


Papst Franziskus, die Befreiungstheologie
und ihre Zukunft im Spiegel der Zeit

Leonardo Boff

Berlin, am 27. November 2016, anlasslich der Entgegennahme
der Carl Friedrich von Weizsacker-Medailille

Zunachst mochte ich der bedeutenden Personlichkeit Carl Friedrich von Weizsacker
meine Achtung erweisen. dem bekannten Physiker, dem beachteten Philosophen, dem en-
gagierten Friedensforscher.

Ich danke all’ denen, die sich fur dieses Symposium eingesetzt haben, insbesondere
den Mitgliedern des Kuratoriums und des Vorstands. Einen Namen muss und will ich nen-
nen: Dr. Bruno Redeker, Mitglied des VVorstandes, der die Einladung an mich weitergegeben
hat, standig mit mir in Verbindung war und das Symposium insgesamt vortrefflich betreut hat.

Im Weiteren und ausdriicklich gilt mein Dank Professor Dr. Gerhard Kruip, der in seiner
Laudatio meinen Werdegang und meine Tatigkeit auf das Sorgfaltigste vorgetragen hat, bis
in kleinste Details. Das hat mich sehr berthrt und stellt flir mich und meinen Vortrag zugleich
eine Herausforderung dar.

Ich grue meine Freunde und Bekannten und besonders die aus der schénen Minche-
ner Zeit, in der wir Ende der sechziger Jahre des vorigen Jahrhunderts an der Ludwig-
Maximilians-Universitat gemeinsam studiert haben.

An Carl Friedrich von Weizsacker schatze ich insbesondere seinen radikalen Pazifis-
mus, im Hinblick auf die Einheit der Menschheit, auf die Gerechtigkeit und auf ein friedliches
Zusammenleben aller Kulturen und Volker. Seine Beziehung zum tibetanischen Taoismus
war ihm, so scheint mir, mit entscheidend. Mein letztes Buch, gemeinsam mit dem kanadi-
schen Kosmologen Mark Hathaway geschrieben, tragt eben diesen Titel: ,The Tao of Libera-
tion — Exploring the Ecology of Transformation®, zuerst erschienen 2010, dann 2016 bei But-
zon & Bercker in deutscher Sprache unter dem Titel ,Befreite Schopfung: Kosmologie — Oko-
logie — Spiritualitat”. Darin unternehmen wir den Versuch, die Einsichten des Taoismus mit
den Grundanliegen der Befreiungstheologie in einen Dialog zu bringen.

Meinen besonderen Dank méchte ich fur die Verleihung der Medaille aussprechen, ex
imo cordis, aus tiefem Herzen. Viele, die sich mehr flr eine bessere Welt eingesetzt haben,
hatten diesen Preis eher verdient. Dessen bin ich mir bewusst. Ich nehme diesen Preis an
um der Sache willen, unter die ich mich gestellt habe, um der Befreiung der an den Rand
Gedrangten und der unsichtbar Gemachten dieser Welt willen.

Damit bin ich bei meinem Thema, wie es mir vorgeschlagen wurde: ,Papst Franziskus,
die Befreiungstheologie und ihre Zukunft im Spiegel der Zeit".

Quellen der Befreiungstheologie

Die Befreiungstheologie ist keine theologische Schule. Das ist das Erste, was von ihr zu
sagen ware. Sie versteht sich vielmehr als eine pastoral-theologische Praxis, die sich in ver-
schiedenen kulturellen Kontexten artikuliert. Daher gibt es verschiedene Stromungen oder
Formen dieser Praxis. Mario Bergoglio zum Beispiel kommt nach eigenem Bekunden aus



dem argentinischen peronistischen Kontext. Die Reflexion auf die verschiedenen Praxisfor-
men heildt dann Befreiungstheologie.

Das Geschick der Armen dieser Welt, die die groRe Mehrheit ausmachen, und die Ero-
sion der Voraussetzungen, die das Leben und die Biokapazitat der Erde bewahren, das ist
die gro3e Herausforderung und die Grundfrage der Befreiungstheologie; die vorrangige Op-
tion fiir die Armen, gegen ihre Armut und fir ihr Leben, fir soziale Gerechtigkeit und die Be-
wahrung der Schopfung ist ihr Markenzeichen. Ohne diese Option gibt es keine authentische
Befreiungstheologie.

