BEITRAGE

schen derer entsprechen, welche die etablierte Ord-
nung verewigen méochten.

Die Basis bindet nichts an diese Ordnung und an
dieses Gesetz, von denen sie bedriickt wird. Dar-
um kénnen nur an der Basis die neuen Krifte der
Hoffnung und des Glaubens sich erheben, das neue
Gesicht einer Revolution und einer Transzendenz,
die in keiner Weise Illusion oder Opium sind, einer
Transzendenz, welche innere und fortwihrende
Kontestation der Immanenz ist, ohne jeden Dua-
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Unser Aufsatz mochte eine Problematik situieren,
die von Natur aus verwickelt und noch in voller
Entwicklung begriffen ist. Darum werden wir von
einigen Fakten ausgehen, welche die Basis Latein-
amerikas betreffen, um hernach die Bedeutung ge-
wisser Worte zu kliren, die in den Verlautbarun-
gen und Arbeiten in Lateinamerika fiir gewohn-
lich gebraucht werden. Von dieser Realitit aus
werden wir eine theologische Reflexion anzustel-
len suchen, die, weil sie ekklesiologisch ist, es nicht
wird unterlassen durfen, auf die Unstimmigkeiten
hinzuweisen, die sich abzeichnen, auf die neuen
Basisformen, die im Entstehen begriffen sind. So-
dann werden wir von det Theologie der Befreiung
her damit schlieBen, daB wir eine Losung in Rich-
tung der kirchlichen Dienste und Charismen vor-
legen.t

1. Einige Fakten,
welche die lateinamerikanische Basis betreffen

Angesichts der Krise, in die viele Pastoralexperi-
mente, die (wie die herkémmliche katholische Ak-
tion) nach dem Modell der «neuen Christenheit»
ausgerichtet sind, und das Vorhaben einer raschen
Evangelisierung der groBen stidtischen Zentren
(z. B. durch die in den Stidten durchgefiihrten

lismus, ohne Herrschaft von auBlen her, ohne Ent-
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«Generalmissionen»)? gerieten, begann man zur
Zeit des Konzils und nachher neue Formen eines
christlichen Lebens in Gemeinschaft zu erahnen,
welche geeignet schienen, eine Liicke in der kirch-
lichen Pastoraltitigkeit zu fiillen.

Andererseits bestanden schon seit geraumer Zeit
nichtchristliche religiose Lebensgemeinschaften
(wie z. B. in Brasilien die macumba, synkretistische
afro-amerikanische Kulte, der Spiritismus usw.)
oder nichtkatholische (wie die Pfingstgemeinde),
die ein Beispiel fiir die Begegnung von Gliubigen
in intimeren, herzlicheren interpersonalen Ge-
meinschaften boten. Die Katholiken selbst began-
nen, in der Basis Engagements in einem neuen Stil
zu organisieren (wie die Erziehungsbewegung
MEB: Movimiento de Educacién de Base, die u.a.
von Paul Freire gegrindet wurde). So entstanden
denn seit 1960 in Brasilien sogenannte « Basisge-
meinden» (anfinglich gab es iberhaupt noch keine
Bezeichnung fiir sie). Nach und nach gewann der
Gedanke an Boden. In der Konstitution « Lumen
gentium» (Nr.9-14) wies das Zweite Vatikanum
selbst in grundlegender Weise auf die Frage hin.

Die Frage wurde frontal angegangen in der zu
Medellin (1968) zustandegekommenen Formulie-
rung, worin es heiBt: « Der Christ mul} das Leben
in Gemeinschaft, zu dem er berufen ist, in seiner
Basisgemeinde finden, d. h. in einer Orts- oder Mi-
lieugemeinde, die der Wirklichkeit einer homoge-
nen Gruppe entspricht und eine solche Dimension
aufweisen soll, dafl siec den persénlichen, briider-
lichen Verkehr zwischen ihren Mitgliedern ermog-
licht.»* Die Experimente mit solchen Basisgemein-
den (die spiter, angesichts der Einspriiche gegen
diese Bezeichnung, sich «christliche Basisgemein-
den» nannten und sich jetzt als «kirchliche Basis-
gemeinden» bezeichnen) nahmen an Zahl zu, na-
mentlich in Brasilien, obwohl sich erst eine ganz
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geringe Minderheit des lateinamerikanischen Ka-
tholizismus an diesem Experiment beteiligt. Man
trifft nicht hiufig auf Feststellungen wie die von
Msgr. Fragoso, wonach in seiner Ditzese im Nord-
osten Brasiliens zehn Pfarreien mit je hundert-
funfzig Basisgemeinden bestehen. Am Etsten la-
teinamerikanischen Kongref fiir kirchliche Dienste
(der im August 1974 zu Quito abgehalten wurde)
konnte man zahlreiche Experimente studieren, die
in dieser Richtung gestartet worden sind.+

