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Wie man iiber Gott reden
kann

Ein Versuch aus dem Blickwinkel der
Theologie der Befreiung

Das Nachdenken iiber das Wort Gottes hingt
mit der Art und Weise zusammen, wie dieses in
der christlichen Gemeinde gelebt und verkiindigt
wird. Wenn eine Theologie sich mit Ernsthaftig-
keit und Mut der Situation annimmt, die die
Kirche zu einem bestimmten Zeitpunkt ihrer
Geschichte erlebt, bleibt sie auch dann noch
bedeutsam, wenn der Kontext, in dem sie ent-
stand, iberholt ist. Die bleibende Aussagekraft,
was das Wesentliche betrifft, ist das Ergebnis der
Fahigkeit, sich in den wirklichen Problemen
seiner Zeit und in der Glaubenserfahrung einer
bestimmten Gemeinschaft von Jiingern Jesu ver-
wurzeln zu konnen. Hierin liegt sicherlich der
Grund fur die Herausforderung, die Gedanken
wie die des Augustinus von Hippo und des
Thomas von Aquin noch heute bedeuten, um nur
zwei grofle Namen zu nennen.

In den letzten Jahrhunderten hatte die in den
grofien klassischen Reflexionszentren entwickel-
te Theologie sich mit den Umstinden auseinan-
derzusetzen, die sich aus dem mit dem Begriff
der modernen Geisteshaltung Gemeinten erga-
ben. Diese entwickelte sich im Laufe eines langen
Prozesses und erhielt entscheidende Impulse von
den industriellen und sozialen Revolutionen des
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18. Jahrhunderts sowie dem intellektuellen Be-
wufitsein dieser Vorgange, das wir als Aufkla-
rung kennen. Die Kirche lebte damals in gesell-
schaftlichen und geistigen Zusammenhingen, die
den christlichen Glauben und Lebensstil einer
harten Kritik unterwarfen. Diese Zeit ist noch
nicht voriiber. Wenn einige Ecken und Kanten
mit der Zeit abgeschliffen sind, so sind andere
dafiir um so schirfer geworden,. Die theologi-
sche Reflexion setzt sich also weiterhin mit die-
sem Problem auseinander, um der Verkiindigung
des Wortes des Herrn in der modernen Welt neue
Kraft zu verlethen. -

Gleichzeitig aber beginnt sich eine neue, durch
die moderne Zeit selbst hervorgerufene Situation
zu ergeben. Es handelt sich um die immer energi-
schere und groflere historische Prasenz der Ar-
men und Unterdriickten dieser Welt. Dies ist oft
plotzlich und in unvorhergesehenen Bahnen ge-
schehen. Fiir die christliche Gemeinde sind auf
diese Weise neue Lebensbedingungen entstan-
den. Man hat daher in diesem Zusammenhang
von einem regelrechten Einbruch der Armen in
die heutige Gesellschaft und Kirche gesprochen.
Doch wenn wir versuchen, tiefer in den Prozefl
einzudringen, werden wir leicht feststellen, dafl
der Eindruck des Plotzlichen eher Schein als
Wirklichkeit ist. Die geschichtlichen Wurzeln
liegen in der Tat tief; sie gewidhrleisten im tibri-
gen die Dauerhaftigkeit dieser Geschichtstatsa-
che und lassen erkennen, daff man sie nicht als
voriibergehende Erscheinung betrachten darf.

Die theologischen Anstrengungen, die im
Kontext der Linder der sogenannten Dritten
Welt von rassischen und kulturellen Minderhei-
ten der reichen Nationen unternommen werden,
und diejenigen, die aus der Perspektive der Frau
entwickelt werden, sind Ausdruck der neuen
Gegenwart der bisher in der Geschichte «Abwe-
senden». Diese Versuche stammen aus menschli-
chen Bereichen, die bis heute — theologisch ge-
sprochen — unergiebig waren, aber in denen der
christliche Glaube alte, tiefe Wurzeln hat. Daher
sind sie gegenwartig so fruchtbar.

