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1. Kapitel

Einleitung

Die Befreiungsphilosophie, die Befreiungspadagogik und die Befreiungstheologie
haben sich in Lateinamerika entwickelt. In dieser Arbeit sollen aus einem
interdisziplinaren Impetus heraus Verbindungslinien zwischen diesen drei ,Disziplinen®
dargestellt werden; es sollen die jeweiligen Themen und Aufgaben aufeinander

bezogen werden.

Wesentliche Aufgabe des Befreiungsparadigmas ist es, Gesellschaft, Geschichte und
Bewusstsein aus der Sicht der Armen wahrzunehmen, Kritik an den herrschenden

Verhaltnissen zu Uben und im Sinne der Armen eine Veranderung herbeizufihren.

Raul Fornet-Betancourt sieht die lateinamerikanische Philosophie und Theologie der
Befreiung als ,ein Denken aus der Welt und fir die Welt historischer Menschen“..
Indem Befreiungsphilosophie und Befreiungstheologie die konkrete Welt von
Menschen bearbeiten und Menschen damit versuchen, in befreiender Absicht
Verantwortung fur die Gestaltung ihrer Lebenswelt zu Ubernehmen, sieht Fornet-

Betancourt einen Gegensatz zur (europaischen) akademischen Philosophie.?

In einem Buch Uber das Befreiungsparadigma ist zu lesen, dass von denjenigen, die
in konkreten Praxisbeziigen mit den Unterdriickten arbeiten und leben, der Vorwurf
kommt, dass ,die von der Uni“ in ihren nicht-konkreten Seminaren, Buchern und
Aufsétzen lediglich Uber die Unterdriickten redeten und jeglicher Bezug zum konkreten
Leiden fehle. Das ist mir bewusst und ich kann nur teilen, was als Antwort in diesem
Buch gegeben wurde: ,In der Wissenschaft missen Philosophie, Theologie und
Padagogik notwendigerweise mit sehr abstrakten Kategorien arbeiten. Individuen,
Biographien, Lebenserfahrungen mussen in hochabstrakten Begriffen und Kategorien
wie Armut, Unterdriickung und Herrschaft gefal3t werden.“3

1 Fornet-Betancourt, 2006, S. 98.
2 Vgl. Fornet-Betancourt, 2006, S. 98.
3 Knauth, Schroeder, 1998, S. 7.



Die ,Option fur die Armen“ gehort aktuell aufgrund zunehmender Verarmung und
Verelendung in der Dritten Welt als auch in der Ersten Welt zu einer zentralen
Dimension praktisch-ethischer Reflexion.

.In Marginalitat und Randstéandigkeit, in Armut und in politischer Fremdbestimmung zu
leben, istin der Regel nicht das Ergebnis einer subjektiven Entscheidung, sondern das
Produkt system- und strukturbedingter Ausgrenzung und der Ausschluss von sozialer

Teilhabe und politischer Teilnahme.“4

Soziale Ausgrenzung ist im Befreiungsparadigma das fundamentale Thema, um eine
sozialwissenschaftliche Theoriebildung zu betreiben. Es wird nach den Mdglichkeiten

und Grenzen des Handelns in personlichen Beziehungen und Institutionen gefragt.

.Die befreiungstheologische Option far die Armen, die
befreiungspédagogische Parteilichkeit fir die Unterdrickten, die
befreiungsphilosophische Anerkennung des Anderen zu teilen ist ein Akt
personlicher Entscheidung und sicherlich genahrt von nicht wenigen
Allmachts- und  Vollendungsphantasien; auch erforderlich, soll
sozialwissenschaftliches Arbeiten nicht in blankem Zynismus miuinden.
Normativ, gar moralisch ist die Forderung, dal3 Erziehung, Seelsorge und
Forschung ,befreiend* auszulegen sei, indem sie Bewulitseinsprozesse
methodisch organisiert und aktiv begleitet, die zur kritischen Aneignung der

Widerspriiche sozialer Realitat fihren.*®

4 Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 15f.
5 Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 17.



1.1 Befreiung als mal3gebliche GroRRe in Philosophie,
Padagogik und Theologie

Der fiktive Ort Macondo wurde durch den Roman Hundert Jahre Einsamkeit von
Gabriel Garcia Marquez zu einem Symbol fur Lateinamerika. In dem Ort grassiert die
von Fremden eingeschleppte Schlafkrankheit. Das Bild steht fur das, was in
Lateinamerika als die ,Kultur des Schweigens*” bezeichnet wird. Im Roman erklart eine
Indiofrau, das Schlimmste an der Schlafkrankheit sei, dass sie ein schrittweises
Vergessen auslése: Die Kindheitserinnerungen beginnen zu verblassen und die
Bezeichnung der Dinge, zuletzt der eigene Name und das Bewusstsein des eigenen
Ich. Vor funfhundert Jahren begann auf dem Kontinent das Vergessen der Sprachen
und Geschichten, dafir kam Gewalt, Unterdriickung und das Ende der eigenen
Geschichte. Mit den beiden Kategorien ,Abh&ngigkeit und Befreiung® wird in
Lateinamerika versucht, sich selbst auf den Begriff zu bringen. Dabei wird im Begriff
der Abhangigkeit die Analyse der sozialen Wirklichkeit vollzogen, wahrend im Begriff

Befreiung gesellschaftliche Utopien entwickelt werden.®

Uber Jahrhunderte, besonders bedingt durch die lange Kolonialzeit, haben sich die
Lateinamerikaner durch die Augen der Européer gesehen. Doch die Erklarungskraft

der importierten Theorien wurde immer mehr in Zweifel gezogen.

6 vgl. Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 11f.



1.2 Dependenztheorie

In den 1960er und 70er Jahren wurde in den lateinamerikanischen
Sozialwissenschaften versucht, mit der ,Theorie der Abhangigkeit® (Teoria de
dependencia) ein Erklarungsmodell fur die Armut und die ,Unterentwicklung“ der
lateinamerikanischen Gesellschaften (als auch der sogenannten Dritten Welt
insgesamt) zu finden. Bis dahin herrschten im Wissenschaftsbetrieb die sogenannten
Modernisierungstheorien vor, welche Armut und Unterentwicklung als 6konomische,
soziale und kulturelle Rickstandigkeit auffassten. Sie waren in den 1950er und 60er
Jahren das vorherrschende entwicklungstheoretische Paradigma. Die bekanntesten
Vertreter waren Samuel P. Huntington, Walt Whitman Rostow und David McClelland.
Die Modernisierungstheoretiker gehen von einer dualistischen sozio-6konomischen
Struktur aus, die sie mit den Begriffspaaren ,modern“ und ,traditionell“ beschreiben.
Typisch fur eine solche Gesellschaftsstruktur sei das Nebeneinander von traditionellen
und modernen Produktionsweisen. Das Bild Lateinamerikas schien dieser Analyse zu
entsprechen: Dem landlichen, agrarorientierten, meist durch Subsistenzwirtschaft
gepragten Bereich auf der traditionellen Seite steht der moderne Bereich der
grol3stadtischen Metropolen gegeniber, welche marktwirtschaftlich ausgerichtet sind,
industriell und mit einem ausgepragten Dienstleistungsangebot. Nach diesen Theorien
steht der traditionelle Bereich in der Notwendigkeit, ,Unterentwicklung“ in Form einer

nachholenden Modernisierung zu iberwinden.’

Die Modernisierungstheorien wurden dann in den 1970er Jahren durch die
Dependenztheorie voriibergehend zurtickgedrangt. Diese entstand durch die Kritik an
den Modernisierungstheorien. Zentrale These der Dependenztheorie ist, dass
Unterschiede im Entwicklungsstand der verschiedenen Weltregionen nicht auf
endogene Faktoren wie kulturelle Unterschiede zuriickzufihren seien, sondern auf
internationale Ausbeutungsverhaltnisse. Der Dependenzbegriff bezeichnet das
Verhaltnis von ,entwickelten® und ,unterentwickelten* L&andern als historisch-
gleichzeitiges Abhangigkeitsverhaltnis. Der ,traditionelle” Bereich ist demnach nicht
ein archaisches Uberbleibsel, sondern ein Teil einer dualistischen Struktur. Aufgabe
und Funktion der traditionellen Sektoren sei die Bereitstellung billiger Arbeitskréfte und

7Vgl. Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 13.



die Minimierung von Produktionskosten. Fortschritt und Modernisierung seien auf

Kosten des traditionellen Sektors moglich.®

Strukturbedingte Ausgrenzung fuhrt zu Armut und politischer Fremdbestimmung, zu
Marginalitat und Randstandigkeit. Soziale Ausgrenzung ist in der Theorie der

Befreiung der wesentliche Bezugspunkt.

1.3 Kritik am Befreiungsbegriff

Allerdings beinhaltet der Begriff der Befreiung als theorieleitende Kategorie einige
Probleme. Der Begriff ist stark normativ und wertend. Die Dialektik von Herrschaft und
Befreiung wird nicht aufgehoben werden kdnnen, sie bleibt immer bestehen. Wird einer
befreit, kann das zur Unterdriickung eines anderen flihren. Das Leben in einem
unterdriickenden System kann insofern befreien, als es zu Widerstand herausfordert.
AuBBerdem hat Befreiung keinen Endpunkt, es ist ein offener Prozess, der von

Kollektiven oder Individuen durchlaufen wird.®

Kritik am Befreiungsbegriff in der philosophischen, padagogischen, theologischen und
sozialwissenschaftlichen Theoriebildung wird folgendermal3en beschrieben: Befreiung
sei eine Warmemetapher, welche Zustimmung geradezu erzwinge; sie nahre
Allmachtsphantasien mit dem Versprechen, aktiv Geschichte machen zu kdénnen; sie
sei eine anthropozentrische Kategorie, die Weltveranderung durch verninftiges,
planendes und winschendes menschliches Handeln verspreche, was einem
Gedankengebaude des 18. Jahrhunderts entlehnt scheint; weiters unterliege der

Befreiungsgedanke selbst einem Fortschrittsmythos.©

8 vgl. Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 14.
9Vgl. Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 16.
0vgl. Treml, 1987, S. 2ff.



1.4 Interkulturelle Philosophie

Unter dem Begriff ,Kultur* wird eine Gruppe von Menschen subsumiert, welche
Gemeinsamkeiten wie die gleiche Sprache, dieselben Traditionen, die gleiche

Geschichte oder dieselben Werte und Normen aufweist.

Kultur kann auch zu Grenzziehungen herangezogen werden, was in den
Sozialwissenschaften als Ethnozentrismus bezeichnet wird. Dabei geht es um eine
psychologische Voreingenommenheit eines Individuums gegeniber fremden

Gruppen.

Junter Ethnozentrismus versteht man die Tendenz, andere Kulturen oder
Menschen nach dem Vorbild seiner eigenen Kultur oder Einstellung
einzuschatzen. Die eigene Kultur wird dabei tiberschatzt, wahrend die tibrigen
Kulturen oder deren Mitglieder unterschatzt werden. Diese Einstellungen ist in
den meisten Fallen nicht bewusst feststellbar, sondern existiert im
Unbewussten und tritt nur in bestimmten Situationen an die Oberflache. Auf
der positiven Seite kann Ethnozentrismus zu einem starkeren Geflge
innerhalb der Gemeinschaft oder der Kultur fihren. Im negativen Sinn flhrt es
zu einem Gefuhl der Uberheblichkeit anderen Menschen aus anderen
Kulturen gegeniiber. Durch den Ethnozentrismus wird eine objektive
Betrachtung anderer Kulturen unmoglich gemacht. In weiterer Folge fiihrt das

Gefiihl der Uberlegenheit oft zu Stereotypisierungen oder Vorurteilen.“'*

In den globalen Kulturen gibt es verschiedene Wege zum Philosophieren.
Interkulturelle Philosophie ist die Bereitschaft, viele Wege des Philosophierens
zuzulassen. Die ,Gleichberechtigung verschiedener Wege hangt damit zusammen,
daR3 im Prinzip Konsens in Bezug auf die Fragen herrscht, welche die einzelnen Volker

und Kulturen stellen“12

Die interkulturelle Philosophie bietet Moglichkeiten fur einen Blick auf ,das Andere*,
Chancen fir eine Erweiterung des Gesichtsfeldes; an der traditionellen

abendlandischen Philosophie ortet sie oft Eurozentrismus, ein Defizit an Offenheit den

11 Stradner, 2002, S. 11.

12 Yousefi, 20054, S. 27.
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Anderen gegenuber. Eine daraus resultierende Forderung ist dann ,eine interkulturell
orientierte Konzeption flr eine neue Historiographie der Philosophie, ja der
Kulturwissenschaften schlechthin“13,

Das prinzipielle Anliegen der interkulturellen Philosophie ist die Uberwindung von
Zentrismen, zum Beispiel des Eurozentrismus. Wird die eigene Position verabsolutiert,
dann werden Ansichten anderer relativiert oder abgewertet. Der interkulturellen
Philosophie geht es um die Entwicklung eines multiperspektivischen Denkens und
Verstehens. Dabei ist der Dialog zwischen den Kulturen sehr wichtig, eine globale
Philosophie zeichnet sich durch den Dialog aus. Im Vordergrund steht dabei eine
Haltung der Toleranz, welche dem Anderen eine Existenzberechtigung zugesteht, die

auf Gleichwertigkeit basiert.14

1.5 Poststrukturalismus

Unter dem Begriff Poststrukturalismus werden Ansatze in den Geistes- und
Sozialwissenschaften verstanden, die Ende der 1960er Jahre vor allem in Frankreich
entstanden sind. Es geht dabei um das Verhéltnis zwischen sozialer Wirklichkeit und
sprachlicher Praxis und der Ansicht, dass mittels Sprache Realitat nicht nur abgebildet,

sondern auch hergestellt wird.

Die sogenannte Diskursanalyse ist eines der grundlegenden poststrukturalistischen
Instrumentarien. Bei Foucault geht es darin um die Analyse der Struktur von

Ordnungen des Wissens.

Eines der grundlegenden Theoreme des Poststrukturalismus ist die Betonung des
Ausschlusses, der in einem Diskurs erfolgen kann. Die Abgrenzung eines Begriffes
wie zum Beispiel ,Vernunft® ist notwendig auf sein Gegenteil bezogen, in diesem Fall
der ,Wahnsinn*. Eine solche Bezogenheit stellt immer eine Hierarchie her, bei der einer
der Begriffe als der unwesentliche, falsche, schlechte, usw. abgewertet wird. Aus
dieser Abwertung gewinnt der erste Begriff seine Starke, von der aus der Ausschluss
des zweiten Begriffes vollzogen werden kann. Diese Struktur, die sich durch viele

13 Yousefi/Mall, 2005b, S. 8.

14 vgl. Schwab, 2012, S. 64.
11



poststrukturalistische Texte zieht, kann zum ersten Mal in dem Werk Wahnsinn und

Gesellschaft von Michel Foucault gefunden werden.*®

1.5.1 Performativitat — John Langshaw Austin

Der Ausdruck ,performative” wurde von dem Sprachphilosophen John Langshaw
Austin in den 1960er Jahren gepragt und meint das Gelingen oder Nicht-Gelingen von
Sprechakten. Wahrend konstative AuRerungen wahr oder falsch sein kénnen, stellen
performative AuBerungen eine Handlung dar, welche Tatsachen schaffen und
Identitaten setzen konnen. Die performativen AuBerungen der Sprechakttheorie sind
zweifach selbstreferentiell: einmal gibt das performative Verb eine Selbstbeschreibung
von dem, was es tun wird und zweitens ist das Verb selbst Teil der Handlung, welche

beschrieben wird.16

,und zwar kann man AuBerungen finden, ..., fur die aber gilt:

A. Sie beschreiben, berichten, behaupten lUberhaupt nichts; sie sind wahr
oder falsch;

B. das AuRern des Satzes ist, jedenfalls teilweise, das Vollziehen einer
Handlung, die man ihrerseits gewdhnlich nicht als ,etwas sagen”

kennzeichnen wirde.

Das ist bei weitem nicht so paradox, wie es klingt ..., die Beispiele, die jetzt folgen,

sind enttauschend:

a. ,Ja (sc. ich nehme die hier anwesende XY zur Frau)* als AuRerung im
Laufe der standesamtlichen Trauung.

b. ,lch taufe dieses Schiff auf den Namen ,Queen Elizabeth* als AuRRerung
beim Wurf der Flasche gegen den Schiffsrumpf.
,lch vermache meine Uhr meinem Bruder” als Teil eines Testamentes.

d. ,lch wette einen Funfziger, dal3 es morgen regnet.”

Jeder wiirde sagen, daR ich mit diesen AuRerungen etwas Bestimmtes tue

(nattrlich nur unter passenden Umstéanden); dabei ist klar, daf3 ich mit ihnen nicht

15 vgl. Miinker/Roesler, 2000, S. 25.

16 vgl. Wirth, 2002, S. 11.
12



beschreibe, was ich tue, oder feststelle, dafd ich es tue; den Satz aullern heilt: es

tun.“1?

Mit Sprache konnen Handlungen vollzogen werden, welche soziale Tatsachen
schaffen. So kann eine kirchliche Taufe bzw. eine behdrdliche Geburtsbeurkundung
einen Menschen fir den Rest des Lebens auf einen bestimmten Namen festlegen.
Austin gilt durch seine Einfihrung des Begriffs des Performativen als ein Klassiker der
modernen Sprachphilosophie und als einer der Begrinder der (sprach-) analytischen

Philosophie.!®

~Fur poststrukturalistische Positionen entscheidend ist die Differenzierung
zwischen Performanz (performance) und Performativitat. Wahrend
Performanz verstanden als Auffihrung oder Vollzug einer Handlung ein
handelndes Subjekt vorauszusetzen scheint (das ist auch die Position der
Sprechakttheorie), bestreitet der Terminus Performativitit gerade die
Vorstellung eines autonomen, intentional agierenden Subjekts. Die
Performativitat  einer  AuBerung unterstreicht deren Kraft, das
AuRerungssubjekt und die Handlung, die sie bezeichnet, in und durch diesen

AuRerungsakt allererst hervorzubringen ...

In Gender Trouble entwickelt Butler den Performativitatsbegriff mit Blick auf
die sex-gender-Unterscheidung weiter. Der scheinbare Grund der
Geschlechtsidentitat, das biologische Geschlecht und der Koérper als
Oberflache kultureller Einschreibungen, ist nach Butler der performative Effekt
einer diskursiven Praxis. Performativitat wird hier folglich nicht als die
Moglichkeit eines intentionalen Subjekts verstanden, mit sprachlichen
AuRerungen Handlungen zu vollziehen, sondern die soziale
Geschlechtsidentitat (gender) ist gerade in dem Sinne performativ, indem sie
das Subjekt, das diese nur auszudriicken scheint, als seinen Effekt
konstituiert. Folglich gibt es keine Geschlechtsidentitéat ,hinter* den
AuRerungen und Ausdrucksformen von Geschlecht; diese Identitat wird durch

eben diese AuRRerungen performativ hervorgebracht.“*°

17 pustin, 1972, S. 26f.

8 vgl. Villers, 2011, S. 12.

19 posselt, 2003, in: https://differenzen.univie.ac.at/glossar.php?sp=4
13
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1.5.2 Logos und Herrschaft

Herrschaft wird in der westlichen Kultur hauptsachlich tber die Sprache ausgeubt.

Die amerikanische Philosophin Judith Butler hat sich in ihren Werken mit dem Thema
der Konstruktion von Geschlechtern Uber die Sprache auseinandergesetzt. Sie zeigt,
dass die ,Kategorie Frau“ von einer mannlich dominierten Sprache bestimmt wird. Auf
diese Weise werden Frauen und Manner einem System der Zwangsheterosexualitét
unterworfen. Normierende Zwange schaffen eine Geschlechtsidentitat innerhalb einer
zweigeschlechtlichen Ordnung. Dabei gibt es keine freie Wahrnehmung des Kérpers
innerhalb der Dimension des Sozialen. Die Zweigeschlechtlichkeit wird in einem
symbolischen System mittels Sprache durch standige Bezugnahme darauf immer
wieder neu produziert und bestétigt. Geschlechtsidentitat wird demnach in einem
Diskurs immer wieder neu konstruiert. Die Diskursteilnehmer gewinnen die
Uberzeugung, dass die Identitaten natirlich vorgegeben sind, sie glauben an eine

vorgegebene geschlechtliche Position und verorten sich darin.?°

Michel Foucault hat dazu tendiert, in der (modernen) Gesellschaft eine grolde
Disziplinar-Anstalt zu sehen, in der Disziplinierungs- und Normalisierungstendenzen
festzumachen seien.?! Foucault spricht in diesem Zusammenhang von der ,Mechanik

der Macht®. Dabei geht es ihm um

.die feinsten Verzweigungen der Macht bis dorthin, wo sie an die Individuen
rahrt, ihre Korper ergreift, in ihre Gesten, ihre Einstellungen, ihre Diskurse, ihr
Lernen, ihr alltdgliches Leben eindringt. Das 18. Jahrhundert hat eine Form
der Machtausiibung entwickelt, die nicht Uber den Gesellschaftskdrper wirkt,
sondern ganz in ihm. Der offizielle Machtwechsel war auf Umwegen mit
diesem Prozel3 verbunden. Es handelt sich um einen grundlegenden
Strukturwandel, der die Verdnderung der kleinen Machtausibungen
durchgéngig ermdglicht hat. Andererseits hat die Formierung dieser neuen
mikroskopischen Macht den Gesellschaftskdrper auch dazu getrieben,

bestimmte Elemente wie den Hof, die Person des Konigs abzuwerfen.??

20ygl. Schwab, 2012, S. 49.
21 vgl. Tepe, 1992, S. 285.

22 Foucault, 1976, S. 32f.
14



Foucault behandelt in seinen Werken das Thema des kulturell gepragten Koérpers und
er spricht in diesem Zusammenhang von disziplinierten Korpern, welche eine

bestimmte Pragung erfahren haben, die in einem bestimmten Wertsystem passiert ist.

