Der Arme nach der Theologie
der Befreiung

JUNG MO SUNG

Die Herausgeber haben mich gebeten, tiber den »Armen nach der Theologie der
Befreiung« zu schreiben und dabei den gegenwirtigen »postliberationistischen«
Diskurs iiber die Armut und die Kirche der Armen einzubeziehen. Der Ausdruck
»nach der Theologie der Befreiung« erregte so sehr meine Aufmerksambkeit, dass
ich begann, tiber den Beitrag nachzudenken. Dieses »nach der Theologie der
Befreiung« kann in zweifacher Weise verstanden werden. In der ersten Bedeu-
tung wiren die theologischen Diskurse tiber den Armen nach dem Ende der
Theologie der Befreiung gemeint. In der zweiten Bedeutung ginge es darum,
iiber das Verhiltnis zwischen dem Armen und der Theologie bzw. der Kirche auf
der Grundlage dessen nachzudenken, was die Theologie der Befreiung dariiber
bereits gesagt hat. Das heif3t, die Theologie der Befreiung wird hier als eine Was-
serscheide oder als ein wichtiger Meilenstein in der Diskussion iiber den Armen,
die Armut und die Theologie bzw. Kirche gesehen.

Es ist nicht moglich, im Rahmen dieses Beitrags die aktuelle Phase der Theo-
logie der Befreiung zu diskutieren. Deshalb werde ich das »nach der Theologie
der Befreiung« in seiner zweiten Bedeutung aufgreifen und einige Beitrige der
Theologie der Befreiung fiir den gegenwéartigen Diskurs der Kirche iiber die
Armut, insbesondere fiir das papstliche Lehrschreiben Evangelii Gaudium?, auf-
zeigen.

I. Evangelii Gaudium und Gotzendienst

Als Papst Franziskus auf den Kontext zu sprechen kam, in dem wir das Evange-
lium zu verkiinden haben, sagte er: »Ebenso wie das Gebot »du sollst nicht tétens
eine deutliche Grenze setzt, um den Wert des menschlichen Lebens zu sichern,
miissen wir heute ein >Nein zu einer Wirtschaft der AusschlieRung und der Dis-
paritit der Einkommen« sagen. Diese Wirtschaft totet.« (EG 53) (Um eine Vor-
stellung von der Dimension der weltweiten sozialen Ungleichheit zu bekommen,
sei daran erinnert: Die 85 reichsten Menschen haben so viel wie 46 Prozent der
Weltbevolkerung zusammen.)
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Diese Aussage riickt die Herausforderung der Ausschlieffung und der sozia-
len Ungleichheit ins Zentrum der Sendung der Kirche. Armut wird hier ausge-
hend von zwei Verhiltnisbestimmungen verstanden: a) In der Perspektive der
Integration in den Markt bzw. des Ausschlusses aus demselben sind die Armen
nicht linger Ausgebeutete, sondern Ausgeschlossene, das heifst »Abfall« oder
»iiberfliissige. b) Aus der Perspektive der Totalitit der Gesellschaft wird die
Armut im Bezugsrahmen der ungeheuren sozialen Ungleichheit zwischen Rei-
chen und Armen betrachtet.

