THEOLOGIE DER BEFREIUNG
EINE EINFUHRUNG IN ITHRE GRUNDLAGEN!

von Clodovis M. Boff
1. Theologie der Befreiung als offentliches Phéinomen

Seitdem es die Befreiungstheologie gibt, hat die Theologie aufgehort, nur
die Theologen zu interessieren. Das ganze Volk Gottes — Amtstriger wie
Laien — beteiligt sich. Die Befreiungstheologie ist zu einem wirklich ekklesia-
len Faktum geworden.

Mehr noch: Die Theologie der Befreiung hat die Grenzen der Kirche
abersprungen und ist zu einem dffentlichen Phinomen geworden. In den
Medien, in akademischen Kreisen, bei Gewerkschaftsversammlungen und
Politikertreffen wie auch an Stammtischen liefert sie Gesprichsstoff und ist
Gegenstand heftiger Diskussionen.

Man hat den Eindruck, als wiren wir zu den Zeiten der frithen Konzilien
zuriickgekehrt, als sich das ganze Volk lebhaft an den theologischen Kontro-
versen beteiligte. So schreibt etwa GREGOR vON Nyssa iiber das Konzil von
Nizda (325), auf dem es um den Arianismus, das heilt um das Problem der
Gottheit Jesu ging: ,Uberall in der Stadt diskutieren die Menschen. Gassen,
Plitze, Foren und StraBlen sind voll von Diskutierenden: Tuchverkiufer,
Geldwechsler und Hindler. Wenn du eine Auskunft in Geldsachen willst,
hilt dir der Angesprochene einen Vortrag iiber das ,Gezeugt' und ,Nichtge-
zeugt'. Wenn du fragst, wie teuer das Brot sei, bekommst du zu héren: ,Der
Vater ist groBer, und der Sohn ist ihm unterstellt." Wenn du dich erkundigst,
ob das Bad fertig ist, dann erklirt man dir, der Sohn entstamme aus nichts.
Ich weiB nicht recht, wie man dieses Ubel nennen soll: Raserei, Wahnsinn
oder eine Art von Volkskrankheit, die die Leute verriickt macht.“*

Woher aber kommt es, dafl die Theologie heute so viele Menschen auf den
Plan ruft? Weil die Theologie der Befreiung mehr als einfach Theologie ist. Die
Befreiungstheologie steht fiir die Kirche eines ganzen Erdteils, und zwar fiir
eine Kirche, die sich auf den historischen ProzeB eines Volkes eingelassen
hat. Hinter der Theologie der Befreiung stecken Menschen, stecken Leben
und Kampf. Die Befreiungstheologie ist ein Symptom fiir einen ProzeB, der
zugleich die Kirche und die Gesellschaft angeht. Hinter ihr stecken Men-
schen und nicht Biicher. Es geht um den ,kleinen Unterschied”, der die
Theorie von der Praxis trennt.

Was also die Leute heute iiberall an der Befreiungstheologie interessiert,
ist dieser vortheologische Hinlergrund. DaB sie tiber Lateinamerika hinaus von
Bedeutung ist, haben eine Reihe der wichtigsten Theologen der Gegenwart
inzwischen erkannt. Auf die Frage eines Interviewers, welche bedeutenden
Theologen er um sich herum sehe, antwortete zum Beispiel E. ScHILLE-
BEECKX: ,Die Lehrer der Theologen im Westen, in Europa wie in den USA,
sind jetzt die Befreiungstheologen. Wir haben viel von ihnen zu lernen. Wir
sind zu akademisch. Dagegen ermutigen uns die Befreiungstheologen, vom
Leben der christlichen Gemeinde her zu denken.*?
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Diese theologische Vitalitit grindet auf der ekklesialen Vitalitit und
umgekehrt. So sagt der spanische Theologe und Professor an der Gregori-
ana, JUAN ALFARO: ,In Lateinamerika . . . geschieht im Augenblick etwas, das
fiir die ganze Kirche wichtig ist, nicht nur fiir die Kirche in Lateinamerika,
sondern fiir die ganze Kirche ... Das Neue dieses Augenblicks ist, daB in
Lateinamerika ein neues christliches Selbstverstindnis im Blick auf wirkli-
ches Christentum ebenso wie auf eine Welt der Briderlichkeit und der
Gerechtigkeit im Entstehen ist. In meinen Augen bedeutet das eine entschei-
dende Kehrtwende, die sich auch in Europa auswirken wird und bereits
auswirkt . . . Der gewichtige Beitrag, den die Theologie der Befreiung leistet,
betrifft nicht nur die Theologie und laBt sich mit der Formel ,in melius’
iiberhaupt nicht beschreiben. Vielmehr weckt sie im christlichen Glauben die
Verantwortung fiir ein christliches Engagement fiir die Gerechtigkeit. Diese
Kehrtwende, das ist ihr groBtes Verdienst ... Was mich sorgt, ist nicht so
sehr, daB die Befreiungstheologie angegriffen, sondern dal dieses neue
Christentum, das da im Entstehen ist, zunichte gemacht wird ... So miissen
wir darauf achten, daB dieses christliche Pflinzchen, das da am Spriefien ist,
nicht zertreten wird.**

Der bekannte deutsche Theologe Jonann B. MEerz duBert sich im selben
Sinn: Es ,spielt sich in den lateinamerikanischen Kirchen ein Umwandlungs-
prozeB groBten AusmaBes ab, der in meinen Augen providenzielle Bedeu-
tung fiir die Gesamtkirche hat und an dem, so oder so, alle beteiligt sind“.”

Diese weltweite Ausstrahlung der Theologie der Befreiung macht nun
verstandlich, weshalb der Heilige Stuhl mit seiner ,Instruktion® vom 6.
August 1984 aufwartete und damit die Frage mit bisher nicht gekannter
Dringlichkeit wieder auf den Tisch brachte.

Auch auf einer anderen, auBerkirchlichen Ebene verfolgen die Zentren
der Weltmacht die Kirche in Lateinamerika und ihre Theologie. Der Grund
liegt in den gesellschaftlichen und politischen Implikationen dieses ekklesia-
len Prozesses.

Erinnert sei nur an den Rockefeller-Report und an den Bericht der Rand
Corporation Ende der siebziger Jahre. Im Mai 1980 wurde das inzwischen
berithmte Santa-Fé-Papier bekannt, das die Reagansche Lateinamerika-
Strategie definiert. Zur Befreiungstheologie heiBt es dort: ,Die AuBenpolitik
der USA muB damit beginnen, der Theologie der Befreiung, wie sie in
Lateinamerika durch den Klerus der ,Theologie der Befreiung’ angewendet
wird, zu begegnen (und nicht nur im nachhinein zu reagieren).* Die Befrei-
ungstheologie sei namlich eine ,politische Waffe® in der Hand der ,marxi-
stisch-leninistischen Krifte*, welche die religidse Gemeinde mit Ideen ,gegen
den Privatbesitz und das kapitalistische Produktionssystem® durchsetzen.
(11,3)

Ebensowenig fehlt es an Studien seitens des entgegengesetzten Entschei-
dungszentrums, das heiBt der Sowjetunion, zum Phinomen der Kirche und
der Theologie in Lateinamerika.

