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Lebens zugunsten der friher bestehenden Diézesanein-
teilung liquidiert werden, so wire eine wichtige Heraus-
forderung nicht bestanden worden. Dies wire Anschluff
im schlimmen Sinne des Wortes.

Bewufit habe ich an den Beginn meiner Ausfithrungen die
groflen Herausforderungen gesetzt, die sich aus der
geistigen und aus der politischen Dimension der
deutschen Einigung ergeben — die Folgen des allgemeinen
gesellschaftlichen Umbruchs, die weitgehende Entchrist-
lichung im &stlichen Teil Deutschlands, die Orientie-
rungslosigkeit, die sich aus dem Zusammenbruch einer
grofien Illusion ergibt, die Notwendigkeit, Menschen zu
einer Sicht von Gesellschaft zu verhelfen, die ihnen eine

realistische Motivation fiir einen neuen Anfang gibt, die
Chance, die befreiende und frohmachende Botschaft der
Erlésung in der Not dieser Situation neu zu sagen, selbst
einen neuen Aufbruch zu wagen, in dem wir allzu
Vertrautes und nicht mehr Gelebtes als Antwort auf die
Fragen unserer Mitmenschen neu entdecken. Und zu-
gleich — und dies nicht getrennt davon - uns der
Diasporasituation zu stellen, in aller Niichternheit ihre
Chance und Grenzen zu definieren und nicht zuletzt der
Versuchung zu widerstehen, die kleine Schar der Neuen
einfach in das fertige System zu inkorporieren.

Lassen Sie uns gemeinsam diese Herausforderungen an-
nehmen.

Von der politischen Entwicklung eingeholt?

Perspektiven der lateinamerikanischen Befreiungstheologie

Der grofie Aufbruch der lateinamerikanischen Theologie
der Befreiung liegt jetzt schon zwanzig Jabre zuriick, der
Schwung des Anfangs ist vorbei. Aber auch die Konflikte
um die Befreiungstheologie und ibr Verstandnis von Kir-
chesein haben nicht mebr den gleichen Stellenwert wie vor
Jahren. In ihrer bisherigen Entwicklung ist die Befrei-
ungstheologie pluraler und offener geworden. Angesichts
massiver kirchlicher Gegenkrifte und des Scheiterns des
sozialistischen Systems in Osteuropa mufs sie sich nen anf
ihre Utopie und ihre Methoden besinnen; ihr Grundan-
satz bleibt jedoch hochst aktuell und dringlich.

sMirar léjos“ — ,weit blicken®, so benennt Gustavo Gu-
tiérrez unter Bezugnahme auf Johannes XXIII. das Vor-
wort der 7. und tberarbeiteten Ausgabe seiner ,, Theologie
der Befreiung® (Lima 1990), und wie beim ersten Erschei-
nen 1971 fugt er an der Bezeichnung ,Theologie der
Befreiung® den Begriff ,Perspektiven” an. Kann auch
heute, 20 Jahre spiter, immer noch von ,Perspektiven®
die Rede sein? Scheint die politische Entwicklung die
Theologie der Befreiung nicht eingeholt zu haben? Die
srevolutionire Aufbruchstimmung® der 60er Jahre und
der nachkonziliare Frithling der Kirche Lateinamerikas,
die auf der 2. Generalversammlung des lateinamerikani-
schen Episkopats in Medellin (1968) eigene Gestalt
gewannen und auf deren Hintergrund die Theologie der
Befreiung entstand, scheinen verbraucht. Wenigstens for-
mal haben sich, nachdem die letzten Bastionen der Dikta-
tur in Chile und Paraguay gefallen sind, Demokratien eta-
bliert; faktisch jedoch herrschen, politisch und wirt-
schaftlich, undemokratische Machtverhiltnisse; die
Machtkonzentration in den Hinden der Eliten hat noch
zugenommen. Das Militdr hat wie in Zentralamerika im-
mer noch grofien Einflufl bzw. gewinnt wieder grofleren
Einfluf wie in Argentinien, sogar an Akzeptanz in breiten

Kreisen der Bevolkerung. Die wachsende Massenarmut
und das Scheitern wirtschaftlicher Modelle (vgl. v.a.
Peru), eine Politikunfahigkeit der etablierten Parteien, des
Staates tberhaupt, fihrten in Expertenkreisen zur
Bezeichnung ,verlorenes Jahrzehnt® fiir die 80er Jahre.