Diese Basisgemeinden sind heute von mannig-
faltigster Art (lindliche, stidtische, spezialisierte,
Laien- und Familiengruppen; von Priestern,
Schwestern, Laien ins Leben gerufen; von mehr
charismatischem oder meht apostolischem Ge-
prige oder in praktisch gesellschaftliche oder po-
litische Situationen engagierte usw.); im allgemei-
nen bestehen sie jedoch innethalb einer Pfarrei
oder sind sie in die Pfarreiorganisation eingeglie-
dert.

Die Basis verfiigt jedoch auch iiber weitere Aus-
drucksformen. Nicht ohne Grund wies der ehe-
malige Sekretir der brasilianischen Bischofskon-
ferenz darauf hin, daBl «die Spannungen zwischen
den aufgeklirten Laiengruppen und der Hierarchie
heute immer mehr andauern und dall man még-
licherweise nicht imstande sein wird, iiber dieses
Problem rasch Herr zu werden. Viele Laien erkli-
ren, sie seien iiber gewisse Aspekte der institutio-
nellen Kirche skandalisiert.»s So fand z. B. am
20. Juni 1965 eine Manifestation katholischer Stu-
denten gegen das Wirken des Apostolischen Nun-
tius statt, weil dieser «die Kirche von Uruguay von
der Ausfithrung der Konzilsbeschliisse abhaltey.
Und am 4. Apsil 1966 besetzten Laien in Buenos
Aires eine Kirche, damit deten Pfarrer nicht durch
einen andern ersetzt werde, und ein Junger schrie
am Gitter der Vorhalle: «Wir gedenken nicht, den
Kampf fiir das aufzugeben, um was uns in der
Tiefe unseres christlichen Gewissens die Kirche
Christi ersucht: sie will eine Kirche ohne Luxus,
ohne weltliche Interessen, ohne Heuchelei und
Verstellung, ohne Verbiirgerlichung sein; wir
wollen das von Johannes XXIII. geforderte Ag-
giornamento.» Am 11. August 1968 besetzten um
die dreihundert Laien und eine Priestergruppe zu
Santiago de Chile die Kathedrale. In Mexico pro-
testierte die Pfarrei Dulce Nombre de Maria im
Bistum Tlalnepantla gegen die Versetzung ihres
Pfarrers. In der Dominikanischen Republik besetz-
ten entlassene Arbeiter der Firma Metaldom fried-
lich die Kathedrale. In Nicaragua okkupierten
zahlreiche Laien 1970 die Kirchen der Hauptstadt,

um gegen die Regierung und die von iht veriibten
Ungerechtigkeiten zu protestieren. In Bolivien fot-
derten viele Christen die Resignation des Erzbi-
schofs und besetzten am 17. April 1970 die Kathe-
drale. Hunderte solcher Vorfille sprechen von einer
Irruption der Basis als innerkirchlicher Protest.

Die Basis kann sich jedoch noch auf eine dritte
Weise duBern. In einem Brief, den der christliche
Gewerkschaftsbund Lateinamerikas an Papst
Paul VI. im Hinblick auf seine Reise nach Bogotd
richtete, heiBt es u.a.: «Bruder Paulus..., als
einige Gewerkschaftsfithrer darum ersuchten, Ver-
treter von Organisationen des Volkes, von Arbei-
tern und Bauern einzuladen, entgegneten deine
kirchlichen Fiihrer, sie «<m&chten auf dieser Ver-
sammlung von Medellin keine Konfliktselemente.
Und du weiBt, sie haben recht. Wir sind konflikt-
geladen, weil wir schon seit langem mehr die ‘Tat
als die Worte, mehr den kimpferischen, revolu-
tioniren Einsatz als das bloBe Spriichemachen ver-
treten.»6 Dies ist eine andere Auflerung der Basis:
das politische Engagement im streng propheti-
schen Sinn als Zeichen fiir die eschatologische Be-
freiung.

