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Ludwig Kaufmann

Eine theologische Chronik von Gerechtigkeit
und Frieden

Pater Ludwig Kaufmann SJ sagt von sich, er sei «kein akademischer Theologe, hochstens ein
theologischer Chronist». Lassen wir das «hdchstens» beiseite: Theologischer Chronist ist er mit
einem aussergewohnlichen Blick fiir die oft diisteren Hintergriinde scheinbar rationaler Ausein-
andersetzungen in Theologie und Kirche. Unerbittlich wird der Chronist, wo abstrakte Wahr-
heitsanspriiche sich gegen die Menschenrechte kehren, wo der kirchliche Apparat « Falle» produ-
ziert, die der Lehre spotten, auf die er sich beruft. Sie tragen seltsamerweise immer die Namen der
Opfer und nie der Tdter. Die «Fille» heissen Pfiirtner, Kiing, Schillebeeckx, Leonardo Boff,
Curran . . . und nehmen kein Ende. Ihnen widmet Kaufmann seine solidarische Aufmerksam-
keit, vor allem in der Zeitschrift «Orientierung», deren Hauptredaktor er ist. Uber den «Fall
Pfiirtner» hat er dariiber hinaus im Oktober 1987 ein umfangreiches, prazis recherchiertes und
dokumentiertes Werk der Offentlichkeit iibergeben (vgl. die Buchbesprechung auf Seite 40 in
diesem Heft). Kaufmann setzt ihm als Motto den Satz voran, den er vor Jahren vom hollindi-
schen Kardinal Alfrink gehort hat: «Ich war schon friih mit ,Fillen* konfrontiert, bei denen ich es
unwiirdig fand, wie den Menschen in der Kirche angst gemacht wurde, das heisst eben, dass die
Menschenrechte nicht gewahrt wurden. »

Nun ist Ludwig Kaufmann selbst zu einem «Fall» geworden. Die Theologische Fakultit der
Universitit Freiburg wollte dem theologischen Chronisten den Doktortitel ehrenhalber verleihen,
um Kirche und Gesellschaft in Erinnerung zu rufen, was die akademische Theologie dem publi-
zistischen Dolmetscherdienst des zu Ehrenden verdankt. Theologie hat ja nur Sinn, wenn sie mit
dem «sensus fidelium» dialektisch kommuniziert, das heisst: wenn sie einerseits den Glauben des
Volkes Gottes reflektiert und ihn anderseits vertieft, ermutigt, zu befreiender Praxis anleitet. Da
ist der Dolmetscher gefragt, der diese Dialektik sprachlich vermittelt. Anderer Meinung scheint
jedoch die Schweizerische Bischofskonferenz zu sein. Sie hat sich gegen die vorgesehene Ehren-
promotion von Ludwig Kaufmann ausgesprochen, womit auch die Genehmigung aus Rom un-
terblieb. Wie die «Schweizerische Kirchenzeitung» (10. Dezember 1987) zu berichten weiss, sind
die Bischéfe «einstimmig» der Auffassung, die Ehrung sei nicht angebracht. Den Ehrendoktor
der Theologie konne nur bekommen, wer es verdiene, als «vorbildlicher, beispielhafter Zeuge»
vorgestellt zu werden. Dieses Verdikt diirfte auf seine Urheber zuriickfallen. Die Schweizerische
Bischofskonferenz befindet sich so wenig mehr auf ihrem Niveau, dass die Referenz, die sie ver-
weigert, auch wieder eine ist. Die « Weltwoche» (19. November 1987) spricht geradezu von der
«Ehre, nicht Ehrendoktor zu werden».

Der Vorgang wirft immerhin ein Licht auf das Klima zunehmender Intoleranz im romischen
Katholizismus. Davon betroffen ist nicht nur Ludwig Kaufmann; davon betroffen ist auch die
Theologische Fakultit in Freiburg, der untersagt wird, einen Mann zu ehren, der sich fiir die be-
sten Intentionen des Zweiten Vatikanischen Konzils einsetzt; davon betroffen sind all jene Katho-
liken, welche die Hoffnung fiir ihre Kirche schon lange aufgegeben hiitten, wenn es nicht noch ein
paar «vorbildliche und beispielhafte Zeugen» gibe — wie Ludwig Kaufmann.

Der Text, der hier erstmals veroffentlicht wird, gibt das Referat wieder, das Ludwig Kaufmann
am Seminar des Internationalen Bundes Religiéser Sozialisten in Managua vom 8. bis 10. Okto-
ber 1986 (vgl. NW 1986, Seite 322ff.) vorgetragen hat. Der Chronist iiberblickt die ganze Heils-
und Unheilsgeschichte seiner Kirche. Von Franziskus bis zu den franzosischen Arbeiterpriestern
und den lateinamerikanischen Befreiungstheologen verliuft die Linie des innerkatholischen Wi-
derstands gegen die kirchliche Komplizenschaft mit den Mdchtigen. Im Religiosen Sozialismus
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erkennt Kaufmann Geist vom Geist dieser Gegenbewegung fiir «Gerechtigkeit und Frieden>.
Sein Beitrag liest sich wie ein weiteres Kapitel aus der « Geschichte der Sache Christi» von Leon-

hard Ragaz.

Ludwig Kaufmann verdient mehr als einen Ehrendoktor: unsere Solidaritit.

Vorbemerkung

Die Einladung zu diesem Vortrag traf
mich vollig tiberraschend. Ich bin nicht
Mitglied Ihrer Vereinigung und habe bis-
her auch kaum in personlicher Bezie-
hung zu ihr gestanden, obwohl sich im
nachhinein zeigt, dass es mehr davon
gibt, als ich wusste, insofern hier einer
und dort einer von Ihnen ist, mit dem ich
mich weitgehend auf der gleichen Wel-
lenlédnge fiihle. Aber das kommt weniger
von lhrer europdischen Geschichte als
religiose Sozialisten her, als vielmehr
iiber unsere neuen gemeinsamen Freun-
de aus Lateinamerika, konkret tber
Theologinnen und Theologen der Be-
freiung, zuallererst aus Zentralamerika,
sodann aus Mexiko, aus Brasilien und
aus anderen Lindern dieses Kontinents.