»Im Laufe des klassischen Zeitalters spielte sich eine Entdeckung des Kdrpers
als Gegenstand und Zielscheibe der Macht ab ... Die Aufmerksamkeit galt
dem Korper, den man manipuliert, formiert und dressiert, der gehorcht,
antwortet, gewandt wird und dessen Kréfte sich mehren. Das grof3e Buch vom
Menschen als Maschine wurde gleichzeitig auf zwei Registern geschrieben:
auf dem anatomisch-metaphysischen Register, dessen erste Seiten von
Descartes stammen und das von den Medizinern und Philosophen
fortgeschrieben wurde; und auf dem technisch-politischen Register, das sich
aus einer Masse von Militdr-, Schul- und Spitalreglements sowie aus
empirischen und rationalen Prozeduren zur Kontrolle oder Korrektur der

Korpertatigkeiten angehauft hat.“?3

Im 17. und 18. Jahrhundert hat sich das Denken von der Vorstellung einer goéttlichen
Ordnung, in der die Vorherrschaft des Mannes tber die Frau fundiert gesehen wurde,
zu der Idee einer Naturhaftigkeit des Geschlechtsunterschieds gewandelt. Der
Vorherrschaft des Mannes hat diese veranderte Sicht keinen Abbruch getan. Die
anthropologischen Entwirfe des 19. Jahrhunderts haben der Frau das Gefluhl, den
Trieb zugeordnet, wahrend der Mann sich mit Hilfe seiner rationalen Macht tber das
Triebleben zu erheben vermochte. Der Mann wurde gemeinhin als der Vormund der
Frau gesehen. Frauen wurden als ungeeignet angesehen, um im gesellschaftlich-
politischen Leben in verantwortlicher Position mitzuwirken. Die Domane der Frau
wurde im Privaten gesehen, ihre Sphére blieb auf Regeneration und Reproduktion

beschrankt.

Judith Butler beschéftigt sich mit dem Zusammenwirken von Geschlecht, Sexualitat,
Identitat und Macht. Demnach werden Menschen aufgrund vorherrschender
Geschlechtsnormen in  klar voneinander abgegrenzte Mann-Frau-Kategorien
eingeteilt. Butler’s Kritik richtet sich dabei darauf, dass diese Einteilung als naturhaft

bewertet wird (Biologie als Schicksal). In ihren Arbeiten trennt Butler das anatomische

2 Foucault, 2008, S. 838.
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Geschlecht (sex) von der Geschlechtsidentitat (gender) und pladiert dafir, diese
Bereiche nicht mehr als voneinander abhangig anzusehen. Ihr Ziel ist es,
Geschlechtsidentitat als konstruiert zu entlarven. In ihrem Buch Das Unbehagen der
Geschlechter zeigt sie, wie Geschlechtsidentitdten durch Macht- und Diskurseffekte
bestimmt werden und wie diese Effekte in einem Prozess von Sprache, Denken,

Alltagspraxis und institutionellen Zwangen entstehen.?*

»,Obwohl man oft die unproblematische Einheit der ,Frauen* beschwdrt, um
gleichsam eine Solidargemeinschaft der Identitdt zu konstruieren, fihrt die
Unterscheidung zwischen anatomischem ,Geschlecht® (sex) und
Geschlechtsidentitat (gender) eine Spaltung in das feministische Subjekt ein.
Urspringlich erfunden, um die Formel ,Biologie ist Schicksal“ anzufechten,
soll diese Unterscheidung das Argument stiitzen, daf3 die Geschlechtsidentitat
eine kulturelle Konstruktion ist, unabhangig davon, welche biologische
Bestimmtheit dem Geschlecht weiterhin hartndckig anhaften mag. Die
Geschlechtsidentitat ist also weder das kausale Resultat des Geschlechts,
noch so starr wie scheinbar dieses. Die Unterscheidung Geschlecht/
Geschlechtsidentitat erlaubt vielmehr, die Geschlechtsidentitat als vielfaltige
Interpretation des Geschlechts zu denken, und sie ficht bereits potentiell die
Einheit des Subjekts an.“?®

Mit diesem Thema wirft Butler eine Reihe spannender Fragen auf wie:

.Koénnen wir noch von einem ,gegebenen“ Geschlecht oder von einer
.gegebenen“  Geschlechtsidentitat sprechen, ohne wenigstens zu
untersuchen, wie, d.h. durch welche Mittel, das Geschlecht und/ oder die
Geschlechtsidentitdt gegeben sind? Und was bedeutet der Begriff
.Geschlecht® (sex) Uberhaupt? Handelt es sich um eine natirliche,
anatomische, durch Hormone oder Chromosomen bedingte Tatsache? Wie
mul} eine feministische Kritik jene wissenschaftlichen Diskurse beurteilen, die
solche ,Tatsachen® fir uns nachweisen sollen? Hat das Geschlecht eine

Geschichte? Oder hat jedes Geschlecht eine andere Geschichte (bzw. andere

24vgl. Schwab, 2012, S. 50f.
2 Butler, 1991, S. 22.
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Geschichten)? Gibt es eine Geschichte, wie diese Dualitat der Geschlechter
(duality of sex) errichtet wurde, eine Genealogie, die die bindren Optionen
maoglicherweise als verénderbare Konstruktion offenbart? Werden die
angeblich natirlichen Sachverhalte des Geschlechts nicht in Wirklichkeit
diskursiv produziert, ndmlich durch verschiedene wissenschaftliche Diskurse,
die im Dienste anderer politischer und gesellschaftlicher Interessen stehen?
Wenn man den unveranderlichen Charakter des Geschlechts bestreitet,
erweist sich dieses Konstrukt namens ,Geschlecht" vielleicht als ebenso

kulturell hervorgebracht wie die Geschlechtsidentitat ...“%®

Butler dekonstruiert ein selbstbewusstes, intentionales, verninftiges und rational
handelndes Subjekt der neuzeitlichen Aufklarung zu der Frage, welche Bindungen das
Subjekt mit der Macht, aus der es gebildet wird, eingeht. ,\Wenn wir ... den kulturell
bedingten Status der Geschlechtsidentitat als radikal unabhangig vom anatomischen
Geschlecht denken, wird die Geschlechtsidentitat selbst zu einem freischwebenden
Artefakt."?’

Die poststrukturalistische Theorie verabschiedet sich allerdings nicht ganz von der
Kategorie des Subjekts. Sie interessiert sich daftir, wie das Subjekt durch sprachliche,
soziale, politische und kulturelle Faktoren konstruiert wird. Das Subjekt wird nun bei
Lacan und Althusser als Konstrukt von Ideologie, bei Lyotard als Konstrukt von

Sprache und bei Foucault als Konstrukt von Machtverhéltnissen gesehen.?®

%6 Butler, 1991, S. 23f.
27 Butler, 1991, S. 23.

28 ygl. Schwab, 2012, S. 50.
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1.5.3 Michel Foucault und die Ordnung des Diskurses

Der Text Die Ordnung des Diskurses von Michel Foucault entstammt einer
Antrittsvorlesung aus Anlass seiner Berufung auf den Lehrstuhl ,Geschichte der
Denksysteme" am College de France. Es ist eine der wichtigsten Schriften zum Thema
Diskurs. Es werden darin vor allem die Kontrollverfahren fur (den) Diskurs(e)
analysiert. Es geht um die ,Analyse der gesellschaftlichen, literarischen und
wissenschaftlichen Institutionen und MalRRnahmen, die das Geschriebene und
Gesprochene einschranken, kanalisieren, kontrollieren und determinieren, also die
Analyse der ,Prozeduren zur Kontrolle des Diskurses“.“?® Die Ausgangshypothese
dafur lautet, dass in jeder Gesellschaft der Versuch zur Kontrolle der Produktion des

Diskurses stattfindet.

»Ich setze voraus, dal} in jeder Gesellschaft die Produktion des Diskurses zugleich
kontrolliert, selektiert, organisiert und kanalisiert wird — und zwar durch gewisse
Prozeduren, deren Aufgabe es ist, die Krafte und die Gefahren des Diskurses zu
bandigen, sein unberechenbar Ereignishaftes zu bannen, seine schwere und

bedrohliche Materialitat zu umgehen.“*°

Die Prozeduren, durch die diese Kontrolle des Diskurses stattfindet, werden von

Foucault in drei Klassen eingeteilt:

1. AusschlieBungssysteme
2. Interne Prozeduren

3. Verknappung der sprechenden Subjekte

Ad 1) Die AusschlielBungssysteme wirken ,von auf3en® und versuchen, den Diskurs
von auf3en einzuschranken. Darunter fallt einmal a) das Verbot: Verbieten bestimmter
Worte. Foucault meint dazu: ,Man weif3, dal3 man nicht das Recht hat, alles zu sagen,
dall man nicht bei jeder Gelegenheit von allem sprechen kann, daf3 schlief3lich nicht
jeder beliebige Uber alles beliebige reden kann.“®! Ein weiteres Verbot ist b) die

Ausgrenzung der Unvernunft als Wahnsinn. Foucault: ,Seit dem Mittelalter ist der

2% Klappentext Foucault, 1974, S. 1.
30 Foucault, 1974, S. 7.

3 Foucault, 1974, S. 7.
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Wahnsinnige derjenige, dessen Diskurs nicht eben zirkulieren kann wie der der
andern: sein Wort gilt fur null und nichtig, es hat weder Wahrheit noch Bedeutung,
kann vor Gericht nichts bezeugen, kein Rechtsgeschaft und keine Vertrag
beglaubigen...“3? Durch die Trennung von Vernunft und Wahnsinn kénnen Teile des
Diskurses nicht zirkulieren. Das dritte Ausschliel3ungssystem ist ¢) der Gegensatz
zwischen dem Wahren und dem Falschen. ,Gewil3, auf der Ebene eines Urteils
innerhalb eines Diskurses ist die Grenzziehung zwischen dem Wahren und dem
Falschen weder willkirlich noch veranderbar, weder institutionell noch gewaltsam.“33
Foucault meint hier den Willen zur Wahrheit im Anschluss an Friedrich Nietzsche. Am
Anfang war der wahre Diskurs derjenige, ,vor dem man Achtung und Ehrfurcht hatte
und dem man sich unterwerfen muf3te, weil er der herrschende war — eben der Diskurs,
der von den hierzu Befugten nach dem erforderlichen Ritual verlautbart worden ist; es
war der Diskurs der Recht sprach und jedem seinen Teil zuwies; ...3* Jedoch seit
Platon ,lag die héchste Wahrheit nicht mehr in dem, was der Diskurs war, oder in dem,
was er tat, sie lag in dem, was er sagte: eines Tages hatte sich die Wahrheit vom
ritualisierten, wirksamen und gerechten Akt der Aussage weg und zur Aussage selbst
hin verschoben: zu ihrem Sinn, ihrer Form, ihrem Gegenstand, ihrem referentiellen
Bezug.“3® Der Trager des Wahrheitsanspruchs ist nun nicht mehr der Diskurs, sondern
die Aussage, die sich als wahr oder falsch erweist. In der Moderne hat sich auch noch

eine Veranderung in Bezug auf das erkennende Subjekt vollzogen.

»... ander Wende vom 16. zum 17. Jahrhundert ist (vor allem in England) ein Wille
zum Wissen aufgetreten, der im Vorgriff auf seine wirklichen Inhalte Ebenen von
maoglichen beobachtbaren, meR3baren, klassifizierbaren Gegenstanden entwarf;
ein Wille zum Wissen, der dem erkennenden Subjekt (gewissermal3en vor aller
Erfahrung) eine bestimmte Position, einen bestimmten Blick und eine bestimmte
Funktion (zu sehen anstatt zu lesen, zu verifizieren anstatt zu kommentieren)
zuwies; ein Wille zum Wissen, der (in einem allgemeineren Sinn als irgendein
technisches Instrument) das technische Niveau vorschrieb, auf dem allein die
Erkenntnisse verifizierbar und nitzlich sein konnten. Es sieht so aus, als hatte seit

der groRen Platonischen Grenzziehung der Wille zur Wahrheit seine eigene

32 Foucault, 1974, S. 8.
33 Foucault, 1974, S. 11.
34 Foucault, 1974, S. 11.
35 Foucault, 1974, S. 11f.
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Geschichte, welche nicht die der zwingenden Wahrheiten ist: eine Geschichte der
Ebenen der Erkenntnisgegenstédnde, eine Geschichte der Funktionen und
Positionen des erkennenden Subjekts, eine Geschichte der materiellen,

technischen, instrumentellen Investitionen der Erkenntnis.“3®

All diese AusschlieBungssysteme stitzen sich, so Foucault, auf eine institutionelle
Basis, auf Praktiken, wie der Padagogik, auf das System der Bucher, auf die Verlage,

Bibliotheken, gelehrte Gesellschaften und Laboratorien.3’

Ad 2) AusschlieBungssysteme kontrollieren den Diskurs von aul3en, die
Verknappungssysteme wirken dagegen von innen auf den Diskurs (Kommentar, Autor,
Disziplinen). Durch den Kommentar wird der Diskurs in Primar- und Sekundartexte

eingeteilt.

.Gewil ist diese Abstufung weder stabil noch konstant oder absolut. Es gibt
nicht auf der einen Seite die ein fir allemal gegebene Kategorie der
grundlegenden oder schopferischen Diskurse und auf der anderen Seite die
Masse der wiederholenden, glossierenden und kommentierenden. Viele der
Primartexte verdunkeln sich und verschwinden und manchmal tbernehme

Kommentare den ersten Platz.“38

Die Abstufung von Primartext und Sekundartext spielen zwei einander erganzende
Rollen: Einerseits werden endlos neue Diskurse ermdéglicht, andererseits hat der
Kommentar die Aufgabe, ,das schliel3lich zu sagen, was dort schon verschwiegen
artikuliert war.“3® Durch den Autor wird der méglichen Endlosigkeit von Bedeutungen
eine Referenz auf den legitimen Sinngehalt von Diskursbeitragen beigefugt. Mit dem
Autor wird klar, woher ein Text kommt; der Autor ist Garant und Bezugspunkt. ,Im
Mittelalter war die Zuschreibung an einen Autor im Bereich des wissenschaftlichen
Diskurses unerlai3lich, denn sie war ein Index der Wahrheit. Man war sogar der

Auffassung, dal3 ein Satz seinen wissenschaftlichen Wert von seinem Autor

36 Foucault, 1974, S. 12f.
37 vgl. Foucault, 1974, S. 13.
38 Foucault, 1974, S. 16.
3% Foucault, 1974, S. 18.
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beziehe.“4° Innerhalb einer Kultur wird ein Text benannt, wenn ihm ein Autor
zugewiesen wird. Somit kommt dem Text innerhalb der Kultur eine besondere
Behandlung zu.** Unter Disziplin ist eine Handlungsanweisung zur Teilnahme am
Diskurs gemeint. ,Auch in dem, was man die ,Disziplinen“ nennt ..., ware ein Prinzip
der Einschrankung zu erkennen ... Auch es erlaubt zu konstruieren, aber nach ganz
bestimmten Spielregeln.“4? Ein Satz muss bestimmten Spielregeln genligen, wenn er
zu einer Disziplin gehdren soll. Die Disziplin ,definiert sich durch einen Bereich von
Gegenstanden, ein Bundel von Methoden, ein Korpus von als wahr angesehenen

Satzen, ein Spiel von Regeln und Definitionen, von Techniken und Instrumenten ...“43.

Ad 3) Nach Foucault gibt es noch ,eine dritte Gruppe von Prozeduren, welche die
Kontrolle der Diskurse ermdglichen.“4* Dabei geht es darum, die Bedingungen des
Einsatzes zu bestimmen und den sprechenden Individuen Regeln aufzuerlegen um zu
verhindern, dass jeder Zugang zu den Diskursen hat.#® Im Ritual wird der Zugang zu
Diskursen in dreifacher Hinsicht beschrankt: Qualifikation, Zeichensystem und die

Grenzen der Bedeutung.

.Das Ritual definiert die Qualifikation, welche die sprechenden Individuen
besitzen missen (wobei diese Individuen im Dialog, in der Frage, im Vortrag
bestimmte Positionen einnehmen und bestimmte Aussagen formulieren
missen); es definiert die Gesten, die Verhaltensweisen, die Umstande und
alle Zeichen, welche den Diskurs begleiten mussen; es fixiert schlie3lich die
vorausgesetzte oder erzwungene Wirksamkeit der Worte, ihre Wirkung auf
ihre Adressaten und die Grenzen ihrer zwingenden Kréfte. Die religiosen,
gerichtlichen, therapeutischen Diskurse, und zum Teil auch die politischen,
sind von dem Einsatz eines Rituals kaum zu trennen, welches fir die
sprechenden Subjekte sowohl die besonderen Eigenschaften wie die

allgemein anerkannten Rollen bestimmt.“4

40 Foucault, 1974, S. 19.

41 vgl. Ruoff, 2007, S. 78.

42 Foucault, 1974, S. 21.

43 Foucault, 1974, S. 21.

4 Foucault, 1974, S. 25.

4 vgl. Foucault, 1974, S. 25f.
46 Foucault, 1974, S. 27.
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In den ,Diskursgesellschaften geht es darum, Diskurse aufzubewahren und zu
produzieren. Aul3erdem zirkulieren sie nur in geschlossenen Raumen und werden dort
nach bestimmten Regeln verteilt, ,so dal} die Inhaber bei dieser Verteilung nicht
enteignet werden“4’. Diskursgesellschaften, die nach den Regeln von AusschlieRung
und Verbreitung funktionieren sind zum Beispiel wissenschaftliche Gesellschaften

(scientific community), 6konomische oder politische Vereinigungen.*8

In einer Doktrin werden nur gewisse Aussagetypen zugelassen, diese werden
allerdings so vervielfaltigt, dass der Diskurs von ihnen bestimmt wird. Eine Doktrin stellt
das sprechende Subjekt in Frage, wenn es unzulassige Aussagen macht. Die Doktrin

stellt

.die Aussagen von den sprechenden Subjekten her in Frage, sofern die
Doktrin immer als Zeichen, Manifestation und Instrument einer vorgangigen
Zugehdrigkeit gilt — einer Klassenzugehdorigkeit, eines gesellschaftlichen oder
rassischen Status, einer Nationalitat oder einer Interessengemeinschaft, einer
Zusammengehorigkeit in Kampf, Aufstand, Widerstand oder Beifall. Die
Doktrin bindet die Individuen an bestimmte Aussagetypen und verbietet ihnen
folglich alle anderen; aber sie bedient sich auch gewisser Aussagetypen, um
die Individuen miteinander zu verbinden und sie dadurch von allen anderen
abzugrenzen. Die Doktrin fihrt eine zweifache Unterwerfung herbei: die
Unterwerfung der sprechenden Subjekte unter die Diskurse und die

Unterwerfung der Diskurse unter die Gruppe der sprechenden Individuen.“4°

Die auf3eren und inneren Kontrollverfahren des Diskurses werden angetrieben durch

die Neigung des Abendlandes zu Logik und Ordnung.°

Judith Butler setzt sich mit dem Subjekt als konstruktive Machtwirkung von Diskursen
auseinander. Diese Diskurse seien vorgangig und tbersteigen das einzelne Subjekt.
Butler interessiert sich fur die psychischen Mechanismen, mit denen die Macht das

Subjekt formt. Das Subjekt ist ein dynamisches Zentrum von sexuellen,

47 Foucault, 1974, S. 27f.
8 vgl. Foucault, 1974, S. 29.
4 Foucault, 1974, S. 30.

%0 vgl. Ruoff, 2007, S. 36.
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geschlechtlichen, klassenabhéngigen, ethnischen und anderen Identifikationen, das
durch Ausschliefung und Verwerfung anderer Losungen in den bestehenden

Machtstrukturen konstituiert wird.>5!

In diesem Zusammenhang wurde der Begriff des Phallogozentrismus gepragt. Damit
soll der Umstand der Hoherbewertung des Mannlichen gegentber dem Weiblichen in
unserer Kultur ausgedriickt werden. In den westlichen Denktraditionen wurde in der
Vergangenheit den Mannern eher die Attribute Vernunft und Verstand zugesprochen,
wahrend die Frauen als empfindsam und einfihlsam gesehen wurden. Symbol des

Mannlichen ist der Phallus, daher die Begriffsbildung ,phallogozentrisch.5?

51 vgl. Posselt, 2003, in: http://differenzen.univie.ac.at/glossar.php?sp=28
52 vgl. Schwab, 2012, S. 49.
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2. Kapitel

Befreiungsphilosophie

Lateinamerika gilt aus einer eurozentrischen Sichtweise heraus als ,entdeckter
Kontinent. In der Zeit der européischen Kolonisierung wurde versucht, den Indios
einen europaischen Stempel aufzudricken, das heildt, europaische Regeln und
Wertvorstellungen sollten auf dem amerikanischen Kontinent etabliert werden. Die
Menschen auf dem Kontinent, der spater Amerika bezeichnet werden sollte, sahen
sich vor der Aufgabe, in den europaischen Diskurs einzutreten, um einen Begriff von

Michel Foucault zu nennen.

Nachdem es nun einmal passiert ist, dass die Bewohner des von den Européern
.entdeckten® Kontinents in den europadischen Diskurs miteinbezogen wurden,
unterstelle ich ihnen folgende Worte Foucault’s:

.Das Begehren sagt: ,Ich selbst mdchte nicht in jene gefahrliche Ordnung des
Diskurses eintreten mussen; ich mochte nichts zu tun haben mit dem, was es
Einschneidendes und Entscheidendes in ihm gibt; ... Und die [europdische;
Anm.] Institution antwortet: ,Du brauchst vor dem Anfangen keine Angst zu
haben; wir alle sind da, um dir zu zeigen, dal3 der Diskurs in der Ordnung der
Gesetze steht; da? man seit jeher Uber seinem Auftreten wacht; daf3 ihm ein
Platz bereitet ist, der ihn ehrt, aber entwaffnet; und dafld seine Macht, falls er

welche hat, von uns und nur von uns stammt“.53

Die Bewohner des von den Europdern betretenen Kontinents Amerika waren nun
gezwungen, sich mit den europaischen Institutionen auseinanderzusetzen. Sie waren
gezwungen, sich einem Diskurs in der Ordnung der europaischen Gesetze

auszusetzen.