Nach dieser okonomischen und sozialen Kritik bringt der Papst eine kultu-
relle und ethische Perspektive ins Spiel und sagt: Um das egoistische Ideal eines
luxuridsen Lebensstils aufrechtzuerhalten, der Ausschliefiung hervorbringt, war
es nétig, eine »Globalisierung der Gleichgiiltigkeit« zu entwickeln (EG 54). Der
Ausdruck »Globalisierung der Gleichgiiltigkeit« angesichts des Leids so vieler Mil-
lionen von Ausgegrenzten und Armen stellt uns vor die Frage: Hat die Mensch-
heit ihre Fihigkeit verloren, Mitleid zu empfinden? Die Neurowissenschaftler sa-
gen uns, dass die Empathie ein spezifisches Merkmal der Gattung Mensch und
Bestandteil des Prozesses der Erkenntnis und der sozialen Interaktion selbst ist.
Die gegenwirtige Gleichgultigkeit ist also ein Kulturprodukt, das imstande ist,
den biologischen Prozess der Empathie, der uns zum Mitleid fiihrt, zu neutra-
lisieren. Boaventura de Sousa Santos, einer der fithrenden Intellektuellen bei den
Weltsozialforen, sagt: »Wir leben in einer Zeit, in der die schockierendsten sozia-
len Ungerechtigkeiten anscheinend nicht imstande sind, moralische Empérung
und den notwendigen politischen Willen zu bewirken, um sie wirksam zu be-
kimpfen und eine gerechtere und wiirdigere Gesellschaft zu schaffen.«?

Diese Faszination, die der Konsumismus ausiibt, und die Gleichgiiltigkeit
angesichts des Bosen und des fremden Leids verlangt, so scheint es, nach einer
Erklirung, die an die tiefste Dimension des Menschen und des Lebens innerhalb
der Gesellschaft heranreicht. In diesem Sinne geht der Papst tiber eine morali-
sche oder kulturelle Erklirung hinaus und verweist auf die theologische Dimen-
sion dieser grofRen gesellschaftlichen Herausforderung. Er sagt, dass diese Kul-
tur der Gleichgiiltigkeit das Ergebnis der »Vergitterung des Geldes« sei, und
weiter: »Die Anbetung des antiken Goldenen Kalbes (vgl. Ex 32,1-35) hat eine
neue und erbarmungslose Form gefunden im Fetischismus des Geldes und in der
Diktatur einer Wirtschaft ohne Gesicht und ohne ein wirklich menschliches
Ziel.« (EG 55)

Damit ist die Herausforderung der Armut in der aktuellen Gestalt der Aus-
grenzung und der grofen sozialen Ungleichheit nicht linger ein Kapitel unter
anderen innerhalb der Soziallehre, sondern wird zu einer zentralen Frage der
Evangelisierung und der Theologie. Wir verkiinden Gott nicht einer atheisti-
schen Welt, sondern einer Welt, die dem Gotzendienst anheimgefallen ist; einer
Welt, in der das Geld verabsolutiert wird und die ethische Emporung sowie der
politische Wille, die Ungerechtigkeiten und den Tod der Schwéichsten zu
bekimpfen, verboten werden. Angesichts dessen hat die Theologie die Aufgabe,
den Gotzen zu entlarven, der diese Okonomie der AusschlieBung und die Kultur
der Gleichgiiltigkeit am Leben erhilt. Mit dem Ausdruck »Vergotterung des Gel-
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des« fordert der Papst uns dazu auf, iiber das Verhiltnis von Gotzendienst
- einem grundlegenden Thema in der Bibel - und dem Fetisch des Geldes nach-
zudenken. Mit anderen Worten: Er fordert uns auf, eine theologische Kritik der
Okonomie zu leisten.

Diese Art, das Verhiltnis von Evangelisierung und der Herausforderung der
Armut, von Theologie und Okonomie, zu sehen, ist im kirchlichen und theologi-
schen Bereich nicht gerade an der Tagesordnung. Woher kommt diese Perspek-
tive? Ohne den Anspruch, dieses Thema erschopfend zu behandeln, lautet meine
Hypothese, dass sie innerhalb der lateinamerikanischen Theologie der Befreiung
entstanden ist oder wenigstens stark von ihr beeinflusst wurde. Das heifst: Diese
Art und Weise, das Verhiltnis zwischen Armut, Theologie und Sendung der Kir-
che zu betrachten, taucht »nach« den Beitrigen der Befreiungstheologie auf.