Aut kirchlicher Seite setzen sich in den Episkopaten
durch die pipstliche Ernennungspolitik verstirkt konser-
vative Tendenzen durch. Ein religitser Fundamentalis-
mus macht sich, vor allem durch die rasche und fast un-
ubersichtliche Ausbreitung von Sekten, breit. In Brasilien
z. B. hat sich die Zahl der Sektenangehérigen in 10 Jahren
von 5 Millionen (1980) auf 10-15 Millionen (1990) erhoht.
Mufl auf diesem Hintergrund, einem gesellschaftlichen
und kirchlichen ,,Utopieverlust®, zudem, was fiir die Ent-
wicklung der Theologie der Befreiung nicht unerheblich
ist, dem praktischen Scheitern der sozialistischen Modelle
im Osten, die Theologie der Befreiung nicht als tiberholt
gelten?

Urspriingliche Nihe zu politischen

Befreiungsprozessen

Wie wenige andere geistesgeschichtliche Entwicklungen
ist die Theologie der Befreiung auf ein konkretes
geschichtliches Moment zurtickzufihren: Die Befrei-
ungsbewegungen in der ,,Dritten Welt“ in den 60er Jahren
und das Bewufitwerden einer eigenen Identitit, die in
einem Wahrnehmen der konkreten historischen, politi-
schen und gesellschaftlichen Realitdt, einer Wirklichkeit
von Armut und Unterdriickung, besteht und in der ent-
schiedenen Reaktion darauf, diese Wirklichkeit zu verin-
dern. Sensibilisiert durch die breite Wirkung der Katholi-
schen Aktion, auch in Lateinamerika, durch den Einfluff
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franzosischer Theologen wie Congar, Chenu und Lebret
und der europiischen politischen Theologie, entstand eine
Theologie auf lateinamerikanischem Boden, die genau
diesen geschichtlichen ,kairos“ zum Ausgangspunkt
ihrer Arbeit macht und Theologie ,auf der Kehrseite der
Geschichte®, das heifit in der konkreten Realitit von
Armut und Unterdriickung verankert: Theologie versteht
sich, so formuliert G. Gutiérrez, als ,kritische, im Licht
des Wortes ausgeiibte Reflexion tiber die historische Pra-
xis*, und deren Kriterium ist eben die ,,Option fiir den
Armen® (Theologie der Befreiung, Miinchen/Mainz
41982, S. 19). Die Theologie der Befreiung gibt wesentlich
eine ,nene Art, Theologie zu treiben®, auf.

Mittels der in den Sozialwissenschaften angesichts des
Scheiterns der ,,Allianz fiir den Fortschritt®, der moderni-
sierungstheoretischen Entwicklungsmodelle erarbeiteten
dependenztheoretischen Begrifflichkeit wird die Wirk-
lichkeit ,im Licht des Glaubens® analysiert und aus der
Situation von Ungerechtigkeit, Elend und Unter-
driickung wird die Kategorie der Befreiung zum entschei-
denden Moment der Theologie. Unter Riickgriff auf eine
marxistisch geprigte Gesellschaftsanalyse wird die Not-
wendigkeit eines ,Bruches“ mit der bestehenden, als
abhingiger Kapitalismus bezeichneten Gesellschafts- und
Wirtschaftsordnung betont.

In dieser ersten Phase in den 60er und zu Beginn der 70er
Jahre war der gegenseitige Einflufl von Befreiungstheolo-
gie und revolutiondren, politischen Befreiungsprozessen
stark, die Befreiungstheologie selbst eine politische Kraft.
Gerade weil innerhalb der Politologie und Soziologie die
Dependenztheorie heute nicht mehr ,das“ Erklarungs-
modell darstellt, weil mit der Etablierung der Demokrati-
en der urspriinglich gegen die Diktaturen gerichtete revo-
lutionire Impetus in einem ,,diffusen® politischen Plura-
lismus seine — eine — Zielspitze verliert, kénnte sich — aus
dieser politischen Perspektive — fiir die Theologie der
Befreiung die Frage eines Plausibilititsverlustes stellen.
Aber dies hiefle ihren urspriinglichen, in der ,,Option fir
die Armen® griindenden biblisch-spirituellen und theolo-
gischen Impuls tibersehen. Und so liegt vielleicht gerade
im Verlust ihrer politischen ,, Aktualitit“ eine Chance, die
es wahrzunehmen gilt: und zwar, so das Paradox, iiber
eine verstirke theologisch-methodologische Arbeit gera-
de diese ,politische® Dimension und damit die vor
allem in der Pastoralkonstitution ,Gaudium et spes®
eroffnete Bedeutung einer Theologie im Dialog mit der
»Welt aufzuzeigen. Nur auf diesem Weg kann der ihr
immer noch entgegengebrachte Vorwurf einer ideologi-
schen Engfiihrung entkriftet werden. Von hier aus wird
dann auch eine Anniherung an die urspriinglich ausge-
schlossene biirgerlich-liberale Tradition von Demokratie
und Menschenrechten und politischem Pluralismus (vgl.
Paul E. Sigmund in ,Liberation Theology at the Cross-
roads“) keine Anfrage an die Identitit der Theologie der
Befreiung sein.

