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Elends, zerreiflt das soziale Netz fiir Abermil-
lionen von Armen auf der ganzen Welt. Die
zweite, die systematische Gewaltanwendung
gegeniiber der Erde, stort nachhaltig das
Gleichgewicht des Planeten; dieses wird be-
droht durch den Raubbau, der mit dem herr-
schenden Paradigma von Entwicklung verbun-
den ist, das sich heute weltweit durchsetzt.
Der Ausgangspunkt fiir Reflexion und Praxis
ist in beiden Fillen ein Schrei: Der Schrei der
Armen nach Leben, Freiheit und Schoénheit
(vgl. Ex 3,7) ist der Ursprung der Theologie
der Befreiung. Der Schrei der Erde, die unter
der Unterdriickung stohnt (vgl. Rom 8, 22f),
ist der Ursprung des 6kologischen Denkens
und Handelns. In beiden Fillen ist das Ziel
die Befreiung: zum einen die Befreiung der
Armen durch die Armen selbst, als histori-
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sche, organisierte, aufgeklirte und mit ande-
ren Verbiindeten, die sich ihren Kampf zu
eigen machen, vernetzte Subjekte ihrer eige-
nen Befrelung; zum anderen die Befreiung
der Erde durch einen neuen Bund zwischen
thr und den Menschen, in einer geschwisterli-
chen Haltung ihr gegeniiber und durch ein
neues Paradigma einer nachhaltigen Entwick-
lung, das die unterschiedlichen Okosysteme
respektiert und gute Lebensbedingungen fiir
die kiinftigen Generationen sichert.

Wir méchten uns nun beiden Diskursen
zuwenden: Inwiefern unterscheiden sie sich
voneinander, inwiefern befinden sie sich viel-
leicht sogar in einem Gegensatz zueinander,
oder erginzen sie im Grunde einander, und
wie? Wir beginnen mit dem okologischen Dis-
kurs, da er tatsichlich eine umfassende Per-
spektive eroffnet!.

1. Das okologische Zeitalter

Urspriinglich wurde Okologie als ein Teilge-
biet der Biologie verstanden. Thr Gegenstand
war die Wechselbeziehung der Lebewesen un-
tereinander und mit threr jeweiligen Umwelt.
In diesem Sinne duflerte sich zuerst Ernst
Hickel im Jahr 1866. Doch bald darauf diffe-
renzierte sich dieses Verstindnis aus in die
berithmten drei Typen von Okologie2: Die
Umavelt-Okologie befaflt sich mit der natiir-
lichen Umwelt und dem Verhiltnis der ver-
schiedenen historischen Gesellschaften zu ihr;
dieses kann wohlwollend, aggressiv, integrativ
den Menschen in die Natur einbeziehend,
oder distanziert sein. Die Sozialékologie be-
schiftigt sich vor allem mit den gesellschaftli-
chen Beziehungen als Bestandteil der &ko-
logischen Beziehungen, denn der Mensch als
Person und als gesellschaftliches Wesen ist
Teil der Natur insgesamt, und seine Bezie-
hung zur Natur ist durch das gesellschaftliche
Verhiltnis der Ausbeutung, der Kooperation
oder der Achtung und Verehrung so vermit-
telt, dafl die soziale Gerechtigkeit (die rechte
Beziehung zwischen den Individuen, den ge-
sellschaftlichen Funktionen und den Institu-
tionen) ein gewisses Mafl an 6kologischer Ge-
rechtigkeit (das richtige Verhalten gegeniiber
der Natur, der gleiche Zugang zu ihren Res-

sourcen, die Sicherung der Lebensqualitit) im-
pliziert. Und schlieflich gibt es die Bewufit-
seins-Okologie, die von der Einsicht ausgeht,
daff die Natur nicht etwas dem Menschen
Auferliches ist, sondern in seinem Inneren
existiert, im Bewufitsein, in Form von seeli-
schen Energien, Symbolen, Archetypen und
Verhaltensmustern, die sich entweder in ei-
nem gewalttitigen oder in einem ehrfurchts-
vollen und schiitzenden Verhalten der Natur
gegeniiber konkretisieren.

Zu Anfang war Okologie noch ein regiona-
ler Diskurs. Sie befafite sich mit dem Schutz
einiger in ihrem Bestand bedrohter Arten
(Wal, Pandabir ..) oder der Schaffung von
Naturschutzgebieten, die fiir die unterschiedli-
chen Okosysteme die nétigen Bedingungen
aufweisen. Mit einem Wort: Okologie befafite
sich mit dem Griin des Planeten, mit den
Wildern, in erster Linie mit den Regen-
wildern, die die grofte Artenvielfalt der Erde
aufweisen. Doch in dem Mafe, als das
Bewufitsein von den unerwiinschten Folgen
der Industrialisierung zunahm, wurde Oko-
logie zu einem umfassenden Diskurs. Es sind
nicht nur bestimmte Arten und Okosysteme
bedroht; die Erde als ganze ist krank und
bedarf der Pflege und Heilung. Das grofle
Alarmsignal wurde im Jahr 1972 gegeben, mit
dem berithmten Dokument des Clubs von
Rom, «Die Grenzen des Wachstums». Die
Todesmaschinerie erweist sich als iiberwilti-
gend: Seit 1990 verschwinden tagtiglich zehn
Arten von Lebewesen. Um das Jahr 2000 wird
jede Stunde eine Art aussterben. Insgesamt
werden 20% der Arten von Lebewesen unwie-
derbringlich verloren sein3.