Aber viel wichtiger als das Augenmerk seitens der Weltmichte ist die
Tatsache, daB sich einfache Leute an der Basis fiir die Befreiungstheologie
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interessieren. Denn in dieser Theologie kommt das konkrete Leben der
Menschen vor, und zwar besonders insofern, als sie ihre gegenwirtige grofie
Sehnsucht nach Befreiung interpretiert. Vielleicht besteht das groBte Ver-
dienst der Theologie der Befreiung gerade darin, mit der Theologie das
getan zu haben, was Sokrates — in der Sprache Ciceros — mit der Philosophie
getan hat: sie aus den Wolken auf den Erdboden herabgeholt zu haben. Oder
anders ausgedriickt: sie zum Gehen auf den eigenen Beinen gebracht zu
haben.

2. Befreiende Glaubenserfahrung als Quellgrund der Theologie der Befreiung

Noch bevor die Befreiungstheologie Ende der sechziger Jahre geboren
wurde, kannte die lateinamerikanische Kirche schon eine Praxis der Befrei-
ung. Vor den Befreiungstheologen hatten wir bereits prophetische Bischofe,
engagierte Laien und befreiende Gemeinden. Und das bereits in den frithen
sechziger Jahren.

Die Theologie kam also erst in einem zweilen Moment. Sie war der
Ausdruck dieser befreienden Praxis der Kirche. Das bedeutet dann aber, da8§
die Befreiungstheologie die Theologie einer Kirche der Befreiung ist, einer
Kirche, die vorrangig und solidarisch fiir die Armen optiert.

Selbstverstindlich ist die Befreiungstheologie nicht blol der Reflex eines
Befreiungsglaubens, sondern auch die Reflexion dieses Glaubens und damit
Erhellung, Lauterung, Vertiefung und Systematisierung. Das heifit, daf} die
Theologie der Befreiung das Leben und die Praxis der konkret vorfindlichen
Kirche anregt und erhellt.

Gewifl herrscht zwischen Handeln (aus dem Glauben) und theologischer
Reflexion in der Kirche ein wechselseitiger Bezug. Trotzdem ist die ‘Theolo-
gie eher Wirkung als bewirkender Faktor der Glaubenspraxis; und wenn sie
Faktor ist, dann deshalb, weil sie zuvor Wirkung war.

Wenn man die Befreiungstheologie aus ihrem Siiz im Leben 16st, in dem sie
geboren wird und sich entwickelt, wird sie unverstindlich. Um sie zu
verstehen, ist es also nicht damit getan, Artikel oder Biicher iiber sie zu lesen.
Vielmehr kommt es darauf an, derartige Druckerzeugnisse in dem ekklesia-
len und sozialen Humus verwurzelt zu sehen, auf dem sie spriefen und den
sie interpretieren und erhellen sollen.

Nur aus diesem ProzeB heraus, der von Leiden und Hoffnung gemacht ist,
1aBt sich die Befreiungstheologie realisieren (und verstehen). Von auBlen und
von oben herab wird man sie nie begreifen.

Ein wenig provokatorisch machte ich sagen: Nur zwei Gruppen von
Menschen sind imstande, die Theologie der Befreiung zu verstehen: die
Armen und die, die fir Gerechtigkeit kimpfen. Oder mit anderen Worten:
die, die Hunger nach Brot, und die, die Hunger nach Gerechtigkeit haben
(und sich mit ersteren solidarisieren). Umgekehrt bleibt die Befreiungsthe-
ologie ein Buch mit sieben Siegeln fiir alle Zufriedenen; fiir die Satten und
fir die, die es sich im Status quo bequem machen.
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Das bedeutet, dafl an der Basis und vor jeder Theologie eine bestimmte
Lebensentscheidung, eine bestimmte Glaubenserfahrung und eine bestimm-
te Haltung gegeniiber der konkreten Umwelt stehen. Von diesem vortheologi-
schen Bedingungsrahmen her ist man entweder grundsitzlich fiir oder gegen
die Theologie der Befreiung.

So kommt es darauf an, die Befreiungstheologie an ihrem locus zu
verstehen. Man sollte die Befreiungstheologen nicht in den ,elfenbeinernen
Turmen® gewisser theologischer Fakultiten (um eine Formulierung Johan-
nes Pauls I1. zu benutzen) lesen, sondern in Favelas, Armenvierteln, Fabriken
und auf den Feldern der Kleinbauern, kurz: dort, wo das unterdriickte Volk
lebt, leidet, kampft und stirbt.

Wer iiber die Theologie der Befreiung redet, ohne den Armen zu sehen,
verfehlt die ganze Blickrichtung und kommt an das zentrale Problem dieser
Theologie nicht heran. Die Grundfrage der Befreiungstheologie ist ja nicht die
Theologie, sondern die Befreiung. Nicht der Theologe steht im Mittelpunkt,
sondern der Arme. Hypothetisch lafit sich die Befreiungstheologie zunichte
machen, aber das Problem, das sie auf den Tisch bringt, ist damit nicht
gelost. Wer das nicht sieht, ist — wie es im Sprichwort heifit — ein Blinder, der
von Farben redet.

Ich méchte sogar sagen, daBl viele, wenn sie die lateinamerikanische
Theologie verstehen wollen, gar nicht daran vorbeikommen, unmittelbar
und hautnah die Armut und den Kampf des Volkes zur Uberwindung der
Armut zu erfahren. So sagte unlingst der Kardinal von Briissel, D. DANNEELS,
bei seiner Riickkehr von einer Reise nach Brasilien: ,Es ist eine Tragik, was
heute mit der Theologie der Befreiung und um sie herum geschieht. Die
Befreiungstheologie setzt bei einem scharfen und tiefen Gespir fir die
Armut ein. Tagtiglich prasentiert uns das Fernsehen diese Armut. Aber es
ist doch etwas anderes, sie vor Ort zu erleben, sie durch seine fiinf Sinne in
sich eindringen zu lassen, sich vom Leiden der Armen anrihren zu lassen,
ihre Angst zu spiiren und mitzubekommen, wie der Dreck der Favelas einem
an der Haut haften bleibt . . . Das ist das Problem Nr. 1: das Los der Armen
—. Wir diirfen diese Menschen nicht fallen lassen, und ihre Theologen
miissen wir stiitzen.*’

In diesem Sinn attackiert die Instruktion der Kongregation fir die Glau-
benslehre nicht trotz ihrer duBersten Schirfe gegen die derzeitige Darstel-
lungsform der Befreiungstheologie (an der zitierten Stelle schildert Kardinal
DanneeLs — obgleich selbst Mitglied der Kongregation — sie als ein ,Modell
dessen, was eine schlechte Theologie der Befreiung sein kann*®, die so in der
Wirklichkeit der Fakten jedoch ,gar nicht existiert®), die Instruktion also
attackiert nicht die Quelle, aus der diese Theologie entspringt, das heifit den
Kampf fiir Gerechtigkeit und die Option fiir die Armen. Vielmehr bestitigt
das Papier diese konkrete Linie in der Arbeit erneut und nachdriicklich. Auf
diese Weise schiitzt und garantiert sie die Quelle der Befreiungstheologie.
Unter der Bedingung, daBb man die Quelle offenliBt, mag man den Lauf des
Flusses verindern oder sogar aufhalten. Bei allem Staub, den die .Instruk-
tion* aufgewirbelt hat, muB das doch zu ihrer Ehrenrettung gesagt werden.
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Denn das ist die Frage, das Interesse und das Anliegen sowohl der Instruktion
als auch der Theologie der Befreiung: die wirksame Befreiung der Armen
und nicht die Theologie dieser Befreiung.