Eine Ausdrucksform dieser Versuche ist unter
anderem der Diskurs iiber den Glauben im la-
teinamerikanischen Kontext, der unter dem Na-
men Theologie der Befreiung bekannt ist. Auf
diese miissen wir uns auf diesen Seiten beschrin-
ken. Zwei Forschungsgegenstinde und ein
Hauptanliegen waren und sind in dieser Hinsicht
zentral. Es geht zum einen um die Methodenfra-
ge in der Theologie und um die Einnahme des
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Standpunktes des Armen bei unserer Reflexion
und zum anderen um die Notwendigkeit der
Verkiindigung des Evangeliums durch die christ-
liche Gemeinde in unserem Lebensbereich. Die-
se Punkte werden den Aufbau dieser Seiten
bestimmen. Sie waren in der Theologie der Be-
freiung die ersten in chronologischer Hinsicht,
aber sie sind auch grundlegend in dem Sinn, daf}
sie ihre Giiltigkeit und ihre Fahigkeit zur Inte-
gration neuer Beitrige behalten.

I. Einen Weg finden ...

1. Jede Theologie ist ein Wort iiber Gott. Letzten
Endes ist er ihr einziges Thema. Der Gott Jesu
Christi stellt sich als ein Geheimnis dar. Eine
verninftige Theologie ist sich deshalb bewuft,
dafl sie etwas sehr Schwieriges, wenn nicht gar
Unmégliches versucht, will sie iiber dieses Ge-
heimnis nachdenken und sprechen. Daher der
berithmte Ausspruch von Thomas von Aquin:
«Was wir nicht von Gott wissen, ist mehr als das,
was wir von ihm kennen. » Es ist wichtig, dafl wir
uns dartiber vor Beginn jeden Diskurses iiber den
Glauben im klaren sind. Denselben Gedanken
brachte in einem nicht streng theologischen Zu-
sammenhang der peruanische Schriftsteller José
Maria Arguedas zum Ausdruck: «Was wir wis-
sen, ist viel weniger als die groffe Hoffnung, die
wir fithlen.» In der Tat ist Gott eher Gegenstand
einer das Geheimnis wahrenden Hoffnung als ein
Gegenstand des Wissens.

-Wie aber soll man dann einen Weg finden, um
von Gott zu sprechen? Aus der Sicht der Theolo-
gie der Befreiung wird gesagt, daff man Gott
betrachtet und in die Tat umsetzt und erst dann
iber ihn nachdenkt. Was wir mit dieser Aufie-
rung memen: Die Verehrung Gottes und die -
Verwirklichung seines Willens sind eine unab-
dingbare Voraussetzung fiir die Reflexion iiber
ihn. Nur vom Boden der Mystik und der Praxis
aus ist es moglich, einen wirklichen und respekt-
vollen Diskurs iiber Gott zu entwickeln. In der
Praxis, genauer gesagt im Handeln gégeniiber
dem Armen, begegnen wir dem Herrn, aber
gleichzeitig macht diese Begegnung unsere Soli-
daritat mit dem Armen tiefer und echter. Kon-—
templation und geschichtliches Engagement sind
unverzichtbare und wechselseitig aufeinander
bezogene Dimensionen der christlichen Exi-
stenz. Das Geheimnis offenbart sich in der Kon-
templation und in der Solidaritit mit den Armen;
dies bezeichnen wir als den ersten Akt, das
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christliche Leben; erst danach kann dieses Leben
zu einem Nachdenken inspirieren, und dies ist
der zweite Akt.

Betrachten und Praktizieren machen zusam-
men gewissermaflen die Zeit des Schweigens vor
Gott aus. Der theologische Diskurs bedeutet ein
Sprechen tiber Gott. Schweigen ist die Vorausset-
zung fiir die liebevolle Begegnung mit Gott, die

sich in Gebet und Engagement vollzieht. Die”

Erfahrung, dafl Worte unser tiefes Erleben nur
ungeniigend zum Ausdruck zu bringen vermo-
gen, kann unsere Sprache reicher und bescheide-
ner machen. Die Theologie ist ein durch ein
Schweigen bereichertes Sprechen. Ein kleines
Schema mag dies veranschaulichen:'

