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Die Herausforderung, vor die sich die Kirche im Laufe der Geschichte gestellt sah,
war in Europa die Moderne, in Lateinamerika war es die Armut, in Afrika der
kulturelle Pluralismus und in Asien die religiose Vielfalt. In einem Kolloquium
anldsslich der 575-Jahrfeier der Griindung der Katholischen Universitit Lowen
wies Gustavo Gutiérrez im Blick auf die Gegenwart indes scharfsinnig darauf hin,
das Anbrechen eines planetarischen Bewusstseins ebenso wie die Globalisierung
der Welt richteten die verschiedenen Herausforderungen, mit denen die genann-
ten Erdteile zu kdmpfen gehabt hitten, heute an alle Menschen. In der Tat, die
Neuzeit ist nicht nur iiberall prasent, sie steckt auch iiberall in der Krise; die
grofRen Religionen kreuzen sich auf allen Erdteilen; die Revitalisierung auto-
chthoner Kulturen erweist sich als genereller Imperativ; und Armut fehlt beileibe
auch nicht in der so genannten Ersten Welt. Auch wenn die angedeuteten He-
rausforderungen auf den angesprochenen Kontinenten mit ihren verschiedenen
Landern ihre je spezifische Einfarbung haben, ist nicht zu bestreiten, dass sie
allesamt einen hermeneutischen Stachel fiir den christlichen Glauben als solchen
beinhalten, unabhédngig von der Pluralitit des jeweiligen Kontextes, in dem der
konkrete Glaube Gestalt gewinnt. Selbstverstindlich ist auch Brasilien Teil die-
ses planetarischen Netzes.

I. Herausforderung der Rationalitat

Ohne Zweifel brachte das neuzeitliche Zivilisationsprojekt in Sachen Rationalitit
eine kopernikanische Wende. Fiinfhundert Jahre hatte sich die weit mehr als
tausendjdhrige Christenheit den Anfragen der Neuzeit widersetzt, bevor sie sich
schlieflich einer Welt offnete, die zwar zu einem gut Teil ohne und gegen die
Kirche entdeckt worden war, aber durchaus auf Werten des Evangeliums beruhte
und beruht. Seit Mitte des 19. Jahrhunderts stellte sich die Kirche in Europa dann
der schmerzlichen Aufgabe, den Glauben innerhalb dieses ungewohnten Kontex-
tes neu zu verstehen. Hintergrund ihres Bemiihens war vor allem die Erste Auf-
klarungl, das heifst die Emanzipation des individuellen Subjektes und der subjek-




tiven Vernunft. Die als solche apostrophierten Genitivtheologien (Theologie der
Hoffnung, Politische Theologie, Theologie der Revolution, Theologie der irdischen
Realitdten usw.), namentlich die Theologie der Befreiung in Lateinamerika, ent-
wickelten dann spéter eine Hermeneutik des Glaubens im Ringen mit der Zweiten
Aufkldrung, will sagen der Emanzipation der gesellschaftlichen Subjekte und der
praktischen Vernunft.

1. Moderne in der Krise

Unterdessen sind im Augenblick tiefgreifende Verdnderungsprozesse in Gang,
und zwar nicht nur in den entwickelten Gesellschaften, die in der Phase des
~Post-“ stecken und post-industrielle, post-christliche und post-moderne Gesell-
schaften sind, sondern auch in Lindern der Dritten Welt wie in Brasilien, wo sich
Vormoderne, Moderne und Postmoderne vermischen. So fiel etwa die Jahrtau-
sendwende unbestritten in eine Zeit, in der manche das Gefiihl haben, , alles, was
sicher ist, 16se sich in Luft auf* (Jean Baudrillard). In der Spur der ,Krise der
Moderne“, die viele als ,epochalen Umschwung® bzw. als ,Krise der Zivilisation*
beschreiben, brechen die Krise der ,technisch-instrumentellen Vernunft* (Frank-
furter Schule) und in deren Folge die ,Krise der Metasprachen® an, insofern sich
letztere auf ,kalte Vernunft“ stiitzen, ,die keine Griinde des Herzens kennt®
(.emotionale Intelligenz“). Denken light oder, anders gesagt, die ,Kultur der
Leere®, wie sich Gianni Vattimo und Gilles Lipovestky treffend ausdriicken,
deuten darauf hin, dass die Vernunft nichts mehr weiter ist als eine ,schwache
Vernunft®. Ganz allgemein befinden sich die Wissenschaften, die im gerade zu
Ende gegangenen Jahrhundert ,viel ndher bei der Macht als bei der Wahrheit*
waren (Pedro Demo), in einer tiefen ,Paradigmenkrise“. Die grofen sozialen
Ideale, die Revolutionen verfolgten, endeten in der ,Entzauberung der Utopien®
(Herbert Marcuse), so dass scheinbar das ,Ende der Geschichte“ (Francis Fu-
kuyama) anbrechen konnte. Demnach bleibt nur der bittere Geschmack der
Gegenwart, der ,Triumph des einsamen Individuums* (José-Ignacio Gonzélez
Faus). Die Technik, vermeintlich allein siegreich, ist gleichwohl verantwortlich
fiir einen kranken Planeten, auf dem das ,menschliche Leben mitsamt seinen
Okosystemen“ (Leonardo Boff) bedroht ist. Unser aller beméichtigt sich ein
,Gefithl, Waisen zu sein®, weil uns Instabilitit, Unsicherheit und, in vielen Fillen,
Angst und apokalyptische Stimmung umgeben.