Die theologische Arbeit zeigt sich in Ansitzen in der
Reflexion auf den Praxisbegriff und die Methodik der

Theologie der Befreiung. Das hermeneutische Instrumen-
tarium der Theologie der Befreiung wird iiber die
urspriinglich fast ausschlieflich sozialwissenschaftlich
gefaflte Gesellschaftsanalyse und Theorie-Praxis-Relation
hinaus erweitert. Die theologische Arbeit macht zudem
deutlicher, was im Wesen der Theologie der Befreiung
grundgelegt ist: ihr ,kirchlicher Charakter®. Bedeutung
und ,,Notwendigkeit“ der Theologie der Befreiung fiir die
weltweite theologische Entwicklung, fiir die Fortfithrung
der im Konzil grundgelegten Ansitze inkulturierter
Theologien ergeben sich von daher.

Kirchlichkeit als eine Wesensbestim-
mung ;

Mit der Formulierung einer , Kirchlichkeit® der Theolo-
gie der Befreiung ist eine in ihrer Geschichte wurzelnde
Wesensbestimmung gemeint. Die Radikalitit der Theolo-
gie der Befreiung ist nicht zu verstehen ohne ihre
urspriingliche Bindung an die ,radikale Wendung in der
lateinamerikanischen Kirche, die neue Qualitit von Kir-
che-Sein tiberhaupt, die ihren Anstof durch ,Lumen gen-
tium® und ,,Gaudium et spes® erhalten und einen ersten —
lateinamerikanischen — Ausdruck auf der Konferenz von
Medellin (1968) gefunden hat. Thr neues Selbstverstindnis
bedeutet, sich in der lateinamerikanischen Gesellschaft zu
inkarnieren, nicht mehr in einem bloflen Gegentber zur
Welt und Gesellschaft zu stehen, vielmehr ein konkretes,
und das heifit auch ihre gesellschaftliche und politische
Verflechtung implizierendes Zeugnis abzulegen.

Auf dem Hintergrund einer so verstandenen Kirchlich-
keit der Theologie der Befreiung kann auch der ,, Konflikt
um die Theologie der Befreiung® neu — und nicht nur als
ideologische Polarisierung zwischen Konservativismus
und Progressismus — gelesen werden. Er hatte sich an dem
Verstindnis von Kirche entziindet, wie es in den Basisge-
meinden gelebt und den vielen diese kirchliche Praxisform
reflektierenden Abhandlungen widerspiegelt (vgl. den
Konflikt um Leonardo Boffs Buch ,Kirche, Charisma und
Macht“). Ohne die Umstrukturierung des CELAM 1972
auf der Konferenz von Sucre und damit auch die verstirk-
te  ,Inpflichtnahme® der lateinamerikanischen Kirche
durch Rom, eine Entwicklung, die im Augenblick, gerade
im Vorfeld der 4. Generalversammlung des lateinamerika-
nischen Episkopats in Santo Domingo (1992 aus Anlafl
des Gedenkens der Entdeckung Lateinamerikas vor 500
Jahren) verstirkt an Gewicht gewinnt, sind die verscharf-
ten Polarisierungen und auch Verletzungen in der wahr-
scheinlich sogar ,notwendigen® und ,heilsamen® (Juan
Carlos Scannone) Auseinandersetzung um die Theologie
der Befreiung seit Beginn der 70er Jahre nicht zu verste-
hen. Ausdruck eines Konfrontationskurses und einer
mangelnden Dialogbereitschaft auf seiten der Kirche sind
auf hochster Ebene veranstaltete Kongresse, die ein
Gegenprogramm zur Theologie der Befreiung entfalten
wollen, wie z. B. die ,Theologie der Verschnung” (1987
internationaler Kongref} in Tacnd, Peru).
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Sicher auf dem Hintergrund der ersten Instruktion zur
Theologie der Befreiung von 1984 (vgl. HK, Oktober
1984, 463 ff.) und verschiedenen Versuchen, im Anschluf}
an sie die Theologie der Befreiung als Teil der Soziallehre
zu deklarieren, kam es — zunichst in konservativen Krei-
sen — zu einem verstarkten Riickgriff auf die Soziallehre
der Kirche, wie es sich z. B. in der Arbeit des kirchlichen
Entwicklungszentrums CEDIAL (,,Centro de estudios
para el desarrollo e la integracién de América Latina®
unter Leitung von Roger Vekemans, mit der Zeitschrift
»Tierra Nueva®) darstelltc. Hinter diesem Rickgriff auf
die Soziallehre der Kirche steht aber mehr als eine blofie
»Reaktion® auf die Theologie der Befreiung mit dem Ziel,
ykorrekte Formen derselben zu entwickeln. Der Prozef§
politischer ,concientizacién hat mit der (wenn auch
ambivalenten) Demokratisierung ein Ziel erreicht; es ste-
hen nun, bedingt durch die Erfolglosigkeit 6konomischer
Konzepte, wirtschaftliche Fragestellungen im Mittel-
punkt.

