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Theologie der Befreiung im Religionsdialog

Eine neue Entwicklung in Lateinamerika

Die Befreiung der Armen ist in der Gegen-
wart ohne den Dialog mit den Angehérigen
aller Religionen nicht mehr vorstellbar.
Denn die Religionen tragen nicht nur grofie
Verantwortung fiir die Entstehung von Ar-
mut, sondern bergen auch wesentliches Po-
tential fiir ihre Uberwindung. Aus dieser
Einsicht beginnt sich seit wenigen Jahren in
der Theologie der Befreiung eine neue
Stimme zu erheben, die nach der Auseinan-
dersetzung mit der Religionstheologie, spe-
ziell deren pluralistischer Ausrichtung, ruft.

Auch wenn diese Entwicklung erst seit
etwa fiinf Jahren konkret greifbar ist, kénnen
ihre Wurzeln bis in die Anfinge der Theolo-
gie der Befreiung verfolgt werden. Denn diese
Theologie lebte zwar immer von einer star-
ken, von barthscher und marxscher Reli-
gionskritik gendhrten Skepsis gegeniiber
religiosen Ausdrucksformen und ihren ent-
fremdenden Wirkungen, besonders auf die
Armen. Zugleich bewirkte aber die Option
fiir die Armen von Anfang an eine grofie Auf-
merksamkeit und ein zunehmendes Wohl-
wollen fiir die religiésen Erfahrungen der Ar-
men. Besonders in den Basisgemeinden und
in ahnlichen Formen kirchlicher Neuschop-
fung wuchs bald ein neues Selbstbewufitsein
heran, welches indigene, afroamerikanische
und synkretistische Formen der Religiositit
nicht nur tolerierte, sondern als Ausdruck der
religiésen Selbstbestimmung der Armen ernst
nahm und férderte. Die von Anfang an gel-
tende Offenheit der Theologie der Befreiung
fiir das, was das Konzil die Zusammenarbeit
mit allen Menschen guten Willens nannte
(vgl. GS 52), machte den Dialog mit Atheisten
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ebenso selbstverstindlich wie den Dialog und
die Zusammenarbeit mit den Menschen guten
Willens, die zu anderen Religionen gehérten.
Seit den 1990er Jahren nennt man diese Of-
fenheit ,Makrodkumenismus“! — ein Oku-
menismus, der iiber die Zusammenarbeit
zwischen den christlichen Kirchen hinaus-
geht.

Aus der Offenheit fiir die religiosen Er-
fahrungen der Armen erwuchs in den 80er
und 90er Jahren dariiber hinaus das theolo-
gische Paradigma der Inkulturation. Parallel
dazu und in vieler Hinsicht radikaler und
klarer entstand die theologische Bewegung
der ,Teologia India“ (indigene Theologie)?
mit ihren zahlreichen lokalen und regionalen
Kontextualisierungen. Im Gegensatz zu den
meisten' Theologien der Inkulturation be-
treibt die Teologfa India den Dialog mit den
indigenen Religionen und bereitet damit die
Auseinandersetzung der Theologie der Be-
freiung mit der pluralistischen Religions-
theologie vor.

Diese Auseinandersetzung war von asia-
tischen und nordamerikanischen Theologen
wie Aloysius Pieris und Paul Knitter bereits
seit lingerem gefordert worden. Als ihr er-
ster Meilenstein kann der Kongref§ der bra-
silianischen Gesellschaft fiir Theologie und
Religionswissenschaften SOTER im Juli
2000 genannt werden. Die Publikation der
Beitrige zu diesem Kongrefl® dokumentiert
den Aufbruch in der Theologie der Befrei-
ung zu der Auseinandersetzung mit dem re-
ligiosen Pluralismus. Es folgten zahlreiche
weitere Publikationen in der nicaraguani-
schen Zeitschrift ,, Alternativas®®, in der im
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Internet erscheinenden ,Revista electrénica
Latinoamericana de Teologia“ (RELaT)?, in
Concilium® sowie in weiteren Zeitschriften.

