

Die Humanismen des Westens sind aristokra-

tisch und elitir. Das Humane ist eine bestimmte
feine und sehr kostspielige Lebensqualitit. Um
eine geringe Zahl von wirklich humanen Perso-
nen hervorzubringen, ist es erforderlich, dafl
eine sehr grofle Masse von Menschen, zu einem
subhumanen Dasein verurteilt, bereit ist, prak-
tisch unentgeltlich zu arbeiten und ihre Dienste
anzubieten.

Es steht aufler Zweifel, daf ein bestimmter
«Stil» humanen Lebens, der derjenige der tradi-
tionellen Aristokratien war und heute noch der
Lebensstil der Aristokratie jener Welt ist, die
gegenwirtig das westliche Biirgertum darstellt,
nur auf Kosten der Subhumanisierung der brei-
ten Masse moglich ist. Aber kann man der An-
sicht sein, dafl dieser Lebensstil, daff das heute
von der westlichen Bourgeoisie gelebte Humane
wirklich das Humane ist? Sollte dies wirklich der
Gipfel der Humanitit sein? Ist es nicht viel eher
die Karikatur des Humanen? Verbirgt sich hinter
den Versuchen, Anspruch auf den am weitesten
entwickelten Humanismus zu erheben, nicht
geradezu ein Vakuum an Menschlichkeit, ein
Fehlen menschlicher Tiefe und Dichte? Kann
man human, wirklich human sein, wenn die
eigene Existenz sich auf Kosten einer groflen
Masse von unterdriickten Menschen entfaltet?

Tatsichlich ist die wirklich humane Mensch-
lichkeit nicht bei den Unterdriickern, auch nicht
bei den unbewufiten Unterdriickern, wohl aber
bei den Opfern der Unterdriickung zu suchen.
Allzu lange hat man die gréfiten Beispiele fiir die
Idee des Menschen in den gehobenen Gesell-
schaftsklassen gesucht. Heute wollen wir unse-
ren Blick auf die Hefe der Menschheit richten.

Die reinste Menschlichkeit findet sich unter
den Minnern und Frauen, die verzweifelt darum
kimpfen, einen Sinn fiir das Humane zu retten,
dessen Zerstorung die Gesellschaft und die «Zi-
vilisation» eifrig betreiben. Ist die reinste
Menschlichkeit nicht da am Werk, wo der
Mensch aller sichtbaren Wirklichkeit zum Trotz
glaubt, wider alle Erwartung hofft und sich
weigert, eine Welt, die ihn niedermetzelt, zu
hassen? An den letzten Grenzen der Menschheit,
in den Extremsituationen, wo der Mensch sich
von der Gefahr bedroht sieht, auf eine blof}
animalische Existenz zuriickgeworfen zu wer-
den, hier ersteht die menschliche Wiirde auf die
echteste Weise neu, lebt auf und behauptet sich.
Diese Humanitit ist glaubwiirdiger: Sie unter-
driickt niemanden, sie braucht sich nicht ins
Unbewuflte zuriickzuziehen, um sich selbst und
die andern nicht betriigen zu miissen. Suchen wir
die Menschlichkeit bei den Sklaven, den Bauern,
die von ihren Herren und von einem erbar-
mungslosen Wirtschaftssystem bis aufs Blut
ausgesaugt werden, den Arbeitern der unterent-
wickelten — und oft auch der sogenannten ent-
wickelten — Linder, die zur Zwangsarbeit am
Fliefband verpflichtet sind, wenn man sie nicht
plotzlich entlaflt, um zu verhindern, daf sie sich
eines Tages ihrer potentiellen Macht bewufit
werden.

Suchen wir die Menschlichkeit bei all den
Entmenschlichten, deren Unterentwicklung da-
zu dient, eine Klasse von Entwickelten am Leben
zu erhalten, die sich den Luxus eines « Humanis-
mus» erlauben kann, Denn die Humanitit ist in
diesen Niederungen der Menschheit nicht ver-
schwunden: Hier ist der Ort, an dem sie am
deutlichsten offenbar wird. Sie erstrahlt noch in
den extremsten Situationen: wenn Sklavenauf-
stinde, Bauernkriege, Arbeiterstreiks wild un-
terdriickt werden. Denn die «humanistischen»
Eliten sind erbarmungslos, wenn sie ihre Privile-
gien bedroht sehen. Es gibt keinen gemeinsamen
Mafistab fiir den von den unterdriickten Massen
ausgeiibten Druck und die Hirte der Repression
1976 in Argentinien, 1973 in Chile, 1977 und
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1978 in El Salvador und zur Zeit in Guatemala,
um nur einige Fille aus neuerer Zeit zu nennen.
Die mit wissenschaftlichen Methoden betriebene
Folter wird heute in Dutzenden von Lindern
angewandt, und die Biirger entwickelter, zivili-
sierter Staaten sind es, die dazu ausgebildet haben
und weiterhin ihre Anwendung bestimmen. Die
besten Beispiele fiir «Humanitit» jedoch sind
wiederum bei den Gefolterten, bei den dahinge-
mordeten Volkern zu entdecken.