Ausgehend von der Okologie, wurde eine
radikale Gesellschaftskritik entwickelt. Der
heute vorherrschenden Gesellschaftsform liegt
ein arroganter Anthropozentrismus zugrunde.
Der Mensch definiert sich selbst als tiber allen
anderen Lebewesen stehend und als Herr iiber
deren Leben und Tod. In den letzten drei
Jahrhunderten schuf er sich mittels des wissen-
schaftlich-technischen Fortschrittes die Instru-
mente fiir die Herrschaft {iber die Welt und
fir den systematischen Raubbau an ihren
Reichtiimern, die er zu bloflen natiirlichen
Ressourcen degradiert, ohne ihre relative Au-
tonomie zu respektieren.
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Die Entwicklung der Naturwissenschaften,
besonders seit den 50er Jahren mit der Ent-
schliisselung des genetischen Codes und den
Erkenntnissen, die die verschiedenen Raum-
fahrtprojekte lieferten, fithrten zu einer neuen
Kosmologie, das heifit zu einer bestimmten
Vorstellung vom Universum, zu einer neuen
~ Sichtweise von der Erde und der Stellung des
Menschen im Evolutionsprozef2.

In erster Linie wurde es uns moglich, einen
ganz neuen Blickwinkel einzunehmen: Zum
ersten Mal in der Menschheitsgeschichte
konnten wir die Erde von auflerhalb betrach-
ten. Das ist die Perspektive der Raumfahrer®.
Einer von ihnen, John Jung, driickte es so aus:
«Vom Mond aus gesehen, hat die Erde in
meinem Handteller Platz; auf ihr gibt es we-
"der Schwarze noch Weifle, weder Kommuni-
sten noch Demokraten; sie ist unsere gemein-
same Wohnung, unser kosmisches Vaterland;
wir missen diesen prachtvollen, blau-weiffen
Planeten lieben lernen, denn er ist bedroht.»

Des weiteren wurde vom Raumschiff aus
klar - so sagte es Assac Asimov im Jahr 1982
anlifllich des 25. Jahrestages des Sputnik-
Starts, mit dem die Raumfahrt iiberhaupt be-
gann -, daff die Erde und die Menschheit eine
Einheit bilden?. Darin besteht vielleicht die
grundlegendste Einsicht der
Sichtweise: Man entdeckte, dafl die Erde ein
einziger Groflorganismus ist, dem man den
Namen Gaia gab8. Gestein, Wasser, Atmo-
sphire, Leben und Bewufitsein existieren nicht
unverbunden nebeneinander, sondern sie sind
von jeher miteinander verwoben, in einer voll-
kommenen Einheit und Wechselbeziehung,
und bilden so einen einzigen Organismus.

Und drittens ist der Mensch nicht so sehr
ein Wesen auf der Erde, sondern vielmehr ein
Wesen der Erde. Bis heute ist er der komplexe-
ste und einzigartige Ausdruck der Erde und
des bekannten Weltraums. Der Mensch ist die
Erde, die denkt, hofft, liebt und Entscheidun-
gen nicht instinktiv, sondern bewufdt trifft’.
Die Noosphire entwickelt sich aus der Bio-
sphire heraus, die sich ihrerseits aus der
Atmosphire, der Hydrosphire und der Geo-
sphire entwickelt. Alles ist mit allem tberall
und zu jeder Zeit verbunden. Es existiert eine
~ radikale Abhingigkeit zwischen den lebenden
und den dem Anschein nach nicht lebenden

okologischen-

Systemen. Auf diese Weise ist die kosmische
und planetarische Gemeinschaft begriindet.
Der Mensch muf§ seinen Platz innerhalb die-
ser globalen Gemeinschaft wiederentdecken,
zusammen mit den anderen Arten, und nicht
aullerhalb von ihnen oder tiber ihnen. Jede
Art von Anthropozentrismus ist hier fehl am
Platz. Das bedeutet nicht, daff der Mensch auf
seine Einzigartigkeit verzichten soll - auf sei-
ne Einzigartigkeit als jenes Lebewesen, in dem
sich die Natur selbst auf sich zuriickbezieht,
in dem sie in den Bereich des reflexiven
Bewufitseins einbricht, in dem sie die
Fahigkeit erlangt, den EvolutionsprozeR selbst
mitzugestalten und in dem sie sich als ein
ethisches Wesen ausdriickt, das Verantwortung
fiir das Schicksal des Planeten iibernimmt.
Der nordamerikanische Okologe Thomas Ber-
ry driickt es so aus: «Das duflerste Risiko, das
die Erde einzugehen wagte, ist, dafl sie ihr
Schicksal der Entscheidung des Menschen an-
heimstellte, daR sie der Gemeinschaft der
Menschen die Entscheidungsgewalt tiber Le-
ben und Tod ihrer grundlegenden vitalen
Systeme tibertrug»10. Das heifit, die Erde selbst
gibt sich in dieser neuen Phase des Evoluti-
onsprozesses vermittels einer ihrer Ausdrucks-
formen - des Menschen - eine bewufite Rich-
tung.

