«Was kann aus Nazaret Gutes
kommen?

Leonardo Boff

Was fiir Theologien gibt es
in der Dritten Welt?

Um die Theologien der Dritten Welt verstehen
zu kénnen, sollten wir zuerst klarstellen, was
wir unter «Dritte Welt» verstehen — ein Aus-
druck, der etwa 1950 zum ersten Mal in der fran-
zosischen Soziologie aufgetaucht ist. Mit thm
wird die Gesamtheit jener Linder bezeichnert,
die in der Peripherie der «Ersten Welt» angesie-
delt sind, d. h. die als die Peripherie der kapitali-
stischen Industrienationen (USA, Westeuropa,
Japan, Australien und Neuseeland) betrachtet
werden kénnen und die zugleich nicht dem Ein-
tluflbereich der sozialistischen Linder Europas

(einschliefllich der UdSSR) angehéren!.

L Die Unterentwicklung, Kebrseite der
Entwicklung

Charakteristisch fiir die Dritte Welt ist die
Unterentwicklung?’. Diese kann u.a. an folgen-
den Indizien abgelesen werden: auf wirtschaftli-
cher Ebene technologische Riickstindigkeit, die
stindige Verschlechterung der Handelsbedin-
gungen fiir die Dritte Welt (die aus den Lindern
des Zentrums importierten Industriegiiter wer-
den immer teurer, wihrend fiir die von dorther
gelieferten Rohstoffe immer weniger bezahlt
wird), die hohe Auslandsverschuldung; auf sozia-

ler Ebene die Armut der groflen Masse, der der
Reichtum einer kleinen Elite gegeniibersteht, ei-
ne hohe Kindersterblichkeit und die Marginali-
sierung der groflen Mehrheit der Bevolkerung;
auf politischer Ebene schwache politische Institu-
tionen mit gleichzeitig starken und oft héchst re-
pressiv vorgehenden Regierungen, eine in vielen
Fillen massive Verletzung der Menschenrechte
und der Prinzipien menschlichen Zusammenle-
bens; auf kultureller Ebene der Analphabetismus
und die geringe Teilnahme der Bevolkerung an
den Entwicklungen und Entscheidungen im Le- -
ben der Gesellschaft; und schliefSlich auf religio-
ser Ebene die Abhingigkeit der Kirchen der
Dritten Welt von der personellen und materiel-
len Hilfe der Kirchen des «Zentrums» und die
Entstehung einer immer grofleren Zahl charis-
matischer Sekten als letzter Zuflucht der Schutz-
losen und Entwurzelten.

Faktisch alle Linder der Dritten Welt haben ei-
nes gemeinsam: Sie sind von europiischen Kolo-
nialmichten kolonialisiert worden. Fiir all diese
Linder war die Kolonialisierung ein sehr kom-
plexer Prozeff, der schmerzende Wunden und
grofle Zerstérung zuriicklieff. Denn durch die
militdrische, wirtschaftliche, gesellschaftliche,
politische, kulturelle und religiése Fremdherr-
schaft wurden die alten einheimischen Kulturen
zerstort, es starben Millionen Menschen, zum
Beispiel in Mexiko und in Mittelamerika, und
viele Millionen Schwarze wurden von ihrem
Kontinent nach Lateinamerika, in die Karibik
und nach Nordamerika als Sklaven verschleppt.
Als die Linder Lateinamerikas gegen Ende des
neunzehnten Jahrhunderts und die Afrikas und
Asiens in unserem Jahrhundert offiziell poli-
tisch unabhingig wurden, war dies fiir sie keine
wirkliche Befretung, denn der Neokolonialis-
mus der industrialisierten Linder bedeutete die
Fortfihrung der Ausbeutung von aufien, wih-
rend diese im Inneren durch die jeweiligen sich
den Interessen des internationalen Kapitals un-
terordnenden und sich mit ihnen verbiindenden
nationalen Bourgeoisien und Eliten aufrechter-
halten wurde. Zu dieser Unterdriickung auf der
Ebene der Geschichte des Verhiltnisses zwi-
schen den verschiedenen Gesellschaften unserer
Erde kamen die verschiedenen Formen rassisti-
scher und sexistischer Unterdriickung hinzu.
Noch immer werden die Schwarzen, die Indios,
die Angehérigen anderer Rassen sowie die Frau-
en diskriminiert®.
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Es gentigt nicht, wenn wir hier diese und ande-
re Indizien der Armut angeben. Noch wichtiger
ist es, zu den Ursachen bzw. zum Komplex jener
Faktoren vorzustoflen, die diese Armut ver-
schulden bzw. sie dauernd neu hervorbringen.
Diesbeziiglich sind in den letzten dreiflig Jahren
verschiedene Erklirungsmodelle entworfen
worden*, wobei man nacheinander drei ver-
schiedenen Erklirungsansitzen gefolgt ist:

In den fiinfziger Jahren wurde die Armut der
Dritten Welt als eine Art Riickstindigkeit ver-
standen, die man mit technischen Mitteln besei-
tigen konne. Demnach sei die Entwicklung ein
Prozef der Aufeinanderfolge verschiedener Stu-
fen, in dem die betreffende Gesellschaft sich von
einer traditionellen zu einer modernen Gesell-
schaft entwickle. Gegen die Armut sei demnach
folgende Therapie anzuwenden: die Beschleuni-
gung der verschiedenen Entwicklungsstufen
durch einen gigantischen Prozef der Moderni-
sierung der Produktion und der Landwirtschaft
sowie des Staates und seines Funktionierens. Die
«Entwicklungslinder» seien, so sagte man, in
Wirlichkeit Linder, die sich «auf dem Wege zur
Entwicklung» befinden. Die Kirche zeigte sich
damals bereit, sich an den Anstrengungen zu be-
teiligen, die im Sinne dieser Beschleunigung der
Entwicklung unternommen wurden. Sie griin-
dete verschiedene Institutionen, die den Armen
beim Prozefl der Modernisierung helfen sollten,
es entstanden Schulen und Bildungszentren, wo
neben dem Glauben neue landwirtschaftliche
Techniken, neue Arbeitsmethoden und die Prin-
zipien der Gesundheitsfiirsorge gelehrt wurden.
Dies wurde begleitet durch eine Theologie der
«irdischen Wirklichkeiten«, durch eine Theo-
logie der Arbeit und eine Theologie der Welt,
die zusammen zum theologischen Fundament
der Modernisierungsanstrengungen der Kirche
wurden.

Dieser Erklirungsversuch der verschiedenen
Stufen der Entwicklung und der Modernisie-
rung einer Gesellschaft war letztendlich unbe-
friedigend, nicht zuletzt, weil die Anstrengun-
gen, die auf der Grundlage dieser Theorie unter-
nommen worden wurden, zu keinen tberzeu-
genden Ergebnissen fithrten. Kein Land der
Dritten Welt kann heute in einem beschleunig-
ten Tempo einen dhnlichen Prozefl der Moderni-
sierung durchlaufen, wie ihn die USA oder die
Linder Westeuropas in den letzten zweihundert
Jahren durchlaufen haben. Die Voraussetzungen

fiir einen solchen Prozefl haben sich grundle-
gend gewandelt. Damals waren jene Linder nicht
so von anderen, michtigen Lindern abhingig,
wie es die Linder der Dritten Welt heute sind, es
gab kein Monopol des Grofikapitals, wie es heu-
te gegeben ist, und es gab auch keine solch ausge-
prigte Konkurrenzsituation auf dem Weltmarkt
wie heute.