Von Anfang an haben wir uns, sei es als Theologen, sei es als einfache Christen, diese
Frage gestellt: Wie k6nnen wir Gott als barmherzigen Vater und giitige Mutter glaubwiirdig
verkiinden in einer Welt von Elendsgestalten? Die Ausplinderung der Natur kommt nicht von
selbst; sie kommt durch die Akkumulation der Gier und der Unverantwortlichkeit der Men-
schen, hauptséachlich der Wohlhabenden und der Reichen. Nur wenn wir klar sagen: Diese
Armut kommt weder von Gott noch ist sie von ihm gewollt, nur dann werden wir glaubwiirdig
sein kénnen.

Diese Armut ist, sozial betrachtet, Verarmung, eine Ungerechtigkeit, theologisch gese-
hen eine strukturelle Slnde, die angeprangert und lGberwunden werden muss — sie ist, mit
einem Wort, Unterdrickung. Nur wenn wir diese unwiirdige und unmenschliche Situation
historisch liberwinden, sie in eine bessere und gerechtere verwandeln, nur dann kénnen wir
wahrhaftig Gott als gutigen Vater und barmherzige Mutter fur alle verkiinden.

Das ist die Herausforderung, der wir uns gestellt haben und stellen. Doch miissen wir
auch gestehen, sie zu konkretisieren ist uns nicht gelungen. Sie bleibt fur uns und fur alle
eine offene Frage, die standig an das Tor unseres Gewissens klopft.

Um der ersehnten Befreiung naher zu kommen, mussen die Armen selbst Subjekt ihrer
Geschichte sein. Kirchen, andere Schichten der Gesellschaft und eventuell der Staat treten
allein als wichtige Verblndete ein. Das, um jenen Assistenzialismus zu vermeiden, der in der
Tradition immer als Mildtatigkeit und Sorge um die Erniedrigten aktiv war, immer aber auch
zur Abhangigkeit der Armen fuhrte, statt, wie der bekannte Padagoge Paolo Freire standig
betonte, zu schatzen, was sie besitzen: Widerstandskraft, Rechtsbewusstsein und Bewusst-
sein ihrer Rechte, Kraft zur Organisation und zur Veranderung ihrer Situation.

Entwickeln die Armen und Ausgegrenzten ein Bewusstsein threr Misere, organisieren
sie sich, bringen ein geschichtliches Projekt und eine Praxis der Verwirklichung dieses Pro-
jektes hervor, dann werden sie tatsachlich Trager, werden sie tatsachlich Subjekt ihres Be-
freiungsprozesses sein.

Das alles geschieht, so weit es die Befreiungstheologie angeht, aufgrund von Impulsen
und Inspirationen des Glaubens. Marx war, das muss hier klar gesagt werden, weder Vater
noch Pate der Befreiungstheologie. Der eigentliche Ursprung ist die Tradition des Exodus,
die Botschaft der Propheten und die verba ef facfa des historischen Jesus, die in den vier
Evangelien bezeugt werden. Das ist die grof3e Inspiration der befreienden Praxis. Sie ist das
erste Wort, die Reflexion darauf das zweite Wort. So ist die Befreiungstheologie entstanden.

Sie erhebt den Anspruch Theologie zu sein, ein Reden von Gott und aus Gott also. Aber
nicht irgendein Reden. Sondern ein Reden von Goft aus dem Leiden und aus dem Elend der
Armen und heutzutage auch aus dem Schrei der gekreuzigten Erde. Oder besser formuliert:






Befreiungstheologie ist Reden von Gott aus dem Kampf gegen das Leiden und gegen das
Elend der Verdammten dieser Erde und der ausgeplinderten Erde selbst.

In diesem Verstandnis bedeutet Glauben auch Kampfen fur mehr Solidaritat beispiels-
weise, fur mehr Wurde, mehr Partizipation, mehr soziale Gerechtigkeit, mehr Achtsamkeit
und Ehrfurcht gegenuber Mutter Erde in einem geschichtlichen Befreiungsprozess.