Hier kann auf die lange europaische Tradition kirchlicher
Soziallehre zuriickgegriffen werden, deren Reichtum
Anstof sein kann fir die Ausgestaltung einer in der la-
teinamerikanischen Realitdt inkarnierten Soziallehre. In
Arbeiten von R. Antoncich/ —]. M. Minarriz und T. Mif-
sud liegen erste, sicher zu entfaltende Ansitze vor. Auch
Theologen der Befreiung, die, so der vielzitierte Aufsatz
von Clodovis Boff, in einer als geschlossener ,Doktrin®
verstandenen Soziallehre das ideologische Instrument
konservativer, reformistischer Kreise gesehen haben, sind
lernbereit und versuchen, wie z. B. J. B. Libanio, die Sozi-
allehre der Kirche neu, in ihrem geschichtlichen, gewach-
senen Charakter zu verstehen. Dialogprogramme zwi-
schen lateinamerikanischen und deutschen Sozial- und
Wirtschaftswissenschaftlern mit Theologen und Philoso-
phen tragen zu dieser Anniherung bei.

Eine solche Anniherung darf aber nicht tiber die im
Augenblick recht ambivalente Situation und die immer
noch, vor allem auf dem Feld der konkreten Praxis beste-
henden Polarisierungen hinwegtauschen. Wenn z. B. J. C.
de Lima Vaz, Weihbischof von Rio de Janeiro, der der
Befreiungsbewegung und Basisgruppen sehr nahe stand,
Theologie der Befreiung und Soziallehre als zwei
grundsitzlich verschiedene ,Ansitze“ fiir die soziale Pra-
xis der Christen darstellt und die ideologische Besetzung
der Theologie der Befreiung (als Instrument sozialisti-
scher und marxistischer Gruppen) betont, ist dies Aus-
druck der noch immer bestehenden starken Spannungen.

Die These einer Kirchlichkeit der Befreiungstheologie
sollte demgegeniiber gerade zu einfache Oppositionen
sprengen, die das Lehramt gegen eine ,Sonderlehre eini-
ger Theologen® ausspielen, und zu einer differenzierteren
Lekttre des Konfliktes fiihren. Gerade auf dem Hinter-
grund kirchlicher Praxis in der Pluralitat threr Ausgestal-
tung ist eine Vielfalt von befreiungstheologischen Ansit-
zen moglich. Die Reflexionen auf Befreiung, die vom
Lehramt angestellt werden, stehen in kritischem und
befruchtendem Dialog mit den einzelnen Ausgestaltun-

gen der Befreiungstheologie. Die zweite Instruktion zu
Fragen der Befreiungstheologie (vgl. HK, Mai 1986, 227
ff.) und vor allem der Brief des Papstes vom 9. 4. 1986 an
die in Itaici versammelten brasilianischen Bischéfe (vgl.
HK, Juni 1986, 277 ff.), der die ,Niitzlichkeit® und , Not-
wendigkeit® (Nr. 6) einer Theologie der Befreiung fiir die
lateinamerikanische Kirche unterstreicht, sind auf diesem
Hintergrund, das betonen ganz unterschiedliche Vertreter
der Befreiungstheologie wie G. Gutiérrez und J.-C. Scan-
none oder die Briidder Boff in threm ,,Offenen Brief* zur
zweiten Instruktion, rezipiert worden.