Infolge jener unbefriedigenden Ergebnisse der
Modernisierungsanstrengungen, die auf der
Grundlage jenes ersten Erklirungsansatzes un-
ternommen worden waren, wandte man sich in
den sechziger Jahren einem anderen Erklirungs-
modell der Armut in der Dritten Welt zu. Diese
Armut sei nicht an erster Stelle ein technisch zu
bewiltigendes, sondern vielmehr ein politisches
Problem. Die gesamte Welt bilde einen grofien,
nach den jeweiligen Gegebenheiten entweder
vom Kapitalismus oder vom Sozialismus geprig-
ten wirtschaftlichen Raum, in dem es aber kei-
neswegs harmonisch zugehe. Es gebe ja den Ge-
gensatz zwischen den reichen Lindern des nord-
atlantischen Raumes und den armen, auf der
siidlichen Hilfte unseres Globus gelegenen Lan-
dern. Infolge der Armut der Dritten Welt zeige
man sich dort den revolutioniren Idealen des
Marxismus gegeniiber besonders aufgeschlossen,
und es komme dort leicht zu kaum noch kon-
trollierbaren Prozessen gesellschaftlichen Wan-
dels. Es sei daher wichtig, dem Marxismus zu-
vorzukommen und durch bedeutende Investitio-
nen in den armen Lindern stirkere Bande zwi-
schen den armen und den reichen Landern her-
zustellen, also die gegenseitige Interdependenz
zu stirken. Es entstanden so verschiedene Pro-
jekte der «Entwicklungshilfe». Es wurde nun in-
nerhalb des Systems der kapitalistischen Pro-
duktion zwischen «entwickelten» und«unterent-
wickelten» Lindern unterschieden. Damit die
elende Situation der Dritten Welt behoben wer-
den kénne, miisse es in den betreffenden Lan-
dern zu einer tiefgreifenden Verinderung der
Gewohnheiten und Einstellungen, der Produk-
tionsstrukturen und der gesellschaftlichen Be-
zichungen kommen. Auch dieses Erkldrungs-
modell wurde von den Kirchen iibernommen,
und diese unterstiitzten nach besten Kriften die
verschiedenen reformistischen Programme, die
auf der Grundlage jenes zweiten Erklarungsver-
suches fiir die Dritte Welt entwickelt wurden,
bzw. sie ergriffen selber die Initiative zu solchen
Programmen. Auch in diesem Fall fand sich eine
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Theologie, die diese Strategie begleitete, nimlich
eine Theologie der Entwicklung und des Fort-
schritts. Letztendlich aber vertieften die enor-
men Anstrengungen, die in dieser Zeit unter-
nommen wurden, eher noch die Kluft zwischen
Arm und Reich, als dafl sie dazu beigetragen hit-
ten, sie zu iberwinden. Um die Gewinne des Ka-
pitals zu sichern, wurden in fast allen Landern
der Dritten Welt Militirdiktaturen, installiert.
Man fing an, von der Notwendigkeit der Vertei-
digung der nationalen Sicherheit zu reden, wo-
bei man die so entstehende «Ideologie der natio-
nalen Sicherheit» besser eine «Ideologie zur Si-
cherung der Gewinnspannen des internationa-
len Kapitals» genannt hitte’. Der Reformismus,
der in dieser Zeit praktiziert wurde, begiinstigte
letztendlich nur die schon so oder so privilegier-
ten Schichten der Gesellschaft, biirdete den
schon zuvor Marginalisierten noch groflere La-
sten auf und lief} die gesellschaftlichen und wirt-
schaftlichen Rahmenbedingungen unverindert,
in deren Logik eine immer grofiere Akkumula-
tion von Reichtum und Besitz auf der einen und
eine dieser Akkumulation entsprechende Ar-
mut auf der anderen Seite festgeschrieben waren.
Eine gegenseitige Interdependenz bestand in
Wirklichkeit nur zwischen den reichen, fortge-
schrittenen Lindern, wihrend, was die Bezie-
hung zwischen den entwickelten und den armen
Lindern betraf und betrifft, nur von Dependenz
— von der Abhingigkeit der armen Linder von
den reichen Lindern — die Rede sein konnte und
kann. i

Als sich in den siebziger Jahren dies alles her-
ausstellte, fing man an, eine dritte Interpretation
der Unterentwicklung zu erarbeiten. Demnach
ist diese nur die Kehrseite einer Entwicklung
nach kapitalistischem Modell. In Wirklichkeit
befinden sich die armen und die reichen Linder
in einem einzigen, gemeinsamen Prozef3, der fiir
die einen ein Prozef} der Entwicklung, fiir diean-
deren ein Prozefd der Unterentwicklung ist. So
hat dieser eine Prozef} fiir die an ihm beteiligten
Linder sehr ungleiche Auswirkungen. Die
Friichte dieses Prozesses werden von den schon
so oder so entwickelten Lindern bzw. von den
privilegierten, entwickelten Schichten der Drit-
ten Welt geerntet, wihrend die entsprechenden
Lasten von den schon so oder so armen Lindern
getragen werden miissen. Der Kapitalismus, auf
den wir in den armen Lindern stofien, ist ein ab-
hingiger Kapitalismus — ein von dem Kapitalis-

mus des «Zentrums» abhingiger Kapitalismus
der Peripherie —, der gerade im Dienste jenes Ka-
pitalismus des Zentrums steht und sich mit des-
sen Interessen verbiindet und der die Interessen
der Marginalisierten nicht zu beriicksichtigen
bereit ist. Er ist so ein Kapitalismus der Entwick-
lung der Unterentwicklung. In anderen Worten:
Wenn die Reichen, sowohl die der Ersten als
auch die der Dritten Welt, immer reicher wer-
den, dann geschieht dies auf Kosten der Armen
bzw. dann hat dies zur Folge, dafl diese Armen
immer irmer werden. Der Wohlstand der fortge-
schrittenen Gesellschaften der Ersten Welt be-
ruht unmittelbar auf einer effizient organisier-
ten Ausbeutung der Dritten Welt durch die mul-
tinationalen Konzerne, durch asymmetrische
Handelsbedingungen (die Linder der Dritten
Welt miissen immer mehr hergeben, um immer
weniger zu bekommen), durch einen fiir die
Dritten Welt sehr kostspieligen Technologie-
transfer, durch eine immer wachsende und die
Linder der Dritten Welt immer mehr einschrin-
kende Auslandsverschuldung. Die Linder der
Dritten Welt sind nicht nur unterentwickelt,
sondern sie werden in einem Gesamtrahmen der
wirtschaftlichen, politischen, kulturellen und
auch religitsen Abhingigkeit immer tiefer in die
Unterentwicklung hineingezwungen. Es ist da-
her nicht verwunderlich, wenn diese Abhingig-
keit als eine Unterdriickung erfahren wird, die
die unterentwickelten Linder daran hindert, ei-
gene, von ihnen selbst bestimmte Wege der Ent-
wicklung zu gehen. Statt dessen wird ihre ge-
schichtliche und gesellschaftliche Entwicklung
weiterhin von den Interessen der Lander des
«Zentrums» bestimmt. Wenn nun diese Abhin-
gigkeit Frucht und Ausdruck der Unter-
driickung ist, dann ist eine Beendigung dieser
Abhingigkeit auch eine Befreiung. Aus diesem
Grund hat man Anfang der siebziger Jahre ange-
fangen, auch auf streng analytischer Ebene von
«Befreiung» zu reden und sich dieser Kategorie
als einer korrelativen Kategorie zum Begriff
«Unterdriickung» zu bedienen®.