Erst mit den Unabhéangigkeitskriegen Anfang des 19. Jahrhunderts ging der Zwang zu

europdaischer Denkweise zu Ende. Danach konnte sich ein lateinamerikanisches

53 Foucault, 1974, S. 6.
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Selbstbewusstsein entwickeln, die Suche nach einer eigenen Identitat wurde
aufgenommen; es begann ein Diskurs Uber die eigenen Urspringe und die eigene
Geschichte. Dieser Versuch, sich vom Eurozentrismus zu I6sen, wird mit dem Begriff

.Befreiungsphilosophie“ bezeichnet.>

2.1 Die Herrschaft des westlichen Logos und dessen

Wirkung in Lateinamerika

In der Antike wurden fremde Volker von den Griechen als Barbaren bezeichnet, weil
sie der griechischen Sprache nicht machtig waren. Die Griechen dinkten sich
gegenuber anderen Kulturen als Uberlegen. Aristoteles schreibt in seiner Politik: ,Aber
bei den Barbaren stehen Weib und Sklave auf einer Stufe, was daher kommt, daf3
ihnen das von Natur Herrschende abgeht und sie es nur zu einer Gemeinschaft von
Sklave und Sklavin bringen. Darum sagen die Dichter: ,Billig ist, daRR Uber die Barbaren
der Hellene herrscht®, um damit auszudriicken, dal3 ein Barbar von Natur und ein

Sklave dasselbe ist.“>°

Amerika wurde ideell als Ort der geistigen Eroberung durch das Christentum
angesehen. In der konstantinisch-mittelalterlichen Christenheit wurde Christus als
Pantokrator mit kaiserlichen Zugen Gber das All herrschend gesehen; in der Kirche sah
man das himmlische Jerusalem und das irdische Reich hatte durchaus einen
gottlichen Nimbus. Zwischen geistlicher und weltlicher Macht (sacerdotium und
imperium) gab es immer wieder Spannungen, welche aber auch wieder beigelegt
werden konnten, beispielsweise im Investiturstreit. Im Mittelalter wurden die
Kreuzziige zur Rickeroberung und Verteidigung der heiligen Statten im Nahen Osten
aus einem Einheitsdenken heraus gefihrt. Im Sinne der Einheit zwischen Himmel und
Erde, zwischen Religion und Politik wurde Gewaltanwendung als legitimes Mittel
gesehen, um religidse Interessen durchzusetzen. Unter diesem Gesichtspunkt kann
auch die Ruckeroberung, die Reconquista der iberischen Lander gesehen werden.
1492 wird Granada als letzte Bastion der Mauren erobert. Im selben Jahr wird in Form

einer Conquista, getrieben von demselben Messianismus, Amerika entdeckt.>®

54 Frysak, 2003, S. 59.
55 Aristoteles, 1981, S. 2f.

56 vgl. Goldstein, 1991, S. 34.
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Portugal erlangte im 15. Jahrhundert vom Heiligen Stuhl das Patronatsrecht (ius
patronatus). Uber den 1318 gegriindeten Christusorden hatte Portugal die possessio
Uber die neuentdeckten und noch zu entdeckenden Gebiete. Dieser ,Besitz” ist
ausschlief3lich, Zuwiderhandelnde kdnnen exkommuniziert werden. Das Patronat
beinhaltet neben Rechten auch Pflichten, namlich die Pflicht zur Missionierung, womit
die ,koloniale Christenheit” ins Leben gerufen wurde. Politisches und Kirchliches,
Wirtschaft und Evangelium vermengen sich zu einer expansiven militarischen

Theokratie.>’

Die katholischen Kdnige hatten sich nach der Rickkehr von Kolumbus aus der Neuen
Welt von dem spanischen Papst Alexander VI. in der Bulle Inter caetera und Eximiae
devotionis alle Entdeckungen schenken lassen und den Auftrag zur Bekehrung der

Eingeborenen bekommen.

.Granada war der Abschlul des ,Kreuzzuges"®, zugleich aber auch der Anfang
der hispanischen Expansion. Deshalb argumentieren die Bullen, mit denen
der Papst den Katholischen Kénigen die neuentdeckten Lander ... tUbereignet,
mit derselben Begrindung: Die neuentdeckten Lander und deren Bewohner
werden ihnen anvertraut, damit sie als Glieder der Kirche Anteil an den

Wohltaten des Evangeliums bekommen.“%8

Konigin Isabel hatte den offiziellen Wunsch, dass die Indios in Amerika zum heiligen
katholischen Glauben bekehrt werden sollten. Dieser Wunsch war fur die
Konquistadoren Anlass, die Indigenen auch mit Gewalt zu evangelisieren. Der Krieg
soll gefuhrt werden, damit die Evangelisierung moglich sei. Die neuentdeckten Gebiete
wurden Uberlaufen von allen mdglichen Menschen aus Spanien und Europa, welche
diesen Auftrag nutzten, um sich zu bereichern. ,In dieser ersten Zeit der Konquista
schien also jeder noch so riide und ungehobelte Soldat eine missionarische Aufgabe

zu haben.“%®

57 vgl. Dussel, 1988, S. 71.
8 Dussel, 1988, S. 72.

9 Mires, 1989, S. 42.
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Philosophisch hat spater Hegel den Untergang der indigenen Kultur folgendermalRen

gerechtfertigt:

,Von Amerika und seiner Kultur, namentlich in Mexiko und Peru, haben wir
zwar Nachrichten, aber blof3 die, dal3 dieselbe eine ganz nattrliche war, die
untergehen mufite, sowie der Geist sich ihr ndherte. Physisch und geistig
ohnmaéchtig hat sich Amerika immer gezeigt und zeigt sich noch so. Denn die
Eingeborenen sind, nachdem die Europaer in Amerika landeten, allm&hlich an

dem Hauche der europaischen Tatigkeit untergegangen.“®°

Die spanische Krone operierte zentral durch den ,Ho6chsten Rat fir die Indischen
Lander® (Supremo Consejo de Indias), welcher in allen spanischen Kolonien die
politischen, ©6konomischen, religiosen, verwaltungsmalligen und militarischen
Vollmachten besal3. Die Indigenen wurden von dem Auftreten der Europaer
Uberrumpelt. Aufgrund ihrer angeblichen Unreife wurden sie wie Kinder behandelt und

spater als Arbeitssklaven missbraucht. Hegel schreibt dazu:

~Sanftmut und Trieblosigkeit, Demut und kriechende Unterwurfigkeit gegen
einen Kreolen und mehr noch gegen einen Europaer sind dort der
Hauptcharakter der Amerikaner, und es wird noch lange dauern, bis die
Européaer dahin kommen, einiges Selbstgefiihl in sie zu bringen. Die Inferioritat
dieser Individuen in jeder Ricksicht, selbst in Hinsicht der Grof3e, gibt sich in
allem zu erkennen ... Als die Jesuiten und die katholische Geistlichkeit die
Indianer an européische Kultur und Sitten gewdhnen wollten ..., begaben sie
sich unter sie und schrieben ihnen wie Unmiindigen die Geschéfte des Tages
vor, die sie sich auch, wie trége sie auch sonst waren, von der Autoritat der

Vater gefallen lieBen.“5!

Die Indigenen waren der Anstrengungen insbesondere bei der Feld- und

Bergwerksarbeit kaum gewachsen und wurden spater durch Sklaven aus Afrika

0 Hegel, 1989, S. 107f.

61 Hegel, 1989, S. 108.
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ersetzt, was Hegel wiederum so begriindete: ,Die Schwéche des amerikanischen
Naturells war ein Hauptgrund dazu, die Neger nach Amerika zu bringen, um durch
deren Kréfte die Arbeiten verrichten zu lassen; denn die Neger sind weit empfanglicher

flr européische Kultur als die Indianer ...“®2

2.2 Leopoldo Zea

Der mexikanische Philosoph Leopoldo Zea gilt als einer der bedeutendsten Vertreter
der lateinamerikanischen Philosophie. Er hat dazu beigetragen, dass man nicht mehr
nur von einer Philosophie in Lateinamerika spricht, sondern von einer
lateinamerikanischen Philosophie. Zea gilt auch als ein Vorlaufer der
Befreiungsphilosophie. Philosophische Authentizitdt bedeutet fur ihn die
Beschaftigung mit der Wirklichkeit, die Beschaftigung mit der (historischen) Realitat
Lateinamerikas und der umgebenden Welt. Damit ist der AnknUpfungspunkt zur
Befreiungsphilosophie gegeben, welche eine theoretische Auseinandersetzung mit

der Realitat anstrebt um sie zu verandern.®3

-Mir wie auch den Befreiungsphilosophen geht es also gleichzeitig um
Erkenntnis und um Transformation der Wirklichkeit. Wir treffen uns z.B. in dem
Versuch, die Dependenzsituation unserer lateinamerikanischen Léander zu
verédndern. Ein weiteres Anliegen, das uns gemeinsam ist und das die
Beziehung zwischen meinem Ansatz und der Befreiungsphilosophie
besonders deutlich erscheinen laf3t, sehe ich in der standigen Sorge um die
Bestimmung unserer eigenen Tradition. Uns geht es also um das Eigene und
seine Befreiung aus der Entfremdung, damit es Basis fir die Entfaltung einer

freien lateinamerikanischen Lebensform wird.“4

Ein Bezugspunkt fiar die Position der Befreiungsphilosophie ist der IX.
Interamerikanische Kongress fur Philosophie, welcher 1985 in Guadalajara, Mexiko,

stattfand. Analytische Philosophen aus den Vereinigten Staaten von Amerika haben

62 Hegel, 1989, S. 108f.
63 vgl. Zea, 19893, S. 132.
64 Zea, 19893, S. 132f.
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die Meinung vertreten, dass wahre Philosophie sich nur unter den Bedingungen von
Wohlstand und Freiheit entfalten kann und dass infolgedessen in einer Abhangigkeits-
und Unterentwicklungssituation Philosophie nicht mdglich sei. Eine &hnliche Position
hat Salazar Bondy vertreten, wenn er meinte, dass authentische Philosophie in

Lateinamerika erst mit der Uberwindung der Unterentwicklungssituation moglich sei.5®

.Dieser Position widerspreche ich nach wie vor ganz entschieden. Ja, ich
vertrete geradezu die gegenteilige Meinung. D.h. flr mich ist gerade die
Situation der Abhangigkeit und Unfreiheit diejenige, die das philosophische
Denken fordert, und zwar als ein Denken, das nach konkreten Ldsungen
sucht. In der Erfahrung der Not, in der Erfahrung der Unfreiheit und der
Unzulanglichkeit der materiellen und sozialen Bedurfnisse findet der Mensch
die grundlegende Motivation zum Nachdenken Uber die Wirklichkeit und ihre
mdgliche Veranderung ... Philosophie ist kein blof3es Denkspiel. Ihr geht es
nicht um ein Denken um des Denkens willen, sondern um ein auf Veranderung

der Wirklichkeit hin orientiertes Denken.“68

Nach Zea ist es Aufgabe der Philosophie, zur Veranderung der Welt beizutragen,
wobei er in dieser Hinsicht mit der marxistischen Philosophie Gbereinstimmt. Damit in
Zusammenhang sieht er die konkrete Aufgabe, tGber das Eigene auf befreiende Weise
nachzudenken.®’

85 vgl. Zea, 19893, S. 133.
66 Zea, 19893, S. 133.
67 vgl. Zea, 19893, S. 134.
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2.3 Der starkere Logos

Leopoldo Zea entwickelte in seinem Buch Signale aus dem Abseits eine
Geschichtsphilosophie, welche in der griechisch-romischen Antike beginnt. Dabei zeigt
er auf, wie in der antiken griechischen Kultur bei der Entstehung eines rational-
logischen Weltbildes auch eine Haltung der Abgrenzung und Ablehnung der Anderen
als ,Barbaren“ entsteht. Der ,Barbar” ist derjenige, dessen Griechischkenntnisse
schlecht sind, dem es an der richtigen Erkenntnis der Wirklichkeit und infolgedessen

an der richtigen Lebensweise und Kultur fehilt.

.Die ldealisierung des Eigenen und Abwertung des Fremden findet sich
nachweisbar in vielen Kulturen, sie wurde jedoch in ihrer griechischen Form
besonders geschichtsméchtig ... Die Annahme, dal3 der Philosoph die
episteme, das wahre Wesen der Dinge, erkennen konne, das
Alltagsverstandnis der Menschen aber in der Welt der doxa verbleibe, wird
gegeniuber den sogenannten Barbaren in der Form gewendet, dal3 nun das
ganze griechische Volk das Wissen besitzt, den Barbaren aber nur die
Meinung zugesprochen wird. Diese griechische Vernunft ist zu keinen
Kompromissen bereit und also monologisch, sie lafdt sich auf keine Diskussion
Uber die Wahrheit ein. Der Logos weil3 Uber das, was existiert, Bescheid, er
ist nicht, hebt Zea hervor, wie bei den Hebréern, ein schopferisches
Instrument, das aus dem Nichts die Welt entstehen la3t. Der griechische
Logos ordnet das Chaos. Weil er sich selbst gegentiber einer vorausgesetzten
Ordnung als sekundéares Phanomen versteht und meint, bereits Bestehendes
nur zu ordnen und begrifflich nachzubilden, glaubt er absolute Giiltigkeit

beanspruchen zu durfen.“58

Zea schildert in seinem Buch, wie dieser ausschlieRende Charakter des griechischen
Logos sich im Imperium Romanum und spater im europaischen Abendland fortsetzt.
Im rémischen Reich waren die Barbaren nicht mehr diejenigen, die die lateinische
Sprache schlecht beherrschten und keine rémische Bildung besaf3en, sondern alle,

die auRerhalb des rdmischen Birgertums standen, das heil3t, keine R6mer waren.

® Mahr, 1999, S. 168.
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Integration und Gleichberechtigung waren allerdings nunmehr durch den Erwerb der

réomischen Staatsbirgerschaft maglich.

Zea mochte das Uberlegenheitsgefiihl der europaischen Philosophie gegeniber den
philosophischen Traditionen anderer Kulturen zum Ausdruck bringen. Dabei bemiht
er sich um eine Abkehr vom europaischen Logozentrismus und formuliert einen
Briickenschlag zu einem gleichberechtigten Dia-Logos zwischen den Kulturen als

Grundlage einer neuen Philosophie.®®

.Die lateinamerikanische Philosophie, so mdchten wir es formulieren, ist die
andere Seite der Mlinze der europaischen Philosophie. Die europaische
Philosophie — und dessen werden sich europaische Philosophen bewul3t — ist

eine magistrale Philosophie gewesen, ...“"°

Von einer eurozentrischen Position aus gesehen gilt Lateinamerika als ein ,entdeckter*
Kontinent. Nach der Conquista stehen die Ureinwohner des (von den Europaern so
benannten) lateinamerikanischen Kontinents als Objekte der Zivilisierung dem
europaischen Logos gegenuber. Sie haben Schwierigkeiten, den durch
Machtverhaltnisse dominierenden europaischen Logos zu erkennen. Die européische
Instrumentalisierung der Vernunft inkludiert die Aberkennung menschlicher

Eigenschaften bei ,den Anderen“.”*

.Die Vorstellung der Griechen von den Barbaren, daf sie namlich rational und
willensmafig beschrankte Wesen seien, wird Iberien mit dem Beginn des 16.
Jahrhunderts bei der Eroberung und der Kolonisierung Amerikas weiter
verbreiten ... Die Griechen hatten auf eben diese Weise den Typ des
Menschen par excellence profiliert, einen Typus, der fahig ist, zu erkennen
und auf Grund seiner Erkenntnis zu befehlen. In der européischen Moderne
werden die Menschen in gleicher Weise den Typus des Menschen par
excellence schmieden, fahig, die Natur zu beherrschen, sie in ihren Dienst zu

stellen. Natur aber schlie3t jene Menschen mit ein, die diese irgendwie nicht

9 vgl. Schwab, 2012, S. 4f.
70 Zea, 1989b, S. 19.
"1 vgl. Schwab, 2012, S. 39f.
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haben bezwingen kénnen. Barbar wird der eine, ein Wilder der andere
genannt ... Gegenuber jenem westlichen Diskurs kénnen sie nur die Rolle von

Instrumenten einnehmen.“"?

Ginés de Sepulveda hat im 16. Jahrhundert den Eroberungskrieg in der Neuen Welt
damit gerechtfertigt, dass die Indigenen von Natur aus ungebildet und unmenschlich
seien und sich weigerten, die Herrschaft derer anzunehmen, die weiser, machtiger und
vollkommener seien. Sepulveda hat aristotelisch argumentiert, wenn er meint, dass
die Materie der Form gehorchen musse, der Korper der Seele, die Begierde der
Vernunft, das Vieh dem Menschen, usw. Nach Sepulveda sei es von groBem Nutzen
und zum Wohle aller, wenn sich die Eroberten, Beherrschten ihre Herren unterordnen

wurden.

Enrique Dussel sieht in dieser Ansicht den ,Mythos der Moderne®: Die eigene Kultur
definiert sich als die Uberlegene, entwickelte, wahrend die Kultur der anderen als
niedere, ungebildete oder barbarische bestimmt wird und der schuldhaften
Unmindigkeit bezichtigt wird. Die Beherrschung der inferioren Kultur mittels Krieg und
Gewalt wird als eine Hilfe zur Emanzipation gesehen. Die ,Barbaren® sollen zivilisiert,

entwickelt und modernisiert werden.”3

.Darin besteht der ,Mythos der Moderne®, dal3 er den Unschuldigen (den
Anderen) opfert und ihn zur schuldhaften Ursache seiner eigenen Opferung
erklart, wahrend sich das moderne Subjekt beziglich seines mérderischen
Aktes eine Unschuld zueignet. Zuletzt wird das Leiden des Eroberten
(Kolonisierten, Unterentwickelten) als Opfer oder unvermeidlicher Preis der
Modernisierung interpretiert werden. Dieselbe Logik findet ihre Anwendung
von der Eroberung Amerikas bis zum Golfkrieg, deren Opfer die indianischen

Volker und das irakische Volk gewesen sind.“"*

Leopoldo Zea und Samuel Ramos beschaftigten sich mit der Identitat der Mexikaner.
Die Suche nach der eigenen Identitat fihrt dabei auch zurtick in die pracortesianische

72 Zea, 1989, S. 60f.
73 vgl. Dussel, 1993, S. 75f.

74 Dussel, 1993, S. 76.
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Zeit. Die Ureinwohner Amerikas stellten sich Fragen nach dem Anfang und dem Ende
der Welt, Fragen nach der Verganglichkeit und Fragen nach Leben und Sterben.
Ramos machte auf das mythologische Zeitalter der Azteken aufmerksam und darauf,
dass diese Uber ein monistisches Weltbild mit einer umfassenden Kosmologie

verfugten.”

Der Philosoph und Theologe Raul Fornet-Betancourt sieht in Zea’s Werk einen Beitrag
zur Transformation der Philosophie in Lateinamerika. Die Arbeit von Zea zeige, dass
europdische Philosophie in Lateinamerika nicht einfach passiv ibernommen wird,
sondern in einem kreativen Rezeptionsprozess mit Rucksicht auf die eigenen
politischen und sozialen Situationen steht. Bei Zea sei die Beschaftigung mit
lateinamerikanischer  Philosophiegeschichte eine  Auseinandersetzung und
Wiederentdeckung eigener Denktraditionen. Weiters soll eine kritische Aneignung der
Vergangenheit in eine Zukunft fihren, in der Marginalisierung und Kolonialdenken

tiberwunden werden kénnen.”®

Fur das lateinamerikanische Denken hat sich hauptsachlich durch den Historismus
und die Hermeneutik ein Zugang zur kulturellen ldentitat eroffnet.

.Erst als sich die europaische Vernunft im Rahmen des Historismus ihrer
geschichtlichen Bedingtheit bewuf3t wurde, war daher fir die
lateinamerikanische Philosophie plotzlich die Moglichkeit gegeben, ihren
eigenen, gesellschaftlichen und kulturellen Ausgangspunkt nicht mehr
zugunsten einer fragwirdigen Universalitat der auszublenden, sondern in den
philosophischen Diskurs konstruktiv zu integrieren. Daher kommen dem
Historismus, der Lebensphilosophie und spater der Hermeneutik, die den
unmittelbaren Zugriff auf die universale Vernunft durch die Entdeckung der
geschichtlichen Situiertheit menschlicher Rationalitéat in Frage stellen, eine
Schlusselfunktion fur die Konstitution eines authentischen
lateinamerikanischen Denkens zu. Die lebensphilosophisch orientierten
Kritiker des Positivismus, wie z.B. Alejandro Korn, Antonio Caso, José
Vasconcelos, Alejandro O’Deustua gelten daher als ,fundadores® eines

lateinamerikanischen Denkens.“"’

75 Vgl. Krumpel, 1992, S. 43.
76 Vgl. Fornet-Betancourt, 1994, S. 9ff.
77 Schelkshorn, 1997, S. 118.
33



2.4 Tzvetan Todorov

Der bulgarische Wissenschaftler Tzvetan Todorov beschaftigt sich mit dem Thema des
~<Anderen®. Er beschreibt das Andere, den anderen oder die anderen in Bezug auf das

eigene Ich, oder als eine gesellschaftliche Gruppe, welcher wir angehoren.

