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13 Die Deutsche Bischofskonferenz (Hg.), Romische Bischofssynode 1971: Der priesterliche
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Catholic Church, New York 2006, 64-89.

Aus dem Englischen tibersetzt von Martha M. Matesich

Das Zweite Vatikanische Konzil:
Fiinfzig Jahre danach in
Lateinamerika und der Karibik

José Oscar Beozzo

Die Jahre des Konzils haben der gesamten Kirche auf dem lateinamerikanischen
Kontinent frische Luft gebracht. Zur selben Zeit etablierten Putschbewegungen,
die aus der Konfrontation des Kalten Krieges hervorgingen, Militdrdiktaturen, die
sich in der Mehrzahl unserer Lander mehr als drei Jahrzehnte lang hielten. Teile
der Kirche, die sich im Kampf fiir die Uberwindung des Elends, der Ungleichheit
und der Ungerechtigkeit und fiir die Verteidigung der Menschenrechte engagier-
ten, gingen auf Konfrontationskurs mit den Diktaturen und erlitten harte Repres-
sion in Form von Gefingnishaft, Folter und der Ermordung ihrer fithrenden
Personlichkeiten.

Die wichtigsten Impulse des II. Vaticanums fithrten zur Wiederentdeckung und
Vertiefung der Kollegialitdt unter den Kirchen Lateinamerikas und der Karibik
und wurden im Licht der Bediirfnisse und dringend nétigen Verdnderungen der
okonomischen, politischen, gesellschaftlichen und religiosen Situation des Konti-
nents im Zuge der Generalversammlungen der lateinamerikanischen Bischofe
aufgenommen, systematisiert und neu interpretiert.

Bei der Zweiten Generalversammlung der lateinamerikanischen Bischdfe in Me-
dellin (1968)!, Kolumbien, wurde der Akzent auf die Armut und die schwerwie-
gende Ungerechtigkeit gegeniiber der Bevolkerungsmehrheit, auf die Notwendig-
keit einer dienenden, gemeinschaftlichen und fiir die Armen und deren Befreiung
engagierten Kirche gelegt.
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Bei der Dritten Generalversammlung in Puebla (1979)2, Mexiko, bekannte man
sich dazu, dass man das Antlitz des leidenden Christus in den bedrohten Existen-
zen von gestern und heute, in den Jugendlichen und Kindern, Frauen und Alten
suchen miisse und dass alle Bereiche des menschlichen Lebens, der Wirtschaft
und Gesellschaft, der Politik und Kultur vom Glauben und der Verkiindigung des
Evangeliums unter dem Vorzeichen einer vorrangigen Option fiir die Jugendli-
chen und die Armen, die als Subjekte einer befreienden Evangelisierung zu sehen
sind, durchdrungen werden miissten. Die darauf folgenden Jahre brachten
schmerzliche Erfahrungen mit sich. Kirchliche Gemeinden unter den Armsten,
die von der Militdrdiktatur bedringt waren, erlitten auch kirchliche Repression,
ebenso wie ihre Katechten, ihre pastoralen Mitarbeiter, Ordensschwestetn, Theo-
logen, ja selbst Bischéfe und Bischofskonferenzen, die diese Gemeinden begleite-
ten. Die ,Instruktion iiber einige Aspekte der ,Theologie der Befreiung*“ (6. 8.
1984)3 warf einen Schatten auf den kirchlichen Weg und die entsprechende
biblische, theologische und pastorale Reflexion, die damit einherging. Mit aggres-
sivster Kritik wandte man sich hier gegen den angeblich immanentistischen und
einseitigen Akzent des befreienden Engagements der Christen und gegen eine
angeblich wenig kritische Rezeption eines Analyseinstrumentariums, das von den
unterschiedlichen Strémungen marxistischen Denkens beeinflusst sei. Dies ging
mit der Abstrafung bekannter Theologen und Theologinnen einher. Die heftige
Reaktion der Brasilianischen Bischofskonferenz fithrte zur Verdifentlichung ei-
ner zweiten Instruktion, die die positiven Elemente des Weges einer Kirche und
Theologie der Befreiung hervorhob: , Instruktion iiber die christliche Freiheit und
Befreiung® (22. 3. 1986)%. Nach einem Treffen der Leitung der Brasilianischen
Bischofskonferenz, der Kardindle und Préisidenten ihrer 17 Regionen mit dem
Papst und seinen wichtigsten Mitarbeitern im Méarz 1986, das drei Tage lang
dauerte, hob Johannes Paul II. das iiber Leonardo Boff verhdngte Bufsschweigen
auf und schrieb einen persénlichen Brief an die brasilianischen Bischéfe, in dem
es hieR:

,[wir sind davon iiberzeugt], wir und Sie, dass die Theologie der Befreiung nicht nur
opportun ist, sondern niitzlich und notwendig. [...] Ich denke, dass die Kirche in
Brasilien in diesem Bereich eine wichtige und heikle Rolle spielen kinnte: Es miissen
der Raum und die Bedingungen geschaffen werden, damit sich in wvollendeter
Ubereinstimmung mit der befruchtenden Lehre, die in den zwei genannten Instruktio-
nen® enthalten ist, eine theologische Reflexion entwickein kann, in vollem Einklang
mit der Lehre der Kirche auf sozialem Gebiet und zur gleichen Zeit fihig, eine
wirksame Praxis aufzuzeigen zugunsten der sozialen Gerechtigkeit und der Gleichheit,
des Schutzes der Menschenrechte, des Aufbaus einer menschlichen Gesellschaft, die
auf Briiderlichkeit und Eintracht, Wahrheit und Ndchstenliebe griindet. Auf diese
Weise kénnte man mit der vermeintlichen Unabdnderlichkeit der Systeme - eines wie
das andere unféhig, die Freiheit zu gewdhrleisten, die Jesus Christus gebracht hat -,
des ziigellosen Kapitalismus und des Kollektivismus oder Staatskapitalismus, brechen
(vgl. Libertatis conscientia, nn. 10 und 13)6. Wenn diese Rolle von der Kirche



libernommen wiirde, wdre das sicherlich ein Dienst, den die Kirche dem Land Brasilien
und dem lateinamerikanischen Fast-Kontinent erweisen kinnte wie auch vielen ande-
ren Regionen in der Welt, wo sich dieselben Herausforderungen mit vergleichbarer
Hirte stellen. Damit diese Rolle ausgefiillt werden kann, ist das weise und mutige
Vorgehen der Hirten, d.h. der Bischdfe, durch nichts zu ersetzen. Gott stehe Ihnen bei,
damit Sie unaufhérlich dariiber wachen, dass jene korrekte und notwendige Theologie
der Befreiung in Brasilien und Lateinamerika auf homogene und nicht auf heteroge-
ne Weise, in Verbindung mit der Theologie aller Zeiten, in vollkommener Treue zur
Lehre der Kirche, unter sorgsamer Beachtung einer vorrangigen, nicht ausschliefSen-
den und nicht ausschlieflichen Liebe zu den Armen verwirklicht wird. “7

Die Vierte Generalversammlung in Santo Domingo in der Karibik (1992)8 betonte
die fithrende Rolle der Laien, insbesondere der jungen unter ihnen, fiir eine neue
Evangelisierung, die sich kulturell unter Indigenas, Afroamerikanern, Mestizen,
innerhalb der modernen stddtischen Kultur und in den Massenmedien kulturell
verankert und mit einer ganzheitlichen Férderung des Menschen ausgehend von
einer evangelinmsgeméfien und erneuerten Option fiir die Armen im Dienst des
Lebens und der Familie einhergeht. (SD 302-303).

Die Fiinfte Generalversammlung in Aparecida (2007)9 in Brasilien fand innerhalb
des neuen Kontextes einer ausgrenzenden Globalisierung und einer schweren
okologischen Krise statt. Sie bekréf-
tigte die grofSen Linien des Weges des
Volkes Gottes in Lateinamerika, der
vom Blut so vieler Martyrer geprigt
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ist, und schlug ein Wiedererstarken
der Kirchlichen Basisgemeinden und
des befreienden Engagements vor.

Innerkirchlich stellen diese Versamm-
lungen eine vollkommenere und be-
wusste Verwirklichung der bischof-
lichen Kollegialitidt mit ihrer eigenen
Lehrautoritdtim Vergleich zu der her-
abgeminderten und lediglich beraten-
den Rolle der Bischofssynoden dar.