Die Gefahren und Engfihrungen in der Ausgestaltung
der Theologie der Befreiung, auf die in diesen Dokumen-
ten hingewiesen worden ist, wie z. B. die Divinisierung
des Politischen, eine Nivellierung des Unterschiedes zwi-
schen menschlichem Wohl und christlichem Heil, haben
auch zu einer selbstkritischen Reflexion der Befreiungs-
theologen gefithrt. Umgekehrt ist der Befreiungsgedanke
in die kirchliche Sozialverkiindigung aufgenommen wor-
den, von , Evangelii nuntiandi“ (v. a. 25-39) bis ,,Sollicitu-
do rei socialis“ durchzieht er die papstlichen Lehrschrei-
ben.

Zunehmende Pluralisierung der
Befreiungstheologie

In den ersten Jahren der Theologie der Befreiung stand
eine auf rein sozialwissenschaftliches Instrumentarium
zuriickgreifende Gesellschaftsanalyse im Zentrum der
methodologischen Arbeiten; betont wurde der ,,epistemi-
sche Bruch® mit ideologisch besetzten Erkenntnisarten;
gesellschaftliche Veranderungspraxis wurde durch den
Rickgriff auf Elemente der marxistischen Gesellschafes-
analyse theoretisch reflektiert. Demgegeniiber wurden
Ansdtze einer , Theologie des Volkes®, die sich an einer in
Geschichte und Religiositit des Volkes verankerten ,la-
teinamerikanischen® Identitat orientierten (vgl. vor allem
die Arbeiten argentinischer Theologen wie Lucio Gera ),
als Ansatz einer Befreiungstheologie weniger ernst
genommen.

Durch eine groflere Weite des methodisch-hermeneuti-
schen Instrumentariums, die sich in den letzten Jahren
abzeichnet, ist es nun moglich, verschiedene Ausgestal-
tungen der Befreiungstheologie ins Gesprich zu bringen.
Neben den Sozialwissenschaften erhalten Humanwissen-
schaften, Psychologie sowie eine philosophisch-theologi-
sche Hermeneutik (vor allem im Anschluff an Paul
Riceeur ) einen groflen Stellenwert. Historische Arbeiten
binden die Theologie der Befreiung in die Tradition der
Kirche (vgl. Eduardo Hoornaert ) und die Geschichte der
Kirche auf dem lateinamerikanischen Kontinent ein. Posi-
tiv ist dies vor allem im Blick auf eine stirkere Inkarnati-
on der Theologie der Befreiung in der Geschichte La-
teinamerikas, ihre ,latinoamericanicidad“ zu werten, war
die Sozialanalyse doch durch ein von auflen aufgegebenes
— curopdisches — Instrumentarium geprigt. In diesem
Kontext muff das weit angelegte Projekt einer Geschichte
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der Theologie in Lateinamerika (CEHILA) erwiahnt wer-
den, das unter der Leitung von Enrigue Dussel steht,
sowie die Ausbildung einer stark inkulturierten feministi-
schen Theologie der Befreiung. Seit 1979 finden regel-
miflig Kongresse der ,Mujeres para el didlogo“ statt;
Schwerpunkte liegen in Zentralamerika (am 6kumeni-
schen Forschungsinstitut DEI, Costa Rica) und in Brasi-
lien (vgl. hier vor allem die Arbeiten von lvone Gebara
und Maria Clara Bingemer).