.Diese Gruppe kann sich wiederum innerhalb unserer Gesellschaft befinden:
es konnten etwa die Frauen fur die Manner sein, die Reichen fur die Armen,
die Verrickten fur die ,Normalen“; oder sie kann aufRerhalb stehen, also eine
andere Gesellschaft sein, die uns, je nach den Umstanden, nah oder fern ist:
Wesen, die uns auf der Kkulturellen, sittlichen und historischen Ebene
durchweg ahnlich sind; oder aber Unbekannte, Fremde, deren Sprache und
Brauche ich nicht verstehe, so fremd, dal3 ich im Extremfall zbgere, unsere

gemeinsame Zugehorigkeit zu ein und derselben Spezies anzuerkennen.“’®

Todorov setzt sich mit der Wahrnehmung der Indigenen Mesoamerikas Ende des 15.
Jahrhunderts und im 16. Jahrhundert durch die Spanier auseinander. Mit der
Entdeckung Amerikas im Jahr 1492 st die Welt geschlossen”, wie es Todorov
ausdruckt. Die Menschen haben nun die Ganzheit entdeckt, dessen sie ein Bestandteil
sind. Bis dahin waren sie ein Teil ohne Ganzes. Das ist das wesentlich Neue an dieser
Zeit und der Grund dafur, weshalb von einer neuen Epoche gesprochen werden

kann.”®

Die Haltung von Christoph Kolumbus gegentber den Indigenen beruht darauf, wie er
sie wahrnimmt. Todorov beschreibt zwei Grundhaltungen, die sich bei jedem

Kolonisator in seiner Beziehung zum Kolonisierten findet:

.Entweder sieht er die Indianer ... als vollwertige Menschen, die dieselben
Rechte besitzen wie er, betrachtet sie dann jedoch nicht nur als gleich,
sondern auch als identisch, nimmt also eine Haltung ein, die zum
Assimilationismus, zur Projektion eigener Werte auf die anderen fiihrt. Oder

aber er geht vom Unterschied aus, setzt diesen jedoch sofort in die Begriffe

78 Todorov, 1985, S. 11.

7 vgl. Todorov, 1985, S. 12f.
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der Superioritat und der Inferioritdit um (in seinem Fall sind natirlich die
Indianer die Unterlegenen): Man leugnet die Existenz einer wirklich anderen
menschlichen Substanz, die eben nicht lediglich ein unvollkommenes Stadium
der eigenen ware. Diese elementaren Ausdrucksformen der Erfahrung mit
dem Anderssein beruhen beide auf dem Egozentrismus, auf der
Gleichsetzung der eigenen Werte mit den Werten allgemein, des eigenen Ichs

mit dem Universum; auf der Uberzeugung, daR die Welt eins sei."&

Im Zuge der Kolonisierung wurde versucht, die Indigenen einer lebensweltlichen
Anpassung an europaische Verhéltnisse zu unterziehen. Unter euphemistischen
Ausdricken wie ,Zivilisierung“ oder ,Missionierung” wurde nichts anderes verstanden,
als europaische Wertvorstellungen und Regeln auf dem amerikanischen Kontinent zu
etablieren. Nach den Unabhangigkeitskriegen Anfang des 19. Jahrhunderts fand der

Zwang zu europaischer Denkweise in Lateinamerika ein Ende.8!

80 Todorov, 1985, S. 56.

81 vig. Frysak, 2003, S. 59.
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2.5 Européaische Aufklarung und Lateinamerika

Immanuel Kant (1724 — 1804) hatte Aufklarung definiert als

~Ausgang des Menschen aus seiner selbstverschuldeten Unmindigkeit.
Unmindigkeit ist das Unvermdégen, sich seines Verstandes ohne Leitung
eines anderen zu bedienen. Selbstverschuldet ist diese Unmuindigkeit, wenn
die Ursache derselben nicht am Mangel des Verstandes, sondern der
EntschlieBung und des Mutes liegt, sich seiner ohne Leitung eines anderen
zu bedienen. Sapere aude! Habe Mut, dich deines eigenen Verstandes zu

bedienen ! ist also der Wahlspruch der Aufklarung.“®?

Enrigue Dussel stellt hier an Kant die Frage, ob auch ein Afrikaner in Afrika oder als
Sklave in den USA des 18. Jahrhunderts, ein Indigener in Mexiko sich in einem

Zustand der ,schuldhaften* Unmindigkeit befunden haben.83

In Lateinamerika ist die Aufklarung im kantschen Sinne als eine Autonomie der
Vernunft viel weniger verbreitet. Die Mehrzahl der Menschen in Lateinamerika bezieht
ihr innerstes Selbstverstandnis aus geistigen Impulsen, die noch nicht durch
Aufklarung und Sakularisierung gepréagt sind. Die Bevolkerung Lateinamerikas besteht
in der Mehrheit aus Menschen, die arm und gléaubig sind. Was ihnen widerfahrt, wird
von ihnen unmittelbar religids gedeutet, alles ist gracia o desgracia — Heil oder Unheil,
alles kommt von Gott, entweder dem christlichen Gott, der Mutter Erde (Pachamama),
dem indianischen Gott Apu oder einer Gottheit des afrikanischen Pantheons. Die
Menschen in Lateinamerika sehen in allem, was ihnen im personlichen, familidren oder
kollektiven Leben begegnet, gottliche Krafte am Werk. ,Lateinamerika als ganzes ist
ein unterdruckter und zugleich glaubiger Kontinent. Der Katholizismus wurde unseren

Volkern ins Herz gelegt und pragt zu einem guten Teil die Identitat unseres Erdteils.“84

Leonardo Boff schreibt in seinem Buch Aus dem Tal der Tranen ins Gelobte Land,

dass die Religiositat eine der Grundstrukturen der lateinamerikanischen Wirklichkeiten

82 Kant, 1977, S. 53.
8 vgl. Dussel, 1993, S. 17.

8 Boff, 1982, S. 41.
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bildet. Die Volksreligiositdt beschreibt er in Abgrenzung zur Aufklarung

folgendermalen:

.In der Regel sind diese Kreise [die Kinder der Aufklarung seit dem 17.
Jahrhundert, welche nun auch die wirtschaftlich-gesellschaftliche Elite in
Lateinamerika stellen; Anm.] areligiés und indifferent und halten nur noch tiber
den dinnen Draht einiger Riten Beziehung zum Christentum: Taufe, Trauung
und Beerdigung. Im Ubrigen pflegen sie hinsichtlich des Volkes und dessen
»-anachronistischer”, unaufgeklarter und ignoranter Religiositat eine souverane
Verachtung. Das Ethos, nach dem sie leben, orientiert sich mehr an den
Ideologien und Praktiken, die dem Kapitalismus heilig sind, als an christlicher
Inspiration. Wenn sie sich fur etwas Religioses interessieren, dann entweder

als Folklore oder zu Wahlzwecken.“8°

Diese geistesgeschichtliche Ungleichzeitigkeit zwischen Lateinamerika und der
europdaisch-nordatlantischen Welt ist wichtig fur ein sachgerechtes Verstandnis der
Befreiungstheologie und verhindert auch ein naives Nachahmen in Europa. Ein
reflektiertes Bemihen um die Aufnahme der Grundimpulse der Befreiungstheologie
unter den kulturellen und religiésen, geschichtlichen und gesellschaftlichen

Bedingungen Mitteleuropas ware allerdings durchaus geboten.

Die Sakularisierung bedeutete in Europa die Entzauberung der Welt durch die
Aufklarung im Blick auf wichtige Raume des menschlichen Zusammenlebens. Es
bedeutet, dass sich alle Bereiche der menschlichen Lebenswelt aus dem
Sinnzusammenhang des Christentums gelost haben. Religion, Kirche und Glaube sind
nicht mehr der Horizont, innerhalb dessen Realitdten wie Staat, Ethos, Technik,
Wissenschaft, Wirtschaft und Kommunikation ihren Ort haben, wobei die Okonomie

mehr und mehr die Funktion des Ganzen ibernimmt.

Auch die Sékularisierung ist den meisten Menschen in Lateinamerika fremd.
Gesellschaft hat in ihren Augen immer mit Kirche zu tun, Politik mit christlicher
Verantwortung, Moral mit Religion, Wissenschaft mit gottlicher Ordnung. Im

prakolumbischen Weltbild war der Mensch ein Teil des kosmischen Getriebes, so wie

8 Boff, 1982, S. 130.
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Flora und Fauna. Den préakolumbischen Amerikanern kam es darauf an, die Ablaufe

des natirlichen Kosmos zu erkennen und am Leben zu erhalten. 8¢

Das prakolumbische Weltbild war gepréagt von einer ewigen Wiederkehr von
Schopfung und Zerstérung. In diesem Welthild starben auch die Gotter. Fur die
Menschen war es notwendig, fur die Apokalypse gerustet zu sein und mit den eigenen
bescheidenen Mitteln den Kreislauf der Natur in Gang zu halten. Das hohe
wissenschaftliche Niveau der Mayas und Azteken stand in engem Zusammenhang mit
diesen Erfordernissen. Anders als in Europa, wo Wissenschaft und Religion bereits
Uber Kreuz lagen, standen die Wissenschaften im prakolumbischen Amerika im Dienst

der Religion.?’

In Lateinamerika bildet die Natur als Schopfung Gottes das eigentliche Fundament des
Denkens, die Rezeption der europaischen Aufklarung und Romantik bildete aber auch
keinen Gegensatz zur Religion. ,So betrachteten die jesuitischen Reformer in
Lateinamerika die Romantik und die ,neue Philosophie” [die Aufklarung; Anm. H.S.],

welche ,der Natur ihre Geheimnisse entreif3t, als Dienst an der Schopfung Gottes*.“88

Die lateinamerikanischen Lander waren Europa kulturell nicht sehr weit im Riuckstand.
,Dieser Abstand ... schwand gegen 1800 immer mehr. 85 Jahre nach seinem Tod
wurde Descartes in Lateinamerika gelehrt. Newton war bereits 50 Jahre nach der

Veroffentlichung seiner ,Principia mathematica“ ... allgemein akzeptiert.“8°

Der Vernunft- und Verstandesbegriff der aus Europa rezipierten Aufklarung wurde in
die scholastisch-metaphysische Denktradition eingebettet. ,Deshalb vollzog sich auf
diesem Kontinent eine ,Aufklarung mit Gott*, die aber keinen religionskritischen

Charakter tragt, wie es bei der europaischen Aufklarung der Fall ist.“%°

Auf dem lateinamerikanischen Kontinent bildete die katholische Kirche die einzig
relevante kulturelle Einheit, weshalb im Unterschied zur Religionskritik der

europaischen Aufklarung keine kritische Position gefunden werden kann.%:

86 vgl. Rehrmann, 2005, S. 34.
87 Vgl. Rehrmann, 2005, S. 34f.
88 Krumpel, 2004, S. 15.

8 Prien, 1978, S. 327.

% Krumpel, 2004, S. 15.

91 vgl. Krumpel, 2004, S. 16.
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Aufklarung in Europa meint den philosophischen Impuls und die geistesgeschichtliche
Bewegung, aus denen heraus sich der Mensch kraft seiner Vernunft aus den Vorgaben
von Mythos und Ritus emanzipiert. Wie jede Philosophie oder Ideologie braucht auch
die Aufklarung ihr historisches Subjekt: Trager der modernen Freiheiten ist die Klasse
des Bulrgertums. Das Bilrgertum ist seither der gro3e Impulsgeber des
Wirtschaftssystems, dessen regulierendes System ist der Markt. Dieses System ist
unter dem Namen Kapitalismus bekannt. Wenn Verarmung in Lateinamerika das
Produkt des internationalen Kapitalismus ist, dann ist die politische und
gesellschaftliche Situation dort die Frucht der Aufklarung des 18. Jahrhunderts in
Europa. Neben der ersten Aufklarung in Europa bedarf es daher gemafd der
Befreiungstheologie einer zweiten Aufklarung. Wenn die erste Aufklarung eine
Emanzipation im kantschen Sinne ist, dann geht es in der zweiten Aufklarung um die
Befreiung des ganzen Menschen aus einem Verstandnis von geistigen Faktoren,
welche ihn Uber eine bewusstseinsméflige Unmuindigkeit hinaus noch in eine

politische, soziale und wirtschaftliche Entfremdung fihrt.

2.6 Der Mensch in der Gestaltung seines eigenen Schicksals

Der Mensch verspurt in sich ein tiefgreifendes Verlangen nach Befreiung von all dem,
was ihn einengt oder an seiner Selbstverwirklichung hindert. Ziel eines jeden
Menschen ist die Moglichkeit, ein authentisches und menschliches Leben zu fuhren.

Freiheit ist hier zugleich Prozess und geschichtliche Eroberung.

Im 15. und 16. Jahrhundert passierte in Europa ein grof3er Umbruch im Verstandnis
des Menschen Uber sich selbst, es wurden wichtige Autonomiekonzeptionen
geschaffen. Das Verhaltnis des Menschen zur Natur verdndert sich. Mit dem
Entstehen der modernen Naturwissenschaften ergibt sich die Mdoglichkeit der
Manipulation, der Mensch ist gezwungen, Uber sich selbst nachzudenken. Ein
wichtiges Autonomiekonzept stammt von dem Renaissancephilosophen Giovanni Pico
della Mirandola, welcher aus der Willensfreiheit ein neues Menschenbild ableitete.
Pico della Mirandola sieht in seinem Werk De hominis dignitate von 1486 die Wirde
des Menschen durch seine Freiheit vermittelt. Der Mensch kann sich so planen und
gestalten wie ein Bildhauer sein Werk. Er soll nicht mehr werden, was er ist, sondern

was er sein will. Die Wirde des Menschen besteht in der Freiheit seines Willens. Der
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Mensch ist nach Pico della Mirandola dazu berufen, ein unverwechselbares
Individuum zu sein, ein Individuum, das sich die Mal3stdbe seines Lebens selbst

einrichten soll.

»Endlich beschlol3 der héchste Kinstler [Gott; Anm.], dal3 der, dem er nichts
Eigenes geben konnte, Anteil habe an allem, was die einzelnen jeweils fir sich
gehabt hatten. Also war er zufrieden mit dem Menschen als einem Geschopf
von unbestimmter Gestalt, stellte ihn in die Mitte der Welt und sprach ihn so
an: ,Wir haben dir keinen festen Wohnsitz gegeben, Adam, kein eigenes
Aussehen noch irgendeine besondere Gabe, damit du den Wohnsitz, das
Aussehen und die Gaben, die du selbst dir ausersiehst, entsprechend deinem
Wunsch und EntschluR habest und besitzest. Die Natur der Gbrigen
Geschopfe ist fest bestimmt und wird innerhalb von uns vorgeschriebener
Gesetze begrenzt. Du sollst dir deine ohne jede Einschrankung und Enge,
nach deinem Ermessen, dem ich dich anvertraut habe, selber bestimmen ...
Weder haben wir dich himmlisch noch irdisch, weder sterblich noch unsterblich
geschaffen, damit du wie dein eigener, in Ehre frei entscheidender,
schopferischer Bildhauer dich selbst zu der Gestalt ausformst, die du
bevorzugst. Du kannst zum Niedrigeren, zum Tierischen entarten; du kannst
aber auch zum Hoheren, zum Géttlichen wiedergeboren werden, wenn deine

Seele es beschliefRt.““9?

Georg Wilhelm Friedrich Hegel verknlpft in seiner Phdnomenologie des Geistes die
Themen Selbstbewusstsein und Geschichte. Der Mensch ist sich seiner selbst
bewusst, wenn er von einem anderen Bewusstsein seiner selbst anerkannt wird. ,Das
Selbstbewul3tsein ist an und fir sich, indem und dadurch, dal3 es fir ein Anderes an
und fur sich ist; d.h. es ist nur als ein Anerkanntes.“®3 Ein wichtiger Hegel-Interpret des
20. Jahrhunderts, Alexandre Kojéve, arbeitet die Herr-Knecht-Dialektik heraus®4,
welche bei Hegel einen zentralen Stellenwert hat. Am Anfang des
Anerkennungsprozesses steht ein Kampf auf Leben und Tod, denn die Freiheit
bewahrt sich nur unter Einsatz des eigenen Lebens. Die Herr-Knecht-Dialektik

%2 Mirandola, 1990, S. 5f.
9 Hegel, 1970, S. 145.

% vgl. Kojéve, 1975, S. 20ff.
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veranschaulicht den Prozess, in dem das Bewusstsein und in Folge die Befreiung des

Menschen entsteht.

.Das Verhdltnis beider Selbstbewul3tsein[e] ist also so bestimmt, dal sie sich
selbst und einander durch den Kampf auf Leben und Tod bewahren. — Sie
missen in diesen Kampf gehen, denn sie missen die Gewil3heit ihrer selbst,
fur sich zu sein, zur Wahrheit an dem Anderen und an ihnen selbst erheben.
Und es ist allein das Daransetzen des Lebens, wodurch die Freiheit, wodurch
es bewahrt wird, daR dem Selbstbewul3tsein nicht das Sein, nicht die
unmittelbare Weise, wie es auftritt, nicht sein Versenktsein in die Ausbreitung
des Lebens das Wesen, - sondern daf3 an ihm nichts vorhanden, was fur es
nicht verschwindendes Moment ware, daf3 es nur reines Firsichsein ist. Das
Individuum, welches das Leben nicht gewagt hat, kann wohl als Person
anerkannt werden; aber es hat die Wahrheit dieses Anerkanntseins als eines

selbstandigen SelbstbewuRtseins nicht erreicht.“%

In einem dialektischen Prozess gelangt der Mensch zu einem realen Bewusstsein:
mittels weltverdndernder Arbeit und in einem Selbsterziehungsprozess. Die
Universalgeschichte ist fir Hegel der Fortschritt im Bewusstsein der Freiheit. Die
Geschichte der Menschheit wird angetrieben durch die Eroberung der Freiheit, der

Mensch nimmt die Zlgel seines Schicksals selbst in die Hand.

% Hegel, 1970, S. 148f.
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2.7 Ethik der Befreiung — Enrique Dussel

Enrique Dussel ist ein Hauptvertreter der Philosophie der Befreiung in Lateinamerika,
welche Anfang der 1970er Jahre vor allem in Argentinien entstanden ist. Dussel wurde
in Mendoza, Argentinien, geboren und hat dort Philosophie studiert. Ende der 1950er
Jahre hat er Argentinien fur ca. 10 Jahre verlassen und in verschiedenen européischen
Landern studiert. In Europa trifft er die Entscheidung, Lateinamerika als Thema seines
philosophischen Wirkens zu wahlen. Die Frage ,Was bedeutet es, in Lateinamerika zu
philosophieren?* wird sein weiteres Leben bestimmen. Das Verhéltnis zwischen
Philosophie und lateinamerikanischer Realitat ist im hispano-amerikanischen Denken
in der Mitte des 19. Jahrhunderts aufgebrochen. Ausgehend von den sozialen und
kulturellen Bedurfnissen der suidamerikanischen Lander hat Juan Bautista Alberdi eine
filosofia americana entworfen, welche sich flir den Aufbau postkolonialer
Gesellschaften interessierte. Alberdi vertrat ein Gesellschaftsmodell, in dem

europaische Philosophie fur Lateinamerika adaptiert werden sollte.%

.Nicht blinde Imitation, sondern schopferische Adaption europaischer
Philosophie war das Ziel. Doch im Bann der européischen Kultur reduziert sich
fur Alberdi de facto der originare Beitrag Amerikas zum Aufbau einer
postkolonialen Gesellschaft gegen Null: Die Zivilisation kommt aus Europa,
Amerika ist der Ort der Barbarei. Das Gesellschaftsmodell von Alberdis
filosofia americana richtet sich daher gegen die vormodernen Lebensformen
der amerindischen Voélker und Mestizen, auch gegen die ,Ruckstandigkeit*

des feudalen Katholizismus der spanischstammigen Kreolen.“%’

Dussel versucht, den extremen Eurozentrismus Alberdis zu Uberwinden. Das kulturelle
Erbe der ,amer-indischen Mutter” und des ,spanischen Vaters", welche durch Alberdis
Liberalismus zu bloRen Fortschrittshemmnissen erklart wurden, sollte in Dussels

Denken zurtickgewonnen werden.

Anfang der 1970er Jahre beginnt Dussel mit der Ausarbeitung einer Ethik der
Befreiung, welche insgesamt funf Bande umfasst. Den neoliberalen

% vgl. Schelkshorn in: http://www.information-philosophie.de/?a=1&t=2909&n=2&y=18&c=63
97 Schelkshorn in: http://www.information-philosophie.de/?a=1&t=2909&n=2&y=1&c=63
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Modernisierungstheorien setzt er nicht einfach ein sozialistisches Modell entgegen,
welches von einer Avantgarde verwirklicht werden sollte; d.h. er verzichtet auf ein
utopisches Gesellschaftsmodell. Dussel sieht die Aufgabe der Philosophie vielmehr in
der moralischen Rechtfertigung des Kampfes der verarmten Massen. Es geht ihm um
einen Perspektivenwechsel, um die Sicht der herrschenden Verhaltnisse aus der
Position der Armen. Die Befreiungspraxis kommt aus der ,Exterioritat” der Opfer, d.h.
aus ihrer Andersheit heraus konfrontieren sie die gesellschaftliche Totalitat.®® Den
Begriff der Exterioritat bezeichnet Dussel als wichtigste Kategorie in seiner
Befreiungsethik. Die Exterioritédt des Anderen ist jener Bereich, in dem der einzelne

Mensch nicht Teil meiner Welt ist und nicht von meinem System gepragt wird.

In der Befreiungsethik Dussels geht es um eine Umkehrung der bestehenden
Ordnung. Sie umfasst eine Kritik des Etablierten und Fixierten. Das Gewissen lasst

uns die Stimme des Anderen horen und dem Anderen Respekt entgegenbringen.

% vgl. Schelkshorn in: http://www.information-philosophie.de/?a=1&t=2909&n=2&y=18&c=63
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3. Kapitel

Befreiungspadagogik

3.1 Luis Vives

Der spanische Humanist und Philosoph Juan Luis Vives (1492-1540) kdnnte als einer

der ersten Befreiungspadagogen bezeichnet werden.