Das neue, massive Hervortreten der

Unterdriickten auf der Biibne der Gesellschaft

Eine der Voraussetzungen der Theologie der Be-
freiung ist diese Art der gesellschaftsanalyti-
schen, die Situation der gesamten Dritten Welt
nicht aus den Augen verlierenden Reflexion.
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Ohne sie gibe es keine Theologie der Befreiung,
aber dies hindert nicht, daf} ein anderer Faktor
fiir die Theologie der Befreiung und ihre Entste-
hung noch wichtiger ist: die gesellschaftliche
Mobilisierung der unterdriickten Gruppen oder
— um es mit einem in der lateinamerikanischen
Theologie sehr beliebten Ausdruck zu sagen: das
neue massive Hervortreten («Hereinbrechen»)
der Unterdriickten auf der Bithne der Gesell-
schaft (a irrupcio dos pobres no cendrio da so-
ciedade)’.

Nach dem letzten Weltkrieg hat der Kapitalis-
mus sich in der gesamten Dritten Welt in seiner
heutigen Gestalt eines weltumfassenden, inter-
nationalen Kapitalismus besonders intensiv be-
merkbar gemacht, und er hat dabei auch ange-
fangen, die Wirklichkeit dieser Dritten Welt ein-
gehend zu prigen. Dies wurde dadurch begiin-
stigt, dafl die Rohstoffe in der Dritten Welt be-
sonders billig zu beschaffen waren, die
Arbeitskrifte faktisch nichts kosteten und die
verschiedensten kapitalistischen Unternehmun-
gen und Vorhaben in der Dritten Welt sowohl
von den Staaten der Ersten als von denen der
Dritten Welt auf jede nur denkbare Weise gefor-
dert wurden. Infolgedessen richteten die Volks-
wirtschaften sich vollig auf den Export aus, und
es entstand eine neue «transnationale«, ganz auf
das Ausland ausgerichtete («internationalisier-
te«) Bourgeoisie. Es entwickelten sich im Dienst
des Exports neue Berufe, und die Arbeiterschaft
wurde sich bewufit, wie ithre Arbeit und ihre Ar-
beitsbedingungen von der Logik des Kapitals be-
stimmt wurden. Es wurde immer klarer, daf} die
Probleme der grofien verarmten Massen nicht
von einer Entwicklung nach kapitalistischem
Muster gelost werden kénnten. Es stellte sich die
Notwendigkeit einer neuen, grundlegenden, we-
sentlich vom Volk bestimmten Demokratie her-
aus, die zu einer weniger konflikttrichtigen Ge-
sellschaft und zu einer wirklichen Beteiligung al-
ler am Leben und an den Entscheidungen in der
Gesellschaft fiihren wiirde, wobei diese neue Par-
tizipation aller sich an erster Stelle fiir diejenigen
auswirken sollte, die im alten System marginali-
siert worden waren. In der gesamten Dritten
Welt wurden damals Gewerkschaften gegriindet,
* die auch einen gewissen politischen Einfluf} zu
gewinnen vermochten, es entstanden neue Par-
teien, die sich den Interessen der Arbeiter ver-
schrieben, und dariiber hinaus schlossen die
Menschen sich in der Stadt und auf dem Land

noch auf viele andere Weisen zur Verteidigung
ihrer Interessen zusammen. Die Unterdriickten
wurden zu den neuen «Barbaren»: Wie damals in
der Zeit der Volkerwanderung wurde nun auch
wieder das «Imperium» durch die Triger neuer
gesellschaftlicher Interessen und Vorstellungen
in Frage gestellt®.

Gegeniiber diesen neu anriickenden Massen,
die ihre Rechte einforderten und sich auf eine
strukturelle Umgestaltung der Gesellschaft hin-
bewegten, suchte das System die Massen durch
den sogeannten Populimus fiir sich zu gewinnen
bzw. zu beschwichtigen. Dieser Populismus war
eine von den herrschenden Klassen verfolgte
Strategie, bei der charismatische Fiihrer sich an
die Spitze des Volkes zu stellen schienen und ei-
nige Forderungen dieses Volkes durchsetzten,
ohne daf} sie damit irgendwie die grundlegenden
Interessen der herrschenden Klassen bedrohten,
die nach wie vor die Hegemonie in der Gesell-
schaft bewahrten. Als es aber dem Populismus
auf die Dauer nicht mehr gelang, den Erneue-
rungswillen des Volkes zu bremsen, griff der biir-
gerlich-liberale Staat auf Methoden der Repres-
sion durch die Polizei zuriick, und in nicht weni-
gen Fillen, vor allem in Afrika und Lateinameri-
ka, kam es zu einem wirklichen Staatsterror, be-
sonders dann, wenn eine Guerilla oder eine
andere aufstindische Bewegung bekimpft wer-
den sollten. In solchen Fillen scheute man auch
nicht vor einer systematischen Verletzung der
Menschenrechte zuriick.

In jenen aufstindischen Bewegungen, die sich
gegen die herrschende Ordnung richteten und
dabei letztendlich nur das bekimpften, was sich
in den Augen der sich dort Engagierenden als die
Ordnung der Unordnung darstellte, wirkten
auch viele Christen mit. Es wurde eine analyti-
sche Sprache verwandet, in der viel von Abhin-
gigkeit einerseits und Befreiung andererseits die
Rede war. Die Vorstellungen, von denen diese
Bewegungen sich leiten liefen, waren vom de-
mokratischen und vom sozialistischen Gedan-
kengut inspiriert. Es beteiligten sich neben Chri-
sten aus den drmsten Bevolkerungsschichten, die
sich der Widerspriiche des kapitalistischen Sy-
stems bewuflt geworden waren, auch andere
Christen aus anderen Schichten, die sich dafiir
entschieden hatten, mit dem Volk solidarisch zu
werden und sich fiir eine Umgestaltung der Ge-
sellschaft zu engagieren. Sie stellten sich folgende
Frage: Wie konnen wir Christen sein in einer

345



«WAS KANN AUS NAZARET GUTES KOMMEN?»