Denn die Unterdriickten befinden sich nicht
auflerhalb des Menschlichen. Sie sind in «un-
menschliche» Situationen hineingestellt, aber in
ithnen reagiert der Mensch. Der Mensch ist nicht
bereit, sich zerstoren zu lassen.

Die wahren Helden sind nicht die privilegier-
ten Individuen, die sich Heldentaten ausdenken
und sich Gegner nach ithrem Maf} aussuchen, um
sie an Schonheit zu iibertreffen. Die wahren
Helden sind die Tausende und Millionen von
namenlosen Minnern und Frauen, die sich Tag
fiir Tag der Herausforderung eines unmenschli-
chen Kampfes gegen iibermichtige Gegner stel-
len miissen, die sie sich niemals gewdhlt haben
und die ihnen ein Joch iiber das Maf} ihrer Krifte
hinaus auferlegen. Die wirklichen Helden sind
die Unterdriickten des tiglichen Lebens, denen
es gelingt, das Wesentliche der Menschlichkeit
zu retten. Gewifl fehlt es thnen an Raffinement
und Stil. Sie besitzen nicht alle Tugenden. Aber
bei ihnen ist der echteste Ausdruck menschlichen
Seins zu vernehmen.

Das Menschliche ist vor allem im Schrei der
Armen, im Protest der Volker, die sich weigern,
ihre Unterdriickung hinzunehmen. Die grofite
menschliche Wiirde ist die des Sklaven, der nicht
bereit ist, sich zu unterwerfen. Jesus erreicht
seinen héchsten Grad an Menschlichkeit, als er,
in die Situation eines Sklaven versetzt, fiir die
Wahrheit Zeugnis ablegt, sich weigert, sich zu
unterwerfen, und stirbt.

Und dann ist das Humane auch im tiglichen
Kampf der Armen, rein zu bleiben inmitten des
Schmutzes, ihre Wiirde zu bewahren inmitten
der Demiitigungen, redlich zu bleiben inmitten
des moralischen Verfalls, zu lieben in einer Welt,
die Hafl und Rachegefiihle kultiviert, gast-
freundlich, entgegenkommend, offen, zu Verge-
bung, Mitgefiihl und Giite fahig zu sein in einer
Welt, die aggressives Verhalten belohnt und das
Gesetz des Stirkeren walten lifit. Heute sind die
armen Volker der Menschheit die letzte Zuflucht
des Glaubens, der Hoffnung, der Religion, der

Tugenden, der Solidaritit, der uneigenniitzigen
Liebe.

Gott ergreift Partei

Was Gott anbelangt, so hat er Partei ergriffen: Er
hat fiir die Armen und Unterdriickten Partei
ergriffen. Denn Gott kennt nicht den abstrakten
Menschen als Gattungswesen. Denn Gott
kommt nicht, um den Menschen im allgemeinen
zu retten und auch nicht alle Individuen, die das
menschliche Wesen verwirklichen. Es gibt eine
Religion, welche Beziehungen zwischen einem
universalen Gott und einer universalen Mensch-
heit herstellt: Das ist die Religion des Biirger-
tums. Die Religion der Bibel ist die der Armen.
In der Bibel gibt es keine «Menschen». Es gibt
Unterdriicker und Unterdriickte, Reiche und
Arme, Herrscher und Untertanen, Gelehrte und
Unwissende. Gott trifft eine Wahl: er ist fir die
Unwissenden, die Armen, die Untertanen. Fiir
sein Volk nimmt Gott nicht jeden. Er nimmt die
einen an und lehnt die andern ab. Es gibt einen
Himmel und eine Hoélle.

Die aristokratischen und biirgerlichen Theolo-
gien haben sich der Idee der Holle immer wider-
setzt. Instinktiv suchen sie das Universale und
die Vershnung aller: So werden alle Formen von
Herrschaft und Zwang relativiert, und es gibt
keine wirklich schlimme Unterdriickung, da am
Ende ja alles annulliert wird.