Erster Akt Zweiter Akt
Konti?mp_latlon Thoakags
raxis
Schweigen Sprechen

2. Die Unterscheidung zwischen diesen beiden
Zeiten hat eine Schliisselstellung in der theologi-
schen Methode, das heifit in der Vorgehensweise
(Methode von hodds = der Weg), um zu einer
Reflexion im Licht des Glaubens zu gelangen.
Sicher ist dieser Punkt sehr viel traditioneller als
viele meinen, aber hier geht es uns darum, zu
betonen, dafl das Problem sich nicht auf eine
Frage der theologischen Methodologie be-
schrankt, sondern einen Lebensstil bedeutet, ei-
ne Art und Weise, Jiinger Jesu zu sein und zu
Werden

In dem Buch, das die Geschichte (meezs Acta
= Taten) der ersten christlichen Gemeinde er-
zihlt, wird diese in besonderer und ursprungh—
cher Weise «der Weg» genannt. In den meisten
Fillen wird der Begriff in absoluter Form, ohne
Attribut, gebraucht. Dem Weg folgen heift,
einen Lebenswandel zu haben: Der griechische
Begriff meint tatsichlich beides zugleich. Die
Christen werden durch eine Verhaltensweise,
einen Lebensstil gekennzeichnet. Daran erkennt
man die christliche Gemeinde in der jiidischen
und heidnischen Welt, in der sie lebt und Zeugnis
ablegt. Dieser Lebenswandel ist eine Denk- und
Handlungsweise, ein Weg, «nach dem Geist zu
leben» (Rom 8,4).

Der Weg, den man gehen muff, um Christ zu
sein, ist die Grundlage fiir den Weg, den es zu
beschreiten gilt, um Theologie zu treiben. Unse-
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re Methodologie ist unsere Spiritualitat (das
heifdt, eine Art und Weise, Christ zu sein). Das
Nachdenken iiber das Geheimnis Gottes kann
nur von der Nachfolge Jesu her geschehen. Al-
lein aufgrund eines Lebens nach dem Geist ist es
moglich, das Geschenk der Liebe des Vaters an
jeden Menschen zu denken und zu verkiindigen.
Vielleicht ist diese Beziehung zwischen christli-
chem Leben und theologischer Methode die Ur-
sache dafur, dafl die kirchlichen Basisgemeinden
Lateinamerikas zu Trigern dieser theologischen
Entwicklung werden.

Jedes christliche Leben beginnt mit der Bekeh-
rung. Sie bedeutet den Bruch mit der personli-
chen und gesellschaftlichen Siinde und das Ein-
schlagen eines neuen Weges. Dies ist die Bedin-
gung und Forderung, die zu erfiillen ist, um das
Reich Gottes empfangen zu konnen (vgl. Mk
1,15). Die Bekehrung bedeutet, unseren eigenen
Weg zu verlassen (vgl. Lk 10,33f) und den Weg
des anderen, des Nichsten, besonders des Ar-
men, einzuschlagen. Dies ist auch die Bedingung
fir eine fruchtbare theologische Arbeit. In die
Welt des Armen einzutreten ist ein langer und
manchmal mihseliger Prozef}, aber dort begeg-
nen wir jenem, iiber den zu sprechen die Theolo-
gie berufen ist. Abgesehen davon, dafl dieser
Prozefl schwierig ist, erweist er sich auch als
gefahrlich; darum ist dies Wort oft ein Reden
uber den Gott des Lebens.

II. ... vom Armen ber ...

1. Die lateinamerikanische Wirklichkeit ist durch
die Armut gekennzeichnet, die Puebla als «un-
menschlich» (Nr. 29) und «gegen den Geist des
Evangeliums gerichtet» (Nr. 1159) bezeichnet.
Sie stellt nach der bekannten Ausdrucksweise
von Medellin eine Situation «institutionalisierter
Gewalt» dar (Frieden Nr. 16).

Heute erkennen wir immer deutlicher, was es
mit dieser Situation auf sich hat: Die Armut
bedeutet Tod. Einen Tod, der durch Hunger
oder Krankheit oder durch die Unterdriickungs-
methoden derjenigen verursacht wird, die bei
jedem Versuch der Befreiung der Unterdriickten
ihre Privilegien in Gefahr sehen; einen physi-
schen Tod, zu dem ein kultureller Tod hinzu-
kommt, denn der Unterdriicker strebt nach der
Vernichtung all dessen, was den Besitzlosen die-
ser Welt Einheit und Kraft verleiht, um sie so zu
einer leichten Beute fur die Unterdriickungsma-
schinerie zu machen. Hier hat die Gesellschafts-

analyse ihren Platz in diesem theologischen Ver-
such, sie hilft uns, die konkreten Formen zu
verstehen, die diese Wirklichkeit des Todes in
Lateinamerika annimmt.