Das Erbe des Konzils fand seinen
deutlichsten und kreativsten Aus-
druck in der Bibellektiire vom Volk
her, in einer breiten gemeinschaftli-
chen Aneignung des Wortes Gottes,
das die Kirchlichen Basisgemeinden
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und die Sozialpastoral im Lauf dieser Jahre auf ihrem Weg stirkte, auf dem die
Laien und insbesondere die Frauen eine deutliche Fithrungsrolle {ibernahmen.

Auf einem Kontinent, auf dem Missionierung mit politischer Herrschaft und
wirtschaftlicher Ausbeutung und dem Aufzwingen der Sprache, Kultur und Reli-
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gion der Eroberer einherging, miindete der konziliare Vorschlag einer Kirche als
Volk Gottes und einer Liturgie, die lokalen Brauchen Aufmerksamkeit schenkt,
in einen - manchmal konfliktiven - Prozess einer befreienden Inkulturation. Von
Tarahumara im Norden Mexikos bis zu den Anhohen von Chiapas im Siiden; von
Guatemala bis Ecuador, Bolivien und Peru und in ganz Amazonien klagten
zahlreiche indigene Vélker im Gefolge der Debatten um das 500-Jahr-Gedenken
an die europdische Eroberung (1492-1992) ihre eigene Identitit ein und
eroffneten einen fruchtbaren Dialog zwischen dem Evangelium und ihren alten
Kulturen. Dabei legten sie ihre spirituellen Wurzeln frei, werteten ihre Riten und
Briuche auf, erarbeiteten eine indianische Theologie und erbauten eine Kirche
mit ihrem eigenen Geprige. Eine dhnliche Bewegung vollzog sich bei den Afro-
amerikanern im Bemiihen, Diskriminierungen und Rassismus auch innerhalb der
Kirchen abzubauen und die Geschichte aufzuarbeiten und zu iiberwinden, die fast
vierhundert Jahre lang von Sklaverei gezeichnet war. Die Afroamerikaner gestal-
teten ihre Feiern von ihren eigenen Wurzeln, ihrem Widerstand und ihren
Kimpfen her, und sie schufen eine schwarze Theologie der Befreiung.

Wenn wir nach den neuen Herausforderungen fragen, die unsere Gesellschaften
und die Kirche fiir die Zukunft meistern miissen, dann gibt es einige darunter, die
eigentlich schon alt sind, aber weiterbestehen, wie etwa die ﬁberwindung des
Elends und der extremen sozialen Ungleichheit, der Mangel an Land fiir die
Bauern und der Mangel an Hiusern in den Stddten, der Mangel an Arbeit fiir die
Jugendlichen, an Gesundheitsversorgung, Bildung und Sicherheit fiir alle. Unter
den tatsdchlich neuen Herausforderungen kénnen wir die folgenden hervorheben:
1. Die Zuspitzung der 6kologischen Krise: beschleunigte Vernichtung des Amazo-
nas-Regenwaldes und anderer Biomasse der Erde; Ausbreitung der Wiisten in
ganzen Regionen; zunehmende Trinkwasserknappheit; Vergiftung von Fliissen,
Seen und Meeren sowie der Luft und der Boéden in den grofsen Stddten; besorgnis-
erregende Kontaminierung von Nahrungsmitteln durch den wahllosen Einsatz
von Agrargiften in der Landwirtschaft, von Hormonen und Antibiotika in der
Vieh- und Gefliigelzucht, von Konservierungsstoffen und Farbstoffen in indus-
triell erzeugten Lebensmitteln. Die Kirche hat daran mitgewirkt, dass das Be-
wusstsein fiir diese Krise und dafiir geschérft wurde, dass unsere Zukunft und die
der kiinftigen Generationen von unserem sorgsamen Umgang mit der Natur
abhingen; sie hat daran mitgewirkt, dass das Bewusstsein dafiir gescharft wurde,
dass es eine enge Beziehung zwischen unserem Leben und dem Leben des
Planeten gibt und dass ein frevelhaftes Tun gegen ihn einen Frevel gegen das
Leben des Menschen darstellt. Die Zahl der Menschen wichst, die, wie Sr.
Dorothy Stangl0 ihr Leben lassen mussten, weil sie sich gegen die rduberische
Ausbeutung der natiirlichen Ressourcen zur Wehr setzten. Es sind die neuen
Mirtyrer desselben Kampfes fiir das Leben, dessen Verteidigung nun iiber die
okologischen Rechte in Verbindung mit den politischen, sozialen und per-
sonlichen Rechten der Armsten erfolgt. Dies fiihrt zu einer sorgféltigen Neuinter-
pretation von Bibel, Theologie und Katechese: Der Befehl Gottes, die Erde zu
beherrschen, autorisiert uns in gewisser Weise dazu, sie zu zerstoren, beinhaltet
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jedoch dariiber hinaus eine umso stirkere Verantwortung, die Erde zu erhalten
und wiederherzustellen.