Gesagt werden muBl auBerdem, daB der rémische Text noch ein anderes
groBies Verdienst hat: die Moglichkeit, die Legitimitit und das Projekt einer
Theologie der Befreiung bekriftigt und garantiert zu haben. Gerade das
aber wurde von gewichtigen Kreisen der Kirche zuvor bestritten. Etwas
anderes ist offenbar die Frage — und dies ist ja gerade die grofle Kritik der
Intruktion —, wie das an sich rechtmiBige theologische Projekt verwirklicht
wird. Allerdings miissen wir zugeben — was immer auch vom Vorgehen, nicht
aber von den Warnungen des Vatikans zu halten ist —, daB die konkret
bestehende Theologie der Befreiung ihre Grenzen, Doppeldeutigkeiten und
auch Widerspriiche einsieht. Aber trotz ihrer Fehltritte stimmen Richtung
und Anliegen. Und das ist, bezogen auf die Reflexion, das Wichtigste.

3. Theologie der Befreiung:
Glaubensreflexion diber die Befretungspraxis

Die Befreiungstheologie besteht darin, den Glauben als Sauerteig zur
Verinderung der Geschichte, als ,Salz der Erde“, ,Licht der Welt“ und
.soziale Liebe“ zu denken.

Oder einfacher gesagt: Die Befreiungstheologie ist die Reflexion tiber die
christliche Gemeinde unter dem Gesichtspunkt ihres Engagements fiir die
Befreiung. Hier geht es um die Idee des Lebens, die reicher und flexibler ist
als die der Praxis (wobei Praxis die duBere Aktion zur geschichtlichen
Verinderung ist). Ich bin versucht, die Gleichung aufzustellen: Glauben +
Unterdrickung = Theologie der Befreiung.

Die soziale oder politische Dimension des Glaubens — das ist der neue
Aspekt, den die Befreiungstheologie betont (ohne andere Gesichtspunkte
auszuschlieBen). Thr geht es um .den integrierenden Bestandteil* bzw. das
.konstitutive“ Element der ,Evangelisierung oder Sendung“ der Kirche.
Dieses Element ist das ,Engagement fur die Gerechtigkeit und die Mitarbeit
an der Verinderung der Welt“.”

Die Theologie der Befreiung will zeigen, daB das Reich nicht bloB in der
Seele (personliche Dimension) oder bloB8 im Himmel (iibergeschichtliche
Dimension) Platz greifen soll, sondern auch in den zwischenmenschlichen
Beziehungen und gesellschaftlichen Projekten (geschichtliche Dimension).

Mit einem Wort: Die Befreiungstheologie ist eine Theologie, welche die
Geschichte und die geschichtliche Verantwortung der Christen ernst neh-
men will.

Nun sehen sich die Christen heute mit einer ungeheuren und noch nie
dagewesenen Herausforderung konfrontiert. Denn es tut sich — in der
Sprache des Konzils — ,eine neue Epoche der menschlichen Geschichte*® auf.
Fuir Lateinamerika bedeutet das in der Wahrnehmung der Bischofsversamm-
lung von Medellin (1968): ,Wir befinden uns an der Schwelle einer neuen
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historischen Epoche unseres Kontinents, die voller Sehnsucht nach umfassen-
der Emanzipation und Befreiung von jeder Knechtschaft . . . ist.*”

Zum ersten Mal stehen Glauben und christliche Gemeinde — und zwar in
kollektiven Dimensionen — vor der Herausforderung, entschieden (und
hoffentlich auch entscheidend) zur Schaffung einer neuen Gesellschaft beizu-
tragen, in der die groflen sozialen Herrschaftsinstanzen abgeschafft sind.

Grob kénnte man sagen, in den ersten Jahrhunderten habe der Glaube
angesichts der gesellschaftlichen Ordnung eine kontestierende und in den
darauf folgenden vielen Jahrhunderten der konstantinischen Periode eine
vor allem den Status quo kon-servierende Funktion gehabt. Nun aber sei der
historische Augenblick gekommen, daB der Glaube am Aufbau, an der
Konstruktion der Gesellschaft mitwirken musse. Die Theologie der Befrei-
ung will ein Echo und eine Antwort auf diese immense Herausforderung
sein, mit der es — insbesondere seit Rerum Novarum (1891) — die ganze Kirche
zu tun hat.

4. Eine neue Methode, Theologie zu treiben

Das Neue an der Theologie der Befreiung besteht nicht nur in der
historischen Herausforderung, von der wir soeben sprachen. Die Soziallehre
der Kirche, die ,neue politische Theologie“ in Europa und die Theologie der
~Zeichen der Zeit", wie sie in Gaudium et Spes formuliert und praktiziert wird,
sind unter diesem Gesichtspunkt dlter als die Befreiungstheologie.

Das Neue der Theologie der Befreiung liegt auch und insbesondere in der
Art und Weise, das angesprochene Thema zu erarbeiten, das heifit in der
Praxis der Befreiung, in der dichten, aber nicht rigorosen Verbindung
zwischen Theorie und Praxis, zwischen Theologie und Glaubensleben.

Die Methode der Befreiungstheologie ist nicht deduktiv, aber auch nicht
weniger induktiv. Sie ist beides: niamlich dialektisch. Gemeint ist einfach die
Tatsache, dafl Evangelium und Leben ,einander stindig beeinflussen®."” Nur
so wird es moglich sein, ,die schwersten Irrtiimer unserer Zeit*, die Tren-
nung zwischen Glauben und Leben, zu iiberwinden, wie sich das Konzil
ausdriicke®."

Diese wechselseitige Verbindung zwischen Theorie und Praxis gilt auch
fiir den Theologen. In der Tat kommt der Theologe nicht daran vorbei, sich
konkret und nicht nur theoretisch auf die Glaubenspraxis der Gemeinde
einzulassen. Integriert in eine Glaubens- und Liebesgemeinschaft, ist er
imstande, von innen her und nicht einfach als AuBBenstehender seine Theolo-
gie zu betreiben.

Die Befreiungstheologie lipt sich mit der Viitertheologie und der
biblischen Offenbarung vergleichen

Wichtig zu wissen ist, dall diese Theorie-Praxis-Dialektik keineswegs
urspriinglich und ausschlieBlich marxianisch ist, obgleich ihr Marx eine
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spezifische Formulierung gegeben hat. Wahr ist vielmehr, dal} sie bereits der
Theologie der Kirchenviter wie auch der Offenbarung der Bibel zugrunde
liegt.

In der Tat ist diese Zuordnung das besondere Merkmal der ersten groBlen
Theologie, die wir kennen: der Patristik. Die Theologen dieser Zeit waren
zugleich Lehrer und Hirten. Thre Theologie steht in engster Verbindung mit
der konkreten Problematik, mit der sie und ihre Kirchen es zu tun hatten. In
diesem Punkt ist die Theologie der Befreiung also weniger neu, als es auf den
ersten Blick anmutet.

Im dbrigen griindet sich dieses Theorie-Praxis-Verhiltnis auf der Offen-
barung der Bibel. So heit es in der Konstitution des Konzils iiber die
gottliche Offenbarung: ,Das Offenbarungsgeschehen ereignet sich in Tat
und Wort, die innerlich miteinander verkntipft sind: die Werke (Praxis)
namlich, die Gott im Verlauf der Heilsgeschichte wirkt, offenbaren und
bekriftigen die Lehre und die durch die Worte bezeichneten Wirklichkeiten:
die Worte (Theorie) verkiindigen die Werke und lassen das Geheimnis, das
sie enthalten, ans Licht treten.*'?