Nun sind aber die Bibel und die christliche
Tradition absolut eindeutig. Zwischen Lazarus
und dem reichen Prasser klafft ein Abgrund, und
Gott hat seine Wahl getroffen. Und Jesus ist
gestorben, weil er fiir die verlorenen Schafe
Israels und gegen die schlechten Hirten, die
Fihrer seines Volkes, Partei ergriffen hat. Jesus
hat die Aussitzigen, die Lahmen, die Blinden,
die Siinder, die Verachteten, die Verworfenen,
die Ausgestofienen, die Armen, die Heiden er-
wihlt, das, was beiseite geschoben wurde, nichts
galt.

Der «neue Mensch» wird nicht auf der Grund-
lage des Menschen im allgemeinen oder der
Gesamtheit der Menschen geschaffen, sondern
ausgehend von den Armen, den Unwissenden,
den Arbeitern von Korinth, den Sklaven, den
kleinen Leuten ohne Diinkel. Gott hat seine
Geheimnisse, die Bedeutung des wahren Men-
schen, des Menschen, der im Geist lebt, den
Kleinen ohne Bildung und ohne Macht, den
Namenlosen dieser Welt, geoffenbart.
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Was die Reichen anbelangt, so ist es schwerer
fiir sie, zu dem wahren Humanismus zu gelan-
gen, als fiir ein Kamel, durch ein Nadelohr zu
kommen. Sie miissen auf ihre Privilegien, ihr
Elitedenken verzichten, ihre Klassenzugehérig-
keit und ihre Identitat aufgeben und ihr Vermo-
gen und ihre Fihigkeiten allen zur Verfiigung
stellen. In der Tat miissen sie sich in die Ge-
schichte der Befreiung der Armen einfiigen und
diirfen ihre Kultur und ihren Lebensstil nicht
mehr zu einer fiir alle verbindlichen Norm ma-
chen.

Zwischen all den mdglichen Humanismen hat
Gott also eine bestimmte Wahl getroffen. Uns
steht es nicht mehr zu, zu wihlen. Oder viel-
mehr: Uns fillt die Aufgabe zu, all unsere Huma-
nismen den Kriterien Gottes zu unterwerfen.

Aus der Wahl Gottes ergibt sich eine unmittel-
bare Konsequenz. Gott bestimmt, was ein akti-
ver Humanismus ist: Er besteht darin, die unter-
driickten Menschen mit Hilfe einer Geschichte
zu befreien. Der Befreier ist der Geist, das heifit:
Die Unterdriickten sind aufgerufen, sich durch
die Hilfe des Geistes selbst zu befreien. Die Wahl
Gottes wird zu einer Befreiungsgeschichte. Und
die Befreiung liegt in der Bewegung selbst. Die
Unterdriickten werden in ihrem Kampf um ihre
Befreiung als Sohne Gottes frei.

Die Geschichte der Befreiung wirkt sich not-
wendigerweise auf die humanistischen Bewegun-
gen aus. Sie bringt eine Geschichte der Humanis-
men hervor oder gibt dieser zumindest eine
entscheidende Orientierung. Nach der Wahl
Gottes konnen die Zivilisationen ithre humanisti-
schen Entwiirfe nicht gestalten wie vorher.
Nachdem einmal offenbar geworden ist, daff der
Schrei der armen und unterdriickten Vélker die
Stimme Gottes selbst ist, sind alle Humanismen
in Frage gestellt.