Il. Ethische Emporung und ein Glaube, der nicht in Gotzendienst
entartet

Seit ihren Anfingen Ende der Sechziger- und zu Beginn der Siebzigerjahre
bestanden die fithrenden Befreiungstheologen stets darauf, dass die Theologie
der Befreiung das zweite Moment sei. Das erste Moment ist die Praxis der Befrei-
ung der Armen, die aus der ethischen Empdérung angesichts der massiven Armut
in Lateinamerika entspringt. In diesem Sinne ist die ethische Empoérung die
»Stufe null¢, welche die Theologie der Befreiung als eine Theologie definiert, die
auf die Verdnderung der menschlichen und gesellschaftlichen Beziehungen hin
orientiert ist, welche diese Emporung hervorrufen.

Emporung ist ein integraler Bestandteil der konkreten Daseinsverfassung
des Menschen (conditio humana). Wir sind keine Lebewesen, die nur auf Stimuli
der Lust oder des Schmerzes reagieren, sondern auch auf das, was wir als unmo-
ralisch oder den grundlegenden Werten der Kultur, in der wir leben, entgegen-
gesetzt empfinden. Angesichts von Situationen, die wir als normal oder mit un-
seren grundlegenden Werten vereinbar betrachten, empéren wir uns nicht,
bleiben wir gleichgiltig oder verhalten wir uns zustimmend. Es ist diese Gleich-
giiltigkeit der Welt in Bezug auf Ausschlieffung und soziale Ungleichheit, worauf
der Papst aufmerksam macht. Das heifst: Es wird kein Widerspruch zwischen
den Werten unserer Kultur und der gesellschaftlichen Realitéit des Ausschlusses
gesehen. Die Ausgeschlossenen werden als »Nicht-Personen« betrachtet, und des-
halb ist ihr Leid nicht von Bedeutung. In dieser Weltsicht kommt gesellschaftli-
che Empérung dann auf, wenn die Ausgeschlossenen selbst innerhalb dieser Ge-
sellschaft hervorbrechen und um ihre Rechte kimpfen.

Was die Bewegung auslost, die in der lateinamerikanischen Theologie der
Befreiung miinden sollte, ist das Gefiihl der ethischen Emporung vonseiten
christlicher Gruppen angesichts der massiven Armut; angesichts einer men-
schenunwiirdigen sozialen Situation, einer Situation, die diesen armen Men-
schen die Wiirde entzieht. Diese ethische Empérung keimt auf und bricht mit
den herrschenden moralischen, kulturellen und religiosen Werten. Es ist die
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Erfahrung, die Wiirde dieser Menschen hinter dem »Etikett« der Armut, der Per-
sonen ohne Wert, zu sehen, mit dem sie die herrschende Kultur versehen hat.
Die Theologie der Befreiung verstand dies als die spirituelle Erfahrung, das Ant-
litz Jesu im Antlitz des Armen zu sehen.

Die Kimpfe zugunsten der Armen, die aus dieser spirituellen Erfahrung her-
vorgingen, hatten nicht die wirtschaftliche, gesellschaftliche und politische
Umwillzung zum letzten Ziel, sondern die »Behauptung der Menschenwiirde der
Armen und ihres Status als Kinder Gottes«®. Die gesellschaftliche Verinderung
ist ein Mittel dafiir, dass alle Menschen, einschliefdlich der Armen, in Wiirde und
entsprechend ihrer menschlichen Daseinsverfassung leben konnen. Es ist kein
Kampf, in dem es darum ginge, dass die Armen das Luxusleben der gut in den
Markt Integrierten nachéffen konnen, sondern darum, ein Gesellschaftssystem
aufzubauen, in dem die Menschenwiirde aller geachtet wird und in der alle in
Wiirde leben kénnen.

