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A. Pierisstammt aus Sri Lanka, erist Jesuit und
promovierte neben seinen theologischen Stu-
dien auch in buddhistischer Philosophie. Er
leitet ein von ihm 1974 gegriindetes Dialogzen-
trum nordlich von Colombo und ist Schriftlei-
ter der Zeitschrift ,Dialogue®; dariiber hinaus
tibt er eine weltweite Lehr- und Vortragstitig-
keit aus. Der vorliegende Band beinhaltet Bei-
trage, die der Verfasser als Referate fiir ver-
schiedene Kongresse oder als Zeitschriften-
artikel erarbeitet hat. Elf der insgesamt drei-
zehn Beitrdge sind unter drei Uberschriften
zusammengefaf3t: Armut und Befreiung; Reli-
gion und Befreiung; Asiatische Befreiungs-
theologie. Als Anhang wurden noch zwei frii-
he Artikel aufgenommen, in denen der
Verfasser tastende Versuche seiner Arbeit
sieht, auch wenn inhaltlich manches tiberholt
ist.

Die Theologie der Befreiung ist in den letzten
Jahren vor allem in ihrer lateinamerikanischen
Ausprigung bekannt geworden. Es ist das
Anliegen von P., die Bedeutung der theologi-
schen Begriffe von Heil, Erl6sung und Befrei-
ung in ihrem asiatischen Kontext aufzuzeigen.
Er verweist dabei auf zwei verschiedene Denk-
ansitze, in denen das Wort Befreiung eine
jeweils andere Einfarbung erhilt. Die latein-
amerikanische Befreiungstheologie orientiert
sich an den biblischen Propheten, die soziales
Unrecht anprangern; diese Haltung findet
auch Ausdruck in den Wiistenaufenthalten

mancher Einsiedler der frithen Kirche, die teil-

weise einen Protest gegen die Liaison der Kir-
che mit den Reichtimern dieser Welt aus-
driicken. Sie ist verwandt mit einer marxisti-
schen Gesellschaftskritik; sie ist stark ethisch
orientiert, getragen von Ungeduld und auch
Ausdruck einer europaischen Denkweise.

Daneben gab es auch in Europa schon von
alters her eine andere Art, mit Besitz, Reichtum
und ungerechten Strukturen umzugehen. Die
Stoa vertrat die Auffassung, daB3 man sich
nicht in die vielfaltigen Wirrnisse hineinziehen
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lassen sollte. Das Ideal war ein inneres Gelost-
sein und Nichtberithrtwerden, das in einer
dulfleren Mul3e (otium) seinen Ausdruck fand.
Auch diese Denkweise ist in den biblischen
Schriften zu finden. Durch eine neue Sicht der
Dinge wird alles verindert, auch wenn die
dulleren Verhiltnisse (zunichst) unverindert
weiterbestehen. Ein derartiges Denken, das
sich auch in vielen offiziellen kirchlichen Tex-
ten findet, hat eine Entsprechung in der asiati-
schen Religiositit, nach der die sichtbare und
unmittelbar erlebte Realitéit als Scheinwelt ver-
standen wird, die es zu durchschauen gilt auf
die eigentliche Wirklichkeit hin, auch wenn
sich diese dem erfahrungsméaf3igen und verba-
len Zugriff entzieht.

Armut und Religiositat sind die zwei Realita-
ten, die den asiastischen Raum prigen. Beide
sind michtige Gegebenheiten, die einander
durchdringen, keine von beiden 148t sich der
anderen als Mittel oder Zweck zuordnen.
Armut ist die ins Auge springende Realitit
Asiens, und ein Christentum, das in Asien Ful3
fassenwill, muf} in diese Armut eintauchen; sie
ist die Sprache, die Asien vertraut ist und die es
versteht. Es warejedoch verhangnisvoll, neben
der aufgezwungenen und versklavenden Ar-
mut nicht auch die andere zu sehen, die freiwil-
lig gewahlt und die mit jeder echten Spirituali-
tat verbunden ist. Andererseits 1aBt sich aber
die individuelle Armut nicht loslosen von der
gesellschaftspolitisch bedingten und struktu-
rellen Armut. Befreiung von der versklaven-
den Armut bedeutet wiederum nicht nur ihre
materielle Uberwindung, sondern genauso die
Befreiung von der Gier. Das Gegenteil von
dieser Armut ist ja nicht einfach Reichtum,
sondern ,Gewinnsucht und Geiz, die den
Reichtum antireligids machen” (140). Man
mul} dabei auch den Kampf gegen die ,organi-
sierte Naturder Gier”fithren, dadie Armendas
~Abfallprodukt der Kapital anhiufenden Plu-
tokraten dieser Welt” sind (174).