Schliefflich schaffen all diese Einsichten ein
neues Bewufltsein, eine neue Sichtweise des
Universums und eine Neudefinition des Men-
schen im Kosmos und seines Handelns ihm
gegentiber. Das fiihrt zu einem neuen Paradig-
mal!l. Ein neues Zeitalter, das o6kologische,
entsteht. Nach Jahrhunderten der Konfronta-
tion mit der Natur und der Isolation von der
planetarischen  Gemeinschaft findet der
Mensch seinen Weg zuriick in das gemeinsa-
me Haus, die grofle, schone und fruchtbare
Erde. Er will einen neuen Bund mit ihr
eingehen, einen Bund der Ehrfurcht und der
Geschwisterlichkeit.

2. Auf den Schrei des Unterdriickten hiren

Wie verhilt sich die Theologie der Befreiung
angesichts der o©kologischen Problematik?
Zunichst miissen wir anerkennen, daf die
Theologie der Befreiung nicht im Horizont
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der oOkologischen Problematik, wie wir sie
oben skizziert haben, entstanden ist. Die
grofite Herausforderung war nicht die Bedro-
hung der Erde insgesamt, sondern ihre ausge-
beuteten und zum vorzeitigen Tod verurteil-
ten Soéhne und Tochter, die Armen und
Unterdriickten!2. Das heifit aber nicht, dafl
ihre grundlegenden Intentionen wenig mit
Okologie zu tun hitten. Sie haben vielmehr
sehr direkt damit zu tun, denn die Armen
und Unterdriickten sind Teil der Natur, und
thre Situation stellt objektiv eine Gewaltan-
wendung gegentiber der Natur dar. Doch das
alles wurde innerhalb eines viel engeren histo-
risch-sozialen Horizontes und im Kontext ei-
ner klassischen Kosmologie gedacht.

Das auslosende Moment fiir die Theologie
der Befreiung war in den 60er Jahren die
ethische Emporung (in der Tat der heilige
Zorn der Propheten) angesichts der kollekti-
ven Armut und des kollektiven Elends der
Massen, vor allem in der sogenannten Dritten
Welt. Diese Situation war und ist offensicht-
lich unakzeptabel fiir Menschen mit einem
Minimum humanen Gespiirs, und um so
mehr fiir das christliche Gewissen, das im
Antlitz des Armen und Marginalisierten die
Vergegenwirtigung der Passion des Gekreuzig-
ten erkennt, der
mochte zum Leben und zur Freiheit. Die
Option fiir die Armen, gegen ihre Armut und
fiir ithre Befretung stellt nach wie vor den
zentralen Bezugspunkt der Theologie der Be-
freiung dar. Option fiir die Armen bedeutet
in der Praxis: den Platz des Armen einneh-
men, sich seine Sache und seinen Kampf zu
eigen machen und im Extremfall sein oftmals
tragisches Geschick auf sich nehmen.

Niemals zuvor in der Geschichte der christ-
lichen Theologie ist der Arme so sehr in den
Mittelpunkt gertickt. Der Versuch, die Theolo-
gie insgesamt aus der Perspektive der Opfer
neu zu entwerfen, um die Mechanismen auf-
zudecken, die sie zu Opfern machen, und mit
Hilfe des Reichtums der Spiritualitit des
Christentums an der Uberwindung dieser Me-
chanismen mitzuhelfen durch den Aufbau ei-
ner neuen Gesellschaft mit mehr Lebenschan-
cen, mehr Gerechtigkeit und mehr Partizipati-
on - dieser Versuch entspringt der origindren
Einsicht der Befreiungstheologie.

schreit und auferstehen

Deshalb nimmt der Arme fiir die Befrei-
ungstheologie den zentralen erkenntnistheore-
tischen Standort ein, das heifit der Arme stellt
den Ort dar, von dem aus die Begriffe Gott,
Jesus Christus, Gnade, Geschichte, Sendung
der Kirche, Sinn der ékonomischen und poli-
tischen Ordnung und Zukunft der Gesell-
schaften und des Menschen insgesamt gedacht
werden sollen. Von der Perspektive des Armen
aus erkennen wir, in welchem Mafe die aktu-
ellen Gesellschaften ausgrenzen, in welchem
Mafle die Demokratien zu wiinschen iibrig
lassen und in welchem Mafe die Religionen
und Kirchen den Interessen der Michtigen
verbunden sind.