Menschen, die sich ausgehend von dieser spirituellen Erfahrung am Kampf
beteiligten, erkannten, dass ihre Glaubenserfahrungen und ihre Erfahrungen
im praktischen Engagement nicht mit der Theologie, die sie gelernt hatten, tiber-
einstimmten. Denn diese iberkommenen Theologien behandelten diese Themen
kaum oder gar nicht, sie waren ihnen gleichgiiltig, ja, schlimmer noch, einige
von ihnen stellten diese Realitét als den Willen Gottes dar. So tauchten Fragen
auf, die mit dem Verhéiltnis von der Glaubenserfahrung im praktischen Engage-
ment und den in der Kirche herrschenden religiosen und theologischen Diskur-
sen zu tun hatten. Es gibt einen Text von Hugo Assmann aus der Anfangszeit der
Theologie der Befreiung, in welchem er dieses Problem und die damit verbun-
dene Herausforderung gut darstellt: »Wenn die historische Situation der Abhin-
gigkeit und Herrschaft mit ihren dreifsig Millionen Menschen, die jedes Jahr an
Hunger und Unterernihrung sterben, nicht zum Ausgangspunkt einer jeden
christlichen Theologie heute wird, und zwar auch in den reichen und herrschen-
den Lindern, dann wird es der Theologie nicht gelingen, ihre grundlegenden
Themen historisch zu verankern und zu konkretisieren. Ihre Fragen werden
dann keine wirklichen Fragen mehr sein. Sie werden am wirklichen Menschen
vorbeigehen. Deshalb ist es, wie ein Teilnehmer des Treffens in Buenos Aires
bemerkte, »notwendig, die Theologie von ihrem eigenen Zynismus zu erlésenc.
Denn angesichts der Probleme der heutigen Welt schrumpfen viele theologische
Schriften zu purem Zynismus zusammen.«*

In diesem Sinne ist es eines der typischen Merkmale der Theologie der Befrei-
ung, darauf zu beharren, dass eine Theologie der Befreiung ohne Befreiung der
Theologie nicht moglich ist. Christlicher Glaube und christliche Theologie, die
angesichts des Leids des Bruders und der Schwester gleichgiiltig bleiben, sind
nichts weiter als Gotzendienst. Deshalb sagt Gustavo Gutiérrez in seinem Stan-
dardwerk Theologie der Befreiung: »Theologie als kritische Reflexion erfiillt dem-
nach eine Funktion der Befreiung des Menschen und der christlichen Gemeinde,
indem sie vor jeder Art von Fetischismus und Gotzendienst bewahrt ...«*> Das
Mitleid angesichts des Leids der Armen und Ausgegrenzten wird so zum Unter-
scheidungskriterium fiir einen Glauben, der kein Gétzendienst ist.%

334 THEMA: DIE KIRCHE DER ARMEN UND DIE GLOBALISIERUNG



Ill. Abhédngigkeit (Dependenz) und Befreiung

Eine Theologie, die eine kritische Reflexion der Nachfolge Jesu sein will, die in
den Kdmpfen dafiir, dass alle ein Leben in Wiirde fithren, leibliche Gestalt an-
nimmt, ist zwangslaufig mit den Fragen nach den Ursachen dieser Armut und
nach den Wegen ihrer Uberwindung konfrontiert. Man wird sich dessen be-
wusst, dass die Philosophie, die so viele Jahrhunderte lang die bevorzugte Ge-
sprichspartnerin der Theologie war, nicht mehr gentigt. Ohne eine Hypothese zu
den Ursachen der massiven Armut und zur Gleichgiiltigkeit der Gesellschaft und
des Staates gegeniiber dem Leid der Armen ist es nicht méglich, eine Frohe Bot-
schaft zu verkiinden, die im historischen Kontext verankert ist, oder sich in den
Kampfen um Verdnderung zu engagieren.