Geschichte der Humanismen

Es ist bezeichnend, daf der griechische Huma-
nismus durch eine Erziehung (paideia) gekenn-
zeichnet war. Er betrachtete den Menschen als
ein in sich vollkommenes Wesen, das man wie
einen Kunstgegenstand formen kann. Mit Hilfe
seiner Erzieher war das Individuum aufgefor-
dert, es selbst zu werden, als Bildhauer seiner
selbst seine Tugenden in sich einzumeifleln, sich
durch eine Handlung seiner selbst an sich selbst
in ein vollkommenes Wesen zu verwandeln. Die
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aufeinanderfolgenden Renaissance-Bewegungen
haben an dieser Ausrichtung keine radikale Ver-
inderung vorgenommen. Und so konnte es einen
«christlichen Humanismus» geben, bei dem sich
alles zwischen «Gott und mir» abspielte. Die
Auflenwelt und die Gesellschaft selbst spielten
nur insofern eine Rolle, als sie die Spiegelbilder
des als «Mikrokosmos» begriffenen Individuums
waren, ihm niitzten oder ihm die Biihne und die
Zuschauer fiir seine Grofitaten verschafften.
Dieser Humanismus kannte keine andere Ge-
schichte als die des Individuums. Daher seine
charakteristischen Eigenschaften, die nicht nur
fiir den antiken Humanismus, sondern fiir alle
aus ihm hervorgegangenen mittelalterlichen und
modernen Humanismen gelten: Elitismus, Indi-
vidualismus, Narziffmus und Naivitit. Naivitit
deshalb, weil der Humanismus nicht weiff oder
nicht zu wissen vorgibt, dafl er sich auf eine
Sklavenhalter- oder Halbsklavenhaltergesell-
schaft stiitzt. Er verkennt die Wirklichkeit der
materiellen Welt und die gesellschaftliche Reali-
tit und die ungeheuer wichtige Rolle, die sie fiir
die Entwicklung und die Geschichte der Person-
lichkeit spielen.

Dann kam der biirgerliche Humanismus, jene
Stromung, die sich zur Zeit in den entwickelten
Lindern durchsetzt und tief in die unterentwik-
kelten Linder vordringt als eine Ideologie, die
dazu beitragen soll, daf} diese ihre Abhingigkeit
besser akzeptieren. Der biirgerliche Humanis-
mus beruht auf der Beziehung des Menschen zur
Materie. Hier erreicht der Mensch seine volle
Verwirklichung in der Arbeit, das heifit in der
Verinderung der materiellen Welt im Hinblick
auf die Herstellung niitzlicher Gegenstinde. Das
Menschliche wird in der Beherrschung der mate-
riellen Welt offenbar: Man sucht es in Wissen-
schaft, technischem Kénnen und 6konomischer
Rationalitdt. Der Mensch erweist sich als Mensch
dadurch, dafl er eine andere Lebensweise fiir sich
herausfindet, deren Bedingungen er selbst be-
stimmt. Der héherstehende Mensch ist derjeni-
ge, der sich seine Lebensform selbst gibt. Leider
zerstort der biirgerliche Humanismus die sozia-
len Beziehungen: Die Stirkeren errichten sich ithr
Imperium, indem sie die Arbeit der Schwicheren
unter ihre Verfiigungsgewalt bringen. Der Un-
terschied zwischen der Lebensform der Stirke-
ren und der der Schwicheren verschirft sich. Als
Ideologie idealisiert der biirgerliche Humanis-
mus die Arbeit. In Wirklichkeit jedoch begiin-
stigt die biirgerliche Gesellschaft nur die Arbeit
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der kleinen Minderheiten, welche die Fiden der
Technologie in der Hand halten, sie ordnet sich
den Kapitaleignern unter, die allein in der Lage
sind, diese Technologie in Bewegung zu setzen,
und sie beutet die Arbeit der armen Massen aus,
zerstort und entmenschlicht sie. Sie vernichtet
das traditionelle Handwerk, ohne an seine Stelle
eine der Armen wiirdige Arbeit zu setzen,
Schliefllich zerstort sie die Natur und die Verbin-
dung des Menschen zur Materie, die immer eine
der Grundlagen des Humanismus der Armen
und Unterdriickten war.

Die gegenwirtige Krise der biirgerlichen Ge-
sellschaft und ihres Humanismus bringt uns da-
zu, den Humanismus von morgen in einer ande-
ren Richtung zu suchen. Der Mensch ist dazu
berufen, sich nicht mehr nur durch eine Selbster-
ziehung des Individuums oder durch die Arbeit
zu verwirklichen, sondern durch den Aufbau
seiner sozialen Beziehungen. Die Aufgabe von
heute ist es, eine Gesellschaft aufzubauen. Die

menschlichen Beziehungen sind zerstort, die Ge-

sellschaft ist zerriittet: Nirgendwo zeigt sich der
Verfall der sozialen Beziehungen auf allen Ebe-
nen deutlicher als in der Dritten Welt—eine Folge
der Eroberung der Welt durch die Bourgeoisie.
Der wahre Mensch ist derjenige, der fihig ist, auf
allen Ebenen Beziehungen zu seinesgleichen an-
zukniipfen: Dies ist seine gegenwirtige histori-
sche Aufgabe.