Praxis ist nicht auf die innerweltliche
Praxis zu reduzieren

Auf diesem Hintergrund erwichst auch das Interesse von
G. Gutiérrez fiir herausragende Vertreter der lateinameri-
kanischen und peruanischen Geschichte und Kultur, fir
Bartolomé de las Casas, Felipe Guamian Poma de Ayala,
fiir José Maria Arguedas oder César Vallejo. Es bildet sich
eine peruanische, chilenische oder argentinische Gestalt
der Theologie der Befreiung heraus. Das Interesse an
SKultur® und in diesem Zusammenhang eben auch fir
kulturelle Randgruppen, fiir eine Aufwertung der Indio-
bzw. Indianerfrage in der Theologie der Befreiung spie-
gelt sich kirchenpolitisch im Blick auf die Vorbereitung
von Santo Domingo und in der Thematik der ,,Evangeli-
sierung der Kultur® wider. Wichtig ist, die Thematik der
Kultur in eine mit gescharftem Realitatssinn betriebene
Sozialanalyse einzugliedern. In der Arbeit von Clodovis
Boff, ,, Theologie und Praxis. Die erkenntnistheoretischen
Grundlagen der Theologie der Befreiung®, in der die
Reflexion auf die Vermittlung von Theologie und Sozial-
wissenschaften am weitesten vorangetrieben worden ist,
sind Spuren ausgelegt worden, denen im Blick auf die
erweiterte Sozialanalyse noch weiter nachgegangen wer-
den muf.

Der Dialog mit den Wirtschaftswissenschaften zeichnet
sich langsam ab; gerade er ist notwendig, um der Option
fiir die Armen im groflen Kontext des Nord-Siid-Dialo-
ges, der internationalen wirtschaftlichen Verflechtungen
ihre gesellschaftspolitische Relevanz und Dialogfahigkeit
zu geben, um die Chance eines notwendigen theologi-
schen Beitrages nicht zu verspielen. In der letzten Ausga-
be seiner , Theologie der Befretung® riickt G. Gutiérrez
von der Dependenztheorie ab, von der Terminologie des
Klassenkampfes und von der Aussage einer Konfliktivitit
der Geschichte (vgl. die Umarbeitung des Kapitels ,,Fra-
ternidad cristianay lucha de clases® und neue Uberschrift
sFey conflicto social®), ohne jedoch die Schirfe seiner
Kritik an den faktisch bestehenden innergesellschaftli-
chen Konfliktpotentialen zuriickzunehmen.

In den letzten Jahren kam es — sicher unter dem Vorzei-
chen einer groflen ,Erniichterung und , Entzauberung®
(G. Gutiérrez, Jan Sobrino) zu einer verstirkten theologi-
schen Reflexion. Diese zeigt sich auch an der Awusdifferen-
zierung der Theologie der Befreiung in einzelne theologi-
sche Traktate (vgl. die Gotteslehre von R. Murioz, die
christologischen Arbeiten von J. Sobrino und J. Segundo;

eine Mariologie aus feministischer Perspektive von I.
Gebara und M. Cl. Bingemer; J. Comblin iiber den Heili-
gen Geist, die Sakramentenlehre von F. Taborda, J. B.
Libanio und M. Cl. Bingemer zur Eschatologie; es gibt
Versuche der Entfaltung einer Fundamentalmoral, die
Ausarbeitung von Grundziigen einer Pastoral der Befrei-
ung). Ohne einen verstarkten Dialog mit der abendlandi-
schen Theologie (vor allem in den historischen Wissen-
schaften, in der Exegese) kann diese theologische ,All-
tagsarbeit” sicher nicht vorangetragen werden. Erst tiber
einen solchen Dialog kénnen die de facto bestehenden
Spannungen zwischen der Tradition der abendlandischen
und einer in der Geschichte der lateinamerikanischen Vol-
ker verwurzelten Theologie begrifflich erfafit und dann
ausgetragen werden.

Verwiesen sel nur auf die noch unaufgeklirte geschichts-
philosophische Problematik, die sicher nicht wenig die
theologische Komponente des Konfliktes um die Theolo-
gie der Befreiung bertihrt hat (vgl. die Polemik um das
Geschichtsverstindnis von G. Gutiérrez). Methodolo-
gisch gesehen wird die theologische Dimension des Pra-
xisbegriffes herausgearbeitet, die urspriingliche Einheit
von Praxis und Spiritualitit. Praxis, und dies wird dabei
auch fiir die erste Phase der Theologie der Befreiung
reklamiert, ist nicht auf eine eindimensionale, rein hori-
zontale, innerweltliche Praxis zu reduzieren: Praxis ist in
ihrer Tiefe Glaubenspraxis und konkrete gesellschaftliche
Praxis, Gebet und Praxis in einem. Die Theologen der
Befreiung fassen ihren Theologiebegriff in der urspriing-
lichen Einheit von Rationalitit und Mystik. Die Nihe zur
patristischen Theologie wird betont; bislang liegen jedoch
nur wenige historische Arbeiten vor. Die vielfaltigen
Untersuchungen zur Spiritualitit der Befreiung, hier kann
im Grunde fast jeder Befreiungstheologe zitiert werden —
G. Gutierrez’ ,Aus den eigenen Quellen trinken®, J. So-
brinos ,,Geist, der befreit” —, verstehen sich so nicht als
eine angemahnte Erginzung zu den ersten Ausformungen
der Theologie der Befreiung, sondern als Akzentuiernung
einer schon in der Wurzel der Theologie der Befreiung
angelegten Gestalt.