Ich sagte «Theologinnen und Theolo-
gen», denn meine erste Kontaktperson
zu Zentralamerika war die guatemalteki-
sche Theologin Julia Esquivél, damals
Redaktorin von DIALOGO. Uber das
Hilfswerk der Evangelischen Kirchen
der Schweiz (HEKS) gelangte sie zu un-
serer Kommunitidt «Orientierung» in
Zirich. Sie berichtete uns: «Eure Briider
leiden Hunger», und meinte damit die
Jesuiten von CIASCA in Guatemala.
Der erste Kontakt hatte somit eine oku-
menische Note, und so darf ich gleich die
Briicke zu dieser Versammlung schlagen
und Thnen zu Beginn die Gluckwiinsche
von unserer gemeinsamen Freundin Julia
Esquivél uberbringen. Sehr gerne hatte
sie selber an diesem Seminar teilgenom-
men. Sie begleitet uns mit ihrem Geden-
ken und Gebet.

«Theologisches» zu Gerechtigkeit und
Frieden soll ich hier vorlegen. Ich bin
aber kein akademischer Theologe, hoch-
stens ein theologischer Chronist. Ich

Red.

werde mich deshalb zuerst in einer Art
monographischer  Geschichtsbetrach-
tung zum Thema versuchen.

Ich bin ja aufgefordert worden, «die
miithsamen Erfahrungen europaischer
Christen im Umgang mit politischer
Macht, mit Unrecht und Krieg einzubrin-
gen», was man wohl auch die Hypothek
von anderthalb Jahrtausenden «Chri-
stenheit» — gerechnet seit der «Wende»
unter Konstantin — nennen konnte.

Ich soll sodann als Katholik die Neu-
besinnung oder, wie man mir sagte, die
«zukunftsfrohen Akzente» aufzeigen,
die sich gerade in der katholischen Kir-
che seit dem Zweiten Vatikanischen
Konzil, nicht zuletzt in der Einstellung
zur sogenannten Dritten Welt, erkennen
lassen: die Entwicklung also, die den
«sozialen Katholizismus» zum heutigen
Konzept der Gruppen um «Justitia et
Pax», «Pax Christi» und «Kirche von un-
ten» gefiihrt und in der Kirche ein Um-
denken iiber Wesen und Ziel von «Mis-
sion» eingeleitet hat.

Und schliesslich soll ich versuchen, die
«Wechselseitigkeit der religiosen und
theologischen Entwicklung der Kirchen
Europas und Lateinamerikas» zu skiz-
zieren und «mit Bedacht», so hiess es, auf
die Ansitze zu einer neuen Evangelisie-
rung Europas von den «jungen Kirchen
her» hinweisen. Diesen «Bedacht»
mochte ich aber nicht erst in einem drit-
ten Teil wahrnehmen: Schon fiir den
Durchgang durch die Geschichte mochte
ich von den lateinamerikanischen Befrei-
ungstheologen profitieren. Denn sie hel-
fen uns, nicht nur das Evangelium, son-
dern auch die Geschichte mit neuen Au-
gen zu lesen. Und so verweise ich gleich
zu Beginn fiir den Begriff «Christenheit»
als Schliisselbegriff dieser Geschichtsbe-
trachtung auf das grosse Werk, das Enri-
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que Dussel im Rahmen der CEHILA,
dem grossen Gemeinschaftswerk fiir la-
teinamerikanische  Kirchengeschichte,
verfasst hat. :

Weiterhin fiihle ich mich durch meinen
spanischen Mitbruder, den Soziologen
und Theologen José Maria Diez-Alegria,
inspiriert, der die Christentumsgeschich-
te unter den zwei Begriffspaaren
«ethisch-prophetisch» und «ontolo-
gisch-kultisch» sieht. Was sonst noch al-
les einfliesst, geht zu einem schonen Teil
auf meine theologischen Studien in
Frankreich zurtick, wo ich im Umfeld der
Arbeiterpriester den Dominikaner Ma-
rie-Dominique Chenu kennenlernen
durfte, sowie auf all die Kontakte, die ich
seit dem Konzil mit lateinamerikani-
schen Theologen, Schwestern, Bischofen
und nicht zuletzt mit einigen Basisge-
meinden auch gerade hier in Nicaragua
haben durfte.

I. Der Abfall von der «Sache Gottes»
zum «System Christenheit»

und der Widerstand der Armuts- und
Ketzerbewegung

«Gerechtigkeit und Frieden» sind Ge-
genstand der Hoffnung: Schalom ist der
umfassende Begriff fiir «Heil fiir alle»,
das von einer kiinftigen (messianischen)
Zeit erwartet und ersehnt wird. Die Pro-
pheten klagen das Unrecht ihrer Zeit an,
indem sie es zuerst aufdecken; denn die
Wahrheit liber das wirkliche Unrecht
wird niedergehalten. Die zentrale «Of-
fenbarung» des Alten Bundes betrifft
nicht das «Wesen Gottes», das, was Gott
«in sich» ist. Diese Frage der Neugier
wird abgewiesen. Offenbart wird, dass
Gott das «Schreien des Volkes» hort,
dass er zu ihm herabsteigt, an seine Seite
tritt, dass er fiir das Volk und mit dem
Volk kimpft (Exodus 3, 14: Ich bin da!).
Diese seine «Gegenwart» ist somit nicht
neutral. Auch Jesus tritt an die Seite der
Armen und «Gebeugten» und fordert
damit die Herrschenden heraus.
Theologie, wenn sie biblisch inspiriert
ist, hat es somit weniger mit Gott «in
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sich», als mit der Sache Gottes zu tun:
Wie er eingreift, fiir wen und wofiir er
eintritt. Desgleichen mit der «Sache Je-
su»: Wofiir er lebte, litt, gefoltert und
umgebracht wurde, wofiir er auferstand
— «propter nostram salutem . . .»