Es ist unmoglich geworden und wire wider-
sinnig, die traditionellen Formen der spontanen
Solidaritit wiederherstellen zu wollen. Heute
bedarf es einer iiberlegten, griindlich erforsch-
ten, gewollten und beharrlich erstrebten Solida-
ritat. Eine Gesellschaft neu zu gestalten, wer
kann ehrlich daran interessiert sein? Nicht die
bestimmenden Klassen der heutigen Weltgesell-
schaft: Sie wollen nur eine qualifizierte Demo-
kratie, eine «verteidigte» Demokratie oder «star-
ke Demokratie», die es ihnen weiterhin erlaubt,
mit Hilfe der in allen Kontinenten installierten
Regime der Nationalen Sicherheit iiber die Mas-
sen des Volkes in der Dritten Welt eine de facto
diktatorische Herrschaft auszuiiben. Die Trager
des Vorhabens einer wirklich menschlichen Ge-
sellschaft finden sich unter den marginalisierten
Volksmassen. Eine wahrhaft humane Gesell-
schaft kann nur von den Organisationen des
Volks her entstehen. Die wirklich menschliche
Humanitit wird von den zu den Armen, den
Bauern, den Arbeitern oder Arbeitslosen zihlen-
den Fiihrern und Engagierten vor allem in der

Dritten Welt gelebt, die mit Geduld und Helden-
mut die Strukturen einer neuen Gesellschaft er-
richten, indem sie die hilflosen Massen organisie-
ren. Sie sind es, die aus den Uberresten der alten,
fast vollig zerstdrten Solidaritit eine neue
menschliche Solidaritit schaffen. Mutig stellen
sie sich dem Lauf der Geschichte entgegen. Sie
sind heute die Jiinger und Apostel dessen, der mit
den zerstreuten, von ihren Hirten verlassenen
Schafen Mitleid hatte. Der wirklich menschliche
Mensch ist jener, der die versprengten Schafe
zusammenbholt, der in den Bergen umherliuft,
um die verirrten Schafe, die nicht wissen wohin,
eines nach dem andern zuriickzubringen. Hier
sind die Helden unserer Zeit zu finden. Wenn der
Sozialismus darin besteht, eine wirklich mensch-
liche und briiderliche Gesellschaft aufzubauen,
ohne die Eroberung der Welt durch das Biirger-
tum, dann wird man sagen miissen, dafl der
Humanismus heute nicht anders als sozialistisch
sein kann. Allerdings darf das Wort Sozialismus
dann nicht mehr unmittelbar mit den «real exi-
stierenden Sozialismen» verkniipft werden, die
sich den Geist und die Absichten der biirgerli-
chen Gesellschaft nur allzu sehr zu eigen gemacht
haben.

Welche Elemente kennzeichnen nun diese Hu-
manitat, die die Humanitit Gottes ist? Es sind
finf an der Zahl: Wort, Freiheit, Tat, Volk,
Leben.

Das Wort

Die Tiere senden Signale aus und teilen Informa-
tionen mit. Die Menschen tun dies auf viel
komplexere Art und Weise. Aber das ist noch
nicht das Wort. Das Wort ist in Gott. Esist Gott.
Und es wird von Gott gegeben. Das Wort Gottes
ist Evangelium, es ist der Appell, der die Unter-
driickten wachruft, der Aufruf zur Zusammen-
kunft, die Ankiindigung der Tat. Genauer ge-
sagt: es ist die Handlungsweise Gottes bei den
Menschen, denn der fleischgewordene Sohn ist
das Wort in die Sprache der Menschen iibersetzt.
Ebenso bedeutet Mensch sein in erster Linie
sprechen, das heifit: dieses Geschenk Gottes, das
Wort, ins Werk setzen. Denn das Wort wird
ganz menschlich, und es bewirkt das Mensch-
liche.

Das Wort weckt den Glauben, stiftet Hoff-
nung und mobilisiert die Armen. Es liflt die
Gebeine, die tot waren, wieder lebendig werden.
Es ist eine Kraft, die Neues in die Welt bringt. Es
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ist die Macht der Armen: Ihr Schrei ruft zusam-
men und vereint. Die Informationen teilen mit,
was schon daist; das Wort, das von Gott kommt,
schafft Neues, schafft diese neue Gesellschaft,
die bei den Unterdriickten der Welt entsteht.

Das wirklich menschliche Wort ist Zeugnis:
Die Person engagiert sich ganz dafiir und nimmt
alle Gefahren auf sich. Es setzt sich den Gerich-
ten und vor allem den Parallelorganisationen der
Polizei, den «Todesschwadronen», dem von den
Regierungen institutionalisierten Terrorismus,
der Gefahr des «Verschwindens» aus. In diesem
Wort sagt der Mensch Gott und sagt zugleich
sich selbst aus. Aus diesem Grunde wird er voll
und ganz Mensch, wenn er wie Jesus vor seinen
Richtern Zeugnis ablegt.