Welt, in der das Elend eine so grofie Rolle spielt?
Wie kann der christliche Glaube zur Befreiung
der Unterdriickten und so letztendlich zu der al-
ler beitragen und — um diese Frage umgekehrt
zu stellen — was ist zu tun, damit er nicht mehr
der Aufrechterhaltung des Status quo und so den
Interessen eines ungerechten Establishments
dient? Diese Fragen schienen eine Antwort im
Sinne eines konkreten praktischen Engagements
der Christen mit allen anderen, die auch die Be-
freiung suchten, und im Sinne einer von einem
solchen konkreten, praktischen Engagement
ausgehenden Reflexion zu erfordern. Die Theo-
logie der Befreiung ist in Wirklichkeit nichts an-
ders als ein konsequenter, systematischer Ver-
such der Beantwortung dieser doch auf die
christliche Praxis ausgerichteten Fragen. Diese
Antwort wire aber nicht moglich gewesen, hitte

“ es dazu in den Kirchen, und dabei vor allem in
der katholischen Kirche, keine giinstigen Vor-
aussetzungen gegeben.

“Die Option der Kirche gegen die Armut fiir die
Armen

In den frither kolonialisierten Lindern der Peri-
pherie haben die Kirchen sich in der Geschichte
dieser Lander mit den Herrschenden zu arran-
gieren gewuf3t. Zwar hat es hier und dort immer
Teile der Kirche gegeben, die die Verteidigung
der Urbevolkerung, der Indios und der Schwar-
zen und anderer unterdriickter Gruppen auf sich
nahmen, aber es handelte sich dabei um abraha-
mitische Minderheiten. Insgesamt bestitigten
und legitimierten die Kirchen die herrschende
Ordnung, die jedoch aus der Sicht der Besiegten
und Beherrschten nichts anderes als Invasion,
Besatzung und Gewalt war. Neuerdings aber ha-
ben die Kirchen angefangen, sich aus ihrer neo-
kolonialistischen Verstrickung mit den Herr-
schenden zu befreien, etwa in Afrika, seit dort
verschiedene Linder die politische Unabhindig-
keit erlangt haben’, in Lateinamerika seit den
fiinfziger Jahren und in Asien, seitdem dort zum
ersten Mal in der Neuzeit wieder versucht wur-
de, zu einer Inkulturation des Evangeliums in die
alten, ehrwiirdigen Kulturen des Kontinents zu
finden, die oft weit ilter sind als die westliche
Kultur. Insbesondere das Zweite Vatikanum hat
hierbei eine wichtige Rolle gespielt’®. Grofle
Teile der Kirchen nahmen sich der Interessen
und Anliegen der verschiedenen Vélker und Be-

volkerungsgruppen an und engagierten sich fir
die Sache der Befreiung. Eine wichtige Rolle ha-
ben hier auch viele Laien, Minner und Frauen
gespielt, die sich fiir eine grundlegende Umge-
staltung der Gesellschaft engagierten. Sie haben
der Kirchenleitung (der Hierarchie) geholfen,
die neue, historische und gesellschaftliche Auf-
gabe — «Sendung» — des Christentums im Inter-
esse der Unterdriickten und fiir die Unterdriick-
ten zu verstehen, also das, was am gelungensten
als die opgdo preferencial (da igreja) pelos oprimi-
dos, als die vorrangige Option der Kirche fiir die
Armen, umschrieben worden ist. Auf dieser
Grundlage entwickelte sich auch eine neue
kirchliche Pastoral, die mehr inmitten des Volkes
selbst und vom Volk aus zu arbeiten suchte. Die
Voraussetzungen der jeweiligen Kultur wurden
stirker beriicksichtigt, die Bischofe und Priester
verstanden sich eher als Hirten denn als Vertre-
ter kirchlicher Autoritit, Propheten erhoben
sich, um gesellschaftliches Unrecht an- und die
notwendigen Verinderungen einzuklagen, viele
Christen engagierten sich im Sinne einer befrei-
enden Praxis in verschiedenen gesellschaftlichen
und kirchlichen Bewegungen gegen die herr-
schende Ordnung. Wie im Falle Lateinamerikas
gestalteten die Kirchen oft auch ihre innere Or-
ganisation so um, dafl dies schon eine Art von
Befreiung bedeutete. Auf diese Weise konnten
Tausende sogenannter Basisgemeinden entste-
hen, in denen der Glaube durchaus auf die Pro-
bleme und das Elend im Leben der Glaubigen
bezogen — und so die befreiende Dimension die-
ses Glaubens deutlich wird, in denen die Glaubi-
gen zusammen iiber ihre Verantwortung in der
Gesellschaft nachdenken, ein kritisches Bewuf3t-
sein in Bezug auf die strukturellen Ursachen des
Elends, in dem sie leben, entwickeln und zu ei-
ner spezifischen Praxis finden bzw. sich ausge-
hend von ihren Basisgemeinden in groferen,
umfassenderen Volksbewegungen engagieren.
Auch sollten hier die Tausende von Bibelgrup-
pen erwahnt werden, in denen das Volk selbst zu
dem Mut findet, das Gotteswort zu interpretie-
ren, und anfingt, den Glauben auf eine neue, we-
niger dogmatische und abstrakte, viel geschicht-
lichere Weise zu verstehen, wobei es sich auf ein
stirkeres Engagement fiir mehr Solidaritdt und
Gerechtigkeit hin bewegt. Ein nicht unbetricht-
licher Teil der Amtskirche hat sich in diesen ver-
schiedenen Entwicklungen inmitten des Volkes
engagiert. Es mufite hier zu Konflikten kom-
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“men, und so sind nicht wenige Vertreter der
Amtskirche von den verschiedenen Bespitze-
lungsdiensten und Repressionsorganen des herr-
schenden Systems verfolgt, eingesperrt, gefoltert
und gar getotet worden. Fast alle Kirchen der
Dritten Welt kénnen Mirtyrer vorweisen, die
infolge eines vom Evangelium inspirierten Enga-
gements fiir die Armen, damit diese zu ihrem
Recht kimen, gestorben sind.

Aus dieser von einer neuen historischen und
gesellschaftlichen Praxis geprigten Wirklichkeit
ist ein neues Reflektieren hervorgegangen, das
sich Theologie der Befreiung nennt. Allerdings
ist dies im katholischen Raum erst moglich ge-
worden durch das Zweite Vatikanum und die mit
diesem Konzil verbundene Offnung der Kirche
auf die heutige Welt, die verschiedenen Kultu-
ren, die Wissenschaft, die Technik und die Ent-
wicklungsproblematik hin. In der konkreten Si-
tuation der Dritten Welt stellte sich dabei aller-
dings bald heraus, dafl Wissenschaft und Technik
mehr sind als nur Instrumente, mit denen es dem
Menschen gelingt, die Natur zu beherrschen: Sie
sind auch die wichtigsten Herrschaftsinstru-
mente der entwickelten Linder tiber die anderen
Linder, die wissenschaftlich und technisch noch
nicht so weit sind. Auch wurde klar, daff die Lan-
der des Zentrums nicht so entwickelt und wohl-
habend wiren, hatten die Lander an der Periphe-
rie des kapitalistischen Imperiums dafiir nicht
den Preis ihrer Unterentwicklung bezahlt. Auch
wurde deutlich, dafl es nicht einfach eine einzige
Welt gibt, sondern dafl eine wirkliche «Un-
ter»-welt der Armut und des gesellschaftlichen
Unrechts existiert. Die Rezeption des Zweiten
Vatikanums in der Dritten Welt hat dort im ka-
tholischen Raum die Entstehung der Theologie
der Befreiung erméglicht'. Die entscheidende
Frage ist hier nicht mehr die nach der Beziehung
zwischen Glauben und Wissenschaft, zwischen
einer erwachsengewordenen und sikularisierten
Menschheit und der Kirche, sondern die nach
der Beziehung zwischen dem Glauben und ge-
sellschaftlichem Unrecht, zwischen dem Evan-
gelium und der Entwiirdigung von Menschen zu
«Untermenschen» sowie der Wirklichkeit der
Unterentwicklung. Wenn der Hunger nach Brot
sich mit dem Hunger nach Gott verbindet, geht
daraus die Befreiung hervor als ein Weg, auf dem
in der Kraft des Glaubens jene Umgestaltung der
Gesellschaft verwirklicht werden kann, die al-
lein das Brot sichert. In Lateinamerika ist hierbei