Entwicklung und Zukunft der Befreiungstheologie

In den sechziger und siebziger Jahren des vorigen Jahrhunderts waren die sozio-
okonomisch Armen das Hauptthema. Das fuhrte zu bestimmten Formen politischer Befrei-
ung. Im Falle Brasiliens wurden die Basisgemeinden, etwa 100.000 an der Zahl, Mitbegrin-
der der Arbeiterpartei (PT), deren soziale Politik in 13 Jahren ca. 40 Millionen Arme in die
Gesellschaft integrierte. In den 80er Jahren waren die unterdriickten Kulturen der Indios, der
Schwarzen und der Frauen das Thema. Entsprechend entwickelten sich weitere Form der
Befreiung. Mit diesen Herausforderungen haben wir begonnen und sie mussen weitergefthrt
werden. Ein langer Weg liegt vor uns.

In den 90er Jahren kam die Frage der Okologie auf, im Sinne der Bewahrung der
Schépfung, insbesondere des Lebens auf der Erde — eine wahrhaftig lebenswichtige Frage.

Hier ist zunachst ein Wort zur Befreiungstheologie Papst Franziskus' zu sagen. Wie die
meisten Bischdfe Sudamerikas kommt er aus einem Milieu, in dem Befreiung sowohl als
Praxis wie auch als Reflexion geubt wurde und wird. Bekannt sind seine standigen Ausei-
handersetzungen mit der Regierung der argentinischen Prasidentin Cristina Kirchner, einer
Vertreterin des Assistenzialismus im groR3en Stil. Mit Nachdruck hat Bergoglio immer wieder
darauf verwiesen, dass diese Armut nicht einfach durch Menschenfreundlichkeit Giberwunden
werden wird, sondern durch eine Politik der sozialen Gerechtigkeit — einer Politik also, die
den Unterdrluckten ihre Wirde zuruckgibt und sie zu selbststandigen Blirgern macht. Ber-
goglio hat das Wort Befreiungstheologie zwar kaum benutzt. Aber er hat im Sinne der Be-
freiung gesprochen und gehandelt.

In Argentinien entwickelte sich mit der ,Theologie des Volkes" oder ,Theologie der un-
terdriickten Volkskultur® eine kulturelle Ausdrucksform der Befreiungstheologie, die nicht sel-
ten als Alternative zu ithr missverstanden wurde. Seit Peréon hat die Bevélkerung ein hohes
politisches Bewusstsein entwickelt und eine bedeutende Volkskultur hervorgebracht, die am
Schicksal des Landes Anteil hatte und hat. Juan Carlos Scannone, ein bekannter Vertreter
dieser theologischen Strémung und Lehrer Bergoglios bezeugt, dass sein Schiuler sich die-
ser , Theologie des Volkes" immer verbunden fuhlte. Unter der Militardiktatur war es aufderst
gefahrlich marxistische Begriffe zu benutzen, wie etwa den der Klasse. Die Theologie des
Volkes hat daher diese Terminologie vermieden. Sie zog stattdessen vor, die Volkskultur in
ihrer Dynamik gegen jede Unterdrickung zu betonen, nicht zuletzt auch die partizipativen
und befreienden Elemente, die in ihr enthalten sind.

Die verschiedenen Stromungen der Befreiungstheologie erganzen einander im Dienst
derselben Sache: den Armen In thren Kampfen beizustehen und sie in threm Streben nach
Befreiung zu starken. Fur uns ist klar, der jetzige Papst ist ein Vertreter der Befreiungstheo-
logie. Davon legt auch das offizielle Dokument der Versammlung der lateinamerikanischen
Bischofe 2005 in Aparecida (Brasilien) mit aller Deutlichkeit Zeugnis ab. Bergoglio zusam-
men mit seinem Freund Claudio Kardinal Hummes sind die Hauptverfasser des Dokuments.



Entgegen allen Begrenzungen und Maldregelungen — von denen ich ebenfalls nicht ver-
schont blieb — konnte sich diese Theologie als eine der legitimen Stromungen der Befrei-
ungstheologie durchsetzen, mit bemerkenswerten aus Wirkungen in Afrika, Asien und weite-
ren engagierten Gruppen in der ersten Welt.

Welches nun sind die wichtigsten Herausforderungen unter den vielen wichtigen, die
sich uns Anfang des dritten Jahrtausends stellen? Drei Herausforderungen hebe ich hervor,

¢ die weltweite Ausgrenzung der Mehrheit der Menschheit.