Es ist kaum moglich, dafl die Reichen in
diesem Mafle alles aufs Spiel setzen, was sie sind.
Man mufl arm sein, um wagen zu kénnen, die
Wahrheit zu sagen, die Unterdriickten zusam-
menzurufen trotz der Feindseligkeit des ganzen
Systems. Deshalb ist Christus bis zum duflersten
arm geworden. Die Kirche selbst beginnt erst
dann wirklich zu sprechen, wenn sie arm wird.

Denn wenn das Wort stark ist, so ist es glei-
chermaflen verwundbar. Es fordert die Macht
der Waffen heraus und bringt Frucht trotz dieser
Macht, aber diese Fruchtbarkeit hat ihren Preis.
Wenn das Weizenkorn nicht stirbt ... Eines aber
ist gewifl: Die wirklich meénschliche Humanitit
ist an erster Stelle in diesem Wort am Werk, der
guten Nachricht, dem Evangelium, das allen
Unterdriickten der Welt, allen Abgewiesenen,
allen Vergessenen verkiindet wird.

Die Freiheit

Das Wort schafft Freiheit. Gott ist Wort und
schafft Freiheit. Er ruft sie, und sein Appell ruft
sie ins Leben. Der Mensch wird Mensch, indem
er frei wird. Er wird nicht frei geboren. Er wird
es erst, indem er sich diese Freiheit mithsam und
geduldig erobert. Er muff sie unter so vielen
Formen der Knechtschaft erringen.

Frei ist, wer iiber sich selbst bestimmt und
nicht durch einen anderen oder durch ein System
determiniert wird; wer seine eigenen Werke tut,
in denen er sich selbst zum Ausdruck bringt, und
nicht gezwungen ist, die Werke anderer oder
eines Systems zu verwirklichen, in denen andere
oder ein System zum Ausdruck kommen. Gewif}
schlieft die Freiheit die Emanzipation von dem
ein, was in einem selber unterdriickt, und auch

die Emanzipation von den beherrschenden Krif-
ten der Natur. Aber mehr noch besteht sie in
einer Emanzipation von den Formen der
Knechtschaft, die in der Gesellschaft vorhanden

- sind. Sie ist die Begriindung einer anderen Art

menschlicher Beziehungen, die auf Gegenseitig-
keit und Briiderlichkeit beruhen.

Die biirgerliche Freiheit griindet auf der Isolie-
rung und der Sicherheit des Individuums, auf der
Durchsetzung seines Rechts und seiner Macht.
Die biirgerliche Freiheit ist an das Eigentum
gebunden und neigt in der Praxis dazu, mit ihm
zu verschmelzen. Die wahre Freiheit dagegen
beruht auf der freiwilligen Annahme einer Ge-
sellschaftsordnung, die eine Beteiligung aller er-
moglicht; sie besteht im Teilen und in gegenseiti-
gem Dienst. Sie bedeutet nicht Unabhingigkeit,
sondern gegenseitige Abhingigkeit.

Freiheit ist immer geschichtlich: Freiheit gibt
es nur in der Erringung konkreter Freiheiten, in
der Zerstorung von Privilegien und Herrschafts-
formen mit dem Ziel, eine auf Austausch und
Gegenseitigkeit aufbauende Ordnung zu errich-
ten. Konkrete Freiheitsrechte erringt man nicht
durch die Verkiindigung von Prinzipien, auch
wenn diese in einer Verfassung niedergelegt sein
mogen, sondern in einem tiglichen Kampf um
die Verinderungen, die realisierbar sind, um die
Durchsetzung neuer Rechte der Armen gegen die
Pseudorechte der Reichen.

Die Tat

Der Mensch ist Tat, denn Gott ist Tat und
verleiht die Macht, Taten zu vollbringen. Jesus
ist gekommen, um Taten zu vollbringen, die
Taten seines Vaters zu tun: Er ist voll und ganz
Mensch, indem er sich die Taten Gottes zu eigen
macht.