Vives stammte von zwangsgetauften Juden (Marranen) ab und hatte als solcher unter
der Verfolgung durch die spanische Inquisition zu leiden. Sein Vater wurde auf dem
Scheiterhaufen verbrannt. Von 1509 bis 1512 studierte Vives Philosophie und
Theologie an der Sorbonne in Paris. Dort ist er mit dem Gedankengut des
Humanismus in Kontakt gekommen. Ab 1516 war er an der Universitat von Léwen in

Belgien tatig, wo er den Humanisten Erasmus von Rotterdam kennenlernte.

Vives kritisierte am Wissenschaftsbetrieb seiner Zeit die Scholastik und den mit
Aristoteles verbundenen Autoritdtsglauben, im Gegenzug forderte er die Forschung
mit eigenen Experimenten. In den Wissenschaften setzte er sich daher fur die
Erkenntnisse der Naturwissenschaften und deren Nutzbarmachung fur den Menschen

ein.

Man sagt von Juan Luis Vives, dass er die moderne Padagogik gegriindet hatte. Sein
padagogisches Hauptwerk De tradendis disciplinis war auch mal3geblich am

Fortschritt der Wissenschaften seiner Zeit beteiligt.

Zudem beschaftigte sich Vives mit der Sozialgesetzgebung seiner Zeit, er hat auch fur
die Entwicklung der Armenfursorge wichtige Impulse gegeben. Aus der Sicht des
Humanismus entwickelte er ein Modell der Armenpflege, welches sehr modern

anmutet. Nach Vives ist ein Staat nur dann glaubwurdig, wenn er die Armut bekampft.

Im Mittelalter hatte das Betteln einen vollig anderen Stellenwert als heute. Thomas von
Aquin hatte das Almosengeben neben dem Beten und Fasten zu einer der
Moglichkeiten erklart, BuRe zu tun. Somit hatte der Bettler eine wichtige

gesellschaftliche Funktion, namlich die Rettung des Seelenheils des Almosengebers
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zu ermoglichen. Die Almosenempféanger hatten allerdings umgekehrt auch die Pflicht,

fur den Spender zu beten.

3.2 Die Befreiungspadagogik in Lateinamerika

Die Wurzeln der Befreiungspadagogik in Lateinamerika reichen bis in die Kolonialzeit
zurtck. Widerstand und Widerspruch gegen die Unterwerfung und Zivilisierung der

.entdeckten“ Volker regte sich bereits Anfang des 16. Jahrhunderts.

Die Kolonialherren formulierten als Ziele, dass die Volker in der neuen Welt in der
kastillischen Sprache unterrichtet werden sollten, im christlichen Glauben unterwiesen
werden sollten und die guten europadischen Umgangsformen annehmen sollten. Es
gab aber auch Versuche, der padagogischen Eroberung etwas entgegenzusetzen.
Vasco de Quirogas grindete 1532 in Mexiko ,Hospiz-Ddorfer” als bedurfnisorientierte
Selbsthilfeprojekte. Bartolomé de las Casas griindete im heutigen Guatemala die
Erziehungsprovinz ,Vera Paz“ mit dem Plan, spanische Siedler in Eintracht mit der
indigenen Bevdlkerung anzusiedeln. Die Bildungsakademie von Bernardino de
Sahagun in Mexiko-City hatte den interkulturellen Anspruch, ,die Fremden“ zu

verstehen anstatt sie umzuerziehen.??

Die Unabhangigkeitsbewegungen in Lateinamerika ab Mitte des 18. Jahrhunderts
fuhrten zu einem Diskurs Uber die Frage des Einfluss von Bildung und Erziehung auf
die Befreiung der kolonisierten Vdlker. Vermutlich wurde von dem venezolianischen
Erzieher Simén Rodriguez Ende des 18. Jahrhundert der Begriff der Volkserziehung
ins Spanische Ubersetzt (Educacion popular) und zum zentralen Konzept zur Lésung
der sozialen Frage der nach Unabhangigkeit strebenden mittel- und

sudamerikanischen Staaten.190

Ende des 19. Jahrhunderts forderte der Kubaner José Marti in seinem Ruf nach einer
.<Zweiten Unabhangigkeit® nicht nur die politische, sondern auch die geistige
Unabhangigkeit der Kolonien. In seinem Aufsatz ,Nuestra América“ von 1891 setzt
sich Marti mit der Frage des padagogischen Beitrags zur Befreiung des Kontinents

9 vgl. Schroeder, 1992, S. 8f.

100 v/g|. Schroeder, 1989, S. 8ff.
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auseinander. Er entwirft darin ein Konzept fir eine ,Educacion popular para nuestra

América“.101

Der mexikanische Politiker und Philosoph José Vasconcelos Calderon entwickelte in
seinen Werken die Idee eines lateinamerikanischen Nationalismus und Identitat auf
der Grundlage der Mestizaje, einer Mischung aus européischen und indigenen
Elementen. In seinem beriihmtesten Werk Die kosmische Rasse (1925) beschreibt er
eine Utopie, in der das Entstehen einer einzigen Weltrasse im Vordergrund steht.
Vasconcelos postuliert die These, dass die verschiedenen Rassen der Welt zu einer
Vermischung neigen, bis sie einen neuen Menschen bilden, der aus den bisher
existierenden Volkern besteht. Er schreibt sein Werk in einer Zeit, in der die
Wissenschaft von der Selektionslehre von Charles Darwin gepragt war. Vasconcelos
betont, dass diese Lehre zunachst in England entwickelt wurde und unter den

Nationalsozialisten in Deutschland zu horrenden Konsequenzen flhrte.

Der Hintergrund fur das Werk Die kosmische Rasse ist in der Frage nach einer
eigenstandigen Identitat Lateinamerikas zu suchen, insbesondere seit den
Unabhangigkeitskdmpfen um 1800. Vasconcelo ist auch der wichtigste Anstol3geber
fur den Muralismo in Mexiko. Das sind Wandmalereien im offentlichen Raum, welche
der analphabetischen Bevolkerung die Geschichte des Landes vermitteln sollte,

insbesondere auch die indigenen Teile der mexikanischen Kultur.

Eine der altesten und bedeutendsten sozialen Bewegungen gegen die Unterdriickung
und Ausbeutung der Indios in Lateinamerika ist der Indigenismo. In diesem
Zusammenhang wurden ausgehend von Warisata in Bolivien in vielen sud- und

mittelamerikanischen Landern ,Schulen der Befreiung“ gegriindet.

101 vgl. Marti, 1982, S. 47ff.
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3.3 Dependenztheorie und Padagogik

Die Dependenztheorie wurde zuné&chst auf 6konomischer Ebene angewandt und
spater auf den sozio-kulturellen Bereich ausgeweitet. Damit ist eine Orientierung nach
aulRen gemeint, der Import fremder Identitaten, das Sich-abhangig-machen von
fremden Wertvorstellungen. Auch die Wissensproduktion stehe demnach in einem
System struktureller Abhangigkeit. Dabei stellt grundséatzlich das Zentrum die Lehrer
und das zu Lernende, wahrend die Peripherie die Lernenden stellt.192

Die Schulen, Kirchen und Universitaten wurden einer radikalen Kritik unterzogen um
ihre ,mythenbildenden Rituale“ zu untersuchen. Mit der Ausbreitung des Kapitalismus,
der Industrialisierung und der Technologie aus Europa und Nordamerika verbreiteten
sich die modernen Institutionen und wurden den ehemaligen Kolonien eingepflanzt.
Aufgabe der Institutionen sei es einerseits, diese Mythen zu reproduzieren und
andererseits die Diskrepanz zwischen dem Mythos und der erfahrenen Wirklichkeit zu
verdecken. Kirche, Schule und Universitdt seien wichtige Instrumente der
Kolonisierung des Bewusstseins der Menschen, der Unterdrickung und

Domestizierung.1%3

Ivan lllich stellt fest, dass Schulbildung den Abstand zwischen der randstandigen

Mehrheit und einer (schulgebildeten) Minderheit vergréRert hat.

.Diese Entwicklung hat dazu gefuhrt, dal3 die Bildungsforschung sich
vornehmlich damit beschaftigt hat, den Lernprozel3 in den Schulen zu
verbessern und die Schulen selber den besonderen Verhaltnissen
anzupassen, wie sie in unterentwickelten Gesellschaften bestehen. Logisch
ware es allerdings, nicht bei dem Versuch, die Schulen zu verbessern,
stehenzubleiben, sondern vielmehr die Voraussetzungen in Frage zu stellen,
auf denen das Schulsystem als solches beruht. Wir durfen nicht die
Moglichkeit ausschliel3en, daf3 die neu entstehenden Nationen nicht geschult
werden kdnnen, dalR Schulen keine brauchbare Antwort auf ihr Bedirfnis nach

einer umfassenden Bildung sind. Vielleicht bedarf es solcher Erkenntnisse, um

102 ygl. Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 14f.

103 ygl. Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 15.
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den Weg auf eine Zukunftsbihne freizumachen, von der Schulen, wie wir sie

heute kennen, verschwinden wirden.%*

In den westlichen Landern grindet die Solidaritat unter den Burgern auf ihrer
gemeinsamen Schulbildung. Diese ist damit ein unverduf3erlicher Bestandteil des
modernen westlichen Selbstverstandnisses. Es ist allerdings nicht gelungen, diesen
Mythos in die kolonisierten Lander zu verpflanzen. Dort hat Schulbildung die Kluft

zwischen den sozialen Schichten vergroRert.10°

,Der soziale Abstand zwischen den wachsenden Massen in den Stadten und
der neuen Elite ist eine neue Erscheinung, ganz anders als die bisher in
Lateinamerika Ublichen Formen der Benachteiligung. Diese neue
Benachteiligung ist nicht eine voriibergehende Erscheinung, die durch
Schulbildung tberwunden werden kann. Ich behaupte vielmehr, daf3 einer der
Grinde fir die einsetzende Frustrierung der Mehrheit die fortschreitende
Durchsetzung des ,liberalen Mythos* ist — die Annahme, daf3 Schulbildung die

Integrierung in die Gesellschaft gewahrleiste.1%6

1% llich, 1972, S. 24f.
105 vgl. Illich, 1972, S. 25.
1% llich, 1972, S. 25.
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3.4 lvan lllich

1960 grundete Ivan lllich gemeinsam mit Freunden (unter anderem Paulo Freire) in
Cuernavaca, Mexiko, das Centro Intercultural de Documentacion. Das CIDOC wurde
auch als ,Zentrum fur Subversion“ bezeichnet, weil dort befreiungspadagogische
Auffassungen lllich’s und die ,Kritik an den Experten“ durch lllich vertreten wurden.
Auch Vertreter der Befreiungsphilosophie und Befreiungstheologie wie Enrique Dussel
waren am CIDOC tatig.

Ilvan lllich stammte aus Wien, musste aber wegen seiner judischen Abstammung
mautterlicherseits die Stadt 1941 als 15-jahriger Schiler verlassen. Er machte in
Florenz seine Matura fertig und studierte an der Universitat Florenz. 1951 wurde er in
Rom zum katholischen Priester geweiht. 1956 wurde er Vize-Rektor der Katholischen
Universitat von Puerto Rico, wo sein Konflikt mit der vatikanischen Lateinamerika-
Politik begann. Er kritisierte die Mechanismen der traditionellen Amtskirche, eine
institutionalisierte Bildung und die Inhumanitat der technisierten Medizin. lllich verstand
sich als ein der Befreiungstheologie nahe stehender Intellektueller. Er kritisierte die

Praxis des schulischen Lernens und forderte eine ,Entschulung der Gesellschaft".

lllich pragte in seinen Werken den Begriff der Konvivialitat. Damit ist der
lebensgerechte Einsatz des technischen Fortschritts gemeint. In seinem Werk
Selbstbegrenzung beschreibt lllich Konvivialitdt als Gegenteil der industriellen
Produktion.

~unter Konvivialitat verstehe ich das Gegenteil der industriellen Produktivitat.
Wir alle definieren uns im Verhéltnis zu anderen und zur Umwelt durch die
Grundstruktur der Werkzeuge, die wir verwenden. Diese Werkzeuge kénnen
wir Uber ein Kontinuum verteilen, an dessen einem Extrem das beherrschende
Werkzeug, an dessen anderem Extrem das konviviale Werkzeug steht ... Die
industrielle Produktion ist der konditionierte Reflex, die stereotype Reaktion
des Individuums auf Botschaften, die von einem anderen Benutzer, den es nie
kennenlernen wird, oder von einem kunstlichen Milieu, das es nie begreifen
wird, ausgehen. Die — stets neue — konviviale Beziehung ist das Werk von
Personen, die an der Erschaffung des sozialen Lebens beteiligt sind. Von der

Produktivitdt zur Konvivialitat (ibergehen heildt, einen ethischen Wert an die
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Stelle eines technischen Wertes, einen realisierten Wert an die Stelle eines

materialisierten Wertes setzen.“1%7

3.5 Paulo Freire und die Padagogik der Befreiung

Sprache kann ein Werkzeug zur Befreiung sein. Paulo Freire hat in seinem Leben als
Padagoge der Bewegung zur Freiheit in Form von sprachlicher Ermachtigung gedient.
,Das Fundamentalthema unserer Epoche ist meines Erachtens das der Herrschatft,
das seinen Gegensatz, namlich das Thema der Befreiung, mit setzt als das Ziel, das

es zu erreichen gilt.“108

Paulo Freire (1921-1997) wurde in Recife, der Wirkstatte Helder Camaras, geboren.
Er entstammt einer kleinbtrgerlichen Familie, sein Vater war Militarpolizist, die Mutter
Hausfrau. Im Verlauf der Weltwirtschaftskrise 1929 machte Paulo Freire die Erfahrung
der Armut und des Hungers. Nach der Schule studierte er Rechtswissenschaften und
wurde Anwalt. Er war jedoch von dieser Tatigkeit nicht Uberzeugt, da Anwalte die
Besitztumer der Reichen verteidigen. Deshalb wurde er Lehrer, seine Interessen lagen
in den Bereichen Philosophie, Psychologie, Padagogik und Sprachen.

Mit dem dialogischen Prinzip in der Bildung hat Freire neue Wege der Beziehungen
zwischen Lehrenden und Lernenden gezeigt. Mit seiner Arbeit hat er auf der ganzen
Welt demokratische Basisprozesse gestarkt. Als ,Padagoge der Unterdrickten”

vermittelte er eine Padagogik der Hoffnung.

Freire wollte immer einen Beitrag geben zu einer befreienden Erziehungspraxis, zu
einer Erziehung als Praxis der Freiheit. Fur Freire hat diese Praxis durch die Il
Generalversammlung des Lateinamerikanischen Episkopats 1968 in Medellin eine
theoretische Durchdringung erfahren. Die padagogische Praxis als Weg zur Befreiung
hat bei Freire viel mit seinen christlichen Uberzeugungen zu tun. Er sagt in einem
Interview, dass er als Kind die Hiigel und Bache um Recife aufgesucht hat, um Christus
zu suchen. Die erschiitternde Realitat des Volkes verwies ihn sodann auf Marx und
liel3 ihn Christus an den Stral3enecken treffen. Fur Freire begann die Praxis mit einer

christlichen Motivierung und wurde dann Schritt fiir Schritt politischer.10°

107 1lich, 1975, S. 32.
108 Freire, 1998, S. 85.

109 vgl. Freire, 1981, S. 118f.
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... das BewuRtsein von dem politischen Charakter dieser Praxis hat mich
erkennen lassen, daf3, so wie ich zu einem Politiker wurde, weil ich Padagoge
bin, ich auch zu einem Politiker wurde, weil ich Christ bin. Ich war zum Volk
mit einer christlichen Sichtweise gekommen, die verniedlicht und verharmlost.
Ich kam mit einer ziemlich durchsichtigen Botschaft, mit einem ziemlich
abstrakten Christentum, mit einer Liebesbereitschaft, die nicht Fleisch wurde.
Die Notwendigkeit, diese Liebesbereitschaft Fleisch werden zu lassen, die
Entdeckung dieser Notwendigkeit liel3 mich mein Christsein anders verstehen.
Ich wirde nicht sagen, ich sei christlicher geworden als vorher, aber ich
erkannte, daf? mein Handeln als Christ mich politisierte. Mit anderen Worten,
als Christ ist es unmdglich, neutral zu sein ... Einige Aspekte dieser Praxis
finden sich in den Dokumenten von Medellin wieder. In meinem Verstandnis
erscheint Medellin als eine Anklage-Ankindigung. Medellin klagt die
lateinamerikanische Realitdt an und verkiindet einen Weg der Befreiung.
Medellin klagt die Realitat der Unterdriickung an und fordert von den Christen

ein neues Ostern, ein historisches Ostern, eine wirkliche Veranderung ...“110

Das Subjekt der gesellschaftlichen Veranderung soll fortan das Volk sein, nicht mehr
die Eliten. In Brasilien entwickelten sich vor dem Hintergrund einer
befreiungshungrigen Atmosphare drei Bewegungen: die Volksaktion, die Bewegung
fur Basiserziehung und die padagogische Methode von Paulo Freire. In den 1960er
Jahren entwickelte Paulo Freire ein Alphabetisierungsprogramm, welches eine
Technik des raschen und gezielten Erwerbs von Lesen und Schreiben ermdglichte,
dariiber hinaus stellte dieses Programm eine Methode der Bewusstseinsbildung bereit.
Die péadagogische Praxis und das Erziehungsprinzip der ,Bewusstmachung” ist eine
Erziehung zur Selbstbefreiung, welche aus dem Lernen an und in der Lebenssituation
des einzelnen die Einheit von Denken und Handeln entwickeln will. Diese
Vorgehensweise soll vor der Entmindigung durch Lehrer, Agitatoren und
Unterdrickern bewahren. Lehren und Lernen ist dann nicht das Programmieren mit
fremdem Wissen und Beschreiben fremder Wirklichkeit, sondern Erkenntnisvorgang
und Veranderung des eigenen Lebens.''! Freire’s Alphabetisierungskampagnen

110 Freire, 1981, S. 119.

111 vgl. Klappentext, Freire, 1998, S. 4
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zielen darauf ab, den Menschen zu helfen, sich selbst als Handlungssubjekte
kennenzulernen um die eigene Situation verandern zu kénnen. Bewusstwerdung meint
die Befreiung des Menschen aus der Entfremdung gegentiber sich selbst als auch
gegenuber der Gemeinschaft bzw. der Gesellschaft. Bewusstwerdung ist ein Vorgang,
der es Menschen ermdglicht, zu sich selbst zu finden und unter den gegebenen

Verhaltnissen der Geschichte in Dialog, Solidaritat und Geschwisterlichkeit leben.

Freire bezeichnet die Kultur des Landproletariats und der Slumbewohner in Brasilien
als eine ,Kultur des Schweigens®. Zu diesem Urteil kommt er, nachdem er beobachtet
hat, wie sich diese Menschen ihrem Schicksal als Gottes Wille ergeben. Sie verfallen
dem Mythos, schlechtere Menschen zu sein und ergeben sich apathisch ihren
Unterdrickern, weshalb sie auch Bildung ablehnen. Das Schulwesen, welches
westlichen Modellen nachgeahmt ist, versagt. Viele der Menschen, die in den Genuss
der importierten Bildung kommen, fallen nach der Schulentlassung wieder in den
Analphabetismus zurtick. Ein wirklicher Emanzipationswille scheint zu fehlen. Freire
fragt sich, woher diese Apathie kommt und er kommt zu der Antwort, dass die ,Kultur
des Schweigens” eine Folge der Unterdriickung ist. Es ist die Herrschaft der Eliten,

welche die Massen apathisch macht.1%?

Von einer ,natirlichen* Unterlegenheit der Unterdriickten auszugehen ist ein Mythos,
mit dem sich Kolonialherrschaft und Klassenherrschaft aufrechterhalten lassen. Das
kann gelingen, weil die Unterdrickten diesen Mythos verinnerlichen. Die
Unterdrickten sehen sich so, wie die Unterdricker sie sehen, namlich als ,nichtig*.
Auch wird alles, was sie erfahren, eine immer neue Bestatigung dieser Nichtigkeit:

Unwissenheit, Armut, Fremdbestimmung.t3

Wichtigstes Instrument der Besetzung des Bewusstseins mit dem Mythos der
Unterdrlcker ist die Erziehung, das institutionalisierte Bildungswesen. Die ,kulturelle
Aktion® der Unterdriicker zur inneren Unterwerfung, zur Domestizierung der
Unterdriickten passiert Giber den Raub an der Sprache, der Zerstérung der kulturellen
Identitat der Unterdriickten. Die Unterdriickten haben ein unterdriicktes Bewusstsein,

welches gepragt ist von Ohnmachtserfahrung.4

112 ygl. Lange, 1998, S. 10.
113 vgl. Lange, 1998, S. 10f.

114 vgl. Lange, 1998, S. 11.
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Die Unterdrickten haben ein Verlangen nach Freiheit. Es ist Aufgabe der
Unterdruckten, sich selbst und ihre Unterdricker aus den Mechanismen der
Enthumanisierung zu befreien. ,Die Unterdrticker, die kraft inrer Macht unterdriicken,
ausbeuten und rauben, konnen in dieser Macht nicht die Kraft finden, die
Unterdruckten oder sich selbst zu befreien. Nur die Macht, die der Schwéche der

Unterdrlickten entspringt, wird so stark sein, beide zu befreien.“115

Die Unterdrickten schaffen den Sprung in den Kampf um die Freiheit erst, wenn sie
sich in der Lage fuhlen, die Risiken einzugehen, die dieser Kampf erfordert. Aul3erdem
ist es erforderlich, denn Unterdricker-Anteil im eigenen Bewusstsein zu vertreiben.
Die Befreiung kann beginnen, wenn der Wunsch nach echter Existenz in Freiheit, die
Uberwindung der Sicherheit eines Lebens in Konformitat und die Auseinandersetzung

mit dem eigenen Unterdriicker-Anteil passiert.