Seit seinen Anfingen hat sich das Christen-
tum um die Armen gekimmert (vgl. Gal
2,10). Doch niemals hatte es ihnen einen
solch zentralen theologischen und politisch-
transformatorischen Ort zugewiesen, wie das
die Befreiungstheologie getan hat.

Die Befreiungstheologie hat den Armen nie
in einem reduzierten oder blof pauperisti-
schen Sinne wahrgenommen. Der Arme
kommt darin nicht nur als ein bedurftiges
Wesen vor, sondern auch als ein Wesen mit
Sehnstichten, als ein Wesen der grenzenlosen
Kommunikation, als ein Wesen mit Hunger
nach Schénheit. Wie jeder Mensch hat der
Arme - so driickt es der kubanische Schrift-
steller José Roberto Retamar aus - einen zwei-
fachen Hunger: den Hunger nach Brot, der
gestillt werden kann, und den Hunger nach
Schonheit, der niemals zu stillen ist. Deshalb
darf Befreiung niemals nur auf den materiel-
len, gesellschaftlichen oder bloR geistlichen
Aspekt beschrinkt werden. Befreiung ist viel-
mehr nur dann echt, wenn sie fiir die ganze
Fille der menschlichen Sehnsiichte empfing-
lich ist. Es war das Verdienst der Befreiungs-
theologie, daff sie von Anfang an - und nicht
erst auf Druck der vatikanischen Lehrauto-
rititen hin - im Sinne eines korrekten Ver-
stindnisses des Wortes «Befreiung» deren inte-
gralen, ganzheitlichen Charakter betont hat.

Zur Befreiung im authentischen Sinne
gehort nicht nur ihr ganzheitliches Verstind-
nis, sondern auch, daff sie grundsitzlich die
Sache der Opfer und Armen selbst ist. Viel-
leicht macht gerade das die Einzigartigkeit der
Befreiungstheologie im Vergleich zu anderen
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Weisen des Theologietreibens aus, die sich
durchaus auch um die Armen kiimmern. Im
landliufigen Sinne ist der arm, der nicht hat
(Nahrung, Obdach. Kleidung, Arbeit, Kultur).
Und man sagt, diejenigen, die haben, miissen
ihnen helfen, sich aus ihrer Armut zu befrei-
en. Diese Strategie trieft nur so vor Wohlwol-
len und rechter Gesinnung; sie liegt jeder Art
von Assistentialismus und Paternalismus in
der Geschichte zugrunde. Doch sie ist weder
wirksam noch ausreichend. Sie befreit den
Armen nicht, sondern hilt ihn in
Abhingigkeit. Noch schlimmer aber ist, dafl
sie keinen Sinn fiir das befreiende Potential
des Armen selbst hat. Dieser ist nicht einfach
nur der, der nicht hat. Er hat auch Kultur, die
Fihigkeit zu arbeiten, die Fihigkeit zu koope-
rieren, sich zu organisieren und zu kidmpfen.
Nur wenn der Arme auf seine eigenen
Fihigkeiten vertraut und eine Option fiir den
anderen Armen trifft, werden wirklich die
Bedingungen fiir eine echte Befreiung geschaf-
fen. Der Arme wird zum historischen Subjekt
seiner eigenen Befreiung; er versetzt sich in

die Lage, sich aus freien Stiicken selbst von "

der Solidaritit mit dem anderen her zu be-
stimmen.

Deshalb miissen wir betonen, daff weder die
Kirchen noch der Sozialstaat noch die sie
stiitzenden Klassen den Armen befreien. Sie
konnen zu Verbiindeten der Armen werden,

_sofern sie ihnen nicht die Vorrangstellung
streitig machen. Nur dann kann von Befrei-
ung die Rede sein, wenn der Arme selbst sich
zum vorrangigen Subjekt seines Weges macht,
mag er auch von anderen Verbiindeten
unterstiitzt werden.

Ein Verdienst der Befreiungstheologie be-
steht mit Sicherheit in der Methode, die sie in
die theologische Reflexion eingefithrt hatl3.
Sie nimmt ihren Ausgangspunkt weder bei
fertigen Lehrsitzen noch bei einer gegebenen
Offenbarung noch bei der christlichen Tradi-
tion. Das alles ist innerhalb des christlichen
Horizontes gegenwirtig und bildet den Hin-
tergrund fiir Uberzeugungen, die einem aufge-
klirten Denken entspringen, und fiir die Re-
flexion. Doch diese geht konkret von der
Anti-Wirklichkeit aus, vom Schrei der Unter-
driickten, von den offenen Wunden, die
schon lange bluten.