¢ die Wiederkehr des Religiosen und Mystischen in allen oder fast allen Gesellschaf-
ten.

e die 6kologische Frage im umfanglichsten Sinne des Wortes.

Allerdings treffen sie auf eine VVoraussetzung, die ihrerseits eine der grof3den Herausfor-
derungen darstellt: auf die Wiedergewinnung der Dimension des Herzens, oder anders ge-
sagt, der mitfuhlenden Intelligenz, die uns eine effektive neue Beziehung zur Erde und zur
Natur erlaubt. Um eine eventuelle Katastrophe verhindern zu kénnen, erfordert die globale
okologische Krise zweifellos technische Lésungen. Doch ist, wie der Papst in seiner Enzykli-
ka betont, Technik nicht alles. Wir mlssen auf ethische Kriterien zurlckgreifen kdnnen, die
auch die wissenschaftlich-technische Praxis selbst in verbindlicher Weise anzuleten vermo-
gen.

Das Herz wachritteln, das ist es, was dringend Not tut, das Herz, das uns zum Handeln
motiviert, Mitleid, Solidaritat und Liebe zur Natur hervorruft, zu unserem gemeinsamen Haus.

Die Dimension des Herzens wurde im Laufe der Moderne vernachlassigt, zurlickge-
drangt. Man meinte, was dem Bereich der Emotionen, der Affekte, des Empfindens ent-
stammt — mit einem Wort. dem Pathos — wirde den analytischen ,objektiven” Blick triben.
Spater bemerkte die Wissenschaft, dass in jeder Objekt-Subjekt-Beziehung emotionale und
affektive Momente mit im Spiel sind. Und mehr noch, sie hat festgestellt: Nicht Vernunft bil-
det die Grundstruktur des Menschen, sondern Gefuhl, Sensibilitat, Pathos.

Wir Menschen sind nicht einfach rationale, vernlinftige Lebewesen, sondern vernunftbe-
gabte Saugetiere, vor etwa 200 Millionen Jahren durch die Evolution auf den Plan gerufen,
die auch das limbische System des Gehirns hervorbrachte. Dieses System ist, mit anderen
kortikalen Regionen zwar, aber nach allem, was wir annehmen kénnen, doch wesentlich und
jedenfalls urspringlicher flr das Geflihl, die Fursorge, die liebevolle Zuwendung und Zart-
lichkeit der Mutter zu den Jungen zustandig. Die Hirnrinde entstand in den letzten flnf oder
sechs Million Jahren und erst seit etwa 100.000 Jahren gibt es das Gehirn in der heutigen
Form, damit auch das abstrakte Denken, die Begrifflichkeit, die rationale Sprache.

Dem Altesten in uns wieder einen entscheidenden Stellenwert einzurdumen, dem Ge-
fuhl, dem Empfinden, dem, was am besten mit dem Ausdruck ,Herz" beschrieben werden
kann — als Zentrum unserer Fahigkeit zu tiefen Empfindungen, als Sitz unserer Werte, der
Ethik und Spiritualitat — ist, wie gesagt, heute eine der groRen Herausforderungen. Damit
wird die Vernunft nicht reduziert, sondern wir integrieren sie als unverzichtbar flr die Rang-
ordnung der Geflihle, ohne dass sie diese ersetzt.

Eine mit Empfindsamkeit, Gewissen und ethischen Grundsatzen betriebene Wissen-
schaft kann befreiende Auswege aus unserer zivilisatorischen Krise finden. Ohne Herz aber
kann sie das nicht. Dieses Herz wiederzugewinnen, darin liegt fir mich die notwendige Vor-
ausseizung fir einen effektiven Einsatz zur Bewahrung der Schopfung, iiberhaupt fiir einen



effektiven Einsatz im Hinblick auf die Herausforderungen, denen wir gegenuberstehen und
voh denen ich drei genannt habe: die soziale Ausgrenzung, die Ruckkehr des Religiésen und
Mystischen, die okologische Frage.