2. Advent einer Dritten Aufklirung

Indes, die grofbe Frage, die sich inmitten dieser ganzen Doppeldeutigkeit stellt,
lautet: Ist das Projekt der Moderne denn wirklich schon erledigt? Die Spannun-
gen innerhalb der so genannten , Postmoderne deuten da eher in Richtung Nein.
Jiirgen Habermas und Alain Touraine haben treffend darauf hingewiesen, die
gegenwdartige Krise der Moderne sei alles andere als der Untergang dieses , Zivili-
sationsprojektes”, als eine ,Postmoderne“. Eher schon haben wir es mit der
Herausforderung einer , Ubermoderne“ zu tun, insofern die Erste und die Zweite
Aufkldrung durch eine Dritte Aufklirung vervollstindigt werden miissen, das




heifdt durch die Emanzipation der Alteritit im Sinne von ungeschuldeter Ver-
danktheit und von kommunikativer Vernunft. Allenthalben drangt sich das ernst-
hafte Thema des ,Anderen auf - als Sinnhorizont, aber auch als Weg zu ,dem
grofien Anderen“ (Emmanuel Levinas), zum Absoluten, zur wahren Instanz der
Ethik (Ludwig Wittgenstein), die aber in den mafigeblichen Sphéiren des gesell-
schaftlichen Lebens heute nicht vorkommt.

3. Herausforderung fiir das Glaubensverstandnis

Das Bild, so wie es sich derzeit darstellt, bedeutet unweigerlich eine hermeneuti-
sche Anfrage an den christlichen Glauben, konkret an die Theologie als dessen
reflektierte Gestaltwerdung - auch an die Theologie der Befreiung. Die Paradig-
men sdmtlicher Theologien, die von der Moderne her konzipiert sind, stecken in
der Krise: ihre theoretische Erarbeitung, ihre interdisziplinire Gepflogenheit
sowie Giiltigkeit und Bedeutung ihrer Produktion. Wollen wir auf die neu sich
stellenden Fragen aus dem Glauben heraus eine wirksame Antwort finden, brau-
chen wir dringend neue Arbeitshypothesen. Einige europdische und nordamerika-
nische Theologen wie Hans Kiing, Jiirgen Moltmann, David Tracy und Matthew
Fox haben inzwischen eine solche Antwort vorgelegt. Sie machen sich die Leere
des Einzelnen zu Eigen und entwerfen von dorther eine nichtkonfessionsge-
bundene, 6kumenische, makroékumenische, kologische und holistische Theolo-
gie.