Theologie, wie sie sich in Europa ent-
wickelte, hat sich aber einerseits an eine
bestimmte Philosophie und Weltan-
schauung — die platonisch-aristotelische
— angelehnt, anderseits in den Dienst je-
ner Kirche gestellt, die sich immer mehr
dem «Kult» und immer weniger der Pro-
phetie verschrieb.

Der Kult der Kirche war so lange «Wi-
derstand», als die Anbetung des «Herrn
der Herren» dem Staatskult und den An-
spriichen des romischen Kaisers auf gott-
liche Verehrung widersprach. Als aber
das Christentum zur Staatsreligion erho-
ben war, ubernahm die Kirche die Sakra-
lisierung der Staatsmacht in Byzanz wie
im Westen. Aus einer Kirche von Skla-
ven, Verbannten und «Nichtsen» (1 Kor)
wurde die «arrangierte» und kontrollier-
te Reichskirche.

In dieser «Gefangenschafts durch
«Christenheit» erfolgte der «Export» des
Christentums in die von den Europiern
(Portugiesen, Spanier, Hollander, Eng-
lander, Franzosen) «entdeckten» und er-
oberten Gebiete. «Mission» war durch
die Ubertragung von Patronatsrechten in
aller Form den «Méichten» unterworfen.
Zugleich hatte sie den «Entdeckungen-
Eroberungen» als religioses Mantelchen
zu dienen («den Glauben verbreiten»,
«die Grenzen der Kirche hinausschie-
ben», «die Seelen der Indios retten»).

Institutionell war die Kirche Kompli-
zin der Eroberungs-, Unterdriickungs-,
Ausbeutungs- und Entfremdungsgreuel
der Kolonialmaéchte, und eine systemim-
manente Theologie diskutierte dariiber,
ob der «Wilde» (Indio, Schwarze usw.)
eine «Seele» habe. Im Extremfall Siid-
afrika diente «die Bibel» bis in unser Jahr-
hundert hinein zur direkten Legitimie-
rung von Rassendiskriminierung und al-
ler damit verbundenen Ungerechtigkeit.



Die von der Kirche immerhin als
«Text» und «Wort» unversehrt bewahrte
und weitergegebene «Heilige Schrift»
und das Charisma des «lebenden Evan-
geliums» in der Gestalt begnadeter Men-
schen und Bewegungen widerstehen dem
«Trend» der «Christenheit» zu Unrecht
und Gewalt (Kreuzziige!): Franz von As-
sisi, der gewaltlos vor den Sultan tritt;
Mercennarier, die sich zum Loskauf Ge-
fangener selbst zum Kauf anbieten;
Franz Xaver, der die Ausbeutung bloss-
stellt; Las Casas, den die Lektiire der
Schrift (Jesus Sirach 34, 18 —22) zur Ver-
weigerung des Kults und zur Option fiir
die Indios fiihrt.

Bereits Franz von Assisi steht fiir eine
Armutsbewegung, die Gewaltlosigkeit
mit Besitzlosigkeit verbindet: «Sobald ich
Besitz habe, bedarf ich der Waffen, um
ihn zu verteidigen.» Seit Joachim de Fio-
re wichst die Tendenz, eine Armutskir-
‘che gegen die «Besitzkirche» zu stellen.
Nach einem Artikel von Josef Ratzinger
im «Lexikon fiir Theologie und Kirche»
liegt das «echte Problem Joachims in
dem Zuriickbleiben der geschichtlichen
Kirche hinter den Forderungen des Neu-
en Testaments, letztlich im eschatologi-
schen Problem».

Grosse Teile der Armutsbewegung
werden verketzert und aus der Kirche
hinausgedrangt. Dasselbe geschieht in
der Reformationszeit mit den Tdufern
und ihren Nachfahren, die das Evange-
lium wortlich auslegen und wie die Men-
noniten nicht nur die Gewaltlosigkeit,
sondern auch die radikale Trennung von
Kirche und Staat fordern. Zu dieser Rich-
tung einer frithen Friedensbewegung ge-
horen die Bohmischen Briider, die liber
Mihren und Herrnhut auch in die Neue
Welt und hier in Nicaragua an die Atlan-
tikkiiste kamen («Moravische Kirche»).

Bei den Freikirchen, die vor der Ver-
folgung in England und auf dem europa-
ischen Festland in die Neue Welt flichen
beziehungsweise auswandern, wird nicht
nur die Friedensutopie der Propheten (das
Lamm neben dem Wolf) zu einem Thema

der Kunstin den USA. Vor allem beiden
baptistischen Schwarzen, den Nachfah-
ren der aus Afrika importierten Sklaven,
entsteht aus den biblischen Motiven der
Befreiung ein Liedgut, das den Gott der
Hebrier auf der Seite der Unterdriickten
siecht. Die Negro-Spirituals sind eine
Vorwegnahme der Black Theology und
der Befreiungstheologie. Das politische
Potential, das darin enthalten ist, fiihrt
geradeswegs zur gewaltlosen Menschen-
rechtsbewegung Martin Luther Kings.

Eine Theologiegeschichte zum Thema
Gerechtigkeit und Frieden miisste auch
die Diskussion um die Militirdienstver-
weigerer in den ersten drei Jahrhunder-
ten einbeziehen — kann ein Christ Soldat
sein, diirfen Christen gegen Christen
kampfen? — wozu das Beispiel des heili-
gen Martin von Tours beziehungsweise
dessen «Vita» von Sulpicius Severus
(5. Jahrhundert) gehort: Martin gibt die
Offizierskarriere auf, um sich taufen zu
lassen.