P. verwendet den Begriff der Inkulturation mit
Vorsicht. Er weif3 um die Gefahr, daf3 man Ele-
mente einer fremden Kultur nur als Bausteine
fiir das eigene Lehrgebdude verwendet. Ein
Christentum, das in Asien lebendig sein will,
darf kein von Europa importierter Fremdkor-
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per bleiben, sondern muf} in die asiatische Rea-
litat eintauchen, wie dies Jesusim Jordan getan
hat. Das Eintauchen in das in Asien gelebte
Leben und seine vielfiltigen Ausdrucksformen
und Leiden ist das Primére. Erst aus diesem
Untertauchen kann eine fiir den asiatischen
Raum giiltige Bekenntnisform erwachsen.
Das Untertauchen Jesu im Jordan, das mit
einem Offenbarwerden seiner Sendung ver-
bunden war, darf jedoch nicht von der Taufe
auf Golgotha getrennt werden, in der der Kon-
flikt zwischen der erlésenden Liebe zu den
gebundenen Menschen und dem dieser entge-
gengesetzten Machtstruktur iiberdeutlich
wird (118).

Die das 6stliche Denken bestimmende Gnosis,
die im in friedvoller Betrachtung unter dem
Baum der Erkenntnis sitzenden indischen Wei-
sen zum Ausdruck kommt, und die das Chri-
stentum prigende Agape, die am gefolterten
und am Kreuz hingenden Jesus in ihrer letzten
Konsequenzsichtbar wird, sieht P. als zwei ver-
schiedene Paradigmen (128).

Die Sprache der ,befreienden Erkenntnis® und
.die Sprache der erl6senden Liebe" (125) sind
nicht einfach Gegensitze, sondern zwei ver-
schiedene Sprachspiele, die einander ergéinzen
kdonnten, die aber auch ihre spezifischen
Gefahren in sich tragen. Die tatige Liebe kann
vergessen lassen, daf3 sich das Eigentliche dem
Zugriff entzieht und daB} diesem das Schwei-
gen eher gerecht wird als die Suche nach Wort
und Begriff. Die kosmische Sichtweise wieder-
um fiihrt leicht zu einem BewuBtsein kosmi-
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scher Einheit und Verbriiderung, bei der das
konkrete sich zuwendende und verindernde
Eingreifen der Liebe in Vergessenheit gerit.
Es scheint, daB3 die Verbindung von Befreiung
und Religiositit bzw. von kosmischer und
metakosmischer Religiositit im asiatischen
Denken stirker ist als in einem sakularisierten
Europa. Darum ist die Gefahr, daf3 die Befrei-
ung zu einem rein ethischen oder gesellschafts-
politischen und emanzipatorischen Vorgang
wird, in Asien derzeit (noch?) nicht gegeben.
P. ist mit der vom Hinduismus und Buddhis-
mus gepragten asiatischen Denkweise wohl
vertraut. Seine SchluB3folgerungen sind getra-
gen von einer glaubigen Radikalitat und vom
Glauben an die Moglichkeiten des Christen-
tums in seiner asiatischen Heimat. Seine Ana-
lysen und modellhaften Darstellungen sind
iiberraschend; sie eréffnen neue Denkmég-
lichkeiten und setzen in Bewegung; man kann
sich ihrer Faszination kaum entziehen; sie loh-
nen die Auseinandersetzung auch dort, wo
man nicht alle Bedenken beziiglich ihrer Trag-
fahigkeit ausgeraumt sieht und wo man meint,
nicht ohne Vorbehalte zustimmen zu kénnen.
Wo die Grenzen des Dialoges liegen bzw. wie
weit man auf dem Weg zum anderen die eigene
Position verlassen darf und muB, ist ja nicht
nur das Problem einer objektiven Abklirung,
sondern es spielen dabei auch die eigene Glau-
benskraft und die Realitiit der Kirche, der man
sich zugehorig weil3, eine wichtige Rolle.
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