Die Theologie der Befreiung enthdll stels zwei Dimensionen

Ist nun die Befreiungstheologie eine umfassende Theologie oder die spezifi-
sche, wenn auch grundlegend wichtige Entfaltung der Theologie insgesamt?
Die Frage ist im Rahmen der lateinamerikanischen Theologie noch nicht
hinreichend geklirt. Aber es ist eine fundamentale Frage, tiber die wir noch
mehr nachzudenken haben werden. Eines indessen ist sicher: Wie immer
man die Dinge verstehen mag, die Befreiungstheologie ist fest davon iiber-
zeugt, daB der Glaube die soziale Befreiung (bzw. die gesellschaftliche
Dimension der Befreiung) einschlieBt und zugleich auch tiberbietet.

Ohne Zweifel entwickelt die Theologie der Befreiung, so wie wir sie im
Augenblick kennen, vorrangig die soziale Dimension des Glaubens (und
deshalb heifit sie, wie sie heiBt). Das hingt mit der Tatsache zusammen, daB
sich uns diese Seite einmal als absolut dringend und dramatisch darstellt und
daB sie zum anderen von den Theologen bisher kaum bedacht worden ist.

Gleichwohl wird die transzendente Dimension des Glaubens (Befreiung
von der Siinde und gnadenhafte Gemeinschaft mit dem Vater), die im
tbrigen von der klassischen Theologie hinreichend bearbeitet worden ist,
von der Theologie der Befreiung sehr wohl akzeptiert und vorausgesetzt.
Mehr noch: Nur aufgrund dieser transzendenten Dimension ist die Befrei-
ungstheologie moglich. Spricht die Befreiungstheologie im Lichte und aus
der Kraft des Glaubens an den Vater, an den auferweckten Herrn und an den
Geist des Lebens nicht etwa von der Geschichte der Unterdriickung und der
Befreiung? Kurz gesagt: Die Theologie der Befreiung akzeptiert im Glauben
die transzendente Dimension des Glaubens und setzt sie als aus einer
spezifischen kulturellen Sensibilitit thematisiert, neuthematisiert oder neu-
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formuliert voraus. So geht die Befreiungstheologie aus dem Impuls und in
der Kraft des theologischen Glaubens ihren Weg.

Auf diese Weise mischt sich die Theologie der Befreiung mit ihrer Stimme
in den Chor einer ,symphonischen, das heit pluralistischen Theologie ein.
Allerdings fordert sie dabei die andere theologische Richtung scharf heraus,
vor allem im Blick auf die Frage, wie weit sie in ihrer jeweiligen konkreten
Situation die historische Praxis im Auge haben.

Zuwei wichtige Charakteristika der Befreiungstheologie

Aus dem soeben Gesagten erhellt:

1. Die Befreiungstheologie ist eine zutiefst ekklesiale Theologie. Sie wird
erarbeitet in enger und greifbarer Gemeinschaft mit der christlichen
Gemeinde, mit ihren Hirten wie Glaubigen. Sie versteht sich als einen Dienst
des Ausdrucks und der Verdeutlichung des Glaubens, der Hoffnung und der
Liebe der christlichen Gemeinde.

9. Die Befreiungstheologie ist eine ganz konkrete Theologie. Den Gegen-
stand ihres Denkens bilden die Fragen, die das Volk Gottes bewegen. Diese
will sie aus der Kraft des Evangeliums lésen. In diesem Sinn ist die Theologie
der Befreiung eine Theologie im Kontext ihrer Geschichte.

5. Mythen iber die Befreiungstheologie

Ausgehend von dem Selbstverstindnis der Theologie der Befreiung, so
wie wir es gerade beschrieben haben, kénnen wir jetzt Stellung nehmen zu
einigen Mythen oder Karikaturen, die iiber die Befreiungstheologie im
Umlauf sind.

a) Der Mythos der lehrmdfigen Abstammung

Manche Leute interessieren sich fiir die Abstammung dieses merkwiirdi-
gen und moglicherweise unbequemen Kindes, damit sie die Eltern fiir dessen
.Lausbubenstreiche® bzw. unbequemen Fragen zur Rechenschaft ziehen
kénnen. So geht die Rede von den ,Vitern* der Befreiungstheologie um.
Auch von ,Griindern“ der Theologie der Befreiung ist zu horen, als ob sie
eine ,Lehre* wire, die einige originelle oder verwirrte Kopfe willentlich
geschaffen hitten. Namen werden genannt und Daten eruiert. Andere gehen
noch weiter und wollen gar den Stammbaum der Befreiungstheologie nach-
zeichnen. Ja, sie glauben in Marx und Bultmann ihre ,Grofiviter” erkannt zu
haben.

Dagegen ist diese Theologie — wie wir gesehen haben — die Sprache einer
konkreten Kirche, die sich an der Seite der Armen fiir deren Befreiung
einsetzt. Was es geben kann, sind Leute, die diese Glaubenserfahrung und
diese neue Form von Christentum erarbeiten und verdolmetschen. Sie
vertreten im Bereich der Theorie diese Form von Kirche, dhnlich wie man
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heute die Evangelisten fiir die Redakteure der Glaubenserinnerung und des
Glaubenslebens in der Urkirche hilt.

Keinesfalls sind sie jedoch Erfinder einer neuen Lehre, die spiter von den
Pastoraltragern ,angewandt* worden wire, so daB dadurch kirchliche Basis-
gemeinde, Volkspastoral, prophetische Bischéfe und an der Seite der Armen
engagierte Ordensleute das Licht der Welt erblickt hiitten. Die Theologie
der Befreiung ist kein zusitzliches ,kulturelles Faktum®, sondern der kultur-
elle Ausdruck eines lebendigen Prozesses.

Um die Wahrheit zu sagen: Die eigentlichen Viter der Befreiungstheolo-
gie sind die hierarchische Kirche und das unterdriickte und christliche Volk
in Lateinamerika.

b) Der Mythos der Verkiirzung

Weiter wird behauptet, die Theologie der Befreiung sei eine total sikulari-
sierte Theologie, die den Glauben auf eine ausschlieBlich irdische Ideologie,
die Hoffnung auf eine bloB zeitliche Eschatologie und die Liebe auf eine rein
politische Praxis verkiirze. Aber das ist wohl eine voreilige, simplifizierende
und verschrockene Interpretation. Denn nur ein von Unkenntnis, Boswillig-
keit oder Schrecken ruinierter Deuterrahmen ist imstande, ,auch Politik* als
~nur Politik“, ,auch die Erde“ als ,nur die Erde* und ,auch und besonders die
Armen* als ,nur die Armen*“ usw. wiederzugeben.

Andererseits wire es ein leichtes, den Karren umzudrehen und die
klassische, vor allem scholastische Theologie, die ja immer als die groBe
ganzheitliche Theologie galt, der Verkiirzung zu zeihen. Verkiirzt sie denn
nicht wichtige Anliegen der Bibel? — wie: das Thema des materiell Armen,
der Befreiung oder Freiheit in der Geschichte, der gesellschaftlichen Veriin-
derung, einer neuen Gesellschaft, der Arbeit usw.?

Ich wiederhole noch einmal: Die Befreiungstheologie ist und will ein vom
Licht des Glaubens durchdrungener Diskurs sein, wenn der Glaube auch
nicht immer thematisiert wird (weil er sozusagen zum ,unumstrittenen
Besitzstand“ gehdrt oder bereits thematisiert worden ist).