,Sie entdecken, dal3 sie ohne Freiheit nicht echt existieren kdnnen. Aber
indem sie sich nach echter Existenz sehnen, furchten sie sie. Sie sind zu ein
und derselben Zeit sie selbst und der Unterdriicker, dessen Bewul3tsein sie
internalisiert haben. Der Konflikt liegt in der Wahl, entweder ganz sie selbst zu
sein oder aber gespalten — entweder den Unterdriicker aus sich zu vertreiben
oder ihn nicht zu vertreiben, entweder menschliche Solidaritat zu Uben oder
Entfremdung zu erfahren, entweder den Vorschriften zu folgen oder freie Wahl
zu besitzen, entweder Zuschauer oder selbst Handelnde zu sein, zu handeln
oder die lllusion zu haben, als handle man durch die Aktion des Unterdriickers,
zu reden oder zu schweigen, kastriert zu sein in ihrer Kraft, zu schaffen und
neu zu schaffen — in ihrer Kraft, die Welt zu verwandeln. Das ist das tragische
Dilemma der Unterdriickten, das eine Bildungsarbeit mit ihnen in Rechnung

stellen muR.“116

Fur Freire gibt es keine Marginalitat, sondern nur Marginalisierung, ein An-die-Wand-

gedrickt-Werden von Minderheiten, als notwendige Auswirkung der Herrschaft von

115 Freire, 1998, S. 32.

116 Freire, 1998, S. 35.
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Menschen UUber Menschen. Die Verdnderung der Verhaltnisse durch die

Marginalisierten selbst schafft eine Veranderung dieses Phanomens.*’

Nach Freire ist die Befreiung der Unterdriickten ein schmerzvoller Geburtsvorgang, in
dem das Gespalten-Sein, der Widerspruch von Unterdriicker-Unterdrickter erkannt

und Uberwunden werden muss.

.Das zentrale Problem heil3t so: Wie kdnnen die Unterdriickten als gespaltene,
unechte Wesen an der Entwicklung einer Padagogik ihrer Befreiung
mitwirken? Nur wenn sie sich als ,Behauser® des Unterdriickers erkennen,
kénnen sie am Hebammendienst ihrer befreienden Padagogik mitwirken.
Solange sie noch in der Gespaltenheit leben, in der Sein bedeutet Sein-Wie
und Sein-Wie heil3t ,wie der Unterdricker* sein, ist ein derartiger Beitrag
unmdoglich. Die Padagogik der Unterdriickten ist ein Instrument fur ihre
kritische Entdeckung, dafl in ihnen und in ihren Unterdrickern die

Enthumanisierung Gestalt angenommen hat.“18

Freire kann als Erzieher mit christlichem Hintergrund gesehen werden. Daraus
entwickelt er seine Vorstellungen von Geschichte, in der dem Menschen die Aufgabe
zukommt, sich der Utopie des Reiches Gottes zu nahern. Scheitern ist dabei immer
wieder mdglich. Mensch und Geschichte entstehen in Wechselwirkung miteinander.
Der Begriff Befreiung hat bei Freire eine theologische und eine anthropologische
Dimension. Strukturen von Ungerechtigkeit und Ausbeutung werden als Umstande
erkannt, welche Menschen ihres Menschseins beraubt. Befreiung ist eine Absage an

Unterdriickung und weist auf eine Lebensform in Solidaritat und Nachstenliebe.*®

Von der Lebenssituation des Schilers ausgehend muss der Lehrer zunéchst die
.>chule der Welt* anerkennen, in welcher der Schiiler gelebt und gearbeitet hat.
Sodann kann ein Bewusstseinsbildungsprozess in Gang gesetzt werden, der die
Beteiligten entdecken lasst, dass sie ihre Umwelt immer wieder neu schaffen und
gestalten. Der Dialog ist die geeignetste Form der gegenseitigen Bildungsprozesse.
Bildung im befreiungspadagogischen Sinn findet statt, wenn zwei Lernwillige aus

117 vgl. Lange, 1998, S. 11
118 Freire, 1998, S. 36.

119 vgl. Gerhardt, 2007, S. 12f.
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unterschiedlichen sozialen Milieus aus ihren jeweiligen sozialen Rollen in einen Dialog

eintreten.120

Dies ist eine Absage an jede Form von ,Bankierserziehung®, das sind
Erziehungspraktiken, welche Menschen zu Objekten von Trainingseinheiten machen.
Schiler werden dabei als leere Behélter angesehen, die mit Wissen und Kompetenzen
gefullt werden missen. Freire verwendet fir diesen Vorgang das Bild von
Spareinlagen, die im Schuler wie in einer Bank deponiert werden. Der Lehrer Gberpruft

von Zeit zu Zeit, ob sich die Einlagen vermehrt haben.*?!

.Der Lehrer redet von der Wirklichkeit, als ware sie bewegungslos, statisch,
abgezirkelt und voraussagbar. Oder aber er a3t sich Gber einen Gegenstand
aus, der der existenziellen Erfahrung der Schiler vollig fremd ist. Seine
Aufgabe besteht darin, sie mit den Inhalten seiner Ubermittlung LZu fullen® —
mit Inhalten, die von der Wirklichkeit losgel6st sind, ohne Verbindung zu jenem
groBeren Ganzen, das sie ins Leben rief und ihnen Bedeutung verleihen
konnte. Worte sind ihrer Konkretheit entleert und werden zu einem hohlen,
fremden und entfremdeten Wortschwall ... Ubermittlung, bei der der Lehrer
als Ubermittler fungiert, fuhrt die Schiler dazu, den mitgeteilten Inhalt
mechanisch auswendig zu lernen. Noch schlimmer aber ist es, dal3 sie
dadurch zu ,Containern“ gemacht werden, zu ,Behéltern“, die vom Lehrer

~gefullt* werden mussen.“1%?

In dieser un-dialogischen Form der Erziehung spielt sich Bildung zwischen lehrenden
Subjekten und aufnehmenden Objekten ab. Im Bankiers-Konzept wird eine Autoritét
gesetzt, die Autoritdt des Lehrers, der Institution, welche Uberhaupt kein Interesse
daran hat, in eine wirkliche Beziehung zu den Schiilern einzutreten. Das Endprodukt
dieser un-dialogischen Erziehungsformen ist die Anpassung der nachsten Generation

an die herrschenden Verhaltnisse, Macht wird tradiert und stabilisiert.

Freire bezweifelt, dass das Eintrichtern von Wissen bei den Schilern einen eigenen,

echten Denkprozess hervorrufen kann. Er meint, dass Menschen, die nicht selbst

120 ygl. Gerhardt, 2007, S. 10.
121 ygl. Freire, 1998, S. 57.

122 Freire, 1998, S. 57.
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forschen und keine Praxis haben, nicht wahrhaft menschlich sein kénnen. ,Wissen
entsteht nur durch Erfindung und Neuerfindung, durch die ungeduldige, ruhelose,
fortwahrende, von Hoffnung erfiillte Forschung, der die Menschen in der Welt, mit der
Welt und miteinander nachgehen“.1?® In diesem Satz von Freire ist eindeutig das

dialogische Prinzip im Bildungsprozess von Menschen angesprochen.

»Im Bankiers-Konzept der Erziehung ist Erkenntnis eine Gabe, die von denen,
die sich selbst als Wissende betrachten, an die ausgeteilt wird, die sie als
solche betrachten, die nichts wissen. Wo man anderen aber absolute
Unwissenheit anlastet — charakteristisch fir die Ideologie der Unterdriickung
—, leugnet man, dal3 Erziehung und Erkenntnis Forschungsprozesse sind. Der
Lehrer zeigt sich seinen Schilern als ihr notwendiger Gegensatz. Indem er
ihre Unwissenheit fir absolut halt, rechtfertigt er sein eigenes Dasein. Die
Schiiler, gleich dem Knecht in der Hegelschen Dialektik entfremdet,
akzeptieren ihr Nichtwissen als die Rechtfertigung der Existenz des Lehrers —
nur dal® sie im Unterschied zu Knecht nie entdecken, daf® sie den Lehrer

erziehen.*124

123 Freire, 1998, S. 58.
124 Freire, 1998, S. 58.
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4. Kapitel

Befreiungstheologie

4.1 Der Befreiungstheologe Bartolomé de Las Casas

Als einer der ersten Befreiungstheologen gilt wohl Bartolomé de Las Casas. In einer
Gesellschaft, die von Ausbeutung und Ungerechtigkeit gekennzeichnet war, hat er fur
die Armen gekampft. Er tritt zu einer Zeit auf, als das Christliche im sogenannten
Mutterland Spanien von groRem Gewicht war. Dadurch war es mdglich, dass er in der
Kontroverse um die kolonisierten Lander in Spanien eine wichtige theologische
Diskussion auslosen konnte.

»Mit klarem Blick und mit einer Unerschutterlichkeit, die ihn sein ganzes Leben
auszeichnen, prangert Las Casas diejenigen, die sich als Christen ausgeben,
als Gotzendiener an. Flr seine Zeitgenossen, die selbstverstandlich davon
ausgehen, Goétzendiener seien allein die Ureinwohner dieser Lander, ist so

etwas widersinnig und unertraglich.“1?

Wenn Las Casas diesen Sachverhalt anders sieht, dann hangt das damit zusammen,
dass er einen vollig neuen Weg beschreitet. Er stellt sich auf die Seite der
Unterdrickten, er bezieht den Standpunkt der Indigenen. Das verleiht ihm die
Maoglichkeit, aus der Erfahrung sprechen zu kdénnen; seine Theorie kommt aus der

Praxis.126

»Sich die Sicht der urspringlichen Einwohner der westindischen Lander zu
eigen zu machen, das war eines der gro3en Anliegen seines Lebens und die
Hauptquelle seiner pastoralen und theologischen Kreativitat. So kommt es,
daR3, wenn er den Gesichtspunkt der ,unterdriickten Indianer” vertritt, seine

Gedanken frei und neu klingen und ihm selbst die Fahigkeit erwachst, im

125 Gutiérrez, 1990, S. 16f.
126 ygl. Gutiérrez, 1990, S. 17.
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Evangelium Dinge zu entdecken, die ihm und vielen seiner Zeitgenossen

andernfalls verschlossen geblieben waren.“1?’

Die spanische Krone betrachtete das entdeckte Land als ihr Eigentum und fihrte
Anfang des 16. Jahrhunderts das Encomienda-System ein, die wichtigste Form der
Produktionsbeziehungen zwischen den Conquistadoren und den besiegten
Ureinwohnern. Spanische Kolonisten bekamen Indigene als Arbeitskrafte zur
Verfiigung gestellt und hatten im Gegenzug die Verpflichtung, die eingeborene
Bevolkerung zu beschitzen und zum Christentum zu bekehren. Die theoretische
Grundlage des Encomienda-Systems wurde religios formuliert. Der Sinn der
Encomienda sei die moralische und geistliche Unterstitzung sowie der Schutz der
Indigenen. Diese ldeologie ist in vielen der damaligen Gesetze zu finden, welche die
Angelegenheiten Amerikas regelten.?® Aufgrund des Missbrauchs des Encomienda-
Systems (die Encomenderos nutzten die Indios aus) wurden 1542 die ,Neuen
Gesetze" erlassen, welche das Encomienda-System auflésen sollte; leider mit
mangelndem Erfolg. Zur Enttauschung der Krone stellte sich ein grof3er Teil des Klerus
auf die Seite der Encomenderos, manche gingen sogar mit ihnnen in den Aufstand (zum
Beispiel in Peru). Das System der Encomienda artete in eine schrankenlose Sklaverei
aus. Nachdem der Klerus selbst vom Encomienda-System profitierte, fanden sich nur
wenige, die fiur eine Aufhebung der Sklaverei der Indianer eintraten. Einer von ihnen
war der Jesuitenpater Josef Acosta, der 1588 in seiner Schrift De procuranda salute
Indorum auf die Mangel der Missionstatigkeit hinwies. Darin nannte er als ein
Hauptibel die Habsucht der Kleriker und die gewissenlose materielle Ausntitzung der

Indigenen.1??

Die Versklavung der Indigenen in den Besitzungen der Conquistadoren konnte
juristisch nur toleriert werden, wenn es eine theologische Grundlage gab. Viele der
zeitgendssischen Theologen sahen in dieser Aufgabe eine Vergewaltigung der

Theologie, jene die mitmachten, nahmen gerne Anleihen bei Aristoteles.

127 Gutiérrez, 1990, S. 21.
128 ygl. Mires, 1989, S. 83.

129 ygl. Otruba, 1962, S. 100.
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,Bei ihrem Versuch, die Existenz einer ,natirlichen Sklaverei“ zu beweisen,
wandten sie sich gegen die traditionellen Theologen, die nicht bereit waren,
fur die Interessen einer neuen herrschenden Klasse ... ihr eigenes
theologisches Verstédndnis der Welt auf der Grundlage einer rein

philosophischen Argumentation zu revidieren.“13°

In Spanien gab es keine koharente Theologie der Sklaverei. In den ,fortschrittlicheren®
Landern jener Zeit, in denen die Trennung von Kirche und Staat bereits
vorangeschritten war, war es eher moglich, die Versklavung von Menschen zu
rechtfertigen. In diesen Landern musste auf theologische Normen keine Ricksicht

genommen werden. 3!

Folgende Thesen wurden zur Rechtfertigung der Sklaverei angefuhrt:

1. Die Indigenen sind von Natur aus minderwertig
Von Zeitgenossen wurde zur Stutzung dieser Behauptung angefiihrt, dass sie
Menschenfleisch essen wiirde, sich der Sodomie hingeben wirden, sie nackt
umher gehen wirden, sie also kein Schamgefihl kennen wirden, usw. Es war
eine Angst vor allem Neuen, die hier zum Ausdruck kommt. Bei den Eroberern
entstand ein Gefiuihl der Uberlegenheit, Kaiser Karl V. konnte auf alte Vorbilder
zurlckgreifen und sich als Zahmer der Barbarenvolker sehen. Die
aufstrebenden merkantilistischen Birger des 16. Jahrhunderts konnten auf
diese Weise ihre noch schwache soziale Personlichkeit starken. In die Frage,
ob die Indigenen Menschen seien, hat 1537 auch der Papst eingegriffen und
erklart, dass sie als Menschen anzusehen seien.*?

2. Die Sunden der Indios missen bestraft werden
Die Conquista ware notwendig, damit die Indigenen zu ihrem Seelenheil gefihrt
werden. Das war die Grundlage der Eroberungen in den neu entdeckten
Landern. In diesem Missionsauftrag sahen viele ldeologen das Recht und die
Pflicht zur Bestrafung der Indigenen fir deren angebliche Sinden. Die These

von der notwendigen Bestrafung der Sinden der Indigenen hatte den Vortell,

130 Mires, 1989, S. 45.
131 vgl. Mires, 1989, S. 45.

132 ygl. Mires, 1989, S. 51ff.
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dass sie in der Praxis sehr breit interpretiert werden konnte. Die Konquistadoren
konnten all das fur Siinde erklaren, was ihnen gerade von Nutzen war.133

Die Indios lebten vor der Conquista unter einer ungerechten Herrschaft

Von zeitgendssischen Kritikern der Conquista wurde dieselbe als eine brutale,
widerrechtliche Invasion angesehen. Es gabe keine Rechtfertigung fiur die
Kriege gegen die Indigenen, weil diese schon vor der Ankunft der Spanier als
selbststandige Nationen organisiert waren. Als Antwort auf diese Argumentation
wurde angeflhrt, dass die Fuhrer der Indigenen nur Tyrannen waren, welche
die rechtmafdigen Herren verdrangt hatten. Bei einem Beweis eines solchen
Arguments konnten die Kriege der Spanier als Befreiungskriege angesehen
werden.

Die Conquista ist ein notwendiges Ubel

Das Dilemma zwischen dem Evangelisierungsauftrag der Indigenen und der
stattfinden Conquista mit dem damit verbundenen Krieg und der Versklavung
der Indigenen hat manche Ideologen zur leichtesten aller Lésungen kommen
lassen: Die Augen vor der Wirklichkeit schlieRen und die Indigenen als die
Nachsten erklaren, im gleichen Atemzug werden aber die Handlungen der
Konquistadoren verteidigt. Als Doktrin fir diese Auffassung konnte gelten:
Besser ein toter Indio als ein Indio, dem das Evangelium nicht verkindet

wurde.134

Der Dominikanerpater Bartolomé de Las Casas (1484-1566) begann eine Kampagne

gegen das Encomienda-System in der Neuen Welt. Bevor er dem Dominikanerorden

beitrat, war auch er ein Encomendero. Doch es kamen ihm Zweifel an seiner

Lebensform, nachdem er im Buch Jesus Sirach las, dass Gott keinen Gefallen an

unrechtméaliig erworbenen Gitern und an der Ausraubung der Armen hat. In seinem

als Pamphlet verfassten Buch Brevisima relacion de la destruccion de las Indias

(Kurzgefasster Bericht von der Zerstérung der westindischen Lander) stellte er die

Frage, ob es rechtm&Rig sei, die Indigenen zu unterdriicken. Dieses Werk ist ein

wichtiger Bestandteil im Kampf fiir die Rechte der Indigenen, die Abschaffung der

133 vgl. Mires, 1989, S. 55f.
134 vgl. Mires, 1989, S. 63f.
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Encomiendas und fihrte spater zum Erlass der Leyes Nuevas. Las Casas hat

ausdrucksstark die Grausamkeiten der Spanier an den Indigenen geschildert.

.ES dirfte schwer sein, alle die einzelnen Grausamkeiten, die hier begangen
wurden, zu beschreiben und Glauben zu finden. Ich will nur zwei oder drei
derselben anfiihren, die mir so eben beifallen. Die Spanier suchten die
Indianer, sowohl Manner als Weiber, mit wilden Hunden auf, die ihrer Spur
folgten. Da nun einst eine kranke Indianerin sah, dal} sie diesen Hunden nicht
entfliehen kdnne, und gleich andern von ihnen zerrissen werden wirde; so
nahm sie einen Strick, band sich ihr Kind, das nur erst ein Jahr alt war, an den
einen Fuf3, und erhing sich damit an einem Balken. Kaum war sie fertig damit,
als die Hunde kamen und das Kind stiickweise zerrissen; doch ward es noch

vor seinem Ende von einem Ordensgeistlichen getauft.“13%

Die klassische Schrift von Las Casas im Kampf gegen das Encomienda-System ist
das Memorial del Octavo Remedio (Denkschrift zum achten Heilmittel). In diesem
politischen Manifest fuhrt Las Casas zwanzig Grinde fir die Abschaffung der
Encomienda an. Nach Las Casas ist der erste Grund fir die Abschaffung der
Encomienda und der Verzicht auf die Conquista-Kriege die Tatsache, dass allein der
Krone die Aufgabe zukomme, in Amerika zu evangelisieren. Das heil3t, die
Verkundigung des Glaubens bei den Indigenen ist Aufgabe des Staates und darf nicht
an Privatpersonen delegiert werden.3¢ Dabei bezieht er sich auf die Bulle Inter cetera
von Papst Alexander VI., welche die Grundlage zur Verpflichtung zur
Glaubensunterweisung durch die Katholischen Koénige in den entdeckten Gebieten
bildete. Las Casas sah in der Bulle eher eine Verpflichtungs- als eine
Schenkungsurkunde. Sodann erinnerte er an den eigentlichen Grund der Conquista,
namlich die Glaubensunterweisung. Diese sei unter den Umstanden des Encomienda-
Systems nicht mdglich, weil es an Gemeinschaft und Freiheit fir die zu
missionierenden Indigenen fehle. Im dritten Grund fur die Abschaffung der
Encomiendas zeigt Las Casas auf, dass die Encomenderos vollig ungeeignet seien,

Glaubensunterweisungen durchzufiihren, da sie theologische Laien seien.

135 Las Casas, 1981, S. 64.

136 Mires, 1989, S. 154.
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In einem Disput mit Juan Ginés de Sepulveda (1490-1573) wurde die Frage der
Unterdrickung der Indigenen in Valladolid vor Kaiser Karl V. erortert. Sepulveda war
einer der gebildetsten Manner Spaniens. Er konnte ein kohérentes ideologisches
Gebilde konstruieren, um die Versklavung der Indigenen zu rechtfertigen. Uberdies
war Sepulveda sehr nationalistisch eingestellt, er war ein fanatischer Verteidiger
Spaniens. Hier wird verstandlich, wie seine Werke Uber die Kriege gegen die Indigenen
zu verstehen sind.*3” Sepulveda stitzte seine Argumentation auf die Naturrechtslehre

von Avristoteles.

.ES ist also notwendig, daf’ sich zuerst diejenigen Individuen verbinden, die
ohne einander nicht sein kdnnen, also einmal Weibliches und Mannliches der
Fortpflanzung wegen — und zwar nicht aus Willkir, sondern nach dem auch
den anderen Sinnenwesen und den Pflanzen innewohnenden Triebe, ein
anderes, ihnen gleiches Wesen zu hinterlassen —, dann zweitens von Natur
Herrschendes und Beherrschtes der Erhaltung wegen. Denn was von Natur
dank seinem Verstande vorzusehen vermag, ist ein von Natur Herrschendes
und von Natur Gebietendes, was dagegen mit den Kraften seines Leibes das
so Vorgesehene auszufiihren imstande ist, das ist ein Beherrschtes und von
Natur Sklavisches, weshalb sich denn die Interessen des Herrn und des

Sklaven begegnen. 138

Demnach seien Menschen, die der Leitung von auf3en bedirfen, als Sklaven zu
behandeln. Diese Meinung entsprach auch der mittelalterlichen Naturrechtskonzeption
und Sepulveda stitzte sich in seiner Argumentation darauf.'3® Sepllveda sah die
Indios als Barbaren und daher als natirliche Sklaven. Sein Denken ist nationalistisch
und klassenorientiert; er stellt in seinen Werken Staat, Nation und Klasse in den
Mittelpunkt, wahrend es Las Casas um das Wohl konkreter Menschen geht. Wenn
Sepulveda fur die Machtigen Partei ergreift, stellt sich Las Casas auf die Seite der

Schwachen.