Der Mensch ist seine Taten. Er ist weder das
Bewufitsein, das er von sich selbst hat, noch was
er zu sein glaubt, noch was er glaubt, aus sich
gemacht zu haben. Seine Taten machen ihn aus,
denn sie bestimmen sein wahres Wesen. Aus
diesem Grund wird der Mensch nach seinen
Taten beurteilt werden, die allein sein Wesen
sind. Er ist nur in seinen Handlungen. Wenn er
nicht handelt, ist er nur scheinbares Sein.

Die Tat ist weder innerlich noch duflerlich,
sondern sie ist die Verschmelzung des Inneren
mit dem Auferen. Die gréfite Tat war der Tod
Jesu am Kreuz. Hier trafen die tiefste Wendung
nach innen und die umfassendste Wendung nach
auflen zusammen.
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Die Tat beinhaltet eine Verinderung des Sub-
jekts durch sich selbst. Sie umfaflt auch die
Arbeit, die eine Umgestaltung der materiellen
Welt ist. Aber vor allem ist sie eine Verinderung
der sozialen Beziehungen. Die Tat im Vollsinn
des Wortes ist Befreiung der Unterdriickten. Sie
ist Kampf gegen die etablierte Unordnung fiir die
Schaffung neuer sozialer Beziehungen. Diese
Aufgabe verlangt den Einsatz aller menschlichen
Energien und Fahigkeiten: Der Mensch entfaltet
sich dabei in all seinen Dimensionen und wird
menschlich.

Die Tat ist Kampf «gegen»: gegen das herr-
schende System und auch gegen jene, die sich an
dieses System klammern und es beibehalten wol-
len. Vor allem aber ist die Tat Kampf «fiir»: fiir
die Vereinigung aller Armen und Unterdriickten
in einem gemeinsamen Willen. Denn der Kampf
der wirklich vollkommene Menschlichkeit ist,
hat nicht das Ziel, eine Macht durch eine andere
zu ersetzen, sondern will eine andere Weise des
Zusammenlebens schaffen. Er ist Schépfer der
vollen Humanitit.

Das Wort und die Freiheit miinden in die Tat.
Diese wird ihrerseits Wort und schafft Freiheit:
Die Befreiungsbewegung erhilt sich auf diese
Weise in einer unaufhorlichen Dynamik selbst
am Leben.

Das Volk

Menschlich ist nur das Volk. Nichts, was rein
individuell bleibt, ist menschlich. Weder der
Glaube noch die Hoffnung, weder das Denken
noch das Tun haben einen Wert, wenn sie sich
nicht in ein Volk integrieren, im Namen eines
Volkes fiir die Befreiung eines ganzen Volkes
gelebt werden. Geltung hat nicht, was ich im
Hinblick auf mich selber tue, sondern was ich im
Hinblick auf mein ganzes Volk tue.

Nicht jeder ist Teil eines Volkes. Das Volk ist
nicht die Allgemeinheit, ebenso wie die Kirche
nicht alle Menschen vereint, sondern sie schei-
det, so wie Jesus sie scheidet. Das Volk vereint all
jene, die solidarisch sind. Es besteht aus der
Verkniipfung vieler Bande der Solidaritit. Die
Individuen, die sich selbst von jeder Solidaritit
ausschlieffen und die Gesellschaft zum Ort ihrer
individuellen Selbstbehauptung machen, geho-
ren nicht zum Volk. Sie sind seine Gegner.

Letzten Endes gibt es nur ein einziges Volk,
namlich das Volk Gottes. Denn Gott hat nicht
«den Menschen» erschaffen, sondern er hat sein
Volk geschaffen, und er errettet durch eine Ge-
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schichte. Dieses Volk ist Austausch und Solida-
ritdt aller Volker. Gott spricht zu seinem Volk.
Die Propheten sprechen zu ihrem Volk. Frei sind
immer nur Volker, und die Tat strebt nach der
Befreiung dieses Volkes.

Das einzige Volk Gottes ist der letzte und
immer gegenwirtige Bezugspunket fiir das wahr-
haft Humane. Wenn die Tat fiir eine kleinere
Gruppe als dieses Volk bestimmt ist, bedeutet sie
immer eine Verzerrung des Menschlichen. Der
Appell an alle Unterdriickten, alle Armen der
Welt, alle Verachteten und Verworfenen ist der
Horizont der wahren Menschlichkeit.

Freilich erreicht ein bestimmter Mensch die
Gesamtheit dieses Volkes nur mit Hilfe von
Vermittlungen, die zwar immer Gefahren in sich
bergen, wenn sie sich zu geschlossenen Systemen
erheben, aber dennoch unverzichtbar sind.