Darum geht es, wenn wir von der Armut, der
Zerstorung von Menschen und Vélkern, Kultu-
ren und Traditionen sprechen; insbesondere von
der Armut der am meisten Beraubten: der In-
dios, der Schwarzen und der in doppelter Weise
an den Rand gedringten und unterdriickten
Frauen dieser Gruppen. Wir stehen hier nicht,
wie man oft meint, vor der Herausforderung
durch eine «soziale Situation», so als ob es um
etwas ginge, das mit den Grundforderungen der
Botschaft des Evangeliums nichts zu tun hitte.
Vielmehr sind wir hier mit etwas konfrontiert,
das im Gegensatz zu dem vom Herrn verkiindig-
ten Reich des Lebens steht.

2. Die Erfahrung des ungerechten Todes so
vieler Menschen in Lateinamerika verhilft uns zu
einem besseren Verstindnis des Unrechts, das
Jesu Tod bedeutet. Das «Argernis des Kreuzes»
wiederum erhellt unsere Wirklichkeit und lafit
den Gegensatz zwischen dieser Situation des
Todes und dem Geschenk des Lebens in Christus
schirfer hervortreten.

In dem dramatischen Bericht von seinem Pro-
zef}, den das Johannesevangelium bringt, erleben
wir, wie Jesus vom Angeklagten zum Richter
wird. Die Groflen seines Volkes gehen sogar bis
zum Verrat ihrer eigenen nationalistischen Uber-
zeugungen («Wir haben keinen K6nig aufier dem
Kaiser.» Joh 19,15). Das Kreuz verwandelt sich
in der johanneischen Theologie in den Thron
dieses mit den Armen dieser Welt eins geworde-
nen «Menschen» (Mt 25,31-46), der zugleich
Konig ist, Konig eines Reiches des Lebens, der
sich ausgerechnet im Kreuzestod oder genauer
im Sieg tiber diesen Tod, in der Auferstehung,
offenbart.

Im Licht dieses Lebens, das durch den Tod
hindurchgeht, miissen wir die Situation beurtei-
len, die durch den vorzeitigen und ungerechten
Tod der grofien Mehrheiten unseres Subkonti-
nents gekennzeichnet ist. Diese Beurteilung wird
uns zeigen, dafl der tiefe Sinn dessen, was wir
umfassende Befreiung nennen — ein klassisches
und altes Thema in der Theologie der Befrei-
ung—, im Grunde die Annahme des Geschenks
des Reiches des Lebens meint. Eines Lebens, das
nach dem umfassenden Willen Gottes alle
menschlichen Dimensionen einbezieht und dar-
um der Situation des ungerechten Todes der
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Armen und Unterdriickten widerspricht; einem
Zustand, der daher aus theologischer Sicht in
Medellin und Puebla als «eine Situation der
Stinde» bezeichnet wird.

3. Genau aus dem Grund, weil das Geschenk
des Lebens uns zur Ablehnung des Unrechtsto-
des fiihrt, liegt das letzte Motiv fuir die Solidaritit
mit dem Armen in dem Gott, an den wir glauben.
Es mag andere berechtigte Griinde geben und
gibt sie: die Leiden des Armen heute, die Gesell-
schaftsanalyse dieser Situation — die unumging-
lich ist, um die geschichtlichen Ursachen dieses
Zustands erkennen zu kdnnen —, die Anerken-
nung des Armen als Subjekt seiner eigenen Ge-
schichte. Aber letzten Endes ist die Grundlage
dieses Engagements fiir den Christen theozen-
trisch; es beruht auf unserem Glauben an Gott,
den Gott des Lebens, der sich in Jesus Christus
offenbart. Diese Entscheidung hingt mit dem
Kern unseres Glaubens an Gott und unserer
Hoffnung auf das Kommen seines Reiches zu-
sammen. Der Herr im Zentrum unseres Lebens —
alles tibrige ist Beigabe.