Zwar geschieht die Grundartikulation in der Befreiungstheologie zwischen
Heil und Befreiung nicht immer in zufriedenstellender Weise. Aber hier
sollte man die Intentionsspitze des Diskurses wahrnehmen, das heit mehr
das, was die Betreffenden sagen wollen, als das, was sie tatsichlich sagen.

Wenn man im iibrigen diesen Verdacht mal an der lebendigen Praxis der
Gemeinden iiberpriift (da die ‘Theologie der Befreiung Reflex und Reflexion
der Gemeinden sein will), wird einem jeder Zweifel genommen. Man braucht
nur zu sehen, wie das Volk die Bibel liest und seinen Glauben in Gebet
umsetzt, um zu begreifen, daB die Verkiirzung nichts anderes als ein Mythos
ist. Nie zuvor ist in Lateinamerika so viel gebetet worden wie heute in den
kirchlichen Basisgemeinden.

Das heifit aber auch, daB wir in Lateinamerika in der Praxis besser als in
der Theorie sind. Das Leben sagt mehr als Diskurse. Die Transzendenz ist
dann praktischer und nicht rhetorischer Art.
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¢) Der Mythes der marxistischen Inspiration

Es heiBt, die Theologie der Befreiung ,basiere* oder ,inspiriere sich® auf
bzw. im Marxismus. Gewisse Veroffentlichungen haben einen Genul} daran,
Artikel tber die Befreiungstheologie mit Bildern von Marx, Guerilleros,
Demonstrationen usw. zu illustrieren. Zu héren ist ferner, die Theologie der
Befreiung propagiere den ,Klassenkampf* und die RechtmiBigkeit der
Gewalt.

Es ist schwer, diesen Mythos auszurotten, denn wie jeder Mythos ist er
weniger vernunft- als vielmehr gefiihlsmiBig. Auf jeden Fall gilt es zu
betonen, daB der Marxismus nun wirklich weder der Motor noch die
inspirierende Basis der Theologie der Befreiung ist, sondern daf} dies der
christliche Glaube ist. Vielmehr ist das Evangelium der bestimmende Qualifika-
{or der Befreiungstheologie, wie es das in jeder Theologie zu sein hat. Das
Evangelium ist das Herz der Theologie der Befreiung.

Der Marxismus ist eine sekundire Randfrage fiir uns. Selbst wenn wir auf
ihn zuriickgreifen, dann tun wir das allenfalls partiell und instrumentell, wie
das im iibrigen Papste, Bischofe und viele Sozialwissenschaftler heutzutage
auch tun. Demnach assimiliert oder subsumiert der Glaube gewisse Elemente
des Marxismus und nicht umgekehrt. Und wo er das tut, tut er es aus der
Realitit der Armen her, das heiBt: er verindert sie griindlich, so dal}, was am
Ende dabei herauskommt, kein Marxismus mehr ist, sondern lediglich ein
kritisches Verstindnis der Wirklichkeit.

Zugegeben: Nicht in jedem Fall sind wir bei der Indienstnahme des
Marxismus mit der notwendigen Geistesschirfe und Reife vorgegangen.
Aber im weiteren wollen wir es nicht nur nicht an Ernsthaftigkeit und
evangelischer Behutsamkeit fehlen lassen, sondern auch keine Angst vor
sideologischen Patrouillen* haben.

d) Der Mythos einer unwissenschaftlichen Theologie

Da und dort ist zu héren, die Theologie der Befreiung sei eine rein
pragmatische Pastoraltheologie, der es an der Wissenschaftlichkeit der nord-
atlantischen Theologie mangle. :

Uns dringt sich die Frage auf, ob hier wissenschafilich mit akademisch
verwechselt und das kritische Element tibersehen werde. Gerade das aber will
die Befreiungstheologie ja sein: eine kritische Theologie. Da sie aber noch
eine junge Theologie ist, hat sie ein gutes Stiick des Weges noch vor sich.,
Uberdies soll und will sie auf der Grundlage einer neuen Glaubenserfahrung
eine neue Synthese von Glauben schaffen. Das ist einer ihrer konkreten
Aufgaben, deren sie sich durchaus bewuBt ist. Allerdings mub sie, nachdem
sie ihre Methode mittlerweile gefunden hat, ihre Systematik erst noch
entwickeln. Aber es geht vorwirts.

Freilich kommt es der Befreiungstheologie auch gar nicht so sehr auf
Wissenschaftlichkeit als vielmehr auf ihren Dienst an. Gerade deshalb muf}
sich die sogenannte wissenschaftliche Theologie die Frage gefallen lassen,
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wieviel vom Evangelium sie denn vermittle und wieviel kirchliches Leben sie
erzeuge.

Eine Theologie mufl nicht nur brillant, sondern auch wahr sein. Mit der
Produktion von Biichern ist es nicht getan, wenn nicht auch Leben dabei
entsteht.

6. Kernanliegen der Befreiungstheologie

Die grofle Inspiration, die die Theologie der Befreiung in besonderer
Weise kennzeichnet, ist das Anliegen, die (gesellschaftliche) Befreiung mit
der Erlésung und die Praxis mit dem Glauben sachgerecht zu verbinden. Der
Befreiungstheologie geht es darum, eine Briicke zu schlagen zwischen dem
Geheimnis Gottes und der Geschichte der Menschen. Es ist nicht damit
getan, die Wahrheit des Glaubens zu kennen. Vielmehr kommt es auch
darauf an, die menschliche und geschichtliche Bedeutung des Glaubens zu
entwickeln.

Die Grundfrage fiir die Theologie der Befreiung lautet: Was ist Gott fir
einen Erdteil von Armen, wie Lateinamerika es ist? Wie offenbart sich Gott
den Unterdriickten? Was heilit Christ sein in einer Welt von Hungernden?

Noch einmal: Es ist dumm, billig und verleumderisch, die Befreiungsthe-
ologie des Horizontalismus und der Politisierung des Glaubens zu bezichti-
gen. Was sie will, ist vielmehr SchluBl machen mit zwei Extremen: mit einem
Spiritualismus, der die Welt vergifit, und einem Materialismus, der mit dem
Geheimnis nichts zu tun haben will. Der Theologie der Befreiung liegt
daran, immer das Geistige mit dem Materiellen zu verbinden, so wie die
beiden Elemente im Gottmenschen Jesus Christus eine Einheit bilden. Sie will
die Einheit der Geschichte Gottes in der Geschichte der Menschen erhalten,
so wie Chalcedon es gebietet: ohne irgend etwas miteinander zu vermischen,
gewil}, aber auch ohne die Elemente voneinander zu trennen.

Die Befreiungstheologie ist schlicht und einfach eine Theologie, die sich
nicht damit zufriedengibt, dall das Evangelium als entfremdende oder ent-
fremdete Ideologie (die iiber bestimmte Dinge kurzerhand hinweggeht)
gebraucht wird. Sie ist eine Theologie, die ,das Salz des Glaubens in die
Suppe des Lebens* geben soll (obwohl man immer das Salz ,in Reserve®
haben muf).

Auf der Linie der inneren Dialektik, die die Theologie der Befreiung
kennzeichnet, fragen wir nun: Was sind die wichtigsten Themen der Befrei-
ungstheologie?