Die V. Generalversammlung der Oku-
menischen Vereinigung der Theologinnen
und Theologen der Dritten Welt (EAT-
WOT), die unter dem Eindruck der Atten-
tate vom 11. September vom 24. September
bis 1. Oktober 2001 in Quito stattfand, gab
den Anstof fiir ein ambitioniertes Publika-
tionsprojekt, das die theologische Auseinan-
dersetzung um Pluralismus und Befreiung
nicht nur dokumentieren, sondern auch vor-
antreiben soll. Die beiden ersten Titel” einer
auf fiinf Binde angelegten Serie, in der diese
Auseinandersetzung bis hin zu einer neuen
Synthese betrieben werden soll, sind bereits
erschienen. Auch auf dem ,Weltforum
Theologie und Befreiung®, das vom 20. bis
25. Januar 2005 in Porto Alegre unmittelbar
vor dem Weltsozialforum stattfand und an
dem 200 Theologen und Theologinnen aus
allen Kontinenten teilnahmen, spielte die
Frage des interreligiosen Dialogs eine wich-
tige Rolle.

Viele der genannten Publikationen zeugen
davon, daf} die Begegnung mit der Welt der
Religionen als neu empfunden wird. Denn
auf dem lateinamerikanischen Kontinent, der
nach eigenem Selbstverstindnis immer noch
latholisch ist, schien fiir die Theologie der
Befreiung lange Jahre hinweg nicht die Not-
wendigkeit zu bestehen, sich mit den nicht-
christlichen Religionen zu befassen. Die
wachsende Offenheit fiir die indigenen und
afroamerikanischen Religionen bereitete die
Theologie aber darauf vor, zu Beginn des
neuen Jahrtausends unter dem Eindruck reli-
gidser Motive, die fiir Terroranschlige und

Kriege in Anspruch genommen werden, die-

Dringlichkeit einer Auseinandersetzung mit
dem religiésen Pluralismus zu erkennen.
Diese wird daher meist als neu, notwendig
und spannend charakeerisiert, und gelegent-
lich schimmert die Frage durch: Warum ha-

ben wir uns diesem Thema nicht schon lingst
gestelle?

Notwendig ist die Auseinandersetzung
aber nicht nur wegen der wachsenden politi-
schen Bedeutung der Religionen, sondern
auch, weil die Theologic der Befreiung, um
der Option fiir die Armen treu zu bleiben,
sich den religiésen Erfahrungen der Armen
stellen mufl. Auflerhalb Lateinamerikas sind
diese Armen aber in ihrer Mehrheit Nicht-
christen, und der Dialog mit ihnen fiihre
notwendigerweise zum interreligiésen Dia-
log. Angesichts globaler Strukturen von Un-
terdriickung und Verarmung kann die Op-
tion fiir die Armen sich ja nicht auf die
Armen nur eines Kontinents beziehen, son-
dern mufl auch globale Strategien der Befrei-
ung anzielen.

Der Dialog mit der Theologie des religié-
sen Pluralismus wird aber von den Vertre-
tern und Vertreterinnen der Theologie der
Befreiung nicht nur als ein Mittel zu effizi-
enteren Strategien der Befreiung betrachtet,
sondern vor allem als ein Zeichen der Zeit,
das sie in Gestalt wachsender Armut und ei-
nes zunchmenden Bewufitseins fiir die Reli-
gionen der Welt herausfordert, die eigene
Theologie neu auszurichten.