2. Die Bedeutung der in der
lateinamerikanischen Theologie ziblichen Begriffe

Der Begriff « Basis» ist vieldeutig; zumindest be-
nennt er eine groBe Vielfalt heutiger christlicher
Expetimente, so daBl er der Erklirung bedarf. In
der Formulierung « Basisgemeinde» hingegen lie-
gen zwel Elemente, die leicht voneinander zu un-
terscheiden sind: « Gemeinde» und « Basis».

Die lateinamerikanischen Soziologen haben
manchmal den Begriff «Gemeinde», manchmal
hingegen den Begriff «Basis» betont. In beiden
Haltungen duBlert sich bereits ein gewisser Vor-
entscheid.

Wenn man stirker auf dem Begriff « Gemeinde»
besteht, so darum, weil man damit mehr einen -
nerkirchlichen Standpunkt einnimmt. «Die kirch-
liche Basisgemeinde ist vor allem eine Reflexions-
und Atbeitsgruppe mit starkem inneren Zusam-
menhang und gehért zur allgemeinen Kategorie
der Kleingruppe.»? Sie ist eine «Gemeinde von
kleinem Ausmall, um die personliche Beziehung
zu ermoglichen und damit sie als briiderliche
Gruppe erfahren werden kann; sie ist eine Ge-
meinde, die von naturgegebenen Menschengrup-
pen her gebildet wird und mit Leitern, die aus ihr
selbst hervorgehen. Angesichts der Unsicherheit,
Einsamkeit, des Anonymen und Abnormalen der
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modernen Gesellschaft suchen die Menschen nach
ihrer Integration in Gruppen, nach gemeinschaft-
lichen Lebensformen.»® Diese « Gemeindeny», die
von bloBen «Gesellschaften» und Institutionen
mit unpersonlichen Beziehungen zu unterscheiden
sind, sind heute notwendiger als frither sowohl in
den Stidten (da in den Stidten der abhingigen,
unterentwickelten Nationen eine neue Bourgeoisie
und eine neue Proletarierklasse entstanden sind)
als auch auf dem Land (das durch den Schock des
modernen Industrielebens desintegriert wird). Die
Basisgemeinde wird so zu der «Gemeinde auf un-
terer Ebene (es gibt keine weitere unter ihr), worin
die Mehrheit der Gliubigen fiir gewdhnlich die
Gaben empfingt, die die Kirche ihnen spendet.»?
Die «Gemeinde» besitzt einen Ort, aber braucht
kein Territorium (wie die herkémmliche Pfarrei)
zu haben; sie besitzt ein Lokal, doch kein Gottes-
haus; sie besitzt Mitglieder, die aktiv teilnehmen,
doch kein passives Volk; sie besitzt ein Haupt,
einen fithrenden Kopf, einen Verantwortlichen,
braucht jedoch nicht einen Pfarrer oder einen Prie-
ster zu haben; sie iibt gemeinschaftliche Titigkei-
ten aus, jedoch nicht die Seelsorge in einer Pfarrei.
Wenn man hingegen den Begriff «Basis» be-
tont, so deswegen, weil man auf die a#fferkirchliche
Funktion mehr Gewicht legen méchte. Auf diesen
Weg hat sich besonders die sogenannte « Befrei-
ungstheologie» mit ihrem Fliigel, der «lateiname-
rikanischen politischen Theologie» eingelassen. So
kann man sagen: «Die immer revolutionireren
Stellungnahmen der Christengruppen, vor allem
der Studenten-, Arbeiter- und Landarbeitergrup-
pen, haben hiufig dazu gefiihrt, daf3 die Laienapo-
stolatsbewegungen in Konflikt mit der Hierarchie
geraten... Ja, viele entdecken in diesen Bewegun-
gen die dem Evangelium entsprechenden Forde-
rungen nach einem immer entschlosseneren Ein-
satz fiir die Unterdriickten dieses ausgebeuteten
Kontinents verwirklicht.»i® Unter «Basis» ver-
steht man demnach eine Bewegung, der es «nicht
darum zu tun ist, (wie die Integrationsgruppen)
das Funktionieren der Institutionen zu verbessern,
sondern der es darum geht, die Institutionen zu
verandern (sie sind Kontestationsgruppen).»:
Auf alle Fille hat sich — sei es nun durch die Ba-
sisgemeinden oder sei es durch die Basisbewegun-
gen — die Kirche herausgefordert gesehen, und es
entstand so der Begriff « Pfarrgemeinde» und « Bis-
tumsgemeindey. Die lateinamerikanische Welt hat
sich ebenfalls herausgefordert gesehen durch eine
Kirche, die minoritir und durch ihre Basis offen-
kundige Fakten gesetzt hat: ihre gewaltige Er-