Die soziale Ausgrenzung ist schlimmer als Unterdriickung und Marginalisierung. Sie er-
gibt sich aus der neuen Produktionsweise, die Uberall in der Welt die Oberhand gewonnen
hat. Die GrofRe Transformation (Great Transformation), von der bereits Karl Polaniy in den
40er Jahren des vorigen Jahrhunderts schrieb, hat sich durchgesetzt. Die Markwirtschaft ist
In eine Marktgesellschaft transformiert, die alles merkantilisiert, einschliel3lich Sexus und
Mystik.

Der Weltmarkt ist nicht auf Kooperation in ausgerichtet sondern auf Konkurrenz. Die so-
ziale Teilung verlauft nicht mehr zwischen Kapital und Arbeit, sondern zwischen denen, die
sich auf dem Markt behaupten und denen, die sich nicht behaupten kénnen. Diejenigen, die
nicht konkurrenzfahig sind, werden gezwungen auszusteigen und so schliel3lich auch ausge-
schlossen. Ausgeschlossen aber werden nicht allein Gesellschaftsschichten, sondern auch
ganze Lander, sofern sie fur die planetarischen Konzerne nicht mehr interessant sind. Der
ohnehin bestehende Graben zwischen Arm und Reich wird, wie Joseph E. Stiglitz, Nobel-
preistrager, feststellte, weiter vertieft: Heute besitzen ein Prozent der Menschheit so viel wie
die Armen der Welt insgesamt.

Angesichts dieser katastrophalen Situation fuhlen sich die verschiedenen Kirchen und
logischerweise die Befreiungstheologie aulierordentlich gefordert. Die Option flr die Armen
und gegen ihre Armut radikalisiert sich. Diesmal geht es nicht so sehr um Befreiung in einem
engeren politischen Sinne, sondern darum, das Leben materiell zu retten, darum, die Ver-
armten schlicht nicht verhungern zu lassen und die Biokapazitat der Erde zu garantieren.

Die Riuckkehr des Religidsen und Mystischen in der heutigen Welt, oder doch in den
meisten Gesellschaften, findet ihre Anlasse in den Krisen dieser Welt. Wenn eine Kultur wie
die unsere in eine tiefgreifende Krise gerat, kaum noch Visionen anbietet oder Uiberzeugende
Lebensentwirfe erlaubt, so greift eine Vielfalt von Offeten um sich mit dem Versprechen,
diese Krise zu Uberwinden. Die meisten kommen, wenn nicht ausschliel3lich, aus dem religi-
osen Bereich. Und so floriert die Suche nach frischen geistig-geistlichen VWegen und Metho-
den: in der Wiederbelebung traditioneller Frommigkeit und Mystik etwa, in Formen der Esote-
rik ebenso wie in Initiationen und mystischen Visionen auf der Basis moderner Kosmologien.
Alle diese Stromungen stellen sich als heilsame Antwort auf die Note der Zeit dar und ver-
kiinden sie als integrale Befreiung.

Naher betrachtet aber zielt die versprochene Befreiung weniger auf ein politisches En-
gagement, sondern sehr haufig auf eine Verinnerlichung der Verrichtung von Initiationsriten
beispielsweise, oder gar auf ein vermeintlich mirakuléses Eingreifen Gottes, wie das bei vie-
len Pfingstbewegungen der Fall ist. Aber auch das Gegenteil kann geschehen: die Religion,
fundamentalistisch-pathologisch gelebt, wandelt sich zum Motiv fur Terror und Krieg.

In seinem umstrittenen Buch ,Der Kampf der Kulturen® hat Samuel Huntington schon
vor Jahren geschrieben: ,/n der modernen Welt ist Religion eine zentrale Kraft, welche die
Menschen motiviert und mobilisiert Was letztlich bei den Leuten zahlf, ist nicht politische
ldeologie, auch nicht wirtschaftliches Interesse; die Menschen identifizieren sich vielmehr mit

religiosen Uberzeugungen, Familie, Glaubenszugehorigkeit. Dafiir kimpfen sie und sind be-






reit, ihr Leben einzusetzen”. Das zeigt uns die Geschichte, nicht zuletzt auch die Geschichte
der letzten Jahre.

Trotzdem muss man nach der Bedeutung dieser religiosen und spirituellen Ruckkehr
fragen, die sich in fast allen Kulturen der Welt mehr oder weniger massiv vollzieht.