Deshalb trat die Theologie der Befreiung von Anfang an ins Gesprach mit den
Sozialwissenschaften. In dieser Zeit war die herrschende Ideologie in den Lin-
dern Lateinamerikas der Mythos von der Entwicklung. Die Armut wurde als das
Ergebnis der Unterentwicklung angesehen, und der Weg zu ihrer Uberwindung
war es demzufolge, den Pfad zu beschreiten, den die reichen Industrielinder
bereits ausgetreten hatten. Die Geschichte wurde linear betrachtet: Die armen
unterentwickelten Linder miissten den Weg der Industrialisierung gehen, wie
ihn die reichen Linder gegangen waren, und deshalb die Tore des Landes den
transnationalen Konzernen 6ffnen, die sie auf den Weg der Entwicklung fithren
wiirden. Es gebe keine Interessenskonflikte zwischen den entwickelten und den
unterentwickelten Landern.

Angesichts dieser Theorie entstand in Lateinamerika eine Denkstrémung, die
unter der Bezeichnung »Dependenztheorie« bekannt wurde. Ihr zufolge wiirde
die Entwicklung die sozialen Probleme und das Problem der Armut in den latein-
amerikanischen Lindern nicht losen, denn diese seien abhéingig von den Lin-
dern, die das Zentrum des internationalen Kapitalismus ausmachten. Es gebe
einen Interessenskonflikt zwischen den Lindern der Peripherie und des Zen-
trums des Kapitalismus, und dieses Verhiltnis der wirtschaftlichen Abhingig-
keit und Ausbeutung lasse die Entwicklung der Linder der Peripherie nicht zu.
Wenn innerhalb dieses Abhingigkeitsverhiltnisses Entwicklung moéglich wire,
dann wire dies eine abhingige 6konomische Entwicklung mit einem gesell-
schaftlichen Dualismus (einer grofsen Kluft zwischen Reichen und Armen), wie
dies zum Beispiel in Brasilien tatsichlich der Fall war.

Der von der Dependenztheorie vorgeschlagene Weg war der einer eigenstin-
digen Entwicklung frei von Abhangigkeitsbeziehungen. Die Befreiungstheologen
machten sich diese Dependenztheorie als hauptsichliches Instrument der Ana-
lyse und des Verstindnisses der gesellschaftlichen Wirklichkeit zu eigen, wobei
sie andere Kategorien wie etwa die gesellschaftlichen Klassen einfithrten. Der
Begriff »Befreiung« selbst wurde als Gegenbegriff zu »Abhingigkeit« (Depen-
denz) geprigt. Deshalb sagt Gutiérrez, dass die grofse Aufgabe dieser Zeit der
Aufbau einer qualitativ anderen Gesellschaft war, deren Grundlage neue Pro-
duktionsverhiltnisse seien und die versuchen wiirde, der Unterwerfung der
Armen, der sozialen Klassen und der Menschen gegenseitig ein Ende zu bereiten.
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Aus all diesen Griinden meint Gutiérrez, »von Befreiungsprozess zu sprechen [...]
[sei] sachgemiifier und birgt einen reicheren menschlichen Sinn in sich«”

In dem Maf3e, in dem der Begriff »Befreiung« mit einer Sozialanalyse verbun-
den wird, gewinnt er einen konkreten »Gehalt«, wobei man die Grenzen der his-
torischen Moglichkeiten anerkennt.

Deshalb ist es das Ziel, neue Produktionsverhiltnisse - damals nannte man
das Sozialismus - zu schaffen, und zwar bei allen Widerspriichen und Grenzen,
die dies bedeutet, damit allen Menschen ihre Wiirde und ihr Recht auf ein Leben
in Wiirde garantiert werden kann.