Die bereits vorliegende Literatur macht
deutlich, dafl es sich nicht darum handelt,
dafl die Theologie der Befreiung ein verges-
senes Thema aufarbeitet. Die Herausforde-
rung durch den religiosen Pluralismus fithrt
vielmehr zu einer Auseinandersetzung iiber
alle zentralen theologischen Themen und
tiber die Frage nach der Theologie selbst. An
dieser Auseinandersetzung sind dartiber
hinaus wichtige Stromungen, die sich in den
letzten Jahrzehnten in der Theologie der Be-
fretung entwickelt haben, beteiligt: Positio-
nen aus der klassischen Theologie der Befrei-
ung, aus der feministischen Theologie, aus
den indigenen und den afroamerikanischen
Theologien und der Theologie der Inkultu-
ration treten in einen Dialog mit Uberlegun-
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gen aus der althergebrachten Theologie der
Religionen und den Entwicklungen in der
pluralistischen Religionstheologie. Die Be-
teiligung dieser verschiedenen Perspektiven
und die Bezugnahme auf die zentralen theo-
logischen Themen lassen erwarten, dafl diese
Auseinandersetzung tatsichlich zu einer
grundlegenden Neuorientierung der Theolo-
gie fithren wird.

Fiir die Theologie des religiosen Pluralis-
mus entstehen alle Religionen der Welt,
nicht nur das Christentum, aus dem Dialog
des offenbarenden Gottes mit dem horenden
und antwortenden Menschen. Die Religio-
nen sind fiir die Vertreterinnen und Vertreter
dieser theologischen Strémung Teil des Of-
fenbarungs- und Heilsplanes Gottes. Die
Theologinnen und Theologen der Befrei-
ung, die den Dialog mit der pluralistischen
Religionstheologie suchen, gehen meist von
einer dhnlich positiven Bedeutung der Reli-
gionen aus, ohne dabei einer Relativierung
oder einem Relativismus der Religionen zu
verfallen. Die Anerkennung der Religionen
ist fiir sie nicht eine taktische Mafinahme zu
Beginn des Dialogs, so daff sie nur ihrer Exi-
stenz de facto gelten wiirde. Die Religionen
werden vielmehr de iure anerkannt — als je
unterschiedliche Offenbarung Gottes an die
Menschen verschiedener Regionen und
Epochen. Die Eigenart der christichen Of-
fenbarung wird hierbei nicht geschmilert,
aber auch nicht einseitig absolut gesetzt.
Denn — und hier scheint das Erbe der barth-
schen Religionskritik durch - Gott ist
grofier als jede Religion, auch grofier als das
Christentum.

Die Anerkennung der Religionen hat fiir
die Theologie der Befreiung vor allem in
zweierlei Hinsicht Konsequenzen: Zum ei-
nen steht die Anerkennung der religiosen
Erfahrung der Armen im Mittelpunke des
Interesses. Deswegen nimmt auch die Aus-
einandersetzung mit den indigenen und
afroamerikanischen Religionen einen pro-
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minenten Platz in dieser Diskussion ein.
Zum anderen ist man sich aber auch bewuft,
daf} die Anerkennung der Religionen im
fundamentalen Gegensatz zur Politik der
Vereinigten Staaten und der westlichen Welt
insgesamt steht. Auch fehlt nicht der Hin-
weis auf den Widerstand gegen die Abgren-
zungspolitik des Vatikans und fundamenta-
listischer Tendenzen in anderen Religionen.
Die Anerkennung der Religionen und die
Suche nach Dialog und Zusammenarbeit mit
ihnen leisten in der gegenwirtigen Lage der
Welt einen Beitrag zur Befreiung der Armen.

Die Anerkennung der religiosen Erfah-
rungen der Armen schliefit natiirlich ein, daf§
auch synkretistische Religionsformen und
doppelte Religionszugehdrigkeit, wie sie
unter Armen hiufig vorkommen, bejaht
werden. Gerade die indigenen und afroame-
rikanischen Theologien der Befreiung haben
die Bedeutung dieser Anerkennung in den
letzten Jahren eindrucksvoll herausgestellt.
So ergeben sich weitere interessante Be-
rithrungspunkte in diesem Bereich mit
Uberlegungen aus der pluralistischen Reli-
gionstheologie Asiens.