Nach dem Scheitern des ,real existie-
renden Sozialismus®

Der Lebensimpuls, den die Theologie der Befreiung gera-
de aus einer Situation des Todes erhilt, einer Situation von
Armut, Not und Unterdriickung in den unterschiedlich-
sten Gestalten, bestimmt die Dynamik der Inkarnation
des Glaubens in der lateinamerikanischen Gesellschaft.

Eine der letzten Arbeiten von Jon Sobrino entfaltet die
theologische Dimension des Praxisbegriffes unter der
Bezeichnung ,intellectus amoris*: Der ,intellectus fidei®
der Theologie der Befreiung ist ein in die konkrete gesell-
schaftliche Wirklichkeit eingelassener, inkarnierter”
sintellectus®, und so primar ein ,intellectus misericor-
diae“ und ,intellectus amoris®. In diesem differenzierten
Zugang zum Begriff der Praxis und vor allem ihrem theo-
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logischen Grund ist von Anfang an auch jedem Ideologie-
vorwurf, der Bindung der Theologie der Befreiung an ein
ganz bestimmtes politisches oder wirtschaftliches Kon-
zept von Befreiung, der Boden entzogen. Philosophisch-
theologische Analysen zu konkreten Vermittlungsgestal-
ten dieser Praxis unterstreichen dies (vgl. die Arbeiten von
J. C. Scannone). Auf diesem Hintergrund muf} auch die
lateinamerikanische Reaktion auf die in Europa gefiihrte
Sozialismusdebatte gelesen werden.

Die Diskussion um das Ende des real existierenden Sozia-
lismus in Osteuropa und seine Konsequenzen fiir die
»Utopie“ der Theologie der Befreiung hat in Lateinameri-
ka erst angefangen; vor allem in brasilianischen Zeit-
schriften wie der ,,Revista eclesiastica brasileira®, ,, Vozes®
und ,Perspectiva teolégica“ oder in den Arbeiten von
Fernando Castillo (Santiago de Chile) beginnt eine solche
Reflexion. Von Bedeutung wird sicher sein, von einem
differenzierten theologischen und philosophischen Pra-
xisverstindnis und seinen verschiedenen ethischen, politi-
schen, gesellschaftlichen Vermittlungsformen auszuge-
hen: Ansonsten wird die Relevanz der Theologie der
Befreiung von einer in der Geschichte der lateinamerika-
nischen Gesellschaft sicher bedeutsamen konkreten Form
von Praxis — dem Projekt des Sozialismus — abhingig
gemacht. Methodologisch gesehen wird dadurch jedoch
der ,intellectus fidei bzw. ,intellectus amoris“ der Theo-
logie der Befreiung verkurzt.

In den europdischen Diskussionen um das Ende bzw. die
verbleibende Utopie des Sozialismus wird ganz bewufit
ein Briickenschlag zur Theologie der Befreiung versucht.
Bereits Mitte der 80er Jahre begann in der Theologie der
Befreiung die Diskussion um die ,,Utopien in der la-
teinamerikanischen Geschichte und Kultur, bedingt auf
der einen Seite durch die Kritik an der Marxismusrezepti-
on, auf der anderen Seite durch die wachsende Verelen-
dung und damit verbunden eine zunehmende Sakularisie-
rung, Korruption und einen enormen Werteverlust, sowie
durch das Scheitern konkreter politischer sozialistischer
Projekte. Differenziert wurde hier schon frith zwischen
einem Sozialismus als ,sozialem Ideal“ (L. Boff) und dem
real existierenden Sozialismus marxistisch-leninistischer
Auspragung. Zukunft, so L. Boff, wird nur ein demokra-
tischer Sozialismus haben, der sich von den Prinzipien der
Partizipation, Solidaritit, sozialer Gleichheit und
Gemeinschaft leiten lifit (vgl. hier auch die ,,Cartas teold-
gicas sobre o socialismo® von Cl. Boff).