neuerung, ihre nicht zu verheimlichenden Kon-
flikte, die von einem Camilo Tottres bis zu einem
Carlos Mugica reichen (dem 1974 ermordeten Prie-
ster der Bewegung fiir die Dritte Welt, der in einer
Randgemeinde von Buenos Aires in aller Schlicht-
heit seine Seelsorgetitigkeit ausgeiibt hat).

3. Die Basis in einer Ekklesiologie der Befreinng

Die Basis spielt bei einer Neuumschreibung des-
sen, was Kirche ist, eine entscheidende Rolle,2
Eine Kirche, die — wie in der byzantinischen, latei-
nischen oder hispanoamerikanischen Christenheit
— vor allem durch ihre institutionelle Herrschaft
tiber eine einheitliche christliche Masse hervor-
stach, wird nicht ohne tiefgreifende Reformen
dem Schock der stidtischen entkolonialisierenden
oder antiimperialistischen Industriezivilisation
standzuhalten vermogen. Die auf territorial pfarrei-
licher Grundlage bestehende, von der bischofli-
chen oder romischen Kurie administrierte unper-
sonliche Kirche ist nicht imstande, den Anforde-
rungen, welche die Befreiung heute an sie stellt, zu
geniigen.

Vor allem muB die Kirche sich in die Situation
des Armen versetzen. « Doch der (Arme> existiert
nicht als etwas Schicksalhaftes; seine Existenz ist
weder politisch neutral noch ethisch indifferent.
Der Arme ist das Nebenprodukt des Systems, in
dem wir leben und wofiir wir verantwortlich sind.
Er ist der an den Rand unserer Gesellschafts- und
Kulturwelt Gedriickte.»™ Und so kritisiert denn
auch 1970 die Confederacion Auténoma de Sindi-
catos Catdlicos (der katholische Gewerkschafts-
bund) den Vatikan, weil dieser die unterentwickel-
ten Linder durch den BID und die OAE (Organi-
sation der amerikanischen Staaten) unterstiitze,
denn seines Erachtens sind beide Organismen In-
sttumente der nordamerikanischen Herrschaft. Mit
der Basis den Einspruch des Armen sich zu eigen
machen heil3t somit die Gestalt des «leidenden
Gottes, die Negation des Negativen» iiberneh-
men.™ Hs heil3t aber auch dariiber hinaus sich zu
«kleinen Menschengruppen vereinen innerhalb
einer Menschenmenge, die an Zahl und Bestehens-
dauer unendlich iiberlegen ist»,’s und innerhalb
dieser Gruppe und von unten her durch ganz be-
stimmte geschichtliche Engagements das eschato-
logische Reich bezeugen.

Die lateinische Ekklesiologie hatte ja den bibli-
schen und patristischen Begriff « Ortskitrche» ein
wenig vergessen. Die Weltkirche war eine Parallel-
gestalt zum rémischen Weltreich. Und doch geht
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die Ortskirche der juristischen Finteilung in Bis-
tums- und Pfarreiformen voraus und ist géttlicher
Einsetzung. Die kleine Basisgemeinde erfiillt so-
mit zwei Forderungen: sie entspricht der iltesten
kirchlichen Tradition, und sie bietet die Méglich-
keit, mit den Armen zusammenzuleben. Trotzdem
kam es, und zwar sehr bald, in der Deutung der
Funktion der Basis gewissermaBen zu einer ekkle-
siologischen Spaltung.