[hr erster Schritt besteht darin, die Wirklich-
keit von ihrer dramatischsten und problema-
tischsten Seite zur Geltung kommen zu lassen.
Das ist der Schritt des Sehens, des Fiihlens
und des Erleidens der Auswirkungen der
menschlichen Leidensgeschichte. Es geht um
eine globale Erfahrung des Mit-Leidens (com-
passio), des Protestes und der Aktion (im
Portugiesischen Original verwendet der Autor
hier das Wortspiel «protest-agio», Anm. d.U.),
des Erbarmens und des Willens zur befreien-
den Tat. Dies hat eine direkte Tuchfiihlung
mit der Anti-Wirklichkeit zur Voraussetzung,
eine Erfahrung existentieller Erschiitterung.

Der zweite Schritt ist das analytische Urtei-
len in einem zweifachen Sinne: im Sinne der
kritischen Erkenntnis und Aufhellung der Si-
tuation, ausgehend von den Gegebenheiten
des Glaubens selbst. Es kommt darauf an, die
Ursachen des Leidens aufzudecken, seine kul-
turellen Wurzeln aufzuspiiren im Spiel der
wirtschaftlichen, politischen und ideologi-
schen Machtverhiltnisse. Die Armut ist weder
unschuldig noch natiirlich, sie wird vielmehr
produziert. Der Arme ist deshalb ein Ausge-
beuteter und Armgemachter. Die Offenba-
rung, die Glaubenstradition und eine jahr-
hundertelange christliche Praxis prangern die-
se Situation als Siinde an, das heifit als etwas,
das auch mit Gott zu tun hat, als Verneinung
der historischen Verwirklichung seiner Heils-
absicht, die vermittelt wird durch die Gerech-
tigkeit, die Zirtlichkeit, die man dem Armen
entgegenbringt, die Teilhabe und die Gemein-
schaft.

Der dritte Schritt, der des verindernden
Handelns, ist der wichtigste, und alles ist auf
ihn hingeordnet. Der christliche Glaube hat
seinen Beitrag zu leisten fiir die Verwandlung
von ungerechten Verhiltnissen in Richtung
auf Verhiltnisse, die mehr Leben, mehr Le-
bensfreude in Teilhabe und innerhalb von
verniinftigen Lebensbedingungen fiir alle be-
deuten. Der christliche Glaube besitzt keines-
wegs das Monopol der Gesellschaftsverinde-
rung; er schlieflt sich vielmehr zusammen mit
anderen Kriften, die sich ebenfalls die Sache
und den Kampf der Armen zu eigen machen,
und leistet so seinen  spezifischen Beitrag
durch seine religitse und symbolische Einzig-
artigkeit, durch seine Art, dem Glauben des
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Volkes Gestalt zu geben, und durch seine
Prasenz in der Gesellschaft.

Schlieflich gibt es noch den Schritt des
Feierns. Flir den Glauben ist das eine entschei-
dende Dimension, denn hier scheinen der
Geschenkcharakter und die symbolische Dich-
te der Befreiung am deutlichsten auf. In der
Feier erkennt die christliche Gemeinde, dafd
die konkreten Schritte im praktischen Engage-
ment nicht nur eine soziale, gemeinschaftliche
und politische Dimension haben. Das alles
haben sie natiirlich auch, aber sie sind dar-
tiber hinaus zeichenhafte Vorwegnahme der
Giiter des Gottesreiches, die Ankunft der
gottlichen Erlosung vermittels der historisch-
sozialen Befreiungen. Die Utopie der ganz-
heitlichen Befreiung wird vorweggenommen
in zaghaften Zeichen, Symbolen und Riten.

Um des befreienden Engagements willen,
das die Grundlage fiir die theologische Refle-
xion bildet, hat das Christentum gezeigt, daf}
die Idee der Revolution/Befreiung/Verinde-
rung keineswegs das Monopol der weltweiten
linken Traditionen ist, sondern die Aufforde-
rung der zentralen Botschaft des Christen-
tums selbst sein kann, das jemanden verkiin-
det, der ein politischer Gefangener war, der
gefoltert und ans Kreuz geschlagen wurde,
und zwar in Konsequenz seiner Lebenspraxis,
und der von den Toten auferstand und so die
Wahrheit dieser Praxis und die utopische Ver-
wirklichung der Dynamik von Leben und
Freiheit zeigte.