Die erste Vermittlung ist die von Kultur und
Sprache. Die Armen konnen nur dann Beziehun-
gen des Dialogs und Austausches zu anderen
herstellen, wenn sie sich auf ihre Heimat, ihre
Vergangenheit, die Verbindungen zu ihren Ver-
wandten stiitzen. Man kann nur seinen Nichsten
lieben, schrittweise, nicht aber die Menschen im
allgemeinen. Angesichts der Weltmichte, die
ihre Kultur — das heifit: die der Herrschenden,
die Kultur, welche die Herrschaft festigt und
rechtfertigt — den andern aufzwingen, konnen
die Armen sich nur mit Hilfe ihrer eigenen
Kultur befreien und am Leben erhalten; diese
miissen sie zuerst retten, wenn sie denen gegen-
iiber, die sich des ganzen Seins bemichtigen, sie
selbst bleiben und werden wollen. Die gemein-
sam gelebten Symbole schweifien ein Volk zu-
sammen und ermdglichen es ihm, mit anderen
Vélkern in einem einzigen Volk zusammenzu-
finden. Unter den Symbolen ist die Religion des
Volkes natiirlich das wesentlichste.

In zweiter Linie bediirfen die Armen einer
gesellschaftlichen und politischen Vermittlung.
Sie miissen sich auf Organisationen des Volkes
und auch auf eine Nation stiitzen. Angesichts der
Weltmichte ist der Nationalismus unverzicht-
bar. Als Nation kénnen die Armen im Konzert
der Nationen ihre Stimme zu Gehér bringen.
Der gefihrliche Nationalismus ist der der Grofi-
michte. Der der Armen ist ein notwendiges
Instrument. Denn die Armen miissen sich an ihre
Besonderheiten halten, um zum wahren Univer-
salismus Zugang zu bekommen. Sie miissen die
falschen Universalititsanspriiche der mehr denn
je michtigen Imperien entlarven.



HUMANITAT UND BEFREIUNG DER UNTERDRUCKTEN

Deshalb besitzt die umfassende Befreiung des
Menschlichen eine kulturelle und eine politische
Komponente (im weiten Sinn, der alles umfafit,
was sich auf das nationale Leben bezieht). Der
humane Mensch ist in einen kulturellen und in
einen politischen Kampf verwickelt.

Das Leben

Schliellich heifit menschlich sein das Leben lie-
ben, intensiv leben und Leben hervorbringen.

Lebenslust, Ehrfurcht vor dem Leben, Teilha-
be am Leben in allen seinen Dimensionen, Ent-
faltung aller Titigkeiten. Menschlichkeit heifit
nicht eindimensional sein, sondern sich an allem
beteiligen, was gelebt, gesucht, zum Ausdruck
gebracht wird. Menschlichkeit bedeutet, nichts
auszuschliefen. Im iibrigen wird das Leben zu-
sammen gelebt, und das Humane besteht darin,
seine Beziehungen zu den anderen unaufhérlich
zu vermehren.

Gleichermaflen menschlich ist es jedoch, sein
Leben im Kampf um das Leben, um die Befrei-
ung aufs Spiel setzen und verlieren zu konnen.
Fiir das Leben sterben zu konnen, seinen Tod
annehmen, ja ihn sogar bewuflt leben kdnnen,
das gehort auch zum Menschen. Es gibt keinen
Widerspruch zwischen Leben-Kénnen und Ster-
ben-Kénnen, denn ein solcher fiir die Befreiung
gelebter Tod 6ffnet die Pforten des ewigen Le-
bens. Es geht nicht darum, sich mit dem Tod
abzufinden, sondern eine Wette auf den endgiil-
tigen Sieg des Lebens einzugehen.

Wer auf diese Weise in grofSer Zahl in erbitter-
ten, im Dunkeln gefiihrten Kimpfen stirbt, zum

Zeugnis fiir das Leben und in der Hoffnung auf
den Sieg des Lebens, das sind die Armen der
Welt: 20000 in weniger als zwei Jahren in El
Salvador, 34 im Tagesdurchschnitt in Guatemala
im Jahre 1980 und mehr noch im Jahre 1981.
Brutal getdtet von anonymen Titern, schutzlos
preisgegeben, als einzige Waffe ihr Zeugnis, ihr
Wort, ihre Tat, ihre Freiheit, ihr Leben. In ihnen
lebt das Volk Gottes die volle Menschlichkeit, in
ihnen wird der Sohn Gottes ganz Mensch.

Aus dem Franzés. iibers. von Victoria M. Drasen-Segbers
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