137 vgl. Mires, 1989, S. 66.
138 Aristoteles, 1981, S. 2.

139 vgl. Krumpel, 1992, S. 115f.
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Im Jahr 1524 hat der Consejo de Indias (Indienrat) die Leitung der Kolonialverwaltung
Ubernommen. 1531 schrieb Bartolomé de Las Casas einen ,Brief an den Indienrat"
(Carta al Consejo de Indias), in welchem er auf den Missionsauftrag hinwies, der von
Papst Alexander VI. in der Bulle Inter caetera als Schenkungsbedingung gegeben
wurde. Las Casas ist daflr eingetreten, dass die Missionierung der Indigenen
vorrangig vor wirtschaftlichen Interessen zu behandeln sei. 1534 berichtet Las Casas
an den Indienrat seine Erfolge in Hinsicht auf die friedlichen Missionierungsversuche
des Dominikanerordens. Um diese unter Beweis zu stellen, bat er 1537 um eine
funfjahrige Frist zur Befriedung und Missionierung von Tezulutlan (Kriegsland). Indem
er die indianischen Sprachen lernte, konnte er ein Vertrauensverhdltnis zu den
Indigenen dieser Region aufbauen. Die Indigenen wurden in Reducciones angesiedelt,
wo die Arbeit effizienter organisiert werden konnte. In diesem Zusammenhang wurde
Anfang des 17. Jahrhunderts der in Paraguay errichtete Jesuitenstaat besonders
bekannt. Dieser orientierte sich in vielen organisatorischen Belangen an dem
utopischen Entwurf La Citta del Sole (Der Sonnenstaat) von Tommaso Campanella
(1602). Das Alltagsleben war in den Reducciones wie in grof3en Kklosterlichen

Gemeinschaften organisiert.4°

Las Casas wollte alle Verhaltnisse umwerfen, in denen die Indigenen ein erniedrigtes,
geknechtetes und verachtliches Dasein fristen missen. Der deutsche Schriftsteller
Heinrich Boll hat sich mit seiner Umwelt und den Ungerechtigkeiten, an denen er
gelitten hat, auseinandergesetzt. Er hat einen Bogen von Bartolomé de Las Casas zu
den heutigen Befreiungstheologen gespannt:

.Die Probleme Lateinamerikas auf Marxismus und Kommunismus zu
schieben, ist ein historischer Irrtum, beruht auf oberflachlicher Beurteilung
ihrer Geschichte. Von Ausbeutung, Unterdrickung, Versklavung und
Voélkermord sprachen nicht die Marxisten zuerst, es sprach davor, dreihundert

Jahre bevor Marx geboren wurde, ein gewisser Bartolomé de Las Casas,

140 y/gl|. Bordat in: http://www.museo-

on.com/go/museoon/ ws/resource/ ts 1347710549000/rO0ABXQAaWR5bjptb2R1bGVzL3NpdGVzL3dIYnNpd

GUVCcGFnZXMvaG9tZS9kYi9hcmNoYWVvbG9neS9fcGFnZVIpZF81NTAvX3BhZ2VfaWRfMTAOL21haW4vX3BhZ2V

faWRfb19hZHZhbmNIZF820A==/link01/bartolomdelascasas.pdf, S. 14f.
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Bischof, Dominikaner, in seinen umfangreichen Berichten an Kaiser Karl V.
Dal? seine Berichte eine gewisse Ahnlichkeit haben mit denen, die dreihundert
Jahre spater Friedrich Engels Uber die englischen Industriearbeiter schrieb,
macht Las Casas nicht zu einem Vorlaufer des Marxismus, sondern den
Marxismus zu einer Folge von Versdumnissen, die die Theologen der
Befreiungstheologie erkannt haben. Sie stehen in der Tradition des Las

Casas’, die Contras stehen in der Tradition der Versaumnisse.*!

4.2 Befreiungstheologie im 20. Jahrhundert

Die Theologie der Befreiung setzt bei der Erfahrung und der reflektierten
Wahrnehmung des geschichtlich-politischen, des sozio-Okonomischen und des
kulturell-religiossen Umfelds Lateinamerikas an. Sie kann als eine kontextuelle
Theologie bezeichnet werden, da sie die vorgefundene Realitat analysiert und im Licht
des christlichen Glaubens interpretiert. Die Theologie der Befreiung kritisiert die
bestehenden gesellschaftlichen Verhéaltnisse als Angriff auf die Menschenrechte und
ist von daher rebellisch, subversiv und revolutionér. Letztes Ziel der Theologie der

Befreiung ist ein Erméglichen eines Lebens in Freiheit fir Millionen von Abhangigen.14?

Seit Anfang der 1960er Jahre ,sucht man in Lateinamerika nach der richtigen
Verbindung zwischen christlicher Theologie und entsprechender Praxis, man erprobt

die Dosierung von Wort und Tat“!43,

141 B5ll, 1986, S. 293f.
142 vgl. Goldstein, 1991, S. 219.
143 Schopfer, 1979, S. 22.
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4.2.1 Medellin und Puebla

Als Geburtsstunde der Befreiungstheologie wird die Versammlung der Bischofe
Lateinamerikas 1968 im kolumbianischen Medellin angesehen. Bereits wahrend des
Zweiten Vatikanischen Konzils von 1962 — 1965 entstand ein neues Bewusstsein der
Verbundenheit aus Vertretern der Dritten Welt und jenen der reichen
Industrienationen. Die fir die Dritte Welt wichtigen Themen waren Friede,
Menschenwiirde und Gerechtigkeit. Was auf dem Zweiten Vatikanum nicht zur
Sprache gekommen war, sollte nun in einer kontinentalen Bischofskonferenz in
Medellin besprochen werden. In Medellin haben sich die Bischéfe zur geschichtlichen
Rolle der Kirche in den Befreiungsbewegungen bekannt. Neben pastoralen Themen
wurden dort auch soziale und politische Fragen diskutiert, die in dieser Tragweite von

kirchlichen Stellen bisher nicht behandelt wurden.144

... Seit Medellin findet man das Stichwort ,,Befreiung” in Verbindung mit einer
auf die unterdrickten Menschen ausgerichteten Pastoral und zugleich in
Verbindung mit verschiedenen Ansatzen theologischer Reflexion, der
sogenannten Theologie der Befreiung. Darin spiegelt sich ein
Erneuerungswille der lateinamerikanischen Kirche, welcher vom Zweiten
Vatikanischen Konzil ausging und sich in Medellin —wo es um die Anwendung
der Konzilsbeschliisse auf die lateinamerikanische Situation ging — artikulierte.

,Aggiornamento* nannte Papst Johannes XXIII. einen solchen Vorgang.“14°

Die wichtigsten Themen der Texte von Medellin sind folgende:

- ,Die eindeutige Verurteilung des Machtmil3brauchs (der Herrschaft von
Menschen Uber Menschen, bzw. weniger Starker Uber viele Schwache).
- Die Ablehnung der Aubeutung (von Menschen durch Menschen oder

durch gesellschaftliche Systeme).

144 vgl. Schépfer, 1979, S. 15f.
145 Weber, 1980, S. 183
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- Die eindeutige Stellungnahme zugunsten der schulisch, wirtschaftlich,
kulturell und sozial Vernachlassigten (daf3 die Losung ihrer Probleme
Vorrang unter den Aspirationen der Entwicklungslander haben soll).

- Der Aufruf an alle Christen guten Willens, ihren personlichen und
gesellschaftlichen Einflul3 dafir einzusetzen, dal} die Ursachen fir Elend
und Ungerechtigkeit moglichst rasch zum Verschwinden gebracht

werden.“146

In Medellin hat sich die katholische Kirche Lateinamerikas zu den Armen bekannt und
sich selbst als eine Kirche der Armen definiert. In Medellin hatte sich die CELAM, die
lateinamerikanische Bischofskonferenz, fur die Armen entschieden und in Medellin
wurde auf unrechtserzeugende Strukturen hingewiesen. Das ist nicht mehr abstrakte
Theologie, sondern hat politische, soziale und wirtschaftliche Auswirkungen. Neu an
Medellin ist auch der Gebrauch sozialwissenschaftlicher Methoden und Kategorien.#

Armut und Ungerechtigkeit sind seitdem aus dem ,katholischen” Lateinamerika nicht
verschwunden, aber in der Kirche hat sich ein Bewusstsein daflr gebildet, dass die
Kluft zwischen Arm und Reich nicht zufallig besteht, sondern ein Ausdruck fur eine

,Strukturelle Stinde* darstellt.

1979 fand in der mexikanischen Stadt Puebla die dritte Generalkonferenz des
lateinamerikanischen Episkopats statt. Die Erwartungen waren nach der erfolgreichen
Konferenz von Medellin sehr grof3 und die Konferenz hatte auch entsprechend grol3es
Gewicht. Der Anteil der Lateinamerikaner an der katholischen Weltbevélkerung betrug
damals annahernd 50 % und die Rolle Lateinamerikas in der Weltwirtschaft wurde

aufgrund der hohen Land- und Rohstoffreserven wichtiger.

In  Anerkennung beeindruckender Missionarsgestalten friherer Jahrhunderte
bezeichnen manche der heutigen Befreiungstheologen ihre Arbeit als Dritte Theologie
der Befreiung. Deren Vorbilder sind manche der Bischéfe und Missionare des 16. und
17. Jahrhunderts, wie zum Beispiel Bartolomé de Las Casas (1484 — 1566), Antonio
Valdivieso (gest. 1550), Cristobal de Pedraza (1485 — 1553) und Juan des Valle (1645
— 1697). Diese nichtakademische Theologie der Ersten Theologie der Befreiung

entstand aus den Konflikten mit Kommendenherren, Vizekoénigen und Hofstéanden; sie

146 Schopfer, 1979, S. 16.

147 vgl. Schlegelberger, 1980, S. 77.
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ist eine kritisch-prophetische und eine missionarische Theologie, welche Normen
durchleuchtet und strukturelle Missstande aufdeckt. Nach 1760 versuchen
Ordensleute, Priester und Professoren die Unabh&ngigkeitsbestrebungen der
lateinamerikanischen Lander theologisch zu begrinden. Auf diese Weise entsteht die
sogenannte Zweite Theologie der Befreiung, welche nicht mehr von den Kathedern
der kolonial-christlichen Universitaten herab gelehrt wird. Namensgeber der Dritten
Theologie der Befreiung ist Gustavo Gutiérrez, welcher 1968 einen Vortrag nicht mit

~Theologie der Entwicklung“, sondern mit ,Theologie der Befreiung* Giberschreibt.148

Seitdem hat die Theologie der Befreiung in Lateinamerika und auch in anderen
Erdteilen groRe Verbreitung gefunden. Viele Menschen halten sie fur eine der

innovativsten theologischen Ansétze des 20. Jahrhunderts.14°

.Die epochale Bedeutung der Theologie der Befreiung liegt darin, daf3 sie der
Kirche geholfen hat, den Einsatz fir Gerechtigkeit und die ganzheitliche
Verkindigung der Frohen Botschaft fir und insbesondere durch die Armen als

einen ihrer substantiellen Imperative wiederzuentdecken. 150

Die zentralen Betatigungsfelder der Theologie der Befreiung liegen in der Reflexion
Uber die wachsende Kluft zwischen Arm und Reich, die Strukturen der Stiinde und die

vorrangige Option Gottes fiir die Armen. 152

In Medellin wurde auf die Ungleichheiten zwischen den sozialen Klassen hingewiesen,

.besonders, wenn auch nicht ausschlieflich, in jenen Landern, die durch ein
markantes Zweiklassensystem gekennzeichnet sind: wenige besitzen viel
(Kultur, Reichtum, Macht, Prestige), wahrend viele wenig besitzen ... Ohne
einen eventuellen Willen zur Unterdriickung auszuschlief3en, findet man doch
haufiger eine beklagenswerte Gleichgultigkeit der beglnstigten Schichten
gegenuber dem Elend der Marginalschichten ... Man stellt haufig fest, daf3

diese Gruppen und Schichten, mit Ausnahme einiger Minderheiten, jeden

148 vgl. Goldstein, 1991, S. 220.
149 ygl. Sayer, 2004, S. 8.
150 sayer, 2004, S. 8.

151 vgl. Sayer, 2004, S. 8.
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Versuch, ein soziales System zu verandern, das den Fortbestand ihrer
Privilegien begulnstigt, als subversive Aktion bezeichnen ... All das
Vorhergehende wird immer unertraglicher durch die fortschreitende

BewufRtwerdung der unterdriickten Schichten angesichts ihrer Situation.“>2

Ein wichtiges Anliegen der Befreiungstheologie ist die Interpretation der Geschichte
aus der Sicht der Armen, der ,Verdammten der Erde”. Die Geschichte der Menschheit
wurde aus der Sicht der herrschenden Klasse, das hei3t ,mit weil3er Hand*
geschrieben. Gustavo Gutiérrez fuhrt als Beispiel Lateinamerika an: ,Den Besiegten
hat man selbst ihr Gedachtnis, die Erinnerung an ihre Kampfe nehmen wollen. So
beraubt man sie einer Quelle der Energie, des Willens zur Gestaltung der Geschichte

und der Rebellion.“153

Die Befreiungstheologie will eine Bevormundung der ,weil3en Hand“ in christlich-
religioser Hinsicht aufheben.

.Das Christentum, so wie es sich geschichtlich darstellt, war und ist
mehrheitlich eng mit einer Kultur verbunden: mit der westlichen, mit einer
Rasse: der weil3en, und mit einer Klasse: der herrschenden. Auch die
Geschichte des Christentums wurde von einer weil3en, westlichen und
burgerlichen Hand geschrieben. So geht es heute darum, den ,gegeif3elten
Christussen der indischen Lander”, wie Bartolomé de las Casas die Indianer
des amerikanischen Erdteils nannte, ihre Erinnerung zuriickgeben, eine
Erinnerung, die noch in kulturellen und religidsen Ausdrucksformen wie auch
im Widerstand gegen die Bevormundung durch den kirchlichen Apparat

lebendig ist.“1

152 Adveniat, 1968, S. 27f.
153 Gutiérrez, 1984, S. 26.
154 Gutiérrez, 1984, S. 26f.
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Das Evangelium soll nun ,mit den Augen der armen und ausgebeuteten Klassen”
gelesen werden. Nach Gutiérrez ruft das Evangelium zur ,Bildung einer Kirche des
armen Volkes" auf und eine solche Kirche entstehe gegenwartig unter den Armen und

den An-den-Rand-Gedrangten.1%°

»Armut bedeutet letztlich Tod: kein Brot auf dem Tisch, kein Dach Uber dem
Kopf, keine Madoglichkeit, seine Bedurfnisse in Sachen Gesundheit und
Erziehung auch nur einigermafl3en befriedigt zu sehen, Ausbeutung der
Arbeitskraft bzw. stdndige Arbeitslosigkeit, Mil3achtung der Wirde als
Mensch, immer wieder ungerechte Einschréankung der persénlichen Freiheit,
was Meinungsaulierung, Politik und Religion angeht, ... Tag ein Tag aus

dasselbe Leid.“1%

Die Mehrheit der Menschen in Lateinamerika lebt in der Erfahrung der Armut. Armut
bedeutet aus der Sicht der Befreiungstheologie letztlich Tod. Der Begriff Tod steht hier
fur ein physisches Sterben durch Hunger oder Krankheit, durch ungerechte Strukturen
entsteht ein ethnischer Tod fur viele Indigene und Schwarze, die Verachtung der Kultur
und der Werte von Randgruppen fuhrt zu einem kulturellen Tod und Frauen erleiden
in der Missachtung ihrer Menschenwurde einen sexistischen Tod.

Die Theologie der Befreiung will sich der Armen annehmen und ihnen eine Stimme
geben. ,Unsere Tage sind dadurch gekennzeichnet, dal3 sie, die weder in der
Gesellschaft noch in der Kirche bisher Uberhaupt vorkamen, mit einem Mal auf den
Plan treten.“>” Die Befreiungstheologen, allen voran Gustavo Gutiérrez, orten
zunachst in Lateinamerika, in weiterer Folge auch in Afrika, Asien, als auch bei
rassischen Minderheiten (Schwarze, Hispanoamerikaner, Indianer, Araber) eine
machtige Sehnsucht nach Befreiung. Aber Gutiérrez sieht auch eine neue starke
Prasenz der Frauen in der Gesellschaft, wobei er diese in einer doppelten

Benachteiligung sieht, besonders was die Frauen aus dem armen Volk betrifft. 158

155 vgl. Gutiérrez, 1984, S. 27.
156 Gutiérrez, 1992, S. 23.
157 Gutiérrez, 1992, S. 22.

158 vgl. Gutiérrez, 1992, S. 22.
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.Dald wir in Lateinamerika fir das Unannehmbare und Unmenschliche an der
Lage der Frau allm&hlich wach werden, ist erst jingsten Datums. Eine der
verfanglichen Schwierigkeiten, die Situation zu gewahren, ist, daf man sie
kaum zu sehen bekommt, dal sie Gewohnheit, Alltag, Tradition und Kultur
geworden ist. Das geht so weit, daf3, wer sie aufdeckt, komisch und

guerulantenhaft wirkt.“%°

Fir Gustavo Gutiérrez ist der Gesprachspartner der Befreiungstheologie der
.Nichtmensch®; das sind alle, die in der gegenwartigen Gesellschaftsordnung nicht als
Menschen gelten.1%® Allmahlich erwachst den Theologen der Dritten Welt ein

Verstandnis fur das Universum der Armen.

,50 steht die Theologie der Befreiung in enger Verbindung mit der neuen
Gegenwart all derer, die in unserer Geschichte bisher immer fehlten. Ganz
allmahlich sind diese Menschen zu tatigen Subjekten ihres Schicksals
geworden und haben einen starken ProzelR angestol3en, der die Befindlichkeit

der Armen und Unterdriickten dieser Welt verandert.“1!

Gutiérrez unterscheidet drei Begriffsvarianten von Armut: erstens die reale Armut als
Ubel, was in der Befreiungstheologie als etwas gesehen wird, das Gott nicht will;
zweitens die geistige Armut als eine Verfiigbarkeit gegentber dem Willen Gottes und
drittens eine selbstgewahlte Armut als Solidaritat mit den real Armen und als Protest

gegen deren Situation.62

In diesem Zusammenhang wird in dem Buch Theologie der Befreiung von Gutiérrez
auf die ,vorrangige Option fir die Armen“163 hingewiesen, ein Begriff, welcher aktuell

von Papst Franziskus aufgegriffen wurde.

Im Sinne der Dependenztheorie verstehen Befreiungschristen in Lateinamerika Armut

dialektisch-strukturell als prozesshaft verursachtes Ergebnis von Bereicherung der

159 Gutiérrez, 1992, S. 25.
160 \/gl. Gutiérrez, 1984, S. 159.
181 Gutiérrez, 1992, S. 22f.
162 \gl. Gutiérrez, 1992, S. 29.
163 Gutiérrez, 1992, S. 29.
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ihnen entwendeten Giter durch Machte in den Metropolen der Ersten Welt. Eine
L6sung kann nicht systemimmanent gesucht werden, es braucht ein anderes System

oder zumindest alternativer Gestaltungsrdume innerhalb des herrschenden Rahmens.

Auf eine Analyse der gesellschaftlichen Wirklichkeit bemihen sich lateinamerikanische
Christen, Veranderung folgen zu lassen. Zu einer Analyse werden sie nach Leonardo
Boff durch die Regung einer ethischen Empdrung Uber das Sklavendasein von
Millionen von Armen angeregt. Eine empiristische Erklarung sieht Armut als Folge von
MuRiggang und Laster, das liberale Birgertum deutet Armut funktionalistisch als
Ruckstandigkeit. Lateinamerikanische Befreiungschristen verstehen Armut im Sinne
der Dependenztheorie als ein dialektisch-strukturelles Phanomen, als Ausbeutung und
Abhangigkeit der Mehrheit durch kleine, méchtige Eliten, welche mit noch machtigeren
Eliten in den ausléndischen Metropolen zusammenarbeiten. Armut ist das Produkt von
Bereicherung und Anhaufung der entwendeten Guter durch die Machte der ersten
Welt. 164

4.4 Lateinamerikanische Befreiungstheologie in

Wechselwirkung mit europaischer feministischer Theologie

Die deutsche Theologin Dorothee Soélle reflektiert auf das Verhaltnis zwischen einer
Lourgerlichen Theologie* und der Befreiungstheologie. Sie beschaftigt sich dabei mit
dem Theologen Adolf von Harnack, welcher im Jahr 1900 ein Buch herausgebracht
hat, in dem er das Christentum den gebildeten Horern in Berlin néher bringen wollte.
Solle vergleicht den Dialogpartner der Theologie bei Harnack, das gebildete
Blrgertum, mit dem Dialogpartner der Befreiungstheologie, welchen sie mit der
Nichtperson identifiziert; einer, der das Menschsein verweigert wird, vielleicht weil sie
arm, Frau oder nicht weil3 ist. In der Befreiungstheologie findet der theologische Dialog
nicht zwischen burgerlichen Nicht-Christen und burgerlichen Christen statt, sondern
sie geht eben von den Opfern der burgerlichen Ausgrenzungs- und Zerstérungskultur

aus.165

164 Boff, 1986, S. 35ff.

185 vgl. Soélle, 2002, S. 49ff.
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.Rassismus, Sexismus und Klassengesellschaft sind viel elementarere
Trennungs- und Zerstérungsgrenzen als die sogenannten von dieser Realitat
absehenden ,Glaubensfragen®. So anziehend und schdén mir Harnacks
Theologie auf den ersten Blick erscheint, so verréat sie doch nichts Gber die
Armen, die der eigentliche Adressat der biblischen Botschaft sind. Harnack
sprach Uber den unendlichen Wert der einzelnen Seele, aber nicht tiber den
Kolonialismus des Deutschen Reiches oder tber seinen Militarismus ... Das
hermeneutische Modell der Befreiungstheologie ... konfrontiert vielmehr Text
und Kontext, und zwar unter der biblischen Perspektive der ,Armen“. Das Wort
Gottes in der Bibel wird verstanden als ,von“ den Armen handelnd und ,zu“

ihnen gesprochen. 166

Fur Dorothee Solle ist beim Umgang mit der Bibel nicht Literaturkritik entscheidend,

sondern Sozialkritik. Die Armen stellen das Kriterium der Schriftauslegung dar.