II1. ...um von der Auferstehung Zeugnis
abzulegen

Alle Volker zu Jingern zu machen (vgl. Mt
28,19) ist die Aufgabe, mit der die Jiinger in
Galilda, dem Ort auch der Verkiindigung Jesu,
vom Auferstandenen betraut worden sind. Die
Universalitit der Botschaft trigt so den Stempel
dieser vergessenen und verachteten Landschaft
Galilda®.

1. Unsere Sprache liber Gott in der Welt der
Armut und und Unterdriickung zu verwurzeln
ist keine leichte Aufgabe. In dieser Welt gibt es
grofle Freuden und eine enorme schopferische
Begabung neben schwerem Leid und der stindig
drohenden Enttiuschung und Verzweiflung.
Darum ist man in Lateinamerika auch unter
denen, die versuchen, gegen das bestehende Un-
recht zu kimpfen, mit Herausforderungen aus
verschiedenen Richtungen konfrontiert. Die Si-
tuation, die wir erleben, steckt voller Schwierig-
keiten und Moglichkeiten, falscher Rezepte und
verzweifelter Losungsversuche, aber sie zeigt
auch viele Wege, welche die tiefsten menschli-
chen Werte respektieren; sie zeugt vom Aufkom-
men unglaublicher Egoismen und aller mégli-
chen Anmaflungen und gleichzeitig von beschei-
dener und grenzenloser Grofimut, von dem
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Wunsch, alles umzukrempeln, ebenso wie von
schopferischen Initiativen, die fiir die wertvoll-
sten Traditionen des lateinamerikanischen Vol-
kes empfanglich sind.

Diese brodelnde Welt stellt unsere Art, Christ
zu sein, in Frage und verlangt politisches und
geistliches Unterscheidungsvermogen. Wir miis-
sen auf diese Fragen achten, wenn wir fur das
aufmerksam sein wollen, was der Herr uns von
unserer eigenen Geschichte her zu sagen hat.

2. Die Herausforderung, mit der man von der
theologischen Reflexion her in Lateinamerika
konfrontiert wird, besteht darin, wie man eine
Sprache uber Gott finden kann, die aus der von
der ungerechten Armut hervorgerufenen Situa-
tion erwichst, der Armut, in der die groflen
Mehrheiten leben (verachtete Rassen, ausgebeu-
tete Gesellschaftsklassen, an den Rand gedringte
Kulturen, diskriminierte Frauen). Aber eine sol-
che Sprache muf zugleich auch ein Diskurs sein,
der von der Hoffnung getragen ist, die ein um
seine Befreiung kimpfendes Volk nahrt. In die-
sem Zusammenhang von Leid und Freude, Un-
gewiflheit und Gewiftheit, grofler Opferbereit-
schaft und zweifelhaften Verhaltensweisen mufl
die Einsicht unseres Glaubens immer gegenwir-
tig sein.

Wir glauben sagen zu kénnen, dafl eine pro-
phetische Sprache und eine mystische Sprache
iiber Gott in diesen Lindern der Auspliinderung
und Hoffnung im Entstehen sind. Die Sprache
der Kontemplation erkennt, daff alles aus der frei
geschenkten Liebe des Vaters kommt. Die Spra-
che der Prophetie prangert die Unrechts- und
Ausbeutungssituation — und deren strukturelle
Ursachen — an, in der die Armen Lateinamerikas
leben. In diesem Sinn spricht Puebla davon, «das
Leidensantlitz Christi, unseres Herrn, in den
vom Schmerz gezeichneten Gesichtern eines un-
terdriickten Volkes erkennen zu konnen» (Nr.
31-39).

Ohne die Prophetie steht die Sprache der
Kontemplation in der Gefahr, an der Situation
vorbeizugehen, in der Gott handelt und wir ihm
begegnen. Ohne die mystische Dimension kann
die prophetische Sprache ihren Blick verengen
und die Wahrnehmung dessen erschweren, der
alles neu macht. «Singt dem Herrn; denn er hat
den Armen aus der Hand der Ubeltater befreit»
(Jer 20,13). Singen und Befreien, eine Auflerung
des Dankes und eine Forderung der Gerechtig-
keit: Dies ist die Herausforderung eines christli-
chen Lebens, das, fern von méglichen spirituali-
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stischen Fluchttendenzen und politischen Ver-
kiirzungen, dem Gott Jesu Christi treu sein will.