In Lateinamerika und namentlich in Brasilien zeichnen sich angesichts der Krise
zwei Einstellungen ab. Auf der einen
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die Krise der Moderne nutzen, um die
Bedeutung der emotionalen Intelli-
genz herauszustellen. Diese stiitzt
sich auf die religiése Erfahrung der
neuen Pfingstbewegung, wie sie iiber-
all in Aufschwung ist. Was dabei Bra-
silien anlangt, vermitteln Emotionali-
tdt und Fundamentalismus bei uns
das Gefiihl der Sicherheit, die in Wirk-
lichkeit jedoch nichts anderes als fal-
sche Sicherheit ist. Auf der anderen
Seite haben wir die Einstellung jener
Gruppen, die sich nicht nur fiir hu-
manitire Belange (Menschenrechte,
Zivilorganisationen, Kultur der Solida-
ritdt, Okologie) aktiv einsetzen, son-
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dern auch fiir Mystik (personliche religiose Erfahrung, mterrehgloser Dialog und
Nein zu allem Institutionellen). Diese Einstellung wére ein Hinweis darauf, dass
sich die Laizisierung der lateinamerikanischen Kulturen in einem unumkehrbar
fortschreitenden Prozess befindet. Schlieflich kann niemand bestreiten, was
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auch fiir die Theologie nicht uninteressant ist: dass sich die Menschen allerorten
zunehmend an anderen, nichtwestlichen Gesellschaftsmodellen orientieren, wie
u.a. an der hebréisch-biblischen, indianischen, afrikanisch inspirierten oder auch
ostlichen Welt. Es wére zu kurz gegriffen, das alles als Mode einer Kultur light
abzutun. Vielmehr sehen wir darin das Suchen nach neuen Fundamenten fiir die
fragmentarisierte, entzauberte Zivilisation des Westens zum Ausdruck kommen.
So erhellt, dass wir - desorientiert wie wir angesichts der in die Krise geratenen
Moderne sind - uns auf der Suche befinden nach einer neuen theologischen
Asthetik, die ihre epistemische Kompetenz mit in das Zeitalter der hermeneuti-
schen und kommunikativen Vernunft nimmt und dadurch zu einer hermeneu-
tisch-kontextuell-sédkularen Theologie wird. Damit wird deutlich, dass kein Weg
daran vorbeifiihrt, die kollektiven Identititen auf drei Ebenen wiederherzustellen:
auf der sozialen Ebene (kommunikative Vernunft), auf der epistemologischen
Ebene (hermeneutische Vernunft) und auf der kirchlichen Ebene (theologische
Vernunft).

ll. Herausforderung der Bedeutungslosigkeit

Dank der Kirche in Lateinamerika ist inzwischen auch Armut als hermeneutische
Kategorie zur Interpretation des christlichen Glaubens anerkannt: Wie von Gott
reden in einer Welt von Gekreuzigten? Wie Heilsgeschichte verstehen angesichts
einer Menschheitsgeschichte, die von Ungerechtigkeit nur so strotzt? Die grofie
Aufgabe fiir die Kirche auf unserem Erdteil war, aus dem Glauben heraus die
Kritik zu entkriften, Religion sei Entfremdung. In Praxis und Reflexion war die
Kirche bemiiht, in Auseinandersetzung mit der Geschichte die zentralen Motive
des Evangeliums als glaubwiirdig zu erweisen. Dabei gelang es ihr, die Option fiir
die Armen und gegen die Armut als vom Evangelium her gebotene Norm zu
verdeutlichen. So gesehen bedeutet Theologie der Befreiung einen Interpreta-
tionsrahmen fiir die Offenbarung insgesamt. Mit Hilfe von Autoren wie den
Briidern Leonardo und Clodovis Boff, wie Jodo Batista Libanio und Frei Betto,
José Comblin und Hugo Assmann - aber auch anderen - leistete Brasilien einen
unverkennbaren Beitrag zu diesem Konzept.

1. Theologie der Befreiung: Theologie fiir Lateinamerika?

Dessen unbeschadet hat die Befreiungstheologie, auch wenn sie in Lateinamerika
entstanden ist, nicht allein fiir unseren Kontinent Bedeutung. Jede Theologie ist
in einen Kontext eingebunden. Da Armut nun aber eine fiir alle unausweichliche
Realitét ist, stellt sie damit auch fiir das Glaubensverstéindnis aller eine Anfrage
dar. Herausforderungen, mit denen sich - so betrachtet - alle auseinanderzuset-
zen haben, sind: Einheit zwischen Schopfungsplan und Heilsplan, insofern ja
auch die Siinde Unordnung in die Schépfung bringt; Unterscheidung, wenn auch
nicht Trennung zwischen Evangelisierung und menschlicher Férderung, insofern
zwischen Schaffung einer gerechteren Welt und Heil durchaus Kontinuitit be-