Die Befreiungstheologie behandelt die klassischen Themen der Theologie,
artikuliert sie aber in Verbindung mit der Geschichte. So kommt es, daB sie —
auf dem Hintergrund der Gesamtoffenbarung — spezifische Akzente setzt, Zu
jedem groBlen Thema der Theologie fragt der Befreiungstheologe: Was
bedeutet dieses oder jenes Thema fiir die Unterdriickten unseres Erdteils?

Ein paar Bespiele dafur, wie sich die groBen Themen der Theologie in der
Befreiungstheologie darstellen:
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a) Gott

Wiedergewonnen ist das Bild Gottes als Schipfer des Lebens, dessen Ver-
herrlichung der lebendige Mensch ist. Fur ein Volk, fiir das der Tod kein
Gegenstand von Sonntagsreden, sondern in Kindersterblichkeit, offenen
Konflikten, Entfithrungen und Folterungen tigliche Erfahrung ist, kommt
einer solchen Theologie eine ganz besondere Bedeutung zu.

Einem unterdriickten Volk tritt Gott auch als Jahwe, als Befreier entgegen,
der es frei von jeder Sklaverei sehen will. Dann aber ist der Exodus nicht
mehr bloB ein ,typologischer Luxus, der den Kontrapunkt fiir eine mora-
lisch-spirituelle Erlosung bietet” (J. M. GONZALFZ Ruiz), sondern ist im vollen
Sinn des Wortes Modell eines jeden Befreiungsprozesses (ohne damit aufzu-
horen, , Typos* von Ostern zu sein).

Wenn man den dreieinen Gott in Bezug setzt zur Gesellschaft, erkennt
man, daB er gegen jedes autoritire System, aber fiir Bezichungen von
Gemeinschaft und Teilhabe auf allen (gesellschaftlichen und kirchlichen)
Ebenen ist.

b) Christus

An der Gestalt Jesu, der auch in der Befreiungstheologie als Herr und
Sohn Gottes anerkannt wird, heben wir folgende Ziige hervor:

— In seiner Inkarnation ging er so weit, einen ganz bestimmten gesellschafi-
lichen Status anzunehmen, den eines Armen und Arbeiters. Insbesondere
wandte er sich den Armen zu, umgab und identifizierte sich mit ihnen. Dies
alles ist fiir ein bis auf die Knochen verarmtes Volk von grofter Bedeutung,
Die Armen, nicht aber die Reichen diirfen sich rithmen, Jesus zu den
Mitgliedern ihrer Klasse zihlen zu kénnen.

— Jesus predigte das Reich Gottes im Sinne einer absoluten Revolution und
umfassenden Befreiung, die sowohl geistig als auch materiell (bezogen auf
Hunger, Krankheit und Verantwortung), sowohl innergeschichtlich als auch
iibergeschichtlich ist.

— Geschichtlich gesehen, wurde Jesus das Opfer der Machenschaften der
Miichtigen seiner Zeit. Diese Sicht steht nicht in Widerspruch zur Heilsbedeu-
tung seines Todes, sondern gibt ihr im Gegenteil groBere konkrele Tragweite:
Auf diese konkrete Art und Weise offenbarte und realisierte der Sohn Gottes
das Heil der Menschen.

¢) Maria

Die dogmatische Mariologie (Maria: Mutter Gottes, Jungfrau, Unbefleckt
Empfangene, In-den-Himmel-Aufgenommene) ist auch in der Theologie der
Befreiung der grofle Bezugsrahmen, innerhalb dessen jedoch mehr die
historische Mariologie hervorgehoben wird, insofern sich diese mit der kon-
kreten Wirklichkeit in Lateinamerika deckt.

— So tritt uns hier Maria als Maria von Nazaret entgegen, als eine arme
Frau aus dem Volk, die mit den Hinden arbeiten mufite, die verfolgt und
verbannt wurde und dennoch immer voll bewuBt und stark blieb.'?
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— Maria wird hier auch als die Frau des Magnifikat betrachtet, als propheti-
sche und befreiende Frau, die mit scharfem Blick die Widerspriiche zwischen
Reichen und Hungernden, zwischen Michtigen und Machtlosen anprangerte
und die ,Revolution Gottes®, des ,Richers der Unterdriickten®', ansagte.

— SchlieBlich ist Maria auch die Maria der Volksreligiositit, Maria des
lateinamerikanischen Volkes, das ja ein ,Marienvolk® ist. So wird sie als
.Protagonistin der Geschichte*'® gesehen und erfahren, wie es z. B. in den
mexikanischen Befreiungskdmpfen geschah, als P. HipaLco und ZapaTa das
Volk mit der Fahne der ,Morenita“ (der lieben Dunkelhiutigen) in der Hand
in den Kampf fiihrten. Daraus erhellt, daB Maria die Frau der Inkarnation des
Wortes Gottes in der Geschichte'® ist.

Diese wenigen Hinweise zeigen bereits, was fur ein theologischer Reich-
tum in der lateinamerikanischen Mariologie steckt und daB} dieser noch
weiter erarbeitet werden muf.

d) Kirche

Dies ist einer der kritischsten Punkte der Theologie der Befreiung. Dabei
handelt es sich um den inneren (kircheninternen) Sektor dieser Theologie.
Die Ekklesiologie der Befreiung will zum Ausdruck bringen, was der Ent-
wicklungsprozeB der kirchlichen Basisgemeinden (KBG) selbst zutage for-
dert: eine ,neue Form des Kircheseins®, das heifit einen neuen geschichtli-
chen ProzeB, ein neues geschichtliches Projekt der christlichen Gemeinde.,
Zwei Zuge gilt es da hervorzuheben.

— eine Kirche der Mitwirkung aller, die auf der Linie der Kirche als Volk
Gottes liegt, wie es in Lumen Gentium dargestellt wird, Daraus folgt, daB zur
Konstituierung der Kirche die Taufe und der Getaufte primir sind. Jedes
Kirchenmitglied ist lebendiges, aktives und teilnehmendes Subjekt der Kir-
che. Die Hirten sehen sich dabei — in Einklang mit dem Zweiten Vatikani-
schen Konzil — in einer zweitrangigen und untergeordneten Position, das
heiBt als Diener des Volkes Gottes, die es in seinem Glauben, in seiner
Hoffnung und in seiner Liebe aufbauen sollen.

— eine Kirche der Befreiung, die auf der Linie von Gaudium et Spes ,Kirche
in der Welt* ist, das heiit in unserem Fall: in der Unter-welt der Armen, die
sich die Sache der Armen zu eigen macht, im armen Volk Gestalt gewinnt
und sich als Sauerteig der Prophetie und der Gerechtigkeit und als Samen-
korn einer gesellschaftlichen Ordnung versteht.

Diese Akzentsetzungen und Bedeutungsvarianten haben wie immer den
unangefochtenen Hintergrund einer umfassenden Sicht von der Kirche, die
als Gestaltwerdung des gottlichen Geheimnisses zu verstehen ist. In seinem
Licht entwickeln wir dann auch diese geschichtlichen Dimensionen des
Glaubens.

e) Ethik

Weiterhin konnten wir noch die Aspekte oder besser die konkreten
Dimensionen zeigen, die die Theologie der Befreiung in anderen theologi-
schen Traktaten erkennt, wie etwa in der Ethik, wo ein besonderes Gewicht
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Begriffen zukommt wie ,soziale Siinde* und ,soziale Liebe* und wo in einem
politischen Kontext die Moral der Seligpreisungen als Geist der Gewaltfrei-
heit, als Feindesliebe usw. eine spezielle Rolle spielt. So klingen nun einmal
diese Wahrheiten im Resonanzkasten Lateinamerikas.