3. Das am meisten bedrobte Geschapf: der Arme

Nun sollen die beiden Diskurse, der o6ko-
logische und der Diskurs der Theologie der
Befreiung, miteinander konfrontiert werden.
In ihrer Analyse der Ursachen der Verarmung
der Mehrheit der Weltbevélkerung erkannte
die Theologie der Befreiung, dafl hier eine
perverse Logik am Werk ist. Es ist dieselbe
Logik des Systems der Kapitalakkumulation
und gesellschaftlichen Organisation, die die
Arbeiter ausbeutet, ganze Nationen auspliin-
dert und schlieflich Raubbau an der Natur
betreibt. Es geht nicht mehr einfach nur um
Korrekturen technischer Art und um gesell-
schaftliche Neudefinitionen (wiewohl das

_tal und vom Neoliberalismus

natiirlich immer zu geschehen hat) im Sinne
von Reformen innerhalb der gleichbleibenden
Logik des Systems. Es kommt darauf an, diese
Logik selbst und die grundlegende Orientie-
rung zu iberwinden, die sich die Menschheit
mindestens seit den letzten dreihundert Jah-
ren gegeben hat. Die Natur kann nicht weiter
so behandelt werden, wie sie unsere Gesell-
schaften zur Zeit behandeln, nimlich als Su-
permarkt und Selbstbedienungsladen. Sie ist
unsere gemeinsame Heimat, die zur Zeit gna-
denlos ausgebeutet wird, die es aber dringend
zu erhalten gilt. Es kommt darauf an, die
Bedingungen der letzten Entwicklungsstufe
der Evolution fiir unsere und die kommenden
Generationen zu bewahren, zumal das gesamte
Universum 15 Milliarden Jahre gebraucht hat,
damit wir dahin kommen, wo wir jetzt stehen.
Der Mensch mufl sich vom Teufel zum
Schutzengel der Erde umerziehen, der fihig

. ist, die Erde, sein kosmisches Vaterland und

seine irdische Mutter, zu heilen.

Die Astronauten haben uns die Erde als ein
Raumschiff sehen gelehrt, das blau im Weltall
treibt und das gemeinsame Schicksal aller Le-
bewesen an Bord trigt. In diesem Raumschiff
Erde reist nun ein Fiinftel in jenem Abteil,
das fir die Passagiere bestimmt ist. Dieses
Fiinftel verbraucht 80% der fiir die Reise zur
Verfiigung stehenden Ressourcen. Die anderen
vier Fiinftel befinden sich im Frachtraum. Sie
erleiden Kilte, Hunger und jede Art von -
Mangel. Allmihlich werden sie sich des unge-
rechten Charakters dieser Verteilung von
Giitern und Dienstleistungen bewufit. Sie be-
reiten Rebellionen vor. Sie sagen sich: Bevor
wir hier untitig vor Entkraftung sterben, soll-
ten wir lieber Verinderungen herbeifiihren,
die allen zugute kommen. Es ist leicht einzu-
sehen: Entweder retten wir uns alle innerhalb
eines Systems solidarischen und partizipativen
Zusammenlebens mit dem und im Raum-
schiff Erde, oder wir bringen das Raumschiff
vor Emporung zur Explosion und reiflen alle
mit in den Abgrund. Dieses Bewuftsein
nimmt immer mehr zu.

Die vom sich weltweit ausbreitenden Kapi-
dominierte
Weltordnung bewirkt einen phantastischen
materiellen Fortschritt. Es sind Spitzentechno-
logien der dritten wissenschaftlichen Revolu-
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tion im Gebrauch, die die Produktion enorm
vermehren. Sie machen unterdessen menschli-
che Arbeitskraft iiberfliissig. Die gesellschaftli-
chen Folgen sind pervers: Ausgrenzung der
Arbeiter und ganzer Weltregionen, die fir die
Kapitalakkumulation kaum von Interesse
sind, in Verbindung mit einer Geisteshaltung
der grausamsten Gleichgtiltigkeit!4.

Die neuesten Daten zeigen, daff die heute
sich auf Weltebene vollziehende Kapitalakku-
mulation jeden Tag Opfer fordert, die der
Anzahl nach den Opfern von Hiroshima und
Nagasaki zusammen entsprechen!>. Der Fort-
schritt ist immens, aber zutiefst unmenschlich.
In seinem Zentrum stehen nicht die menschli-
che Person und die Vélker mit ihren Be-
diirfnissen und Wiinschen, sondern die Ware
und der Markt, denen sich alles unterwerfen
muf.

In diesem Kontext gesehen, sind die am
meisten bedrohten Lebewesen nicht die Wale,
sondern die Armen, die zu einem vorzeitigen
Tod verurteilt sind. Statistiken der UNO zei-
gen, dafl weltweit ca. 15 Millionen Kinder vor
dem fiinften Lebenstag aufgrund von Hunger
und damit zusammenhingenden Krankheiten
sterben. 150 Millionen sind unterernihrt und
800 Millionen Menschen leiden stindig Hun-
gerl6,