Das Stichwort fiir unser Thema hat der
Kirchenlehrer Augustinus mit seinem be-
rihmten Wort «Opus Justitiae Pax>» ge-
geben: Der Friede ist das Werk (die
Fricht) der Gerechtigkeit. Der gleiche
Augustinus hat aber die gewaltsame Ver-
teidigung des Néchsten gegen einen un-
gerechten Angreifer als ein Werk der
Liebe bezeichnet. Auch Thomas von
Agquin behandelt die Problematik des
Krieges nicht im Traktat von der Gerech-
tigkeit, sondern im Traktat von der Lie-
be. Francisco de Vitoria bringt eine neue,
universale Perspektive: Der Krieg ist im
Hinblick auf seine Auswirkungen auf das
Gemeinwohl der gesamten Menschheit
zu beurteilen.

Die Wirkungsgeschichte des Grund-
satzes «Opus Justitiae Pax» ist dadurch
verdunkelt, dass er zusammen mit einem
Ordnungsdenken tradiert wurde: Die
«Ordnung» (ordo) beziehungsweise
«Ruhe und Ordnung» sind dem «Fiir-
sten» anvertraut. Wenn die Christen sel-
ber Fiirsten beziechungsweise die Fiirsten
christlich werden, gibt es Gerechtigkeit
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und Frieden. Ahnlich denkt Zwingli:
Wenn alle bis hinauf zum «Rat» in Zii-
rich wirkliche Christen werden, dann gibt
es Gerechtigkeit und Frieden. Erst Eras-
mus von Rotterdam wendet sich gegen die
Fiirsten, die «wegen Nichtigkeiten»
Krieg anzetteln, an die christliche Basis
und ruft: «Verschwort euch fiir den Frie-
den, zeigt, wieviel die Eintracht der Men-
ge gegen die Tyrannei der Maichtigen
vermag!» Erasmus bringt den Gedanken
der Gleichheit aller vor Gott ins Spiel.
Das Allgemeinwohl steht uber den Fur-
sten.

Indem Erasmus gegen die zum Krieg
riistenden Fiirsten an das Christenvolk
appelliert, stellt er die auf der Heirat von
Thron und Altar beruhende «Christen-
heit» in Frage. Vor allem aber versucht
er mit seiner Fundamentalkritik den
strukturellen Prozessen der Neuzeit ent-
gegenzuwirken, die zu einem neuen, sou-
veranen Staatstypus fithren, dessen zwi-
schenstaatliche Aktionsweise jeder rich-
terlichen Instanz enthoben ist.

Die Berufung des Erasmus auf das
Evangelium und sein Gebot der Briider-
lichkeit verhallen ebenso wie seine vol-
kerrechtlichen Vorschliage (Schiedsge-
richt, Grenzgarantien, Verbot dynasti-
scher Staatenunion usw.). Der Dreissig-
jahrige (Religions-)Krieg und die Durch-
setzung von «cuius regio eius et religio»
sprechen dem Toleranzgedanken Hohn
und verfestigen von neuem — wenn jetzt
auch konfessionell aufgeteilt — das Sy-
stem «Christenheit».

Die Tendenz zum autonomen, souve-
ranen Staat geht in Europa weiter, die
franzosische Revolution und ihre Folge-
Umwalzungen tendieren auf Trennung
von Kirche und Staat: Aber in der Mis-
sion, das heisst in den Kolonien, wird das
System Christenheit bis ins 20. Jahrhun-
dert perpetuiert.

I1. Katholische Soziallehre und
Sozialkatholizismus

Fiir_ die neuere und neuste Zeit beschran-
ke ich mich darauf, etwas tiber die Ent-
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wicklung des «sozialen Katholizismus»
zu sagen, und lasse mit Bedacht die evan-
gelisch-reformierte Seite, zumal die Tra-
dition der religiosen Sozialisten (Leon-
hard Ragaz u.a.), die Sie ja viel besser
kennen als ich, beiseite.
Um was geht es? Ich meine es geht um
die Reaktion der Kirche und der Chri-
sten auf die Proletarisierung der Arbei-
termassen im Gefolge der kapitalisti-
schen Industrialisierung, im Gefolge
auch der marxistischen Kapitalismuskri-
tik (welche die Kritik an der biirgerlichen
Religion mit einschliesst), im Gefolge
schliesslich der vorab unter marxisti-
schem Vorzeichen erfolgreichen Organi-
sierung der Industriearbeiterschaft.
Wenn ich das so aufzihle, so will ich
damit sagen, dass eine katholische Kapi-
talismuskritik, die nicht nur moralisie-
rend und mitleidig auf die Verelendung
mit all ihren Folgen (Trunksucht, Krank-
heit usw.) sieht, allzu lange ausgeblieben
ist. Man kann gewiss mit dem Osterrei-
cher Adolf Holl in Franz von Assisi den
urchristlichen Instinkt gegen den begin-
nenden Kapitalismus verkorpert sehen,
namlich gegen das immer mehr verinner-
lichte Gelddenken, sodass der Gotze
Mammon wirklich die Seelen und den
Moralkodex beherrscht, wie man das bei
Sombart nachlesen kann: «Sparsamkeit»
wird oberstes Gebot und Bankrott tod-
lichste Todsiinde. Aber die Armutsbe-
wegung wurde aufs Ganze abgelehnt,
Franziskus kirchlich vereinnahmt, wah-
rend eben diese Kirche Hand in Hand
mit dem aufbliilhenden italienischen
Bankwesen selber — vor allem wihrend
des Exils in Avignon — zu einem Finanz-
institut wurde, den lange Zeit verab-
scheuten Zins akzeptierte und all das an-
bahnte, was sich inzwischen zu dem Syn-
drom «Finanzen des Vatikans» ausge-
wachsen hat und sich heute in der uber-
reichen Kirche zum Beispiel der Bundes-
republik Deutschland zeigt. «Christen-
heit» ist da nicht nur Bindung an den
Staat, sondern Verflochtenheit mit Wirt-
schaft und Finanz. Das Besondere an



dieser Verflochtenheit ist aber, dass sie
verschleiert bleibt, weil ohnehin der Ka-
pitalismus nach dem Prinzip der Anony-
mitat — Aktiengesellschaft heisst auf
franzosisch richtig «Société Anonyme» —
arbeitet. Deshalb hat es die Prophetie
hier so schwer mit der Aufdeckung, und
selbst bei grossten Finanzskandalen —wo
blitzlichtartig die Verflechtung auf-
scheint — ist alsbald alles wieder zuge-
deckt.