die Einssicht, dafl die dortige wirtschaftliche
und gesellschaftliche Situation in ithrem gesam-
ten Elend die Folge der Entwicklung anderer
Teile der Welt nach den Vorstellungen und Idea-
len des Kapitalismus ist, einer der Faktoren, die
die Entstehung der Theologie der Befreiung er-
moglicht haben.

Moglicherweise ist die Situation in Afrika
noch schlimmer als in Lateinamerika. Die ge-
schichtlichen und gesellschaftlichen Vorausset-
zungen sind dort aber nicht dieselben wie in La-
teinamerika, und daher ist dort auch eine andere
Artder Theologie der Befreiung entstanden. Die
afrikanischen Christen haben in Reaktion auf
die Bedrohung der afrikanischen Kulturen
durch den europiischen Kolonialismus und des-
sen Vorstellungen von Zivilisation sowie durch
den Glanz der heutigen Technik und Wissen-
schaft eine Theologie der Befreiung entwickelt,
die die kulturellen Wurzeln der Bevolkerung
aufzugreifen und zu schiitzen sucht und diese Be-
volkerung gleichzeitig von der «anthropologi-
schen Armut» zu befreien sucht, die sie unter-
driickt. In Asien stehen die Christen dagegen vor
der Herausforderung der alten Religionen, die ei-
ne Mentalitit prigen, auf deren Grundlage mei-
stens wenig Sensibilitit den geschichtlichen und
gesellschaftlichen Verinderungen gegeniiber zu
erwarten ist, wobei zur gleichen Zeit diese Reli-
gionen Ausdruck von Institutionen und von ei-
ner Denkart sind, die im konkreten Befreiungs-
prozefl weiterentwickelt und verfolgt werden
sollten. Hier 6ffnet sich die Moglichkeit eines in-
tensiven Dialogs und einer fruchtbaren Zusam-
menarbeit mit einem Christentum, das ange-
sichts des Elends in der Gesellschaft auf der
Grundlage der eigenen religiosen Erfahrung sei-
ne gesellschaftliche Aufgabe der Befreiung auf
sich genommen hat.

Die Theologie der Befreiung: eine Theorie der
befreienden Praxis

Bevor wir niher auf die Theologie der Befreiung
als eine typische Theologie der Dritten Welt ein-
gehen werden, sollte darauf hingewiesen werden,
dafl es auch noch andere Theologien gibt. So exi-
stiert auch in der Dritten Welt jene neuscholasti-
sche Theologie, wie sie exemplarisch in der Er-
sten Welt produziert wird und deren Ziel und
Anliegen es vor allem ist, die offizielle Lehre der
Kirche darzulegen und zu vertiefen. Auch exi-
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stiert in der Dritten Welt eine moderne, progres-
sive Theologie, die das Gedankengut der grofien
theologischen Stromungen der Ersten Welt auf-
greift und widerspiegelt. Diese Theologie sucht
sich mit den Fragen unserer heutigen modernen
Zeit auseinanderzusetzen und dabei die Thema-
tik der Gerechtigkeit und des Friedens zu er-
ortern,

Aber sowohl bei jener neuscholastischen als
bei der modernen, progressiven Theologie han-
delt es sich nicht um Theologien der Dritten
Welt, sondern man kénnte hochstens von Theo-
logien in der Dritten Welt reden: Diese Theolo-
gien machen die Herausforderungen und Proble-
me, vor denen die Dritte Welt heute steht, nicht
zum Mittelpunkt ihrer theologischen Arbeir.
Dagegen ist fiir die Befreiungstheologien in
Asien, Afrika und Lateinamerika die dort gege-
bene Situation des Elends Ausgangspunkt der
Glaubensreflexion. Konkret ist diese Theologie
inmitten jener Gruppen entstanden, die sich in
einer Praxis der Befreiung begegneten und noch
immer begegnen. Es ist wichtig, dafl wir hier
von einer Praxis der Befreiung reden, denn tiber
alle moglichen Reformen und tiber die Hilfe an
einzelne Geschidigte des Systems hinaus wurde
eine Alternative zum herrschenden System ge-
sucht. Es ging diesen Gruppen nicht um eine
theoretische Reflexion tiber das Thema Befrei-
ung/Unterdriickung, wie man sie etwa zur Ge-
niige unter den entsprechenden Stichwortern in
irgendeinem theologischen oder biblischen Le-
xikon finden kann. Eine solche Reflexion hat es
ja immer in der Theologie gegeben, und um sie
zu produzieren, brauchte die Theologie nicht ih-
re Methode zu indern. Wenn die Theologie der
Befreiung den Anspruch erhebt, ganz neue Wege
zu gehen, dann tut sie dies aufgrund der Tatsa-
che, dafd sie eine Glaubensreflexion ist, die 27er-
halb der konkreten Praxis der Befreiung der Un-
terdriickten im Rahmen der verschiedenen Be-
freiungsbewegungen dieser Unterdriickten erar-
beitet worden ist. Das erste Wort ist hier das der
Praxis, d. h. eines Handelns, das bewuft die Ver-
anderung der Verhiltnisse in der Gesellschaft an-
strebt. So geht die Theologie der Befreiung vor
allem induktiv vor. Sie geht weder von Worten
aus (etwa von denen der Bibel oder des kirchli-
chen Lehramts), noch endet sie in Worten (etwa
in neuen theologischen Formulierungen): Viel-
mehr geht sie von einer konkreten Praxis und
den mit einer solchen Praxis verbundenen

Kimpfen aus, damit ihre auf dieser Grundlage
erarbeitete theoretische Reflexion wieder zu ei-
nem besseren Verstindnis der Praxis und so zu ei-
ner intensiveren, bewufiteren Praxis fiithren
kann.