3. Diese beiden Sprachen wollen das Geschenk
des Reiches Gottes mitteilen, das sich in Leben,
Tod und Auferstehung Jesu geoffenbart hat.
Dies ist der Kern der Botschaft, die wir von
unserer Wirklichkeit her wiederentdecken und
die uns als Gemeinde, als ekklesia zusammen-
ruft, in deren Mitte wir versuchen, unseren
Glauben zu reflektieren. Die Theologie ist eine
kirchliche Aufgabe. Sie wird in einer Kirche
verwirklicht, die in der Geschichte das Zeugnis
eines Lebens ablegt, das den Tod besiegt. Zeuge
der Auferstehung sein bedeutet, sich fir das
Leben zu entscheiden, mit allen Auflerungen
seines Lebens, denn der Ganzheitlichkeit des
Reiches Gottes entgeht nichts. Dieses Zeugnis
des Lebens (materiellen und spirituellen, person-
lichen und gesellschaftlichen, gegenwirtigen und
zukiinftigen Lebens) erhilt besondere Bedeu-
tung in einem Subkontinent, der durch vorzeit-
gen, durch Unrecht herbeigefithrten Tod ge-
prigt, aber auch durch die Anstrengungen, sich
von der Unterdrickung zu befreien, gekenn-
zeichnet ist. Diese Wirklichkeit des Todes und
der Siinde ist eine Verleugnung der Auferste-

! Die Fihigkeit des armen gliubigen Volkes zur Kontem-
plation, seine spontane Grofimut, sein Geschick, Symbole zu
schaffen und Gefithle zu duflern, sind sicherlich Méglichkei-
ten, die jeder Mensch besitzt (und die oft durch bestimmte
kulturelle Verhaltensmuster gehemmt und unterdriickt wer-
den). Fiir die Armen jedoch sind sie manchmal die einzigen
Ausdrucksmoglichkeiten. Wir denken dabei zum Beispiel an
die religiose Musik, die bei den Negersklaven in Nordameri-
ka und an anderen Orten entstanden ist, ein besonders
schoner Ausdruck einer Fihigkeit, der wir auch in den
verschiedenen indianischen Kulturen Lateinamerikas be-
gegnen.

Dies ist eine Sache, auf die uns die mexikanisch-amerika-
nische Theologie in jiingster Zeit nachdriicklich aufmerksam
gemacht hat.

Aus dem Span. iibers. von Victoria M. Drasen-Segbers
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hung. Zeuge der Auferstehung wird darum im-
mer derjenige sein, der spottisch fragen kann:
«Tod, wo ist dein Sieg?» Diese Frage ergibt sich
in der Tat aus einem Zeugnis wie beispielsweise
dem des Erzbischofs Romero.

Um dieses Leben geht es in der Feier der
Eucharistie, der ersten Aufgabe der kirchlichen
Gemeinschaft. Im Brechen des Brotes erinnern
wir uns an die Liebe und Treue Jesu, die ihn zum
Tod fithren, und an die Bestitigung seiner Sen-
dung zugunsten des Armen durch die Auferste-
hung. Das Brotbrechen ist der Ausgangspunkt
und zugleich das Ziel der christlichen Gemeinde.
In ihm kommt die tiefe Gemeinschaft im
menschlichen Leid zum Ausdruck — das oft
durch den Mangel an Brot hervorgerufen wird -,
und an ithm ist, in der Freude, der Auferstandene
zu erkennen, der das Leben gibt und die Hoff-
nung des Volkes nihrt, das sich um seine Taten
und sein Wort versammelt hat.

Die Theologie der Befreiung bemtiht sich, eine
Sprache iiber Gott zu sein. Sie ist ein Versuch, in
einer Welt der Unterdriickung, des Unrechts
und des Todes das Wort des Lebens gegenwirtig
zu machen.
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