Nein, der Ausbruch aus dem Kapitalis-
mus hat bis heute nicht stattgefunden:
Wir alle sind mit unseren Bankbiichlein
in ihn verflochten und in diesem Sinn war
Franz von Assisi tatsiachlich, wie Adolf
Holl sagt, «der letzte Christ». Aufge-
wacht ist die Kirche lediglich angesichts
dessen, was Papst Pius XI. «den fortwih-
renden Skandal» nannte und was dank
dem Altmeister der katholischen Sozial-
lehre Oswald von Nell-Breuning auch
die Synode der katholischen Bistiimer
der Bundesrepublik in Wiirzburg 1975
erneut so nannte: den fortwahrenden
Skandal, dass in Zentraleuropa die ka-
tholische Kirche und die etablierten Kir-
chen iiberhaupt die Arbeiterklasse verlo-
ren haben.

Das ist im wesentlichen bereits im Ver-
lauf des 19. Jahrhunderts geschehen.
Erst an seinem Ende, 1891, erscheint un-
ter den Anfangsworten «Rerum Nova-
rum» und unterzeichnet von Papst Leo
XIII. die erste Sozialenzyklika. Sie ist,
wie eben der Anfang zeigt, immer noch
von der Abwehr gegen das «Neue» ge-
kennzeichnet. («Rerum novarum cupi-
di» sind die nach Neuem Begierigen, die
«Neuerer», wie man schon zur Zeit der
Reformation sagte.) Das Positive ist, dass
das Koalitionsrecht, das Recht der Indu-
striearbeiter, sich selber zu organisieren,
anerkannt wird, Dasselbe Recht fiir die
Landarbeiter ist heute in verschiedenen
Landern Lateinamerikas noch immer
umstritten. So gaben z.B. in El Salvador
der erste einheimische Martyrer-Priester,
der Jesuit Rutilio Grande, wie auch Erz-
bischof Oscar Romero ihr Leben hin fur

die Rechte der Landarbeiter-Organisa-
tionen. Zur Zeit von « Rerum Novarum»
geht es allerdings zunédchst darum, diese
Organisationen, Gewerkschaften, Ar-
beitervereine konfessionell zu binden —
und damit die Arbeiterschaft in ihrer So-
lidaritdt zu spalten. Auf dem Privatei-
gentum wird in einer Weise herumgerit-
ten, als ob es in der christlichen Tradition
nie eine grundsatzliche Eigentumskritik
gegeben hitte. Der Klerus rekrutierte
sich damals und auch noch in der ersten
Hilfte des 20. Jahrhunderts weitgehend -
aus dem bduerlichen Milieu, und das
Christliche erschien an das «Bodenstéan-
dige» und Kleinbiirgerliche gebunden.
Ziel aller Sozialreform war, dass auch die
Industriearbeiter zu etwas Eigentum ge-
langen sollten. Eine berithmte Fabrik,
Brown Boveri in der Schweiz, wihlte ih-
ren Standort bewusst so, dass sich ihre
Belegschaft aus Arbeitern zusammen-
setzte, die, wie man sagte, zu Hause noch
eine Kuh hatten und deshalb erstens we-
niger «krisenanfillig», zweitens weniger
anfallig fiir revolutionare Ideen waren.
Als 40 Jahre nach «Rerum Novarum»
Pius XI. erneut eine Sozialenzyklika,
«Quadragesimo Anno», erliess und als
spater Pius X1I. seine Ansprachen zu al-
len moglichen gesellschaftlichen Proble-
men hielt, kam im Katholizismus die
Meinung auf, es sei sowohl notwendig als
auch moglich, eine eigene «katholische
Soziallehre» herauszubilden. Ein Berater
Pius XII., der deutsche Jesuit Gustav
Gundlach, hielt in der Tat dafiir, dass es
eine solche Lehre gebe, welche die sozia-
le Wirklichkeit insgesamt abdecke. Diese
Lehre fusste auf der neuscholastischen
Philosophie und vor allem auf dem Na-
turrechtsdenken. Sie war entsprechend
abstrakt und beansprucht fiir jedermann,
nicht nur fiir Christen, plausibel zu sein
und so etwas wie einen «dritten Weg»
zwischen Kapitalismus und Sozialismus
anzubieten. An katholischen und sogar
an staatlichen Universititen wurden
Lehrstihle fiir christliche Gesellschafts-
lehre errichtet, was vielerorts, zum Bei-
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spiel in Miinster/Westfalen, bedeutete,
vornehmlich die papstlichen Enzykliken
Zu systematisieren.

Mit dem Begriff «Katholische Sozial-
lehre» schmiickte sich auch die «christ-
lich-soziale Bewegung». Wo es in katho-
lischen Gegenden zu christlichen Ge-
werkschaften kam, wurden diese von ka-
tholischen Unternehmern oft heftiger
bekampft als die sozialistischen. Im
nordfranzosischen Industriegebiet sperr-
ten Unternehmer die Kirchenbeitrdge an
Pfarrer, die sich auf der Kanzel auf die
Enzykliken beriefen. Trotz ihrer Ab-
straktheit galten die Enzykliken offenbar
als brisant. Der Bischof von Lille, der
sich mit Streikenden solidarisierte, wur-
de in Rom als Kommunist verschrieen.
Pius XI. ordnete eine Untersuchung an —
und erhob den Bischof, er hiess Liénart,
zum Kardinal. Das war 1930. Das waren
noch Zeiten, wenn ich an jlingste Kardi-
nalsernennungen denke! Die Textilher-
ren von Lille und Umgebung nannten ihn
den «roten Kardinal», was in diesem Fall
keineswegs ein Pleonasmus wie «schwar-
zer Rappe» oder «weisser Schimmel»
war. Eher miisste man von einem «weis-
sen Raben» innerhalb des Kardinalskol-
legiums sprechen.