Aus der Sicht der Theologie der Befreiung hat
die Praxis verschiedene Ebenen. Es kann sich um
eine pastorale Praxis handeln, in der die Kateche-
se, die Liturgie und alles, was im strengen Sinn
des Wortes als religiéses Tun betrachtet werden
kann, die Wirklichkeit der gesellschaftlichen
Siinde ins Bewufltsein rufen und aufzurufen zu
einem Engagement der Verinderung auf mehr
Gerechtigkeit hin. Es kann sich um eine gleich-
zeitig kirchliche und politische Praxis handeln, in
der die Christen (die Kirche als Ganzes oder we-
nigstens Teile dieser Kirche) sich an den verschie-
denen Bewegungen zur Verinderung der Gesell-
schaft beteiligen und dabei eine Alternative zu
entwickeln und zu verwirklichen suchen, die
den Unterdriickten und allen andern ein men-
schenwiirdigeres, volleres Leben und Freiheit
bringt. Schliefllich kann es sich auch um eine po-
litische Praxis im strengen Sinne handeln, die un-
mittelbar von den Interessen der Marginalisier-
ten aus die Verinderung der Gesellschaft an-
strebt. Auch diese letzte Praxis hat, obwohl sie
sich vollig im profanen Bereich zu bewegen
scheint, objektiv eine theologische Dimension.
Sie will ja allen mehr Gerechtigkeit und grifiere
Menschenwiirde bringen, Giiter, die, vom Stand-
punkt des Glaubens aus betrachtet, zu den Gi-
tern des Gottesreiches gehdren. Das Gottesreich
ist zwar viel mehr als diese Giiter, aber ohne sie
wire es kein Gottesreich. Die Theologie der Be-
freiung ist daher eine kritische Reflexion iiber
die menschliche Praxis (iiber die Praxis der Men-
schen im allgemeinen und die der Christen im
besonderen) im Licht der Praxis Jesu und der
Forderungen des Evangelium mit dem Ziel, zur
Verbesserung jener Praxis beizutragen und so zu
bewirken, daf§ sie effizienter wird.

Gesellschaftsanalyse und Theologie

Die Theologie der Befreiung will tatsichliche
Effizienz, denn sie will konkret zur Befreiung
der Unterdriickten beitragen. Zu dieser Befrei-
ung reicht aber der gute Wille allein nicht. Die
Mechanismen, die die Armut hervorrufen, miis-
sen analysiert werden, und es mufl erkundet wer-
den, wie die Befreiung sich auf pidagogischer,
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politischer und religiéser Ebene am besten ver-
wirklichen liflt. Ohne eine ernsthafte Gesell-
schaftsanalayse macht man leicht die Fehler, von
denen wir oben gesprochen haben: Man verfillt
in einen Assistentialismus, durch den zwar dem
einzelnen Armen geholfen, aber der Reichtum
der Reichen nicht in Frage gestellt wird. Oder
‘man wendet sich einem Reformismus zu, durch
den die vom konkreten Gesellschaftssystem pro-
duzierten Folgen zwar gelindert werden, ohne
dafl man zu den Wurzeln der Mifistande selbst in
jenem Gesellschaftssystem durchdringt und eine
wirkliche Alternative zu diesem Gesellschaftssy-
stem sucht. Die Befreiung aller fordert von uns,
daf} wir den vom Kapitalismus so favorisierten
Typus von Entwicklung iiberwinden, fiir den
die groflen Massen der Armen einen sehr hohen
Preis bezahlen, ohne daf8 thnen etwas von dieser
Entwicklung zugute kommt.

Welcher Analyseinstrumente sollten wir uns
dabei bedienen? Kein Instrumentarium kann
hier véllig neutral und unverfinglich angewandt
werden. Jede Wahl eines bestimmten Typus der
Analyse — nennen wir hier die funktionale und
die strukturell-dialektische als die beiden wich-
tigsten Typen — zeigt auf den gesellschaftlichen
Ort des Wihlenden hin — auf den Gesamtkom-
plex von Interessen, von denen er ausgeht, auf die
Idealvorstellung von Gesellschaft, die thm vor-
schwebt. Wer vom gegebenen Gesellschaftssy-
stem profitiert, wird zu einem Instrumentarium
neigen, das besagtes System rechtfertigt bzw. eine
Perfektionierung dieses Systems zuzulassen
scheint. Wer unter dem System zu leiden hat,
wird ein Instrumentarium benutzen wollen, das
auf eine Verinderung und Umgestaltung der Ge-
sellschaft hinzielt. Die Theologie der Befreiung
hat sich, dem Evangelium entsprechend, dafiir
entschieden, dafl die Unterdriickten und ihr
Wohlergehen in der Mitte ihres Interesses stehen,
bekennt sich also, um die Sprache des Dokumen-
tes von Medellin aufzugreifen, zu einer «prife-
rentiellen Option» fiir diese Unterdriickten. Bei
der Analyse der Gesellschaft will die Theologie
der Befreiung also von dem Interesse der Unter-
driickten an Befreiung, ihrer Sicht der Gesell-
schaft und ihren Erfahrungen mit ihr ausgehen.
Naturgemifl bietet sich hier mehr das struktu-
rell-dialektische Instrumentarium der Gesell-
schaftsanalyse an. Nicht ohne Grund haben da-
her die Theologen der Dritten Welt in ihrer Ana-
lyse einige Grundkonzepte des Marxismus iber-

nommen, da diese geeigneter sind, bei den Ar-
men die Einsicht zu wecken, daf sie nicht halt
einfach, nicht so ohne weiteres arm sind, son-
dern dafl sie arm sind, weil sie ausgebeutet wer-
den und unterdriickt sind. Eines sollte hier klar
sein: Diese Theologien sind nicht vom Marxis-
mus ausgegangen, um dann zum Volk zu finden,
sondern sie sind vom armen, christlichen Volk
ausgegangen und so beim Marxismus ange-
langt?. Die Verwendung bestimmter marxisti-
scher Kategorien hat eine ausschlieflich instru-
mentale Funktion im Dienste der Beseitigung
jener Mechanismen, die das Elend verursachen
und verschulden.

Die Gesellschaftsanalyse allein reicht aber
nicht. Auch eine Pidagogik der Bewufitma-
chung (der «Konszientisierung») und der Befrei-
ung der Armen tut not. Es war daher eines der
wichtigsten Anliegen der Theologie der Befrei-
ung, eine praktische Pidagogik der Unterdriick-
ten als eine Praxis der Befreiung aus der Knecht-
schaft der Unterdriickung zu erarbeiten.