Parallel zu diesem konkreteren und historisch mehr verankerten Begriff der
Befreiung tauchte innerhalb der Theologie der Befreiung in zunehmendem
MafRe ein Begriff von Befreiung im Sinne einer »Uberwindung jeglicher Art von
Sklaverei« und von der »Berufung, neue Menschen und Schopfer einer neuen
Welt zu sein«® auf. Dieser so weit gefasste und abstrakte Begriff von Befreiung
als »Uberwindung jeglicher Art von Sklaverei« hat den Vorteil, dass man alle
Kimpfe in ihm vereinen kann und dass man mit dieser »Verheifdung« mehr Men-
schen anziehen kann; er hat jedoch den Nachteil, eine Erwartung zu erzeugen,
deren Erfiillung innerhalb der menschlichen Geschichte unmoglich ist und der
daher als Bewertungskriterium fiir die konkreten Kimpfe nicht taugt. Zum Bei-
spiel: So viele Fortschritte wir hinsichtlich der Reduzierung der sozialen Un-
gleichheit in vielen Lindern Lateinamerikas auch machen - die sozialen Verbes-
serungen angesichts der Erwartung des Endes aller Formen von Sklaverei
werden dennoch nicht als Erfolge oder »Befreiung« gesehen werden kénnen. Zu-
riick bleibt ein Gefiihl der Schwachheit oder des Scheiterns.

Aufgrund des beschrinkten Umfangs dieses Beitrags ist es mir hier nicht
moglich, die Frage zu vertiefen, warum sich seit den Neunzigerjahren ein enge-
rer und kritischer Dialog zwischen den Sozialwissenschaften und einigen der
bekanntesten Befreiungstheologen abschwichte. Doch es ist wichtig festzustel-
len, dass diese Art von Theologietreiben innerhalb der lateinamerikanischen
Theologie nicht verschwunden ist. Das Problem ist lediglich, dass diese theologi-
schen Arbeiten aufserhalb des spanischen und portugiesischen Sprachraums aus
Griinden der mangelnden Vermarktung nicht veroffentlicht werden und wenig
Verbreitung finden.

IV. Gotzendienst und Kapitalismus als Religion

Der Kampf, der aus jener ethischen Empérung heraus entsteht, von der wir wei-
ter oben gesprochen haben, hat eine dritte Frage aufgeworfen: Wie ist es mog-
lich, dass kapitalistische Gesellschaften wachsen und auf wichtige Teile der
Bevolkerung eine Faszination ausiiben konnen, wenn sie gleichzeitig so viele
Menschen zu Ausschliefung und Armut verdammen? Warum fithren diese
sozialen Probleme nicht zu Gewissensproblemen, die der Ausbreitung des Kapi-
talismus in der Welt Ziigel anlegen? Das ist eine Frage, die iber die Gleichgiiltig-
keit angesichts der Armut noch hinausgeht, eine Frage, die an die tiefe Wurzel
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der Gleichgiiltigkeit der Bevolkerung in den kapitalistischen Gesellschaften
rithrt.

Hugo Assmann hat im Gesprich mit Marx, mit der Kritischen Theorie der
Frankfurter Schule und mit Claude Lévi-Strauss bereits am Beginn der Theolo-
gie der Befreiung versucht, die religiosen Mythen und Symbole, die dem Kapita-
lismus zugrunde liegen, zu entlarven, um die Faszination zu erkliren, die vom
Kapitalismus trotz seiner Opferstruktur, die Millionen zu Armut und Tod ver-
dammt, ausgeht. Er schrieb: »Der Rechten ist es gelungen, volkstiimliche Mythen
mit verborgenen Wurzeln einzusetzen. Da ja der Fetischismus das Wesen dieser
materialisierten Religion [...], nimlich des Kapitalismus, ist, muss es uns nicht
befremden, dass es die Rechte meisterhaft versteht, die Wirklichkeit in einen
Fetisch zu verwandeln.« Bereits zu Beginn der Siebzigerjahre analysierte er den
Kapitalismus als Religion: »Es entstand die vollkommenste >Religion« der Kapi-
talismus. In ihm vollendet sich die religiose Verkehrung, denn die Religion selbst
wird ginzlich zur Ware und zum Konsumgut.«? Ausgehend von dieser theologi-
schen Analyse des Kapitalismus nimmt Assmann die Globalisierung des Feti-
schismus und der Gleichgiiltigkeit vorweg und formuliert eine grofse theologi-
sche Herausforderung: »Die Perfektionierung der materialistischen religidosen
Verkehrung des Kapitalismus geht weiter, die Fetischisierung von allem ist das
unvermeidliche Schicksal des Kapitalismus. Deshalb verlangt und erfordert auch
die Analyse seiner Herrschaftsmechanismen eine Terminologie, die ins Univer-
sum des Symbolischen, Mythischen und Religiésen vordringt.«!0