) Spiritualitiit
Zum Schluf} dieses Teils noch eine Anmerkung zur Spiritualitiit, weil hier
die Theologie der Befreiung inzwischen vielleicht ihre besten Ergebnisse
gezeigt hat. Dabei ist dieses Faktum nur logisch, weil die letzte Wurzel dieser
Theologie mystischer Art ist: Befreiungschristen haben erfahren, daBl der
Arme ein Ort der Gottesbegegnung ist. Die Befreiungsspiritualitit kommt
zum Ausdruck in einigen Grundideen, die uns zum Befreiungsengagement
an der Seite der Unterdriickten bewegen. Genannt seien nur:
— Umkehr zu den Armen und zur evangelischen Armut;
— Briderlichkeit und Gemeinschaft im Rahmen einer engagierten Gemeinde;
— Hoffnung auf das Reich Gottes auch innerhalb der Geschichte unter der
Gestalt einer neuen Gesellschaft;
— Dienst an und mit den Unterdriickten;
— Einsatz und Solidaritit im Milieu der Randexistenzen;
— prophetische parrhesia bzw. die Freiheit, Miistinde anzuprangern und die
Wahrheit anzusagen:
— Geduld auf dem historischen Weg an der Seite des Volkes in der Wiiste der
Welt;
— das Kreuz der Verfolgung und des Martyriums in der Nachfolge Jesu.

7. Beilrige der Befretungstheologie

An dieser Stelle kénnen wir eine wenn auch nur dirftige Bilanz der
Verdienste oder — bescheidener — der Beitrige versuchen, die die Befrei-
ungstheologie der Kirche und auch dariiber hinaus inzwischen geleistet hat
und noch immer leistet. Einige dieser Beitrige sind dabei das Werk der
Theologie der Befreiung selbst, wihrend andere mit den Gemeinden zusam-
menhingen, mit denen sie in Verbindung steht.

Folgende Verdienste bzw. neuen Punkte kann die Theologie der Befrei-
ung fiir sich verbuchen:

a) Sie hat daran erinnert, dal} es Arme in der Welt gibt und daf diese fitr ihre
Befretung kampfen.

Die Befreiungstheologie will nichts anderes als den — oft erstickten —
Schrei der Armen interpretieren und artikulieren, ihrer Glaubenspraxis die
Titel theologischer Legitimitit verleihen: Sie erinnert die Kirche mit an das
Leiden der Armen und an die Herausforderung, vor die diese sie im Sinne
von Umkehr und Solidaritit fithren.

Aber damit will die Theologie der Befreiung nicht die Armen auf
paternalistische Weise ihrer Stimme berauben, sondern ganz bescheiden ihre
Stimme und ihren Glauben bekriftigen, weil sie ja in ihnen die eigentlichen
Subjekte ihrer Befreiung sieht.
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b) Die Befreiungstheologie hat mit Entschiedenheit die befreiende Bedeu-
tung des Glaubens herausgearbeitet.

Sie hat theoretisch an der praktischen Ablehnung der Religion im Sinne
eines Opiums gearbeitet und gezeigt, daB in den Kirchen Lateinamerikas die
Religion im Gegenteil Sauerteig der Gerechtigkeit ist und sein kann. Damit
hat sie die Konzeption einer prophetischen oder messianischen Religion, so wie
sie in der Bibel urspringlich ist, vermittelt und dadurch mit der Idee einer
ideologischen Religion Schluff gemacht, das heifit mit einer Religion, die den
Status quo mystifiziert und sanktioniert.

¢) Die Befreiungstheologie hat die Notwendigkeit, daB das Volk das Gewebe
der Kirche ausmacht, zum Ausdruck gebracht und legitimiert.

Sie hat die Armen ernstgenommen und ihnen den Wert als bevorzugte
ekklesiale Subjekte wie auch als Inhaber eines besonderen ,evangelisatorischen
Potentials®, wie es in Puebla heiBit, zugesprochen,

d) Die Befreiungstheologie hat die Theologie beschrieben als ,zweiten
Akt®, der erst nach dem konkreten Leben und nach der Glaubenspraxis als
dem ,ersten Akt“ kommt. Das hat den Theologen veranlafBit, auf die Armen
zu hoéren, sich als Bruder unter Briidern und Schwestern in die Glaubensge-
meinschaft einzureihen, seine Funktion zu relativieren und seine Gestalt zu
entmystifizieren.

e) Die Befreiungstheologie hat den Ort, wo Theologie getrieben wird, von
der Akademie (Fakultit, Institut oder Seminar) in die kirchliche Gemeinde
verlegt.

Daraus folgt, daB der wichtigste Ort fiir den Theologen in der Glaubens-
gemeinschaft selbst ist und daB er sich in den Dienst an ihr und ihren
Bediirfnissen zu stellen hat. Die Theologie der Befreiung hat gelernt und
gelehrt, daB man Theologie nur in Fithlung mit der lebendigen Gemeinde
und aus der Perspektive der Gemeinde treiben kann,

Es gehért zu den nicht geringsten Verdiensten der Befreiungstheologie,
der Theologie eine tiefe und konkrete Kirchlichkeit — in Gemeinschaft mit
den Bischéfen — verliehen zu haben.

f) Die Befreiungstheologie hat den Theologen vor den spezifischen Auf-
trag gestellt, tiber die konkrele Praxis zu reflektieren, tiber die wirklichen
Probleme der Glaubensgemeinschaft und nicht tiber abstrakte Themen, die
mit dem Leben des Volkes Gottes nichts zu tun haben.

Die Theologie der Befreiung war stets bemiiht, in der greifbaren Wirklich-
keit — zumal der Armen, die ja die Mehrheit unserer Vélker ausmachen — fest
verwurzelt zu sein und sich nie hinter dem Dunst eines saft- und kraftlosen
Spiritualismus zu verstecken.

g) Die Befreiungstheologie hat Theologie und Volk wieder einander néiiher-
gebracht. So ist die Theologie nicht mehr eine Angelegenheit, die nur die
Theologen, sondern auch die kleinen Leute interessiert.

Aus diesem Ansatz her kommt es der Theologie der Befreiung auf eine
verstindliche Sprache an; denn sie will ja nicht nur von den Armen sprechen,
sondern auch fiir sie und mit ihnen.
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Das Bemiithen um eine ,Popularisierung® der Theologie verursachte und
verstirkte nun auch das umgekehrte Phinomen: das Entstehen einer ,Volks-
theologie®, deren ,primires theologisches Subjekt* die Gemeinde ist. Das
Volk Gottes, das den Glauben bekennt, hat ja auch das Rechi, seinen Glauben
zu reflektieren; und dazu will es vom professionellen Theologen ermutigt
werden, was Befreiungstheologen auch gern tun.

Damit aber fing in der Theologie ein Prozel der ,Entklerikalisierung® an.
Theologie ist fortan kein Monopol von Spezialisten mehr, obgleich diese
heute wichtiger denn je sind.

h) Die Befreiungstheologie hat der Theologie einen dffentlichen Charakter
und ein Gewicht in der Offentlichkeit gegeben.

Der Grund dafiir besteht natiirlich darin, dal die Theologie nunmehr die
grofien Probleme, welche die Gesellschaft bewegen, ernst nehmen will.
Umgekehrt resultiert daraus, dafl sich die Menschen von einer solchen
Theologie wie der Befreiungstheologie angesprochen fithlen und sich fir sie
auch interessieren.

i) Die Befreiungstheologie hat sich entschieden fiir eine Ubernahme der
positiven Ergebnisse der Sozialwissenschaflen eingesetzt.