Uber der uneingeschrinkten Anerken-
nung der Religionen als Teil des Heilsplans
Gottes vergifit die Theologie der Befreiung
aber nicht ihre traditionelle Religionskritik,
besonders dann nicht, wenn die Verantwor-
tung der Religionen fiir Gewalt, fiir die Ent-
stechung von Armut und die Verhinderung
von Befreiung thematisiert werden mufl. Die
klassische innerkirchliche Kritik an ekkle-
sialen Strukturen und theologischen Vor-
winden, die zu Lasten der Armen gehen,
weitet sich auf eine quasi ,innerreligiose”
Kritik hin. Bei allem Wohlwollen gegeniiber
den nichtchristlichen Religionen und trotz
ihrer fundamentalen Anerkennung, die da-
durch nicht entwertet wird, kann es fiir die
Theologie der Befreiung keinen interreligio-
sen Dialog auf dem Riicken der Armen ge-
ben. Die Religionen werden vielmehr mit
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demselben Mafl gemessen, mit dem die
Theologie der Befreiung auch die christliche
Religion und die westliche Welt mifit: Men-
schenwiirde, Gerechtigkeit und Befreiung.

Hierin ist der wichtigste Beitrag der
Theologie der Befreiung in threm Dialog mit
der pluralistischen Religionstheologie zu se-
hen. Der interreligiose Dialog ist fiir diese
Autoren und Autorinnen kein Wert an sich,
sondern steht im Dienst der Gerechtigkeit
und der Befreiung. Die Religionskritik im
Namen der Armen ist integraler Bestandteil
des interreligiosen Dialogs. Dabei geht es
nicht um eine fundamentale Kritik jeder re-
ligisen Ausdrucksform, sondern um eine
gezielte Kritik an einzelnen religiosen Ver-
hiltnissen, Lehren und Institutionen, die
Ungerechtigkeit schaffen und Befreiung ver-
hindern. Die grundsitzliche Anerkennung
aller Religionen bleibt deshalb unangetastet.
Vielmehr werden gerade die Religionen
selbst als Garanten von Menschenwiirde
und Solidaritit angerufen. Angesichts der
notwendigen Religionskritik setzt die Theo-
logie der Befreiung nicht auf die Uberwin-
dung der Religionen, sondern auf ihre Be-
kehrung zu den Armen.

Diese Bekehrung wird nicht als eine Be-
kchrung aller zum Christentum oder zum
christlichen Gottesbild verstanden. Viel-
mehr wird von den Religionen gerade die
Treue zur eigenen Tradition und die Abkehr
von fundamentalistischen Tendenzen erwar-
tet. Die Option fiir die Armen, die sich bei
der innerchristlichen Religionskritik bereits
bewihrt hat, kann dabei als Mefilatte dienen,
um unmenschliche und ungerechte religiése
Strukturen zu identifizieren und zu denun-
zieren. Diese Option gehort wesentlich zum
Beitrag von Christinnen und Christen zum
interreligiosen Dialog.

Die Begegnung der Theologie der Befrei-
ung mit der Theologie des religiosen Plura-
lismus zeitigt zahlreiche Konsequenzen in
den wichtigsten Themen der Theologie.

Wihrend in der Gottesfrage bislang der Mo-
notheismus als Garant der Befreiung von
Gotzendienst und Unterdriickung betrach-
tet wurde, treten nun auch die Aspekte der
Einseitigkeit und historischen Intoleranz
des Monotheismus in den Blick. Durch die
Offenheit fiir den religiosen Pluralismus er-
langen jetzt auch andere Namen und Er-
scheinungsformen des Géttlichen Bedeu-
tung in der Theologie der Befreiung, weil
anerkannt wird, dafl ein monotheistisches
Gottesbild, das einseitig minnlich, weiff und
dominant geprigt ist, sich zur Unter-
driickung von Frauen und Menschen indige-
ner und afroamerikanischer Abstammung
mifibrauchen liffe. Die prophetische Kritik
der menschenverachtenden Gotzen der neo-
liberalen westlichen Welt dennoch aufrecht-
zuerhalten, stellt cine neue Herausforderung
an die Formulierung des monotheistischen
christlichen Gottesbildes dar. Es wird notig
sein zu zeigen, dafl Gott, der grofler ist als
alle Religionen, sich aber unter vielen Na-
men offenbart hat, in dieser Pluralitit als der
Anwalt der Armen identifiziert werden
kann.