2. Religioser Pluralismus: In Lateinamerika und der Karibik gab es schon immer
eine Diversitdt religioser Wege: innerhalb der mehr als zweitausend indigenen
Vélker, die vor der Ankunft der Européder dort existierten, unter den Millionen
schwarzer Sklaven unterschiedlicher religiéser und kultureller Herkunft in Afrika
und unter den europdischen und asiatischen Immigranten ab der zweiten Halfte
des 19. Jahrhunderts. Dies stellte kein Hindernis dafiir dar, dass aus Lateiname-
rika ein iiberwiegend katholischer Kontinent wurde, wenigstens offiziell. Was
heute neu ist, das ist die wachsende Vielfalt religiéser Erfahrungen jeglicher Art,
das Wiederaufblithen indigener und afroamerikanischer Kulte. Damit verbunden
ist die Tatsache, dass viele Menschen die Religion wechseln. Es gibt auf diesem
Gebiet zwei Phdnomene, die sich scheinbar widersprechen: einerseits ein wahr-
haft explosives Hervorbrechen von Religiositit, das sich insbesondere in Gestalt
der Vermehrung von Pfingstbewegungen und Pfingstkirchen und im Neopente-
kostalismus bemerkbar macht, und andererseits eine Abkehr von den am stirks-
ten institutionalisierten religiosen Vollziigen der traditionellen Kirchen. Im du-
Rersten Fall erkliren Menschen, sie seien ,ohne religiéses Bekenntnis“: Diese
Gruppe wuchs in den letzten dreiRig Jahren am schnellsten an, besonders in den
stiddtischen Zentren. Diese Arten von Unglauben stellen ein weiteres Novum dar.
Sie durchdringen auch traditionell religiose Bevilkerungsschichten. In diesem
Sinne unterscheiden sie sich vom klassischen Agnostizismus der intellektuellen
Milieus, dessen Wurzel der Konflikt zwischen Glaube und Wissenschaft war. Sie
unterscheiden sich auch von der Tendenz des , Glaubensverlustes“ der Arbeiter-
klasse, dessen Ursache das Arrangement der Kirche mit den biirgerlichen
Bevolkerungsschichten und ihr Biindnis im Konflikt zwischen Kapital und Arbeit
mit den konservativen Parteien in Gegnerschaft zu den sozialistischen, anarchis-
tischen, kommunistischen oder linken Parteien, die fiir die Interessen der Arbei-
ter eintraten, war. Das Phdnomen ist besonders deutlich sichtbar an den Randge-
bieten der groffen stddtischen Ballungszentren, in den Stddten am Rand von
Industriezonen, in denen die Arbeiter schlafen, in den Favelas und in den
Cortigos!! der Stadtzentren.