steht; Erlosung als Ubergang von weniger menschlichen zu menschlicheren
Verhiltnissen, insofern das Reich Gottes ja eine immanente und geschichtsbezo-
gene Dimension hat, was wiederum bedeutet, dass es nur eine einzige Geschichte
gibt und dass sich Heil nur im Rahmen dieser einen Geschichte realisiert, die
damit zugleich profan und heilstrichtig ist, usw. Mit anderen Worten: Grofen wie
Gerechtigkeit, Freiheit, Menschenwiirde usf. sind keine Nullpositionen, wenn es
um Heil und Erldsung geht. Glaube und Liebe sind nur echt, wenn sie Wirkung
zeitigen. Ein Christentum, in dem es mit guter Absicht und lehrméRiger Korrekt-
heit getan wire, wire zu wenig. Der Glaube in seinem gesamten Umfang gehort in
das Leben in seiner ganzen Linge und Breite und hat infolgedessen auch Politik,
Wirtschaft, Kultur und Gesellschaft zu erhellen und zu verdndern.

2. Herausforderung: Erweiterung des Begriffs Armut

Niemand wird bestreiten, dass sich die Zeiten gedndert haben. Seit Ende der
achtziger Jahre betonen wir in Brasilien, das Phidnomen Armut kénne nicht
weiter allein unter wirtschaftlichem Gesichtspunkt betrachtet werden. Wir ste-
hen vor der Herausforderung, uns griindlicher mit der Welt der Armut zu
beschéftigen und sie auch unter ihren anderen Aspekten ernst zu nehmen.
Deshalb halten wir die Dependenztheorie zwar fiir kein falsches, wohl aber fiir ein
nicht tief genug greifendes Instrument, soll es denn das Phédnomen mit all seinen
unterschiedlichen Seiten erkldren. Wir miissen den Begriff ,arm“ heute offnen
auch fiir alle, die aufgrund von Rasse, Sprache, Kultur, Hautfarbe, Geschlecht,
Alter usw. diskriminiert oder ausgegrenzt werden. Tatsache ist dann aber, dass
sich Armut als ein Phinomen erweist, das auf allen Erdteilen, einschlieRlich der
nordlichen Erdhalbkugel, gegenwartig ist.

3. Anfrage an Aktion und Reflexion

Allerdings darf sich niemand aufgrund der Tatsache, dass sich die Zeiten
gedndert haben und das Phidnomen Armut inzwischen als komplexer erkannt
worden ist, davon befreit fiihlen, etwas tun und die Dinge vernunftméafiig ergriin-
den zu miissen. In Brasilien kann einen nur mit Sorge erfiillen, dass sich das
Aungenmerk vom Engagement in Richtung Mystik verlagert hat, dass Mystik nur
noch als etwas Subjektives gilt und dass in Sachen Religion die Emotionen
spriefben, die Theologie dagegen verkiimmert. Das gilt insbesondere fiir bestimm-
te kirchliche Bewegungen, an denen Ziige von Fundamentalismus nicht zu iiber-
sehen sind. Doch die Armen, die d&rmer geworden sind, als sie je waren, sind nicht
verschwunden, sondern befragen unseren Glauben heute wie gestern auf seine
Glaubwiirdigkeit. Theologie und Glaubensverstindnis, die ja erst actus secundus
sind, bediirfen, um ihren Diskurs strukturieren zu kénnen, der Praxis, des actus
primus. Immerhin ist die Praxis weniger blofier Landeplatz fiir die Rechtgldu-
bigkeit als vielmehr privilegierte Quelle fiir ihr Entstehen iiberhaupt. Im Horizont
moderner Rationalitit muss sich Wahrheit kraft Wahrhaftigkeit bewdhren. An-
dernfalls laufen wir Gefahr, nicht weniger als die Glaubwiirdigkeit des Evange-
liums aufs Spiel zu setzen.
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lll. Herausforderung des Pluralismus

Auch der Pluralismus bringt eine hermeneutische Anfrage an den christlichen
Glauben mit sich. Auf kultureller Ebene steht die Kirche vor allem in Afrika vor
der Herausforderung einer inkulturierten Evangelisierung, einer plurikulturellen
Kirche und infolgedessen eines theologischen Pluralismus. Auf religiéser Ebene
hat insbesondere die Kirche in Asien schon frither den theologischen Wert des
Unterschieds herausstellen kénnen und damit im Dialog mit den nichtchristli-
chen Religionen die Folgerungen gezogen fiir das Verstdndnis des katholischen
Dogmas.

In Brasilien stofen wir auf Schritt und Tritt auf die Herausforderung durch den
kulturellen und religiésen Pluralismus fiir die Hermeneutik des christlichen
Glaubens. Ablesen ldsst sich die Tatsache an den Reaktionen auf die Erklarung
der romischen Glaubenskongregation Dominus Iesus vom 6. August 2000. Der
Pluralismus zwingt geradezu die Theologie zu einer epistemologischen und me-
thodologischen Neubegriindung.