Einige faBten die Basis im Grunde alsBewegun-
gen zum Engagement fiir die Befreiung auf, denn
«das erste Anliegen der Kirche liegt nicht in ihr
selbst, sondern auBerhalb ihrer»; andere hinge-
gen deuteten sie im wesentlichen als pfarreiliche
oder dizesane Basisgemeinde, der das Leben der
betreffenden Teilkirche das Hauptanliegen sein
miisse.’” Somit wird die erste Auffassung auf der
prophetischen und politischen Kritik bestehen so-
wie auf die mit der andern Einstellung gegebenen
Gefahren hinweisen und darin einen « Riickzug der
religivsen Institutionen auf sich selbst» erblicken,
«womit man einmal mehr ihr ausposauntes Wesen
verleugnet, nicht fiir sich, sondern fiir die andern
da zu sein. Dies ist etwas, das sich heute weitherum
feststellen 1iBt. Die Rechte war sich schon seit lan-
gem der politischen Bedeutung dieser Beschrin-
kung der Kirchen auf sich selbst bewuBt.»* Die
zweite Auffassung hingegen wird in erster Linie
die Gruppendynamik und die interpersonalen Be-
ziehungen betonen®® und dabei die prophetischen,
kritischen Bewegungen als politisierend, linksge-
richtet, marxistisch angehaucht kritisieren,

Zweitens erfordert die «Volkspastoral»,?® sich
nicht nur in die Situation des Armen zu versetzen,
sondern’ auch seine Volkskultur sich zu eigen zu
machen. Selbstverstindlich ist es fiir die Basisge-
meinde in der Bannmeile von Stidten oder in lind-
lichet Umwelt leichter, die Volkskultur mitzule-
ben, als fiir die Bewegungen von Christen, die sich
in einer mehr politischen Richtung engagieren.

Auch wird man den dem Gesellschaftstyp oder
den geopolitischen Verhiltnissen entsprechenden
Zuschnitt zu beachten haben. So formen z. B.
Gruppen begiiterter oder elitirer Klassen unserer

_abhingigen Linder « Familiengemeinden» (die oft
von der christlichen Familienbewegung ausgehen),
die weniger eine Basisgemeinde als eine Eliten-
gemeinde sind. Sie werden dann im Namen der Ge-
meinde Finspruch gegen Basisgruppen erheben,
die sich fiir die Befreiung (fiir die politische Be-
freiung als Anzeichen fiir die eschatologische Be-
frelung) einsetzen. Andererseits ist die Pastoral in
Brasilien, wo simtliche Gruppen, die in einer pro-

phetischen Haltung engagiert waren, mit Gewalt
verfolgt werden, weshalb sich die Kirche taktisch
zurlickziehen mulite, nicht die gleiche wie in Peru,
wo fir den Einsatz zur Befreiung Freiheit besteht,
oder wie in Argentinien, wo die Haltung des Vol-
kes «natiirlich» ist. Ein Marins, Gutiérrez oder
Gera sind — von weiteren bestimmenden Faktoren
abgesehen — Ausdruck der Wirklichkeiten ihres
Landes. :

Auf alle Fille ist in einer Theologie der Befrei-
ung die Basisgemeinde als ein Modell giiltig, wenn
sie folgende Eigenschaften aufweist: 1. wenn sie
sich fiir die Armen im gesellschaftlich-politischen
Sinn einsetzt (fiir die an den Rand Gedringten, fiir
die Landarbeiter); 2. wenn ihr Gemeinschaftsleben
von der Funktion ihres prophetischen Dienstes an
der nichtchristlichen Welt bestimmt wird. Von
dieser Grenzsituation her werden alle Basisgemein-
den bestimmt. Die einen werden elitir sein und
deswegen den Status quo bestitigen. Andere wer-
den charismatische Sekten von pfingstlerischem
Typus sein, die sich auf das Gemeinschaftsleben
beschrinken und ihre wesentliche missionarische
Funktion auBer acht lassen — eine offensichtliche
Gefahr im heutigen Wiederaufleben der christli-
chen Spiritualitit. Andere werden die Gruppen in
das rein politische Engagement stiirzen und vom
christlichen Leben, das ihnen zur Stiitze dienen
sollte, absehen. Darum wird es wichtig sein, daf3
man die drei Faktoren in einer dialektischen Ein-
heit zu halten versteht: das Armsein mit den At-
men in gemeinschaftlichem Leben und im be-
freienden Dienst an der Welt. Der Ausfall eines
dieser Elemente liBt die Gruppe zu einer Sekte, zu
einer politischen Partei oder zu einer Bestitigung
der bestehenden Verhiltnisse werden.