Die Theologie der Befreiung hat das Verdienst, anstelle der Philosoophie,
die bis vor kurzem als bevorzugte kulturelle Vermittlung fiir die Theologie
galt, die Sozialwissenschaften als Vermittlungen eingefiihrt zu haben. Und
sie tat das, weil diese den Problemen, mit denen sie sich auseinanderzusetzen
hat und die ja soziale Fragen sind, besser entsprechen.

Trotzdem sind die Sozialwissenschaften fiir die Theologie der Befreiung
nicht formell konstitutiv. Sie dienen nur als Vermittlung (die sogenannten
.sozioanalytische® Vermittlung) zum besseren Verstindnis der Gesellschaft
und stehen im Dienst an der Gemeinde der Glaubenden.

j) Die Befreiungstheologie siedelt die Marxismusdiskussion in einem anderen,
das heifit nicht mehr blof kulturellen Zusammenhang (christlich-marxistischen
Dialog) an, das heiBt, sie fithrt sie vor dem Hintergrund des Lebens der Armen
(Unterdriickung und Befreiung).

Die Theologie der Befreiung greift zum Marxismus lediglich als zu einem
einfachen Mittel im Dienst an einer héheren Sache: am Armen und seiner
umfassenden Befreiung. Aus dieser Perspektive, mit anderen Worten: aus
dem Blickwinkel der Wirklichkeit und der Praxis wird das theoretische
Angebot des Marxismus beurteilt, neu konzipiert und verindert.

Wir kénnten die Liste der Bilanzpunkte noch fortsetzen und von Spiritua-
litit, Okumene, Priesterausbildung usw. sprechen. Aber diese Hinweise
mogen hier geniigen.

8. Einige Aufgaben, die auf die Theologie der Befreiung warlen
Die Befreiungstheologie ist noch eine junge Theologie, ein kleines Mad-

chen sozusagen. Sie muB} erst noch wachsen und eine klar definierte Persén-
lichkeit werden. Eine Reihe von Herausforderungen stehen ihr ins Haus.

176



Aber diese gehen nicht allein sie an, sondern betreffen die ganze lateiname-
rikanische Kirche, weil sie ja mit der Zukunft der Kirche organisch verbun-
den sind.

Drei der wichtigsten Herausforderungen, welche sich abzeichnen, sind
folgende:

a) Der zentrale Stellenweri und der absolute Primal des Glaubens muf in
Reflexion und konkreter Praxis des Volkes deutlicher benannt werden.

Nicht, als ob die Theologie der Befreiung besonders Gefahr liefe, ihre
evangelische Identitit zu verlieren. Nein. Es kommt vielmehr darauf an, daf}
sie sie im Feuer des historischen Engagements und im geschichtlichen Kampf
beweist. Im Blick auf diese Aufgabe befindet sich die Befreiungstheologie
allerdings in einer besonders gilinstigen Lage, weil sie ja in lebendiger
Fiihlung mit der Gemeinde steht, die ihren Glauben bekennt und feiert. Das
gilt um so mehr, als die Gemeinde® mehrheitlich aus Armen besteht und
deshalb ein feines Gespiir und gutes Ausdrucksvermégen fir die Glaubensdi-
mension hat.

Trotzdem wird die Theologie der Befreiung auf theoretischer Ebene nicht
daran vorbeikommen, ihr epistemologisches Profil, das heifit ihr theoreti-
sches Statut zu formulieren wie auch ihren Diskurs schirfer zu artikulieren,
damit er dem Sinn und der Praxis der ganzen Gemeinde entsprechen kann.

b) Die ekklesiale Gemeinschaft mit der Grofkirche und zwmal mit dem Heiligen
Stuhl muff gestirkt werden.

Um dieses Ziel zu erreichen, miissen wir die Weichen der Kommunikation
und der Verstindigung immer offenhalten, so daB in freimiitigem Dialog
Verstindnislosigkeiten abgebaut und MiBiverstindnisse (iberwunden werden
kénnen.

Angesichts des spezifischen Charakters der Theologie der Befreiung, das
heiit ihres Einklangs mit einem bestimmten ekklesialen ProzeB, ist es von
groBter Wichtigkeit, zwischen den Leitungsinstanzen der Universalkirche
und den Orts- bzw. Regionalkirchen Erfahrungen auszutauschen und sich
gegenseitig zu besuchen.

c) Auf der Basis grundsdtzlicher Gleichheit muff der Dialog mil den Theologen
anderer Kirchen wiederaufgenommen werden.

Die Befreiungstheologie, obgleich in Lateinamerika entstanden, will wirk-
lich und im theologischen Sinne des Wortes ,katholisch® sein. Deshalb darf
sie sich nicht — in einer Haltung der Selbstverteidigung, der Polemik oder des
umgekehrten Kolonialismus — der Begegnung mit den Theologien anderer
Kirchen verschliefien.

Vor allem muB sich die Theologie der Befreiung immer einen Geist der
Selbstkritik erhalten und sich stets vor falscher Sicherheit und Triumphalis-
mus hiiten.

Sie braucht sich nicht zu scheuen, ihre Erkenntnisse vorzutragen, wie sie
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auch die der anderen priiffen muBl, damit man sich gegenseitig korrigieren
und bereichern kann.

Was sind die theologischen ,Angebote®, die die Befreiungstheologie fiir
dieses Gesprich zu machen hat? Ich gebe hier wieder, wie ein bedeutender
europaischer Theologe — H. Urs voN BALTHASAR — diese Angebote sieht.
Von BALTHASAR sagte unlingst: ,Dort in Sidamerika ist etwas fur das
Christentum absolut Zentrales im Entstehen: die Option fiir die Armen. Dies
ist etwas Unverzichtbares geworden.*!?

Das ist also — auf inhaltlicher Ebene — das erste Angebot Option fiir die
Armen. Das Verdienst der lateinamerikanischen Kirche und Theologie ist es,
dieses zentrale Wort aus der Vergessenheit hervorgeholt zu haben, zum
Nutzen des Evangeliums der Armen und der Armen des Evangeliums. In
diesem Sinn erinnert auch die ,Instruktion® der Glaubenskongregation iiber
einige Aspekte der Befreiungstheologie diesmal alle Theologen ohne Aus-
nahme daran, dafl man ,unméglich .. die Situation dramatischer Not
vergessen” darf, ,die den Theologen diese Herausforderung stellt“. '8

Von Bavtnasar fihrt fort: ,Die siidamerikanischen Theologen sagen, wir
trieben eine zu theoretische Theologie, nach Art von Luftschléssern.*!”

Unser zweites ,theologisches Angebot”, das wir von Lateinamerika aus zu
machen haben, liegt auf der Ebene der Methode: Wir treiben Theologie von
der Praxis ausgehend.

So lautet das neue Wort, dafl die Theologie der Befreiung — einem kleinen
Midchen zu vergleichen und mit den Erfahrungen des Volkes im Herzen —
der ehrwiirdigen Theologie des ,Westens* sagen mochte: ,Im Interesse der
Armen aus der Praxis.” (Ubersetzung: Horst Goldstein)

! Es handelt sich um die Ubersetzung eines Vortrags, der vom Vf. an verschiedenen
Orten wihrend eines lingeren Europaaufenthaltes im Jahre 1984 gehalten wurde.
2 PG XLVI, 557.
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