Wenn sich die Theologie der Befreiung auf
die 6kologische Frage bezieht, dann geht sie
von dieser menschlichen Katastrophe aus. Mit
anderen Worten: Sie geht von der Sozial-
okologie aus, von der Art und Weise, wie sich
die Menschen aufeinander beziehen und wie
sie thr Verhiltnis zu den anderen Lebewesen
organisieren - durch Gesellschaftsordnungen
der Ausbeutung im groflen Stil und des bruta-
len Ausschlusses. Die dringendste Aufgabe be-
steht darin, ein Minimum an sozialer Gerech-
tigkeit anzustreben, um ein Mindestmaf eines
Lebens in Wiirde zu garantieren. Nach diesem
grundlegenden ersten Schritt kann &kolo-
gische Gerechtigkeit eingeklagt werden. Diese
setzt mehr als soziale Gerechtigkeit voraus. Sie
setzt einen neuen Bund zwischen den Men-
schen und den iibrigen Lebewesen voraus,
eine neue Art von Riicksichtnahme auf alles
Geschaffene und die Entwicklung einer Ethik
und Mystik der Geschwisterlichkeit mit der
gesamten kosmischen Gemeinschaft. Demo-

kratie muf im sozio-kosmischen Sinn neu
verstanden werden, das heifdt die Elemente der
Natur wie die Berge, die Pflanzen, die
Gewisser, die Tiere, die Atmosphire und die
Landschaften sind die neuen Staatsbiirger, die
am Zusammenleben der Menschen teilhaben,
genauso wie die Menschen Teil des kosmi-
schen Zusammenlebens sind. Nur so wird es
dkologische Gerechtigkeit und Frieden auf der
Erde geben.

Die Theologie der Befreiung muf} sich die
neue Kosmologie aus dem o6kologischen Dis-
kurs aneignen, das heiflt die Sichtweise, die
die Erde als einen lebendigen Groflorganis-
mus auffaflt, der mit dem gesamten Univer-
sum verbunden ist. Sie muf den Auftrag des
Menschen verstehen, des Menschen als einer
Ausdrucksform der Erde selbst und als Mani-
festation der Fihigkeit zu verstehen und zu
lieben als eines Prinzips, das im Universum
angelegt ist. Sie muf verstehen, dafl der
Mensch - die Noosphire - die letzte Stufe des
kosmischen Evolutionsprozesses auf der Ebe-
ne des Bewufitseins ist, in der die den ganzen
Prozefl von Anfang an (vom Augenblick des
Urknalls vor 15 Milliarden Jahren) steuernden
Prinzipien zu sich selber kommen. Der
Mensch wurde um des Universums willen
geschaffen und nicht umgekehrt, um eine
hohere und komplexere Stufe der Evolution
des Universums zu realisieren.

Vor diesem Hintergrund ist der Ausgangs-

. punkt zu bestimmen, eine Option fiir die

Armen, die die am meisten bedrohten
Geschopfe mit einschliefft. Da ist an erster
Stelle der Planet Erde als ganzer zu nennen.
Es ist immer noch nicht geniigend im
Bewufitsein der Menschheit verankert, dafl der
hochste Wert die Bewahrung des Planeten
Erde und die Erhaltung der Lebensgrundlagen
fir die menschliche Gattung ist. Diese Option
relativiert den Stellenwert aller iibrigen Fra-
gen. Die grundlegende Frage lautet nicht etwa:
Welche Zukunft hat das Christentum oder die
Kirche Christi oder welche Zukunft hat die
westliche Zivilisation? Sie lautet vielmehr:
Welche Zukunft haben der Planet Erde und
die Menschheit als seine Ausdrucksform? In
welchem MaR garantiert das Christentum mit
seinem spirituellen Riistzeug diese kollektive
Zukunft?
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Zweitens geht es um eine Option fiir die
Armen der Welt, jene riesigen Mehrheiten der
menschlichen Gattung, die von einer kleinen
Minderheit derselben Gattung ausgebeutet
und dezimiert werden. Die Herausforderung
besteht darin, dahin zu gelangen, dafl sich die
Menschen mit anderen Arten zusammen als
eine grofle Familie des Planeten Erde verste-
hen und daf sie den Weg zuriick finden zur
Gemeinschaft mit den {ibrigen Lebewesen, zur
planetarischen und kosmischen Gemeinschaft.

Schlieflich geht es um die Frage: Wie
konnen wir den Erhalt nicht etwa eines be-
stimmten Entwicklungsmodells, sondern des
Planeten Erde kurz,, mittel- und langfristig
garantieren mit Hilfe einer nicht-konsumisti-
schen kulturellen Praxis, die den je eigenen
Rhythmus der Okosysteme respektiert und die
eine Okonomie des fiir alle Ausreichenden
garantiert und das Gemeinwohl nicht nur auf
die Menschen beschrinkt, sondern auf alle
ibrigen Geschopfe ausdehnt.