.In der lateinamerikanischen Bischofskonferenz von Medellin 1968 ist als ein
Grundsatz der Befreiungstheologie formuliert worden, dal3 Gott die Armen im
besonderen Sinne liebt oder bevorzugt. Diese opcion especial por los pobres
(Gottes Vorliebe fur die Armen) bedeutet hermeneutisch, dal3 die Schrift von
ihren Adressaten her gelesen werden muf3. Und die Adressaten des Wortes
Gottes und damit das tiefste Interesse der Theologie sind damals wie heute
die Armen, die landlosen Massen in Palastina, die NichtselRhaften, die kein
Erbe hatten, kein Stiickchen Land, keinen Beruf, keine Chance, die Jesus
sammelte in seiner Bewegung: Arme, die mit ihm tber Land zogen, darunter

auffallig viele Frauen.“1%7

Solle spricht den Unterdrtickten ein besonderes Erkenntnisprivileg zu, das sogenannte
~Erkenntnisprivileg der Armen*. Die, die ganz unten sind, verfiigen tber einen Vorrang
in der Erkenntnis Gottes. Der Erkenntnisvorrang der Unterdrickten ist ein zentrales

Thema in allen Befreiungstheologien. Dorothee Solle fragt nach den Subjekten der

166 Solle, 2002, S. 53f.
167 S6lle, 2002, S. 55.
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Theologie. Haben nur weil3e Mittelklasse-Manner das Recht zu definieren, was

Theologie sei?16®

»S0 steht die Theologie der Befreiung in enger Verbindung mit der neuen Gegenwart
all derer, die in unserer Geschichte bisher immer fehlten. Ganz allmahlich sind diese
Menschen zu tatigen Subjekten ihres Schicksals geworden und haben einen starken
Prozel3 angestolRen, der die Befindlichkeit der Armen und Unterdriickten dieser Welt
verandert.“*®® Befreiungstheologie ist fur Gutiérrez ein Ausdruck des Rechts der

Armen, Uber ihren Glauben nachzudenken.

4.5 Befreiung und Entwicklung

Fur viele Menschen hat der Begriff Entwicklung eine negative Konnotation, weil er in
der Gegenuberstellung zum Begriff Unterentwicklung die Situation und Angst der

armen Lander gegenuber den reichen Landern ausdrickt.

Der Okonom Joseph Schumpeter hat sich mit dem Begriff Entwicklung in Hinsicht auf
eine langfristige Dynamik der Wirtschaft beschéftigt. Ihm zufolge ist die Innovation ein
technisch-wirtschaftliches als auch ein politisch-soziales Phanomen, welches
schopferische  Tatigkeit  voraussetzt. Innovation  passiert durch  eine
Auseinandersetzung mit aktuellen Gegebenheiten im Sinne von Ablehnung und
Uberwindung des Durchschnitts.1’? Im kapitalistischen Wirtschaftsmodell steht der

Begriff Entwicklung somit an zentraler Stelle.

In diesem Zusammenhang ist auf die Konferenz von Bandung im Jahr 1955
hinzuweisen. Asiatische und afrikanische Staaten haben sich dort mit dem Ziel
getroffen, eine kulturelle und wirtschaftliche Zusammenarbeit zu betreiben. Auf dieser
Konferenz wurde die Selbstbezeichnung ,Dritte Welt” in Abgrenzung zur ,Ersten Welt*
(industrialisierte Staaten des Westens) und der ,Zweiten Welt" (Ostblock) geschaffen.
Die auf der Konferenz vertretenen Staaten sahen sich selbst in einer Situation der

Unterentwicklung gegeniber der Ersten und der Zweiten Welt.

168 \vgl. Sélle, 2002, S. 96.
169 Gutiérrez, 1992, S. 23.

170 ygl. Schumpeter, 1926, S. 88ff.
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Um das Jahr 1960 herrschte etwas vor, was als Entwicklungseuphorie bezeichnet
werden kann. Uberall in Lateinamerika wurde auf Werbetafeln tber us-finanzierte
Entwicklungsvorhaben berichtet; Geld und Personal (Peace Corps) kamen in grof3en

Mengen von Norden nach Suden.*"*

.Die Entwicklungseuphorie erfafdt auch die Kirche, in Lateinamerika wie in
Europa. Am 15. Juli 1961 erscheint aus der Feder von Papst Johannes XXIII.
die Enzyklika ,Mater et magistra“. In der Nr. 157 heil3t es bezeichnenderweise:
-Eine der grofRten unserer Zeit gestellten Aufgaben ist wohl diese, zwischen
den wirtschaftlich fortgeschrittenen und den wirtschaftlich noch in Entwicklung
begriffenen Landern die rechten Beziehungen herzustellen. Wéhrend die
einen in Wohlstand leben, leiden die anderen bittere Not. Wenn nun die
wechselseitigen Beziehungen der Menschen in allen Teilen der Welt heute so
eng geworden sind, dal sie sich gleichsam als Bewohner ein und desselben
Hauses vorkommen, dann dirfen die Volker, die mit Reichtum und UberfluR
gesattigt sind, die Lage jener anderen Volker nicht vergessen, deren
Angehdrige mit so grof3en inneren Schwierigkeiten zu kampfen haben, dal
sie vor Elend und Hunger fast zugrunde gehen und nicht in angemessener
Weise in den Genul3 der wesentlichen Menschenrechte kommen. Dies um so
weniger, als die Staaten taglich mehr voneinander abhéngig werden.“1’2
Unterstreichen méchten wir das ,,noch in Entwicklung begriffen”. Die Partikel
»noch" signalisiert, dalR der Papst Unterentwicklung und Entwicklung als einen

zeitlich sich abspielenden ProzeR von Ruickstand und Fortschritt versteht.“173

Im umfassenderen Sinn kann Entwicklung nicht nur von einer wirtschaftlichen
Perspektive gesehen werden, sondern auch aus sozialer, politischer und kultureller.
Bei Gutiérrez sind die Stichworter des Befreiungsparadigmas ,unterdriickte Volker,
ausgebeutete Gesellschaftsklassen, verachtete Rassen und an den Rand gedréngte

Kulturen ...“174 Die Armen sind Teil eines sozialen Gesamtbildes.

171 vgl. Goldstein, 1989, S. 61.
172 papst Johannes XXIII. (1963, Rex Verlag Luzern, S. 52, zit. n. Goldstein, 1989, S. 62.)
173 Goldstein, 1989, S. 62.
174 Gutiérrez, 1992, S. 23.
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Diese Situation wird in Medellin und Puebla als ,institutionalisierte Gewalt* bezeichnet
und kann als der Skandal Lateinamerikas gesehen werden: Volker, deren kultureller
Kern vor ungefahr funfhundert Jahren christlich evangelisiert wurde, leben in einem
Zustand struktureller Ungerechtigkeit und Gewalt. Das nach Lateinamerika verpflanzte
Christentum war wesentlich Stitze eines kolonialen Unternehmens und ist somit

mitverantwortlich fur diesen Skandal.1”®

Entwicklung soll verschiedene Aspekte beriicksichtigen und einem Land erméglichen,
in einem umfassenden Sinn voranzukommen. ,Wenn man Entwicklung als einen
umfassenden Sozialprozel3 ansieht, dann bedeutet das flr einige notwendigerweise,
dal3 damit auch ethische Dimensionen erdffnet sind. Das bedeutet, dal3 letztlich

menschliche Werte zu beachten sind.“176

Freiheit, Wirde und Verwirklichung der eigenen Person soll allen Menschen mdglich
sein. Der Mensch von heute weil3, dass seine Projekte in einem betrachtlichen Maf3

verwirklicht werden kdnnen.1?7

Eine humanistische Betrachtung von Entwicklung steht in einem gro3eren Kontext. Es
geht hier um eine Geschichtsauffassung, in welcher Menschen ihr Schicksal selbst in
die Hand nehmen. An dieser Stelle wechselt Gutiérrez die Begrifflichkeit von

Entwicklung zu Befreiung.1"®

Gutiérrez versteht unter Abhéngigkeit den Ausdruck fur die Herrschaft bestimmter
sozialer Gruppen Uber andere. Nur in einem radikalen Zerbrechen der gegenwartigen
Situation und einer tiefgreifenden Umgestaltung der Eigentumsverhaltnisse, einem
Machtergreifen der ausgebeuteten Klassen und einer sozialen Revolution wird eine
anders geartete, sozialistische Gesellschaft ermdglicht. Fur Gutiérrez kann nur im

Kontext eines solchen Prozesses Entwicklungspolitik wirksam werden.1”®

175 vgl. Delgado, 1998, S. 227.
176 Gutiérrez, 1992, S. 88.

177 vgl. Gutiérrez, 1992, S. 84.
178 vgl. Gutiérrez, 1992, S. 89.

179 Ggl. Gutiérrez, 1992, S. 91.
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4.6 Abhangigkeit und Befreiung

FUr Gustavo Gutiérrez sind Abhéangigkeit und Befreiung wechselseitige Begriffe. Die
Analyse der Situation der Abhangigkeit fihrt zu dem Wunsch, eine solche zu
Uberwinden. Ein Mitwirken an einem Befreiungsprozess ermdglicht ein Erleben von
Herrschaftsmechanismen.® Man erfahrt das Erdriickende dieser Gewalt, und es
entsteht in einem der Wunsch, die Mechanismen, die zu einer solchen Lage fiihrten
und sie erhalten, besser kennenzulernen. So kann man dann auch die tiefsten
Sehnsilchte, die im Kampf fur eine gerechtere Gesellschaft auf dem Spiel stehen,

deutlicher hervorheben.“181

Die Thematik der Befreiung taucht in den frihen 1960er Jahren vor allem in Brasilien
auf und kommt aus dem Bemihen, das Phanomen der Unterentwicklung zu
analysieren. Bis dahin wurde die allgemeine Armut in Lateinamerika mit analytischen
Kategorien beschrieben, die vor allem von Sozialwissenschaftlern der
nordatlantischen Lander (des Zentrums) entlehnt waren. Diese vorherrschende Lehre
besagte, dass Unterentwicklung ein Problem des technischen Rlckstandes sei, die
entsprechende Therapie sei Modernisierung. Spater entdeckte man die politische
Dimension des Phanomens, wonach Unterentwicklung ein Teil desselben
wirtschaftlichen und politischen Systems sei, das in der westlichen Welt herrscht
(liberaler Kapitalismus). In  diesem System misse es in einem
Interdependenzverhéltnis, reiche und arme unterentwickelte Lander geben. Die
Losung fur die Uberwindung des Ungleichgewichts sah man in einem
Aneinanderricken der Lander auf allen Ebenen. Das System als solches wollte man

nicht anruhren.182

Entwicklung wird hier primér in einer wirtschaftlichen und modernisierenden Sicht
gesehen und von internationalen Organisationen betrieben, die in enger Verbindung
mit Gruppen oder Regierungen stehen, welche Uber grofRe wirtschaftliche Macht
verfugen. ,Man vermied es also peinlichst, die grol3en internationalen Interessentrager
in der Wirtschaft und ihre nattrlichen Verbindeten, die nationalen herrschenden

Gruppen, anzugreifen.“183

180 \gl. Gutiérrez, 1992, S. 141.
181 Gutiérrez, 1992, S. 141.
182 ygl. Boff, 1982, S. 178f.

183 Gutiérrez, 1992, S. 90.
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Gutiérrez  beschreibt  die  Modernisierungsbestrebungen aus  Sicht der

Befreiungstheologie folgendermalien:

~Entwicklungsideologie wurde gleichbedeutend mit Reformismus und
Modernisierung. lhre MalBnhahmen sind &angstlich und auf lange Sicht
unwirksam, wenn nicht falsch und bewirken schlie3lich das Gegenteil einer
wirklichen Umgestaltung. Die armen Lander werden sich mehr und mehr
dessen bewuf3t, dafd ihre Unterentwicklung wegen der Art der Beziehungen,
die andere Lander mit ihnen unterhalten, nichts weiter ist als ein Subprodukt
der Entwicklung dieser Volker. Sie sehen immer deutlicher, dal3 sie selbst nie
dazu kommen werden, sich zu entwickeln, es sei denn, sie kampften dafr,

daR die Herrschaft der reichen Lander Uiber sie gebrochen wird.“84

In den 1960er Jahren begann eine Gruppe von lateinamerikanischen Sozialanalytikern
damit, Unterentwicklung mit den Kategorien der Unterentwicklung selbst zu
untersuchen. Demnach sei Unterentwicklung nichts anderes als die andere Seite von
Entwicklung. Es bestehe ein weltweites System, in dem Entwicklung produziert wird,
so dass sich ein reiches Zentrum und eine arme Peripherie entwickeln. Die
Beziehungen zwischen diesen beiden Polen haben viel mit Dependenz und
Unterdrickung zu tun. Daher ware es praziser, von unterentwickelt gehaltenen Lander
zu sprechen. Die Reaktion auf diesen Prozess kann nur ein Prozess der Befreiung

sein, der zu einer gleicheren Entwicklung fuihrt.85

,Die armen Lander haben kein Interesse daran, das Modell der reichen Lander
zu wiederholen, unter anderem weil sie sich mehr und mehr davon
Uberzeugen, dall die Lage der reichen Lander das Ergebnis von
Ungerechtigkeit und Nétigung ist. Thnen geht es natirlich auch darum, den
materiellen Notstand und die Misere zu Gberwinden, ihr eigentliches Ziel aber

besteht in einer Gesellschaft, die menschlichere Ziige tragt.“

184 Gutiérrez, 1992, S. 90f.
185 vgl. Boff, 1982, S. 179.
186 Gutiérrez, 1992, S. 85.
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Papst Franziskus weist in seinem Apostolitschen Schreiben Evangelii Gaudium auf die
Notwendigkeit hin, die strukturellen Ursachen der Armut zu bekadmpfen. Er pladiert
dafur, auf die absolute Autonomie der Markte und der Finanzspekulation zu verzichten,
stattdessen sollen die strukturellen Ursachen der Ungleichverteilung beseitigt werden.

In der Ungleichverteilung der Einkiinfte sieht der Papst die Wurzel der sozialen Ubel.187

.--- mussen wir heute ein ,Nein zu einer Wirtschaft der Ausschlielung und der
Disparitat der Einkommen* sagen. Diese Wirtschaft totet. Es ist unglaublich,
dass es kein Aufsehen erregt, wenn ein alter Mann, der gezwungen ist, auf der
Stral3e zu leben, erfriert, wahrend eine Baisse um zwei Punkte in der Borse

Schlagzeilen macht. Das ist AusschlieBung.“1#8

In  ungewdhnlicher Schérfe kritisiert Papst Franziskus das neoliberale
Wirtschaftssystem, welches in vielen Weltteilen immer mehr Menschen von
gesellschaftlicher Teilhabe ausschliel3t. Der Papst unterstreicht, dass die Wirtschaft
den Menschen zu dienen habe, nicht dem Geld. Ausschliel3ung passiert auch, wenn
Menschen wie Konsumguter behandelt werden: ,Der Mensch an sich wird wie ein
Konsumgut betrachtet, das man gebrauchen und dann wegwerfen kann.“!®° In dem
Schreiben wird einem vergottlichtem Markt, einem Fetischismus des Geldes und der

Diktatur einer Wirtschaft ohne Gesicht eine Absage erteilt.1%°

187 vgl. Papst Franziskus, 2013, S. 144f.
188 papst Franziskus, 2013, S. 45.
189 papst Franziskus, 2013, S. 45.

190 ygl. Papst Franziskus, 2013, S. 47.
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5. Kapitel

Abschluss

Eine Grundfrage der Theologie der Befreiung lautet: Wie kann man von der Liebe
Gottes sprechen angesichts des Elends der Armen und der Ungerechtigkeit in der
Welt? Befreiungstheologen und -philosophen verweisen auf die Exterioritéat (Dussel)
der Armen in der Welt. Oft stellt sich uns das Antlitz anderer Menschen nur als ,Sinn-
Ding“ dar. Wenn der andere Mensch in seiner Exterioritat erscheint, offenbart er sich

in seiner Freiheit.191

»Eine Cholita (eine Frau vom Land in traditioneller indianischer Tracht) kommt
mit ihrem kleinen Kind zum Spielplatz. Sie gehen zu den Schaukeln, wo
gerade zwei andere, stadtisch gekleidete Frauen ihre Kinder in die
Metallschaukeln klettern lassen. Die Frauen mit der hellen Hautfarbe stellen
sich hinter ihre Kinder und stoRen sie kraftig an, damit sie weit fliegen. Sie

ermuntern sie, hoch und weit weg zu fliegen.

Die dunkelhautige Frau steht vor ihrem Kind, sie zieht es nah zu sich und laf3t
es auf sich zu fliegen. Das Kind gewinnt seinen Schwung aus der Nahe zu ihr.
Es kann die Mutter die ganze Zeit sehen. Es lernt das unendliche Spiel der
Beziehung: nah und fern, ,ich bin bei dir“ und ,ich komme nie wieder*, je naher,
desto weiter. Es lernt zu lacheln und mit dem L&cheln zu spielen. Es lernt zu
flirten; es versteckt sich, indem es am hoéchsten Punkt die Augen zumacht,

und es laft sich finden.

Die beiden anderen Kinder, eins blond, eins braunhaarig, lernen etwas zu
leisten. Sie werden gelobt, nicht gelockt. Sie fliegen auf die Welt zu, sie sollen
sie ja erobern. lhr ,nochmal, nochmal” ist eine Forderung, nicht ein Betteln.
Ihre Mitter kdnnen durch andere Personen ersetzt werden. Die Beziehung ist
eine Nebensache, das Ich-Es triumphiert Gber das Ich-Du. Offenen Auges
sausen sie durch die Luft. Der schichterne Charme der Kinder der
indianischen Kultur ist zu nichts nitze; die weiRen Kinder werden allzu frih

entwohnt. Dafiir schaukeln sie tatsachlich hoher.“192

191 vgl. Dussel, 1989, S. 54f.
192.550le, 1992, S. 131.
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Dorothee Sdlle vergleicht die Bedeutung der Befreiungstheologie in Lateinamerika mit
der europaischen Reformation im 16. Jahrhundert. ,Das Christentum findet eine neue
Gestalt: Es bricht mit den alten Loyalitaten und verliert zugleich den Schutz der alten
Machteliten. Banken und Militar stehen nicht mehr hinter der neuen Gestalt des
Glaubens.“1% Bartolomé de Las Casas hat in der Habgier der europaischen

Renaissance die Wurzel aller Ubel und die Triebfeder des Kolonialismus gesehen.

Auf der Suche nach einem Grund fur die Verpflichtung am Anderen hat die
Befreiungstheologie von der Befreiungspadagogik in Hinblick auf ein praktisches
Engagement wichtige Anregungen erhalten. Auch die Befreiungsphilosophie, mit
Enriqgue Dussel als wichtigen Vertreter, stellt sich die Frage nach einem Fundament
fur Gerechtigkeit und Solidaritat. Unter Betonung der ethischen Andersheit der Armen
vermittelt sie einen AnknUpfungspunkt flr Befreiungstheologie als auch

Befreiungspadagogik.1®*

193 56lle, 1998, S. 95.

194 vgl. Baquero, Knauth, Schroeder, 1998, S. 77f.
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7.Anhang

7.1 Abstract

Der mexikanische Philosoph Leopoldo Zea hat in seiner Geschichtsphilosophie auf
Ausschlussmechanismen hingewiesen, welche durch die Verwendung von Sprache
entstehen kdnnen. John Austin hat darauf hingewiesen, dass mit Sprache nicht nur
konstative Aussagen getroffen werden; performative AuRerungen stellen eine

Handlung dar, welche Tatsachen schaffen und Identitéaten setzen kénnen.

In den 1960er Jahren entstanden in Lateinamerika die Befreiungsphilosophie und die
Befreiungstheologie. Ziel dieser philosophischen bzw. theologischen Strémungen
war es, die Unterentwicklung bzw. Blockierung der lateinamerikanischen Lander
insbesondere in wirtschaftlicher Hinsicht zu erklaren. Dazu wurde Mitte der 1960er
die Dependenztheorie entwickelt, welche die Abhangigkeit der lateinamerikanischen
Lander als eine Folge mangelnder Integration in den von den kapitalistischen
Industrielandern beherrschten Weltmarkt erklart.

Die Befreiungsphilosophie als auch die -theologie haben ihre Wurzeln in der

Aufklarungsphilosophie, Programm ist ein Bemihen um geistige Emanzipation.

The Mexican philosopher Leopoldo Zea pointed out the exclusion mechanisms in his
philosophy of history , which may result from the use of language . John Austin has
pointed out that with language not only constative statements are made; performative
utterances constitute an act which create facts and can put identities.

In the 1960s, in Latin America the liberation philosophy as well as the liberation
theology emerged. The aim of this philosophical and theological currents was to
explain the underdevelopment or blocking of the Latin American countries , especially
in economic terms. For this purpose, the mid-1960s dependency theory has been
developed which explains the dependence of the Latin American countries as a
consequence of lack of integration into the dominated by the industrialized capitalist
countries world market.

The liberation philosophy and liberation theology have their roots in the
Enlightenment philosophy. Both have as a program a commitment to spiritual

emancipation.
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