Die Starke der Kirche lag auf dem
Feld der Erziehung und Bildung. Von da
aus suchte sie ihren Beitrag zur Humani-
sierung der Arbeitswelt zu leisten. In die-
-sem Zusammenhang sind der Griinder
der «Christlichen Arbeiterjugend» (Jeu-
nesse Ouvriére Chrétienne — JOC), der
Belgier Joseph Cardijn, zu nennen sowie
die anderen «Mouvements spécialisés»,
die seine Griindung im Gefolge hatte und
die der «Pastorale des milieux» entspra-
chen. Man wurde gewahr, dass die Be-
rufs- und Arbeitswelt eine je verschiede-
ne Mentalitat erzeugten, an der Erzie-
hung und Seelsorge nicht vorbeisehen
konnten: Anders fiihlten die jungen In-
dustriearbeiter, anders die jungen Bau-
ern auf dem Land, anders die Studenten
an den Hochschulen. Das Wichtige an
diesen Mouvements war, dass in ihnen
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die Laien zu Evangelisatoren ihres Mi-
lieus herangebildet wurden und dass sie
anfingen, ihre Arbeitswelt zu beschrei-
ben, dass es zu einer Analyse der jeweili-
gen Situation kam und dass man versuch-
te, vom Evangelium her diese Situatio-
nen und ihre moglichen Veranderungen
zu beleuchten.

Dass die Situationen vielfach unhalt-
bar waren, hatte die Enzyklika «Quadra-
gesimo Anno» mit einem Satz iiberaus
deutlich gemacht. Es hiess da, die gegen-
wartigen Verhaltnisse machten es unzah-
ligen Menschen &dusserst schwierig, ihr
ewiges Heil zu erlangen, denn aus den
Fabriken kamen zwar glinzende Pro-
dukte, aber gleichzeitig Ruinen von
Menschen heraus. Cardijn versuchte, die
Jungarbeiter dazu zu bringen, zuerst die
Augen aufzumachen, um ihre Situation
wahrzunehmen, diese dann im Licht des
Evangeliums zu priifen und schliesslich
zu einem Handlungskonzept zu gelan-
gen. Diesem Dreischritt «voir — juger —
agir» ist zwar vorgeworfen worden, dass
dabei die Reflexion —das «juger» — oft zu
kurz gekommen beziehungsweise zu
kurzschliissig vom Evangelium her und
ohne ausreichendes Studium der Sachzu-
sammenhange erfolgt sei. Aber es ist
doch sehr bemerkenswert, dass wir die
Methode dieses Dreischritts bei den la-
teinamerikanischen Befreiungstheolo-
gen, zum Beispiel bei Gustavo Gutiérrez
und sehr ausdriicklich in den Doku-
menten der Bischofsversammlung von
Puebla (1979), wiederfinden.

Der Analyse und Veranderung von Si-
tuationen wollten auch die schon um die
Jahrhundertwende gegriindete «Chroni-
que Sociale» und die aus ihr geborene In-
stitution der «Semaines Sociales» in
Lyon dienen. Den originellen zweiten
Redaktor der «Chronique», Joseph Fol-
liet, habe ich in den Jahren nach dem
Zweiten Weltkrieg noch selber kennen-
gelernt. Er hielt an der Volkshochschule
einen anregenden Kurs iiber Soziologie,
wie sie aus «Sozialromanen» zu lernen
sei. Bemerkenswert ist, dass bereits im



Jahr 1930 eine Semaine Sociale dem
«Sozialen Problem der Kolonien» ge-
widmet war. Dreissig Jahre spater, 1961,
wird in Lyon eine zweite Zeitschrift ge-
boren: «Croissance des Jeunes Nations».
Lyon stand auch am Ursprung einer Mis-
sionsbewegung: In dem Haus von Pauli-
ne Jaricot, Grinderin des Werkes der
«Glaubensverbreitung», befindet sich
heute ein Zentrum des Entwicklungs-
dienstes, das bezeugt, wie «Mission und
Entwicklung» immer mehr eine Sache
christlicher Laien wurde. Derzeit berei-
ten sich in diesem Zentrum 3000 Kandi-
daten fiir die Arbeit als Laienhelfer in
Mission und Entwicklung vor. Auch Ab-
bé Cardijn hat schon in den fiinfziger
Jahren begonnen, seine CAJ in der Drit-
ten Welt auszubreiten. In den zur Unab-
hangigkeit strebenden Volkern sollten
die einheimischen Laien zugleich Evan-
gelisierung und Humanisierung der Ar-
beitswelt an die Hand nehmen und ver-
suchen, die Verhiltnisse zu verandern.
Man kann diese ganze Entwicklung
unter dem Stichwort Miindigkeit sehen:
Miindigkeit der Laien, aber auch Miin-
digkeit der «Jungen Kirchen». Das
Zweite Vatikanische Konzil (1962 bis
1965) war, wie Karl Rahner 6fters betont
hat, das erste Konzil, auf dem sich die
Kirche als «Weltkirche» erfahren hat
und auf dem die verschiedenen Konti-
nente der Dritten Welt nicht nur durch
europaische Missionsbischofe, sondern
durch eigene Vertreter ihr Gesicht zeig-
ten. Auf den Bischofssynoden, die seit-
her alle drei Jahre stattfinden, gewannen
diese «Gesichter» zum Teil noch mehr
Profil. Das Beispiel und der Aufruf von
Papst Johannes XXIII., die Zeichen der
Zeit zu lesen, hat zumal in Lateinamerika
ein Echo gefunden. Es galt, die un-
menschliche Situation auf diesem Konti-
nent zu benennen als das, was sie ist: Un-
terdriickung und Ausbeutung. Das ha-
ben die beiden Bischofsversammlungen
von Medellin (1968) und Puebla (1979)
getan und so das Sehen und das Urteilen
auf die Situation des gesamten Konti-

nents angewandt. Man denke etwa an das
Urteil, das in Puebla iiber die Ideologie
der Nationalen Sicherheit gefallt wurde.
Sie sei ein «todbringender GoOtze», hiess
es da.