Ginge die memoria passionis der Armen verloren — die Erinnerung an das Leiden der
Armen —, wenn also der Schreil der Gedemiitigten und Verdammten der Erde kein Gehdr
mehr fande, so ware das dramatisch. Tragisch aber ware, ginge die memoria Dei verloren,
die Erinnerung an Gott. Wenn Gott aus der Welt der Menschen ausgeléscht wiirde, dann
kann, wie Fjodor M. Dostojewski warnte, alles passieren. Die Anwesenheit des Religiésen
und des Mystischen in den heutigen Kulturen ist es, die die Tragddie nicht zuldsst — dann
Jedenfalls, wenn sie nicht pathologisch verdreht als Grund oder Motiv fur Terror und Krieg
benutzt werden. Daher kénnen wir die Rlckkehr als positiven Faktor betrachten. Es geht
darum, das Hochste im Menschen zu bewahren und standig zu vergegenwartigen.

Wie das Religiose konnen bestimmte Umstande auch die Mystik deformieren, zur Mysti-
fikation und zum Fundamentalismus. Die authentische Mystik aber hat die Passion fur Gott
immer mit der Passion flir die Notleidenden verbunden. So, wie Papst Franziskus das in
seiner okologischen Enzyklika fordert: den Schrel der Erde zugleich mit dem Schrei der Ar-
men zu horen.

Wahr ist nur die Mystik und Spiritualitat, die offene Augen fiir die blutenden Wunden der
Menschen hat und die Hande flr ein solidarisches Wirken mit den Armen ausstreckt. Nur
dann sind sie wirklich befreiend, sind sie nicht gefahrlich, entfremdend oder illusorisch. Die
Antwort auf diese Herausforderung muss stets den Hunger nach Gott mit dem Hunger nach
Brot einschliel3en und beides standig artikulieren. Keine Spiritualitat, in welcher Art und Wel-
se auch immer, kann an der Sache der Gerechtigkeit vorbeikommen. Wer kein Ohr hat fir
den Schrei der Armen und der Erde, hat auch nichts vor Goft vorzutragen und kann auch
nicht im Namen Gottes sprechen. Ohne die Vermittlung der sozialen mit der dkologischen
Gerechtigkeit gibt es keine wahre Befreiung und keine authentische Spiritualitat.

Die Frage der Okologie ist keine Frage einer Alternative zur Befreiungstheologie, son-
dern die ihrer Erweiterung. Wenn, wie bereits behauptet, die vorrangige Option flr die Armen
und gegen ihre Armut das Markenzeichen und Wesen der Befreiungstheologie ist, dann
mussen wir In diese Option logischerweise und zwingend Mutter Erde mit einschlieRen, als
die Arme, die sie ist: am meisten ausgebeutet und ausgeplindert.

Daraus ergibt sich eine Okotheologie der Befreiung, in der in einem modernen Ver-
standnis die Erde als lebendiger Superorganismus hamens Gaia zu einem Hauptthema der
Reflexion wie der Praxis wird. Reflexion wie Praxis haben dasselbe Ziel: Befreiung der Un-
terdriickten und der ausgepliinderten Mutter Erde in einem geschwisterlichen Verhaltnis und
mit Blick auf eine Entwicklung, die sowohl die Zukunft der Erde respektiert als auch kom-
menden Generationen eine gute Lebensqualitat gewahrleistet.

Wenn wir hier von Okologie sprechen, miissen wir uns die Perspektive vergegenwirti-
gen, die Franziskus in seiner Enzyklika Laudato si, die Sorge um das gemeinsame Haus,
eingenommen hat.

Dabei geht es um integrale Okologie, nicht um griine Okologie. Diese integrale Okologie
umfasst die Umweltokologie (die Lebensgemeinschaft, die die menschliche Existenz gewahr-
leistet), die Sozialokologie (sie fragt nach der Art der sozialen Beziehungen zur Natur, ob



aggressiv, kooperativ oder ausbeuterisch), die mentale Okologie (die von unseren Utopien
und Denkstrukturen handelt, die unserer Beziehung zur Erde schaden oder begunstigen),
schlieRlich die spirituelle Okologie, die die Erde und den gesamten Kosmos mit einbezieht
als einen einheitlichen komplexen Prozess, zu dem auch wir Menschen gehoren.