1. Semantische Neubegriindung

Lange Zeit galt der Begriff , Theologie” in christlichen Kreisen als ausschlief’-
licher Besitz des Christentums. Von Theologie zu sprechen hiefs, mit dem gere-
gelten, normierten Glaubensdiskurs innerhalb der christlichen Kirchen zu operie-
ren, konkret in den Kirchen des Westens und der Ersten Welt. Der Begriff
~Theologie" war also nicht nur auf einen Ekklesiozentrismus im Schlepptau einer
monoreligiosen Position begrenzt, sondern auch von einem Eurozentrismus in
Beschlag genommen, der seinerseits das Ergebnis eines monokulturellen Chris-
tentums war.

Die Emanzipation des kulturellen und religiosen Pluralismus liefs die traditionelle
theologische Semantik zusammenbrechen und zwang die Theologen, ihren alten
Theologiebegriff weiter zu fassen, sodass unter seinen Fittichen jetzt auch neuan-
brechende Realitdten Platz finden. Dennoch bleiben die Ergebnisse Stiickwerk,
und die einen befriedigen mehr als die anderen. Einem dieser alles andere als
zufriedenstellenden Ergebnisse begegnen wir auch in Brasilien. Die Rede ist von
jener theologischen Semantik, die von einer monoreligiosen, monokulturellen
Theologie ins andere Extrem umkippt, in eine transkulturelle, transreligiose
Theologie. Manche Geister springen von einer ,christlichen Theologie* in eine
weltweite Theologie®, in eine Metasprache auf der Grundlage der Uberzeugung,
dass die verschiedenen religiosen Uberlieferungen, die auf diesem Planeten exis-
tieren, alle in Interaktion stehen. Nun hat aber Jacques Dupuis mit Recht darauf
hingewiesen, ein derartiger theologischer Pluralismus stof’e auf zwei Hindernis-
se: Einerseits sei jede der verschiedenen religiésen Erfahrungen unaustauschbar,
wie andererseits auch die vielfdltigen kulturellen Muster, die den Erfahrungen
zugrunde liegen, jeweils singulidr sind. Sachgerechter sei da schon eine
Anndherung, die von der Pluriformitdt und Plurikulturalitdt der Theologie ausgin-

ge.
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2. Syntaktische Neubegriindung

Plurikonfessionalitdt der Theologie: Die Tatsache, dass es diese und jene
,religiosen Glaubensformen“ gibt, die sich noch einmal auch durch ihren je
eigenen Inhalt unterscheiden, fiilhrt dazu, dass die inhaltliche Vielfalt der ver-
schiedenen Glaubensformen unweigerlich auch eine Vielfalt der konfessionellen
Theologien mit sich bringt. Als geregelter und normierter Glaubensdiskurs kann
keine Theologie konfessionsfrei sein, weil der spezifische Inhalt jeder religidsen
Erfahrung vom glaubenden Ja des betreffenden Menschen bzw. der betreffenden
Gemeinde abhingt; und dieses Ja bildet letztlich den Gegenstand der Theologie.
Allerdings erschopft sich der konfessionelle Charakter einer jeden Theologie
nicht in der eigenen Konfessionszugehorigkeit. Im Gegenteil, die je eigene
Konfessionalitit wird eher in dem Mafie durchsichtig, als der betreffende Glau-
bende offen ist fiir die religiose Erfahrung der Menschheit insgesamt. Ohne einen
wirklich universalen Horizont degeneriert das Konfessionelle in Konfessionalis-
mus und landet im Fundamentalismus, der nicht mehr im Stande ist, andere
religiose Denominationen gelten zu lassen, sich in ihnen auch selbst zu erkennen
und von anderen konfessionellen Theologien bereichern zu lassen.
Plurikulturalitit der Theologie: Unter dem Gesichtspunkt der Kultur reibt sich eine
weltweit-transkulturelle konfessionelle Metasprache mit der Plurikulturalitit der
religiosen Erfahrungen der verschiedenen religiésen Konfessionen, wenn nicht
schon ein und derselben Konfession. Eine vermeintlich transkulturelle konfessio-
nelle Theologie wire in Wirklichkeit nichts anderes als eine monokulturelle
Theologie, das heifdt die Universalisierung einer bestimmten Einzelauspragung,
insofern ja die Erarbeitung dieser Metasprache an den Bedingungsrahmen einer
bestimmten Kultur gebunden bleibt.