Fur das Handeln wird das Konzept ei-
ner befreienden Praxis entwickelt, in der
die padagogische und evangelisatorische
Tradition der Kirche einen neuen Impuls
von Paulo Freire hin zu einer Padagogik
der Unterdriickten erhielt.

IIL. Von den franzosischen Arbeiter-
priestern zur Theologie der Befreiung

Die vielleicht einschneidendste Erfah-
rung, die in Europa zu einer Neubesin-
nung in der Kirche fithrte, war diejenige
der Arbeiterpriester. Das Wort des Pau-
lus, allen alles zu werden, den Griechen
ein Grieche usw., nahm in diesen Prie-
stern Gestalt an. Der Gedanke, das Le-
ben der Arbeiter zu teilen, um ihre Welt .
von innen her zu evangelisieren, hat sich
seither im Sinn der Inkulturation auch
auf andere Weltgegenden und Kulturen
ubertragen.

Mit den Hindus als Inder leben wollte
schon im 16. Jahrhundert De Nobili, und
heute werden in so und soviel Ashrams
die Begegnung und der Dialog versucht.
Zumal auf dem Zweiten Vatikanischen
Konzil und in der ersten Enzyklika Papst
Pauls VI. wurde das Wort «Dialog» gross
geschrieben: Dialog mit den anderen
Christen in der Okumene, Dialog mit den
Juden, Dialog mit allen grossen Welt-
religionen, Dialog mit den Nichtglauben-
den und Atheisten, Dialog mit der
«Welt» in ihrer Vielfalt und ihren auto-
nomen Sachbereichen usw. Aber Dialog
im echten Sinn heisst, gegenseitig von-
einander lernen wollen, das heisst bereit
sein, sich vom andern verdndern zu las-
sen.

Was die Arbeiterpriester von den Ar-
beitern lernten, war die konkrete Form
von Solidaritit, wie sie sich in den Ar-
beitskimpfen, Streiks usw. oder auch in
der friedlicheren Form der Arbeiterver-
tretung in Betriebskommissionen be-
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wahren musste. Weil die Arbeiterprie-
ster sich dem weder entziehen konnten
noch wollten, kamen sie in Konflikt mit
Papst Pius XII., der 1953 das Experi-
ment kurzerhand abblasen zu konnen
glaubte!

Die Erfahrungen, die dieses Experi-
ment gezeitigt hatte, wirkten aber trotz-
dem nach. Sie betrafen in erster Linie die
Feststellung, dass es wirklich zwischen
der Arbeitswelt und der Kirche eine tiefe
Kluft gab, dass die Klassenunterschiede
auch in der Kirche eine Realitdat waren,
dass sich ein Arbeiter im Pfarrgottes-
dienst nicht wohl fiihlen konnte, dass
dort nur «mehrbessere» Leute verkehr-
ten usw. Die Wirkung der Arbeiterprie-
ster war daher in erster Linie eine Riick-
wirkung auf die Kirche, die hinsichtlich
der Arbeiter ein «schlechtes Gewissen»
bekam. Es gibt aber die noch tieferge-
hende Wirkung bei jenen, die sich ernst-
haft mit dem Atheismus in der Arbeiter-
schaft auseinandersetzten und deren ei-
gener Glaube dadurch verandert wurde.

Was sie zunachst entdeckten, war, dass
man auch mit Atheisten zusammenarbei-
ten kann und muss, dass es dafiir eine
«sakulare» ethische Ebene gibt und dass
somit in der Praxis, in der Verfolgung so-
zialer und politischer Ziele, ein Zusam-
mengehen moglich ist. Auf der gesamt-
kirchlichen Ebene hat Papst Johannes
XXIII. diesen Schluss gezogen und damit
seinen Beitrag zur Beendigung des Kal-
ten Krieges, ja auch zur Abkiihlung der
heissen Kubakrise zwischen den beiden
ideologischen Blocken geleistet. Auch
der Jesuitengeneral Arrupe kam in sei-
nem bekannten Brief iiber den Marxis-
mus zum Schluss, dass die Atheismusfra-
ge uns nicht hindern konne, gemeinsam
zu handeln. Die tiefere Entdeckung war,
dass es eine berechtigte Religionskritik
gibt und dass es darum geht, die Religion
so zu verandern, dass sie nicht mehr
«Opium fir das Volk» ist. Zeuge eines
solchen Wegs in der alten Welt ist der
spanische Priester und frithere Jesuit Jo-
sé Maria Diez-Alegria. In seinem Buch
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«Yo creo en la esperanza» — die deutsche
Ausgabe «Ich glaube an die Hoffnung»
(Wuppertal 1975) ist leider vergriffen —
nimmt er den Vorwurf des Opiums viel
ernster, als es bei Katholiken lange Zeit
der Fall war.

Karl Marx, so schreibt er darin, habe
ihm zum Bewusstsein verholfen, dass es
in der Tat auch im Christentum eine fal-
sche Religion gebe, diejenige, die den
Hauptakzent auf das Ontologisch-Kulti-
sche lege. Zu dieser Entdeckung hitten
ihn aber auch die biblischen Propheten
erleuchtet, angefangen mit Amos: «Ich
hasse eure Feste», und mit Jeremia:
«Vertraut nicht auf die triigerischen
Worte: ,Der Tempel des Herrn, der
Tempel des Herrn ist dies‘.»