Wer ist das Subjekt der Befreiung? Auf keinen
Fall die herrschenden Klassen, denn diese miif3-
ten sich selbst bekimpfen, da sie, wenn auch
nicht allein, die Unterdriickung verschulden.
Auch nicht der Staat kann ein solches Subjekt
der Befreiung sein. Zwar beseitigt er einige der
Widerspriiche, unter denen sonst die Unter-
driickten zu leiden hitten, aber im allgemeinen
funktioniert er als Instrument zur Verwirkli-
chung der Interessen derer, die neben der Macht
auch alles andere besitzen und auch weitgehend
ein Monopol des Wissens innehaben, also jener
Gruppen, die die Mechanismen der Unter-
driickung und der Marginalisierung produzieren
und aufrechterhalten. Das Subjekt der Befreiung
koénnen auch die Kirchen nicht sein, denn diese
bewegen sich auf der symbolischen Ebene der
Produktion von Sinn und der Verfassung von
Botschaften. Auch dies ist wichtig, es reicht aber
nicht, um die Befreiung der Unterdriickten zu
bewirken. Das Subjekt der Befreiung sind die in
ihre Armut hineingezwungenen Armen zusam-
men mit denen, die sich mit ihnen verbiinden.
Sie werden zum Subjekt ihrer Befreiung, indem
sie sich ihrer Unterdriickung bewufit werden,
sich organisieren, sich eine Vorstellung von einer
kiinftigen Gesellschaft machen und um eine
Freiheit kimpfen, die letztendlich nicht nur ih-
nen selbst, sondern allen zugute kommen wird.
Wenn sich die Unterdriickten selbst nicht der Sa-
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che ihrer Befreiung annehmen, wird diese von
nirgendwo sonst kommen. Dies ist eine grundle-
gende Uberzeugung der Theologie der Be-
freiung.

Nachdem die Theologie der Befreiung im
Hinblick auf mehr Effizienz bei der Befreiung
diese Art der Analyse durchgefiihrt hat, mufl sie
ein Urteil iber die so gesammelten Gegebenhei-
ten fillen, um die Linien eines konkreten Han-
delns zu suggerieren, das den Befreiungsprozefl
auslost bzw. thn weiter voranbringt. Es handelt
sich bei diesem Vorgehen um die bekannten met-
hodologischen Schritte der Theologie der Be-
freiung als drei verschiedene Momente eines ein-
zigen Glaubensengagements: um ein analyti-
sches Seben, auf das ein theologisches Urteilen
folgt, das dann wieder in ein pastorales bzw. poli-
tisches Handeln miindet.

Was hat die Theologie der Befreiung zu der
Theologie im allgemeinen beigetragen?

Erstens kommt der Theologie der Befreiung das
Verdienst zu, die Armen, ihr Leiden (ihre «Pas-
sion») und ihre Anliegen in die Mitte der theolo-
gischen Reflexion geriickt zu haben. Gerade aus
dem Blickwinkel der Armen wird klar, wie
sehr die Botschaft Jesu wirklich eine «gute Nach-
richt» ist. Aus diesem Blickwinkel der Armen
entdecken wir wieder in seiner gesamten Pri-
gnanz, was es bedeutet, wenn wir Gott einen
Gott des Lebens, Jesus den Befreier, den Heiligen
Geist das Prinzip der Freiheit, die Kirche das
Volk Gottes usw. nennen. Die Theologie will
hier nicht an die Stelle der Armen treten, denn
nicht die Theologie, sondern sie selbst sind Sub-
jekt ihrer eigenen Befreiung. Wohl aber will sie
dazu beitragen, dafl der Stimme der Armen
mehr Geltung verschafft wird.

Zweitens hat diese Theologie die revolutionire
Dimension des Christentums wiederentdeckt
und dem Christentum wiedergegeben. Sie hat
das Christentum aus seiner Knechtschaft im Ka-
pitalismus als Stiitze und Legitimierung der vom
Kapitalismus geschaffenen Ordnung und daher
auch als eine den Armen feindliche und nachtei-
lige Wirklichkeit befreit. Auch ist es durch sie
nicht mehr einzig und allein der Marxismus, der
eine Verinderung der Gesellschaft anstrebt. Im
Namen des Gottes des Lebens und im Namen
unseres Befreiers Jesus Christus haben ganze Kir-
chen angefangen, gegen die verschiedenen For-

men gesellschaftlicher Unterdriickung zu prote-
stieren und sich an den Befreiungsbewegungen
zu beteiligen. Auf diese Weise kann die befreien-
de Dimension des christlichen Glaubens sich
heute in der Kirche voll und deutlich entfalten.

Drittens: Diese Theologie hat, statt sich mit
ahistorischen und daher auch harmlosen Fragen
zu beschiftigen — wenn man sich dagegen mit
der Geschichte und Geschichtlichem befafit, las-
sen sich Konflikte nicht vermeiden —, die kon-
krete Praxis und die Fragen und Probleme des
Volkes auf der Ebene der Gesellschaft, der Wirt-
schaft, der Politik und der Ideologie zum Objekt
ihrer theologischen Reflexion gemacht. Sie hat
in diesem Kontext eine originelle Hermeneutik
entwickelt, in der der Glaubensdiskurs sich zu
seiner Formulierung eines gesellschaftlichen
Diskurses bedient, der vom Standpunkt der Un-
terdriickten aus erarbeitet worden ist. Doch
bleibt hier die «I'heologizitit» der Theologie ge-
wahrt, denn die Gesellschaftswissenschaften
werden nicht zu einem konstituierenden Ele-
ment der Theologie. Sie helfen allerdings die Ge-
sellschaft zu verstehen, und ein solches Verstind-
nis der Gesellschaft ist notwendig, soll der Glau-
be seine historische Effizienz entfalten kénnen
— ein Ziel, das die Theologie der Befreiung aus-
driicklich verfolgt®.

Viertens ist von der Theologie der Befreiung
ein neuer Ort der theologischen Arbeit definiert
worden. Denn diese Theologie entsteht viel
mehr inmitten der Gemeinschaft der Armen im
unmittelbaren Dienst an der Gemeinschaft als
im akademischen Raum. So ist die Theologie der
Befreiung auf sehr intensive Art und Weise eine
«kirchliche» Theologie, denn sie entsteht in ei-
nem engen Zusammenhang mit der Pastoral der
Kirche und denen, die in dieser Pastoral arbeiten.
Das Subjekt der Theologie ist nicht an erster
Stelle der einzelne (Berufs-) Theologe, sondern
mit einem solchen Theologen die gesamte Ge-
meinschaft mit ihren Problemen, ihren Lésun-
gen, ithrer Praxis und ihrer Reflextion, die dann
von dem ausgebildeten Theologen aufgegriffen
und vertieft werden. Zudem férdert und unter-
stiitzt die Theologie der Befreiung auch die Ent-
stehung einer Volkstheologie, deren Triiger die
Verantwortlichen der kirchlichen Pastoral
(«agentes de pastoral») und andere Christen sind.

Fiinftens gewinnt die Theologie der Befreiung
jene Dimension der Verkiindigung des Evangeli-
ums zurlick, die jede christliche Reflextion cha-
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rakterisiern miifite. Denn jede christliche Refle-
xion mifite den Menschen die gute Nachricht
der Befreiung bringen und ihnen so Mut machen
zur Hoffnung. Damit dies einer Theologie ge-
lingt, reicht es nicht, daff sie orthodox sei, son-
dern sie muf} auch das Risiko eingehen, iiber die
lebenswichtigen und dramatischen Fragen der
menschlichen Existenz sowohl auf individueller
als auf gesellschaftlicher Ebene nachzudenken,
und sich fragen, wie sie dabei den Menschen Mut
zusprechen soll und das Heil verheiflen kann.
Schlieflich ist die Theologie der Befreiung
auch eine verfolgte Theologie. Von den Herr-

schenden in der Gesellschaft wird sie des Marxis-

mus beschuldigt als einer Ideologie, die den Klas-
senkampf schiire. Dies ist aber nur ein Vorwand,
um jede Verdnderung zu verhindern und um den
politischen Fragen aus dem Wege zu gehen, die
die Tatsache der Armut aufwirft. In der Kirche
selbst wird die Theologie der Befreiung von be-
stimmten Gruppen beschuldigt, den Glauben zu
politisieren und eine «parallele Kirche», eine
konkurrierende Nebenkirche, ins Leben rufen
zu wollen. Es mag in dieser Richtung einige
Ubertreibungen gegeben habe, aber insgesamt
sucht man sich durch eine solche Argumenta-
tion wieder einmal darum herumzudriicken, die
vorrangige Option fiir die Armen ernstzuneh-

! Vgl. Teologia desde el Tercer Mundo. Documentos fina-
les de los cinco congresos internacionales de la Asociacién
Ecuménica de los Tedlogos del Tercer Mundo (San José de
Costa Rica, 1982) 12—18.