4. Theologie der Befreiung und okologischer Diskurs
als Briicke zwischen Nord und Siid

Zwei grofle Fragen werden Herz und Verstand
der Menschen von nun an beschiftigen: Wel-
ches Schicksal und welche Zukunft sind dem
Planeten Erde beschieden, wenn wir die Logik
des Raubbaus weiter betreiben, an die uns ein
bestimmtes Entwicklungsmodell und ein be-
stimmtes Konsumverhalten gewohnt haben?
Welche Hoffnung gibt es fiir die zwei Drittel
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South and North (Genf/New York 1994); Th.S. Derr,
Ecology and Human Liberation (Weltrat der Kirchen,
Genf 1973).
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3 Weitere Daten finden sich in L. Boff, Von der
Wiirde der Erde. Okologie - Politik - Mystik (Diisseldorf
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der Menschheit, die arm sind? Es besteht die
Gefahr, dafl sich die «Kultur der Satten» in
threm konsumistischen Egoismus verschlief3t
und die Vernichtung der armen Massen igno-
riert. Ebenso gibt es die Gefahr, daf8 die
«neuen Barbaren» das Todesurteil nicht ein-
fach hinnehmen und sich in einen verzweifel-
ten Kampf ums Uberleben stiirzen, der
schlieflich alles bedroht und zerstort. Die
Menschheit wird so mit einem auf Erden
noch nie gekannten Ausmafl von Gewalt und
Zerstorung konfrontiert werden - es sei denn,
wir entschlielen uns dazu, die Richtung der
Zivilisation zu dndern, ihre innere Logik zu
verwerfen, derzufolge alles der Kapitalakku-
mulation dient, die andere ausschliefit, und
an ihre Stelle eine Logik zu setzen, die alles
im Sinne des Gemeinwohls des Planeten Erde
gebraucht, der Menschen und der {ibrigen
Lebewesen, und die Freiheit und Zusammen-
arbeit aller Volker praktiziert.

Diese beiden Fragen sind - mit unterschied-
lichen Akzentsetzungen - gemeinsame Sorgen
des Nordens und des Stidens unseres Plane-
ten. Sie sind auch die zentralen Inhalte der
Theologie der Befretung und des ékologischen
Diskurses. Diese beiden Denkansitze ermogli-
chen den Dialog und die Einheit in Verschie-
denheit zwischen den geographischen und
ideologischen Polen der Welt. Sie haben eine
unverzichtbare Vermittlungsfunktion fiir die
Bewahrung der ganzen Schépfung und die
Befreiung der Armen. Theologie der Befreiung
und o&kologischer Diskurs fordern sich des-
halb gegenseitig und erginzen einander.
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gen der Theologie der Befreiung (Mainz/Miinchen
31986).
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liberacion, in: Pasos 1992.
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16 Vgl. UNDP, Human Development Report 1990
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Aus dem Portugiesischen von Dr. Bruno Kern M.A.

José Ramos Regidor

Vorbemerkungen zu
einer Oko-sozialen
Theologie der Befreiung

Die Theologie der Befreiung ist entstanden als
kritische Reflexion iiber die Erfahrung des
Glaubens, wie er in den Basisgemeinden La-
teinamerikas in der Solidaritit mit den Mas-
sen der Armen gelebt wird. Sie ibernimmt
deren Standpunkt und setzt kritisch die Ge-
sellschafts-, Politik- und Humanwissenschaften
ein, um die Mechanismen der kolonialen Ent-
wicklung aufzudecken, die die gegenwirtige
soziale Ungerechtigkeit produzieren; sie hinter-
fragt diese Wirklichkeit im Glauben und
sucht die Rolle zu bestimmen, die den Gliu-
bigen im Kampf um die Befreiung zukommt.

Die ékologische Krise ist aber, vor iiber 150
Jahren, in der nordlichen Hemisphiire entstanden,
als Folge der technologischen Revolution. Des-
halb hat sich auch die 6kologische Kultur im
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Zusammenhang mit einer Gesellschaft des
Wohlstands und des Uberflusses herausgebil-
det. Seit etwa zwanzig Jahren jedoch werden
die 6kologische Krise und ihre zerstorerischen
Folgen auch in der sidlichen Hemisphiire, in
einer Gesellschaft des Mangels und der Ar-
mut, uniibersehbar. Die 6kologische Kultur
des Nordens reicht deshalb nicht hin, die
Verflechtung von sozialer und okologischer
Krise zu verstehen; es geht hier um den Zu-
sammenhang des Kampfes fiir soziale Gerechtig-
keit mit dem Kampf fiir die Ehrfurcht gegen-
iiber der Natur und fiir ihre Befreiung, es
geht, heiflt dies, um die 6kologische Gerech-
tigkeit. In diesem Kontext und im Zusam-
menhang mit diesen Fragen entsteht jetzt 1m
Stiden eine Okologie der Gesellschaft, der
Politik usw.

Unter dieser Voraussetzung ist es sinnvoll,
eine oko-soziale Theologie der Befreiung auszuar-
beiten. In kritischer Ubernahme der neuen
okologischen Kultur des Siidens und von
Beitrigen aus der dkologischen Forschung des
Nordens mufl eine solche Theologie den
Standpunkt des Stidens einnehmen und soli-
darisch in die Kimpfe des Siudens fiir soziale
Gerechtigkeit und Schonung der Umwelt ein-
greifen; sie mufl das Selbstverstindnis der
Glidubigen in diesen Kimpfen hinterfragen