Womit wir wieder bei den grundlegen-
den biblischen Texten angelangt waren,
die wir aber mit einem durch die Reli-
gionskritik gescharften Bewusstsein le-
sen miissten. Ich habe immer noch die
Romerbriefvorlesung von Ernst Kise-
mann in Tiibingen im Ohr iiber den Gott,
der die Gottlosen gerecht macht. Und
wie Kédsemann das ganze Wirken Jesu als
gegen den «Religionsbetrieb» gerichtet
sah: «Nicht jeder, der Herr, Herr sagt,
wird in das Reich Gottes eingehen, son-
dern, wer den Willen meines Vaters tut.»

Hier, beim Primat der Praxis und der
Orthopraxis, befinden wir uns bereits auf
dem Boden, wo Lateinamerika und
tiberhaupt die Dritte Welt zu unserem
Lehrer und Meister wird. Ich denke an
Camillo Torres, wie er die Kirche des
Glaubens einer Kirche des Ritus gegen-
iiberstellte, und ich denke an die Bekeh-
rung der Theologie, wie sie in der Dritten
Welt angebahnt worden ist. Sie aussert
sich in der lapidaren Formulierung, die
ich zum erstenmal bei der EATWOT
(Ecumenical Association of Third World
Theologians) gehort habe: «doing theo-
logy». Diese Theologie geht von der Pra-
xis aus, die sie reflektierend begleitet so-
wie zum Weitermachen und Weitersehen
motiviert.

Was fiir eine Praxis das ist, filhren uns



die Basisgemeinden, die Kirche der Ar-
men, die Kirche der neuen Martyrer vor
Augen. Es ist diese Praxis, die sich in der
sandinistischen Erklarung tliber die Reli-
gionsfreiheit von 1980 widerspicgelt,
worin bestatigt wird, dass es auch eine
andere Religion als die des Opiums gebe,
wie man von den Christen im revolutio-
ndren Kampf erfahren habe. Und wenn
ich selber heute hier stehe, so weil ich vor
drei Jahren in Esteli im dortigen Kreis
der Cursillos unvergessliche Zeugnisse
gehort habe: Zeugnisse iiber Sandini-
sten, wie sie im Kontakt mit Christen im
Befreiungskampf zum Glauben kamen,
aber auch Zeugnisse von Christen, wie
sie iiber die Revolution zu einer radikale-
ren Nachfolge Jesu gelangten. Vergleich-
bare Erfahrungen gibt es auch anderswo.
1980 war ich in Fortaleza, Brasilien, und
sah Kardinal Aloisio Lorscheider wih-
rend mehr als vier Stunden unter armen
Leuten sitzen und zuhodren. Nachher
fragte ich ihn: «Haben Sie nicht Ihre Zeit
verloren?» Er antwortete: «Uberhaupt
nicht! Diese Menschen sprechen ihr Le-
ben aus, und ich lerne von ihnen.» Er
schloss: «Fruher glaubten wir, als Missio-
nare zu den Armen gehen zu sollen, aber
heute werden wir von den Armen evan-
gelisiert.» Von demselben Kardinal habe
ich gehort, wie er in Rom einem andern
Kardinal — es war Konig von Wien — in
ganz wenigen Sadtzen erklarte, worum es
bei der «Theologie der Befreiung» geht,
dass sie namlich eine Religion bezeugt,
die nicht Opium ist, weil dahinter eine
Praxis steht, in der nicht Massen zur

Bravheit niedergehalten werden, son-
dern wo die letzte und armste alte Frau
zum Reden kommt, wo den bisher Stum-
men zugehort wird, wo sie ernst genom-
men werden und so ihre Wiirde erhalten.

Uber diese Praxis noch mehr zu ver-
nehmen, wie sie sich hier in Nicaragua
bewahrt beim Aufbau nach der Revolu-
tion beziehungsweise in der Fortsetzung
des «proceso», im Angesicht des Krieges
und im Angesicht der nicht wegzudispu-
tierenden Spaltung zwischen burgerli-
cher Religion und Kirche der Armen,
dariiber noch mehr zu vernehmen, bin
ich gespannt. Denn driiben in Europa
schaut man auf Lateinamerika, wie man
fruher auf die Urkirche in Rom und Jeru-
salem schaute, weil es neues Leben und
authentisches Zeugnis gibt.

Nicht von ungefahr hat es an den bei-
den letzten evangelischen Kirchentagen
in der Bundesrepublik Deutschland je ei-
nen «Lateinamerikatag» gegeben, und
nicht umsonst fand auch am jungsten Ka-
tholikentag in Aachen niemand mehr
Gehor als der Peruaner Gustavo Gutiér-
rez und der Brasilianer Ivo Lorscheiter.
Das Evangelium, das nach dem Ausweis
der Bibel zuerst fiir die Armen bestimmt
i1st, wird hier in Lateinamerika nunmehr
tatsachlich von den Armen ergriffen, zu
ihrer Sache gemacht. Dafiir danken wir
heute, darnach strecken wir die Hande
aus: nicht nach einem Evangelium fiir die
Armen, das wir zu bringen hatten, son-
dern nach einem Evangelium von den
Armen, mit dem sie uns bekehren.

In einem Aufruf zum Tag der Menschenrechte vom 10. Dezember 1987 haben Sie festgehalten,
dass der «freie und ungehinderte Meinungsaustausch in Wort und Schrift eine wichtige Bedin-
gung menschlicher Wiirde und Entfaltungsmoglichkeit» sei. Und Sie schreiben weiter: « Ange-
sichts der vielfaltigen und massiven Bedrohungen und Verletzungen der freien Meinungsdusse-
rung in vielen Lindern der Erde sind wir dafiir dankbar, dass die diesjihrige kirchliche Aktion
zum Menschenrechtstag dem Thema ,Das verfolgte Wort* gewidmet ist> (KIPA, 13.11.87). . .
Wir konnen uns des Eindrucks nicht erwehren, dass Sie das «freie Wort» zwar weltweit fordern,
ihm den gebiihrenden Platz innerhalb unsever Kirche aber nicht zu geben bereit sind. . .

(Aus einem Brief der Aktionsgruppe «Kirche 80» an die Schweizerische Bischofskonferenz
zum «Fall Kaufmann»)
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