Eine ihnliche Herausforderung besteht
auch in der Christologie. Denn diese nimmt
eine hochst prominente Stellung in der klas-
sischen Theologie der Befreiung ein. Muf} sie
— in der Tradition John Hicks — géwisser-
maflen heruntergestuft werden, um den an-
deren Religionen entgegenzukommen, oder
kann das Christentum einen universalen Be-
freier proklamieren, ohne die Moglichkeiten
der Befreiung, die in den anderen Religionen
existieren, abzuwerten? Angesichts des Dia-
logs mit den anderen Religionen wird die
Theologie der Befreiung ihre Christologie
neu diskutieren miissen.

Die Konsequenzen fiir die Ekklesiologie
scheinen leichter zu ziehen zu sein. Denn die
vom Konzil festgestellte Differenz zwischen
Kirche und Reich Gottes erméglicht es, der
Kirche auch im interreligiésen Dialog eine
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dienende Funktion zuzuweisen. Die An-
gehdrigen der anderen Religionen sind auf
die Kirche hingeordnet, nicht weil es ihre
Berufung ist, sich zu ihr zu bekehren, son-
dern weil alle Menschen guten Willens ge-
meinsam mit den Armen an ihrer Befreiung
arbeiten sollen. Die Lehre von der Kirche
der Armen in der Theologie der Befreiung
lann sich also in der Begegnung mit dem re-
ligivsen Pluralismus weiterentwickeln.

Wie bei diesen zentralen theologischen
Themen wird die Theologie der Befreiung in
vielen Fillen neu reflektieren, welche Kon-
sequenzen die Begegnung mit dem religic-
sen Pluralismus fiir sie hat. Auch das Thema
der Offenbarung, die Stellung der Bibel und
der Tradition, die Bedeutung des Amtes und
der Sakramente fordern cine vertiefte Aus-
einandersetzung unter den Augen nicht nur
der Armen, sondern auch der Religionen der
Welt.

Die Begegnung der Theologie der Befrei-
ung mit dem Pluralismus der Religionen ist
— wie in dieser kurzen Reflexion nur ange-
deutet werden konnte — ein spannendes und
zukunftsweisendes Projekt. Im Angesicht
der Armen und im Dialog mit den Religio-
nen entstehen neue Wege in eine menschen-

freundlichere und gerechtere Zukunft. Es ist
den Theologinnen und Theologen Lateina-
merikas zu wiinschen, dafl viele Menschen
guten Willens von allen Kontinenten und
aus allen Religionen an diesem Projekt mit-
arbeiten. Stefan Silber
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Religion und Kirche als Unterhaltung?

Woas hat das Unterhaltungsmedium Fernse-
hen mit Religion zu tun? Nicht viel, vermu-
tet so mancher Medienbeobachter. Religion
als Bindung an das Unbedingte, Unendliche
scheint nicht zusammenzupassen mit dem
Massenmedium Fernsehen, das primir auf
unterhaltenden Sinnengenuf zielt. Doch das
Fernsehen ist religidser, als es auf den ersten
Blick hin wirkt. Das religiose Wort hat im
TV-Programm secinen Platz. Geistliche spre-
chen von der Fernsehkanzel das ,,Wort zum
Sonntag®, festliche Gottesdienste und Ponti-
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fikalimter werden regelmiflig ibertragen,
an Peiertagen sind religiése Features und
Meditationen zu sehen.

Bei den Verantwortlichen fir die Pro-
grammgestaltung gelten jedoch explizit reli-
givse Kirchensendungen oft als Quotenkil-
ler. So verschwindet Kirche im Fernsehen
immer mehr in Programmnischen. Auch das
Fernsehpublikum fiir explizit religise The-
men schwindet. Dieser Tatsache steht eine
andere, erstaunliche Entwicklung gegen-
tiber: Religitses Leben und die Sicht der Kir-