Entzauberung der Utopien des ersten
Aufbruches

In das Zentrum der theologischen Reflexionen vor allem
seit Puebla riickt der Arme —und vielleicht kann vermutet
werden, ob nicht hier — im ,,armen Anderen“ — die ,,Uto-
pie“ der lateinamerikanischen Theologie liegt, so paradox
es klingen mag, wenn man die konkrete Situation von
Verelendung, die neue Armut der Mittelklassen etc. vor
Augen hat. Das Projekt eines ,neuen Menschen® kann

nur in der Realitit des konkreten Anderen ansetzen. Und
genau dies ist eine Utopie ,von der Kehrseite der
Geschichte her”. Gerade weil die konkrete Situation der
Armut in Lateinamerika immer mehr im Blick der Theo-
logie steht, geht es hier nicht um eine Mythifizierung des
Armen, vielmehr um einen grofleren Realismus. Genau
darin mag auch die Entzauberung der Utopien des ersten,
auch revolutioniren Aufbruchs der Theologie der Befrei-
ung liegen. Momente einer vor allem die lateinamerikani-
schen Metropolen umgreifenden Sikularisierung und
kulturellen Nivellierung werden zudem in der Theologie
der Befreiung greifbar.

Die Gestalt des Hiob und die Frage, wie Gott das Elend
zulassen konne, werden verstirkt zu Leitmotiven der
Theologie der Befreiung. Der Schrei der Armen ange-
sichts der Armut ist auch ein Schrei im Angesichte Gottes.
Es ist der Gott des Lebens in einer Welt des Todes, der, so
betont G. Gutiérrez in der neuesten Auflage der ,, Theolo-
gie der Befreiung®, auf dem Spiel steht. Uber den Blick in
das Gesicht des Armen spricht Gott und wird der einzel-
ne aus der Verhaftung in seine eigene Enge zur Praxis
befreit. In dieser konkreten ,Inkarnation® der Theologie
in der lateinamerikanischen Realitit ist sie ebenso genuin
biblisch: Gott steht auf dem Spiel, er gibt sich in das Spiel
in seiner eigenen Inkarnation in Welt und Geschichte.

Realitdtssinn und Hoffnung wahren
und verbinden

Die Befreiungstheologie ist in vielen Basisgruppen, in vie-
len ungeschriebenen Befreiungstheologien gegenwirtig;
gerade sie sind ein notwendiges inspirierendes Moment
fiir thre weitere Entwicklung. Wichtig fiir thre Zukunft ist
aber dartiber hinaus eine stirkere Verankerung an der
Universitit und im interdiszipliniren Wissenschaftsdis-
kurs. Die Gesellschaftsanalyse kann nur vorangetrieben,
ihr Instrumentarium nur bereichert werden im Dialog mit
Wirtschafts-, Politik- und Sozialwissenschaften. Von
ithrem weiten, unterschiedlichste Ausformungen auf eine
Mitte hinfithrenden Praxisbegriff kann sie ein Modell fiir
einen Pluralismus abgeben, und durch ihr genuin kirchli-
ches Wesen ist die Gefahr einer Segmentierung oder gar
Kirchenspaltung ausgeschlossen. Es geht aber nicht nur
um ihre Zukunft, auf dem Spiel steht vielmehr die Gestalt
der lateinamerikanischen Kirche selbst. Zudem kann der
wachsenden Armut nur dann widerstanden werden, wenn
sie wahrgenommen wird; nur eine wirklich in der Realitit
der lateinamerikanischen Gesellschaft inkarnierte Theo-
logie kann die befreienden Krifte des Menschen aufriit-
teln. Angesichts eines Neokonservatismus in Kirche und
Politik, der - politisch gesehen — mit wachsender Demo-
kratiemudigkeit, mit Lethargie und Zynismus iiberein-
geht und in philosophischer Perspektive die Gefahr eines
Utopie- und Zukunftsverlustes in sich birgt, hat die Theo-
logie der Befreiung eine nicht zu unterschitzende Aufga-
be, Realititssinn und Hoffnung zu wahren und zu verbin-
den. Gerade darum gilt 1991 wie 1971 ,Mirar léjos“ —
»weit blicken®. Margit Eckholt