? Vgl. P.N. Rigol, Sociologia do Terceiro Mundo (Petré-
polis 1977; mit Bibliographie).

> Wir betrachten auch die schwarze Theologie der Befrei-
ung bzw. schwarze Theologie, die theologischen Strémun-
gen unter den Indianern der USA und jene Richtungen einer
feministischen Theologie, die reben der Frage der ge-
schlechtlichen Unterdriickung auch die Klassengegensitze
und die damit verbundenen Formen von Unterdriickung
nicht aus dem Auge verlieren, als Theologien der Dritten
Welt, auch wenn sie in der Ersten Welt erarbeitet worden
sind. Denn in diesen Theologien wird von dhnlichen Situa-
tionen ausgegangen, wie diese auch in der Dritten Welt gege-
ben sind. Geopolitisch betrachtet gibt es sowohl eine Erste
Welt in der Dritten wie eine Dritte Welt in der Ersten.

* Eine gute Orientierung bietet hier noch immer das
grundlegende Werk von Gustavo Gutiérrez, Teologias de la
liberacién (Perspectivas, Lima 1971) 35—39, deutsch: Theo-
logie der Befreiung (Miinchen/Mainz 1973).

> Vgl. J. Comblin, La Iglesia y la ideologia de la Seguri-
dad Nacional (Lima 1977; franz. Original: Bibliographie sur
la sécurité nationale, Centre Lebret, Paris 1976).

men und sich der Herausforderung zu stellen,
die die christlichen Basisgemeinden fiir die Kir-
che und das Christentum bedeuten. Sie zwingen
uns ja, die religiése Arbeitsteilung neu zu durch-
denken und den Laien und dabei vor allem den
Frauen in der Kirche einen gréfieren und verant-
wortungsvolleren Platz einzuriumen. Was nun
diese gesamte Situation der Verfolgung betrifft,
miissen die Theologen sie auf sich nehmen in ei-
nem Geiste, der sich daran erinnert, dafi Jesus die
Verfolgten seligpreist und dafl sie durch das eige-
ne Verfolgtsein teilhaben an dem weit schmerzli-
cheren Leiden des unterdriickten Volkes.

Die Theologie der Befreiung nimmt zum er-
sten Mal in der Geschichte den nun deutlich
wahrnehmbaren und formulierten Schrei des
Volkes auf, damit er von der Peripherie aus im
Zentrum erklingt. Er ist dann auch im Zentrum
verschiedener Kirchen gehort worden. Wir miis-
sen darauf hinwirken, dafl er nicht durch eine
moralisierende oder spiritualisierende Deutung
im Sinne der herrschenden Institutionen verein-
nahmt wird, sondern daff er weiterhin ein Sauer-
teig ist zur Umgestaltung der Gesellschaft auf ei-
ne menschlichere Gesellschaft fiir alle hin, in der
die Kirchen dem Evangelium niher stehen und
in der sie irmer und mit den Armen wirklich so-
lidarisch sein werden.

¢ H. Assmann, Opresién-Liberacién. Desafio a los Cri-
stianos (Montevideo 1971); H. Miguez Bonino, Doing Theo-
logy in a Revolutionary Situation (Philadelphia 1975) 1—60,
dentsch: Theologie im Kontext der Befreiung (Gottingen
1977).

7 Vgl..G. Gutiérrez, La fuerza histérica de los pobres (Sa-
lamanca 1982), deutsche Teiliibers.: Die historische Macht der
Armen (Miinchen/Mainz 1984).

* Eine gute, zuriickhaltende Zusammenfassung findet
sich bei T. Buhl, La teologia de la liberacion. Aspectos funda-
mentales de sus posiciones sociopoliticas: Asia, Africa, La-
tinamerica, Heft 20 (1988) 64—96 (Akademie Verlag,
Berlin):

? Vgl. S. Torres/V. Fabella, O evangelho emergente (Sio
Paulo 1982, engl. Original): dort finden sich S. 152—177 die
wichtigsten Beitrige aus Afrika; A. Mbembe, Afriquesindo-
ciles (Paris 1988) 152—177

10§, Arokiasamy/G. Gispert-Sauch, Liberation in Africa
(Cujarat, Delhi 1987).

1 Vol. L. Boff, A teologia da libertagio. Recep¢ao creati-
va do Vaticano II na 6tica dos pobres: Do lugar dos pobres
(Petropolis 1984) 13—43.

2 Vel. O Maduro, Desmistificacién del marxismo en la
teologia de la liberacién: Revista Eclesidstica Brasileira 46
(1988).
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¥ Vgl. den wichtigen Beitrag von C. Boff, teologia e pra-
tica. Teologia do politico e suas mediagdes (Petrépolis 1981),
dentsch: Theologie und Praxis. Die erkenntnistheoretischen
Grundlagen der Theologie der Befreiung (Miinchen/Mainz
31986).

Aus dem Portugiesischen tibers. von Dr. Karel Hermans

LE@NARDO BOEE

1938 in Concérdia, Brasilien, geboren. Mitglied des Franzis-
kanerordens. 1964 Priesterweihe. Studien in Curitiba, Petro-

polis und Miinchen. Derzeit Professor der Systematischen
Theologie am Theologischen Institut der Franziskaner in
Petropolis, Brasilien. Mitredaktor der Revista Eclesistica
Brasileira. Mitglied des Direktionskomitees der Zeitschrift
CONCILIUM und verantwortlich fiir deren brasilianische
Ausgabe. Nationalbeirat der Basisgemeinden in Brasilien.
Veroffentlichungen: mehrere Biicher zum Thema «Befrei-
ungstheologie», u.a.: Jesu Cristo Libertador (Editora Vozes,
Petropolis 1972); Igreja: carisma e poder (1981), das Buch,
das den Autor vor das Forum des ehemaligen Sacrum Offici-
um brachte; E a Igreja se fez povo (1985); Trindade, socieda-
de, libertagio (1987); O caminhar da Igreja com os oprimi-
dos: do vale de lagrimas a Terra Prometida (1988). Anschrift:
Editora Vozes Limitada, Rua Frei Luis, 100, Caixa Postal
90023, BR-25.600 Petrépolis R], Brasilien.

352