Fetischismus ist die Umkehrung des Verhiltnisses von Subjekt und Objekt:
Der Mensch wird zum Objekt des vom Menschen produzierten Objekts, das sei-
nerseits zum Subjekt der Beziehung wird. Im Fetischismus des Geldes und der
Ware wird der »Wert« der Menschen anhand ihrer Fihigkeit bestimmt, Luxus-
giiter zu konsumieren. Von daher rithrt die Besessenheit von Konsum und unbe-
grenzter Anhiufung von Reichtum - um in unendlicher Weise Mensch zu wer-
den -, wihrend die Armen als Nicht-Personen betrachtet werden.

Auf dieser Linie wurde im Jahr 1980 ein Buch verdffentlicht, das innerhalb
der Geschichte der Theologie der Befreiung einen fundamentalen Stellenwert
hat: La lucha de los dioses. Los idolos de la opresion y la bisqueda del Dios liberador
(»Der Kampf der Gotter. Die Gotzen der Unterdriickung und die Suche nach dem
Befreiergott«).!! In der Einleitung des Buches, die von der Arbeitsgemeinschaft
des DEI (Departamento Ecuménico de Investigaciones, San José, Costa Rica) ver-
fasst wurde, heif3t es: »Die zentrale Frage heute in Lateinamerika ist nicht die
Frage des Atheismus, das ontologische Problem, ob Gott existiert oder nicht. [...]
Die zentrale Frage ist der Gotzendienst als die Verehrung der falschen Gotter des
Systems der Unterdriickung. Tragischer als der Atheismus ist der Glaube an die
falschen Gotter des Systems und das Hoffen auf sie. Jedes System der Unterdrii-
ckung kennzeichnet sich genau dadurch, dass es Gotter schafft und Gotzen her-
vorbringt, die Unterdriickung und Lebensfeindschaft heiligen. [...] Die Suche
nach dem wahren Gott in diesem Kampf der Gotter fithrt uns zu der gegen den
Gotzendienst gerichteten Einsicht tiber die falschen Gotter, iiber die Fetische, die
toten, und ihre religiosen Waffen des Todes. [...] Wir glauben, dass die Frage
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nach den Gotzen der Unterdriickung und die Suche nach dem befreienden Gott
heute eine neue Dimension sowohl in der Arbeit der Evangelisierung als auch in
der politischen Arbeit hat. Die Theologie der Befreiung findet hier eine ihrer
fruchtbarsten Herausforderungen.«'?

Gotzen sind Gotter, die Menschenopfer fordern. Deshalb hat derjenige, der im
Namen seines Gottes/Gotzen totet, keine Gewissensbisse, geschweige denn Mit-
leid mit den Opfern der Opferhandlung. Im Jahr 1989 veroffentlichte Hugo Ass-
mann zusammen mit Franz Hinkelammert ein ebenfalls grundlegendes Buch zu
dieser Gotzenkritik: Gdtze Markt.'3 In diesem Buch zeigen die beiden Autoren
auf, dass sich innerhalb der 6konomischen Theorien und Prozesse eine seltsame
Verwandlung der Gotter vollzieht. Mit dem Neoliberalismus wird der freie Markt
zur Kategorie des Absoluten, und die Gesetze des Marktes werden zum letzten
Kriterium der Organisation des gesellschaftlichen Lebens und zur Grundlage fiir
das Erfordernis, dass die Armen ihr Leben opfern, sowie fiir die gebotene Gleich-
glltigkeit angesichts von Ausschlief3ung und sozialer Ungleichheit. Die beiden
Autoren reduzieren die Theologie nicht auf die Wirtschaftswissenschaften. Sie
decken vielmehr die »endogene« Theologie auf, die den Kapitalismus antreibt. In
diesem Sinne stellen ihre Uberlegungen eine Vertiefung der Grundeinsichten
dar, die, wie wir oben bereits gesehen haben, von Anfang an in der Theologie der
Befreiung angelegt waren.