Der Papst ermuntert alle, mit Leidenschaft und Sorgfalt achtsam mit der Erde umzuge-
hen. Und er mahnt: Wissenschaftliche Kenntnisse allein genugen nicht mehr, wie notwendig
auch immer sie sein mogen. Wir bendtigen eine wahre Mystik, die uns motiviert, eine freund-
liche Beziehung zur Erde zu entwickeln. Wenn wir nicht lernen die Erde als Gaia zu empfin-
den, als lebendiges VWesen, sie so zu lieben, wie wir unsere Mutter lieben, und so flr sie zu
sorgen, wie wir flir unsere Kinder sorgen, dann wird es schwer werden sie zu retten.

Wollte die Befreiungstheologie von Anfang an eine integrale Theologie sein, so soll jetzt
entsprechend auch die Okologie eine integrale Okologie sein. Die Logik des herrschenden,
auf Akkumulation angelegten Gesellschaftssystems beutet nicht nur die arbeitende Bevolke-
rung und ganze Nationen aus, sondern auch die Natur, die gesamte Erde. Das wurde seit
den achtziger Jahren des vorigen Jahrhunderts zwar nicht allen, aber doch vielen Befrei-

ungstheologen bewusst.
Zukunft

Nach dem okologischen Alarm kénnen wir nicht wie bisher weiter mit der Natur umge-
hen, so, als ware sie ein Warenhaus oder ein Selbstbedienungsladen. Die Natur, die Erde,
Ist unser aller Reichtum, den wir dringend auch fur kommende Generationen erhalten mus-
sen.

Damit der Mensch unser einziges gemeinsames Haus, die Erde, zu retten vermag, muss
er sich zu ihrem Schutzengel entwickeln. Nur wenn die bedrohte und verwundete Erde in die
Option flr die Armen mit eingeschlossen wird, kdnnen wir wahrhaftig von einer umfassenden
Befreiung sprechen. Die Befreiungstheologie kann zu einer Welttheologie werden. Und ich
wage zu sagen: Dauert die heutige triste Situation der Menschheit und der Erde mit so vielen
Unterdriickten an, wird die Befreiungstheologie die Theolagie der Zukunft sein.

Wir alle miteinander mussen uns um ein neues Paradigma bemuhen, um ein Paradigma,
in dem Gaia leben kann und alle Geschopfe ihrem inneren Wert nach respektiert werden.
Theologisch gesehen stehen wir damit vor einer wahrlich weltkumenischen Herausforde-
rung, geht es doch schlielich um einen neuen naturlichen Bund mit der Erde, vergleichbar
jenem Bund, den Gott nach der Sintflut mit Noah geschlossen hat. Dann wird anstelle des
Schreis der Armen und der Erde Musik und Larm des gemeinsamen Festes zu hdren sein,
das die Erlésten und Befreiten feiern, die nunmehr in ihrem Elternhaus, auf der guten, gro-
Ben, hochherzigen Mutter Erde daheim sind.

Ich wiederhole: Solange in der Welt Hunger, Not und Ungerechtigkeit und Aggression
gegen die Menschen und gegen Mutter Erde grassiere90

n, wird es eine theologische Reflexion geben, die aus dem Einsatz gegen diesen Zu-
stand erwachst und von sich als Befreiungstheologie sprechen kann. Ohne die Intelligenz
des Herzens aber, ohne Sensibilitat und Mitleid macht es kaum einen Sinn von Befreiung zu
reden noch von einer Befreiungstheologie.

Kein Traum ist grol} genug, insbesondere In einer Zeit, in der allzu kleine Traume sich
als grol3e ausgeben, so wie die des herrschenden Konsumismus und der weltweiten Markt-
gesellschaft. Aus dem Blickwinkel der Armen und der Gedemiuitigten der Erde wagt das be-






freiende Christentum einen wirklich grofden Traum: den Traum der Maoglichkeit einer realen
Gesellschaft von Freigelassenen, die sich als Bruder und Schwester verstehen und gegen-
seijtig freudig annehmen.

Aus Sternenstaub sind wir entstanden, nicht um zu leiden, sondern um zu leuchten. Das
Ist der Plan des Schopfers und der Sinn der Evolution.

Vielen Dank!
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