So sind Theologien nicht nur konfessionell, sondern immer auch plurikulturell,
und zwar aus einem doppelten Grund: Erstens gibt es Konfessionalitdt immer nur
innerhalb eines plurikulturellen Kontextes, und zweitens ist religiose Erfahrung
innerhalb einer spezifischen Konfessionszugehorigkeit auch immer nur denkbar
in einem spezifischen kulturellen Kontext, der sich vom Kontext der religitsen
Erfahrung anderer Gemeinschaften innerhalb derselben Konfessionalitdt unter-
scheidet. Es gibt keine Theologie, die als menschliches Erzeugnis nicht unweiger-
lich an das ,Paradigma einer Epoche” (Thomas Kuhn) gebunden wére. So sehr sie
es auch wollte, nie wird Theologie aus jenem Gehiuse an Uberzeugungen, Wer-
ten, Denkweisen und Umgangsformen herauskommen, von dem Gemeinden nun
einmal immer umgeben sind. Dieses Faktum macht die Interpretation der Offen-
barung allerdings um nichts 4rmer, im Gegenteil: Es schiitzt sie davor, zur
Ideologie zu werden, wie es Theologie auch davor bewahrt, zum fundamentalisti-
schen Diskurs zu entarten.

Wenn es also, von der Religion her, nicht nur eine einzige transkonfessionelle
Theologie geben kann, sondern immer nur mehrere, so kann es, von der Theologie
her, innerhalb ein und derselben religiosen Konfession auch nur verschiedene
Theologien geben - Theologie verstanden als je spezifische Ausdrucksform des-
selben Glaubens unter den Bedingungen kultureller Vielfalt. Und da, vom kultu-
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rellen Gesichtspunkt her betrachtet, die intrakonfessionellen Interpretationen,
einschlieflich der christlichen, auf unterschiedlichen Kulturmustern basieren,
fithrt kein Weg daran vorbei, dass Theologie zwangsldufig nicht nur plurikonfes-
sionell, sondern auch plurikulturell sein muss.

Was eine plurireligiose und plurikulturelle Theologie von transkonfessioneller
und transkultureller Theologie unterscheidet, ist, dass ersterer die Realitdt wich-
tiger ist als die Abstraktion, die Existenz wichtiger als Wesensdefinitionen und
die lebendige Erfahrung der Menschen in ihren Gemeinden unter konkreten
Bedingungen wichtiger als Begriffe und Allgemeingiiltigkeiten, hinter denen am
Ende doch nur religidse und kulturelle Kurzsichtigkeit steckt.

L Zur Begrifflichkeit ,Erste Aufklirung" bzw. ,Zweite Aufklirung“ vgl. Horst Goldstein,
Kleines Lexikon zur Theologie der Befreiung, Art. Aufklirung, Diisseldorf 1991, 14-16.

Aus dem Portugiesischen iibersetzt von Horst Goldstein

Die Feuer der Pfingstbewegung im
heutigen Brasilien

Brenda Carranza

Ich gehe in diesem Artikel von einem religiosen Kontext aus, der plural und
entinstitutionalisiert ist und beschéftige mich in eher beschreibender denn analy-
tischer Weise damit,

a) festzustellen, welche Veranderungen durch das Phdnomen der protestanti-
schen und katholischen , Verpfingstlichung® im religiésen Feld Brasiliens in den
letzten dreifig Jahren hervorgerufen worden sind. Ich konzentriere meine Auf-
merksamkeit dabei auf zwei geradezu sinnbildliche Bezugspunkte: Die , Univer-
sale Kirche vom Reich Gottes* (IURD: Igreja Universal do Reino de Deus) und die
»Katholische Bewegung der charismatischen Erneuerung® (RCC: Movimento de
Renovacdo Carismatica Catolica) in deren durch P. Marcelo Rossi populir gewor-
dener Ausformung.

b) auf die Mechanismen spiritueller Kriegsfiihrung aufmerksam zu machen, die
unter Charismatikern und Neo-Pfingstlern in der Auseinandersetzung unter den
Gldubigen entwickelt werden und die ein Szenario eines Religionsmarktes her-
vorbringen,

c) aufzuzeigen, welche Wirkungen von der Pfingstbewegung ausgehen, was die
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