Und zu Beginn der Neunzigerjahre, nach den grofden Veridnderungen in der
Welt wie dem Erstarken des Neoliberalismus, der wirtschaftlichen Globalisie-
rung und dem Zusammenbruch der sozialistischen Linder, betonten Assmann
und andere Befreiungstheologinnen und -theologen, dass das Hauptproblem die-
ser Zeit - die Papst Franziskus zufolge bis heute fortdauert - die soziale Aus-
grenzung und die Abstumpfung angesichts derselben sei.

Von den ersten Anfingen der Befreiungstheologie an haben Hugo Assmann,
Gustavo Gutiérrez, Franz Hinkelammert, Pablo Richard und andere auf die reli-
giose Dimension und den Gotzendienstcharakter des Kapitalismus hingewiesen.
Sie nahmen damit das vorweg, was auch unter Sozialwissenschaftlern mit der
Publikation eines bis dahin unveroffentlichten Textes von Walter Benjamin im
Jahr 1985, Kapitalismus als Religion'*, Gegenstand der Debatte werden sollte. Die
Theologie und der Papst kritisieren, dass der Kapitalismus eine religids-idolatri-
sche Struktur aufweist, und definieren von daher das Verhiltnis von Moderne
und Evangelisierung neu. Die Sendung der Kirche besteht nicht darin, Gott einer
Welt zu verkiinden, die nicht mehr an seine Existenz glaubt, sondern in einer
Welt, die vom Gotzendienst des Geldes geprigt ist, den Gott des Lebens zu ver-
kiinden, der Partei ergreift fiir die Armen, um die Wiirde aller Menschen heraus-
zustellen. Und zur Erfiillung dieser Aufgabe hat die Theologie der Befreiung mei-
ner Meinung nach immer noch viel beizutragen.
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Zum Schluss

Am Schluss dieses Beitrags mochte ich den Gedanken aufgreifen, von dem die
Theologie der Befreiung ihren Anfang nahm: Die »Stufe null« ist die ethische
Empérung und die spirituelle Erfahrung, im Antlitz des Armen das Antlitz Jesu
zu erblicken. Die sozialen Kimpfe und die theologische Kritik am Gotzendienst
in der Kirche und im Kapitalismus haben die Behauptung der Wiirde der Armen
und Ausgegrenzten und ihr Recht auf ein Leben in Wiirde zum letzten Ziel.

Auf diesem Weg behaupten die Armen im Kampf um eine gerechtere Gesell-
schaft und in der Teilnahme am Gemeinschaftsleben der Kirchen, die sich fiir
sie 6ffnen, ihre Wiirde fiir sich und die Gesellschaft. Den Armen die Kirche zu
offnen, eine Kirche der Armen zu sein heifdt 6ffentlich zu bekennen, dass Gott
keinen Unterschied zwischen den Menschen macht, heifst fur die Wiirde der
Armen einzustehen und einen Glauben zu leben, der nicht dem Gétzendienst ver-
fillt. Und das offentliche Einstehen fiir diese Wiirde ist die Bedingung dafir,
dass mehr Menschen sich emporen konnen und das Leid der Armen fiir die
ganze Gesellschaft die oberste Prioritdt bildet und dass auf diese Weise mehr
politischer Wille und mehr politische Tatkraft fir die notigen Verdnderungen
entstehen.

Aus dem Portugiesischen (ibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.
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