3. Pfingstlerische Durchdringung des Christentums: Man kann drei grofe histori-
sche Ausdrucksgestalten des Christentums unterscheiden: die des alten Orients,
die des lateinischen Westens und die der Reformation. Man muss heute eine
vierte hinzufiigen, ndmlich die der Pfingstbewegung, die ein Viertel der zurzeit
zwei Milliarden Christen umfasst. Neben den Pfingstkirchen und Pfingstbewe-
gungen kann man die Stirke der charismatischen Bewegung innerhalb der pro-
testantischen Kirchen wie in der anglikanischen, lutherischen, methodistischen,
presbyterianischen ebenso wie in der katholischen Kirche beobachten. In diesem
Sinne findet parallel zum Wachstum des Pfingstlertums in Lateinamerika und der
Karibik eine zunehmende pfingstlerische Durchdringung weiter Teile des Katholi-
zismus, insbesondere in der Mittel- und Oberklasse, statt.
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4. Die religiose Botschaft wird zum Medienereignis: Diejenigen Kirchen, die das
stdrkste Wachstum erlebten, waren zugleich auch diejenigen, die sich auf direk-
teste Weise auf den extensiven Gebrauch der Massenmedien stiitzten, insbeson-
dere auf Radio, Fernsehen und nun auch auf das Internet. Das Phidnomen der
selektronischen Kirchen“ aus den USA wiederholte sich in Lateinamerika und der
Karibik mit der Ausbreitung einer ,Gospel“-Kultur, die unterschiedslos die ver-
schiedenen christlichen Kirchen durchdringt. Pfarrer und Priester, die als Sénger
auftreten, und grofse religiose Musikfestivals werden zur hiufigsten Ausdrucks-
gestalt dieser religiosen Stromung, die Emotion und Subjektivitit in grofien
kollektiven ,Happenings“ miteinander verbindet, deren dogmatische Grundlage
jedoch schwach ist und die kaum ein gesellschaftliches oder politisches Engage-
ment ausgehend von ihrem Glauben kennen.

5. Die Vermassung und Anonymisierung innerhalb der Stddte: In den letzten fiinfzig
Jahren gab es auf dem gesamten Kontinent eine iiberaus grof’e Zunahme der
Verstddterung, ausgelost von der massenhaften Landflucht und der Migration aus
kleinen und mittleren Stddten in die grof’en Metropolen. Mega-Stddte wie Mexi-
ko-Stadt oder Sao Paulo, Metropolen wie Santiago de Chile, Bogota in Kolumbien,
Lima in Peru, Rio de Janeiro in Brasilien und Buenos Aires in Argentinien haben
die menschliche und soziale Landschaft des Kontinents verdndert. Fiir einen
Katholizismus, der in ldndlichen Milieus und in kleinen Stddten gedieh, wurde es
zu einer ungeheuren Herausforderung, auf die neuen Fragen und Bediirfnisse der
Welt der Stddte zu antworten und schépferische sowie prophetische Formen zu
finden, selbst in einem Milieu offenen religiésen Konkurrenzkampfes und alterna-
tiver Lebensweisen ohne jeden Transzendenzbezug Fufd zu fassen.

Es ist notwendig, das Konzil im Hinblick auf die Herausforderungen von heute
neu zu sichten und neu zu erfinden.
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Aus dem Portugiesischen iibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.

Die Rezeption des Il. Vaticanums
auf einem multireligiosen
Kontinent

Felix Wilfred

Asiaten - aktive Vertreter ihres Glaubens

Etwas vom Schénsten am II. Vaticanum war der grofartige Geist der Freiheit, der
das Leben der Christen und Christinnen erfiillte. Thm ist es zu danken, dass
asiatische Christen erstmals zu aktiv Handelnden in der Umsetzung ihres Glau-
bens wurden. Sie fiihlten sich frei, ungehindert von der Vergangenheit selbst zu
bestimmen, wie sie Gottesdienst feiern, ihren Glauben verstehen und interpretie-
ren wollten. Diese Freiheit war es, die die Erneuerung in den christlichen Ge-
meinschaften in Gang brachte, den Bau von Briicken zwischen Glaube und Kultur
ermdglichte und die Entwicklung innovativer theologischer Perspektiven anstief:.
Aufs Ganze gesehen waren in der Missionsgeschichte Asiens die Menschen des
Kontinents passive Empfinger einer Botschaft, die ihnen gepredigt wurde, Ob-
jekte, an denen geistliche Handlungen ausgefiihrt wurden. Und so bestand die
grofite Leistung des II. Vaticanums fiir Asien darin, aus den asiatischen Christen
aktiv Handelnde gemacht zu haben. Was 1998 auf der Bischofssynode fiir Asien
geschah, konnte als Ergebnis dieses Reifungsprozesses angesehen werden, der
vom II. Vaticanum freigesetzt wurde:
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