4. Kirchliche Dienste and Charismen der Basis

In der Theologie der geschlossenen Christenheit
bestand eine Tendenz, die Kirche nicht nur mit
ihrem institutionellen Aspekt zu identifizieren,
sondern manchmal auch die Amtsstruktur mit der
politischen Gewalt zu verwechseln. Man konnte
im Mittelalter ohne weiteres auf einen Bischof
stoBen, der ein SchloB und Heere hatte, und auf eine
Kirche, die zugleich Kirchenstaat war. Kraft des
Status Westindiens als Christenheit verwechselte
man die Gewalt des Bischofs, des Priesters oder
des Ordensmannes mit der politischen Macht, die
ihnen durch die «Leyes de Indias» (1681) zuer-
kannt wurde. Von daher gesehen wurde der Ap-
pell an die Basis durch charismatische Inspiration
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nicht nur als auBerkirchlicher (praktisch schismati-
scher und theoretisch hiretischer) Akt gedeutet,
sondern auch als eine politische Gefahr aufgefalit.
Das kirchliche Amt stand gesellschaftpolitisch im
Dienst der bestehenden Verhiltnisse. In vielem
mufte man vorankommen, um zu einer « Theolo-
gie der neuen Christenheit» zu gelangen. Darin
akzeptierte man eine Betitigung des Laien, aber
nur als «Beteiligung am hierarchischen Apostolat
der Kirche» (wie ein seit 1930 in Lateinamerika
verwendeter Text zuhanden der Mitglieder der
Katholischen Aktion sagte). Der Laie «partizi-
pierte» am hierarchischen Amt, und damit erhielt
die Basis einen apostolischen Auftrag. Die Theo-
logie der Befreiung hat einen sehr wichtigen
Schritt getan, der weit iiber diese Theologie hin-
ausfihrte, wie sie bis gegen das Zweite Vatikanum
hin in Geltung stand.

Man gestatte uns, ein Schema zu entwerfen, das
uns fiir die Uberlegungen, die wir im Folgenden
anstellen werden, als Geleit dienen kann:
Verschiedene Momente, die in dialektischer Spannung
das Sein der Kirche in der Befreiung strukturieren

/)Vater\

Geist €«——————> Jesus - Christus

/ \

Taufe Eucharistie

Charismen< > Amter

« Basis» «Gemeinde»
Welt Welt

Die innertrinitarische Bewegung, die Pericho-
rese,?! setzt sich auf dem Weg der Partizipation in
der Kirche fort. Einerseits offenbart sich der Vater
durch den Soha, der durch die kirchlichen Dienste
in seiner Kirche als «Christus das Haupt» prisent
wird in der Eucharistie, welche die Gemeinschaft
mit Leben beseelt und das eschatologische Reich
vorwegnimmt. Doch gleichzeitig konsekrieren der
Vater und der Sohn das Gottesvolk durch die Geist-
taufe und rufen so aus der Basis prophetisch-charis-
matische Berufungen hervor, welche die Kirche
in ihrer Gesamtheit in Bewegung versetzen.
Anzeichen fir das eschatologische Reich ist in
Lateinamerika der Einsatz der Christen zur natio-
nalen Befreiung (von det Abhingigkeit vom Im-
perium) und zur gesellschaftlichen Befreiung (von
der politischen, kulturellen, wirtschaftlichen
Knechtung durch die Oligarchen). Dieses Zeichen
muB vermittels der Basisgemeinde oder der kon-
testatiren Bewegungen der Basis gegeben werden.

Dieser kirchliche Dienst an der Welt kommt nicht
darum herum, in der Kirche Spannungen zu er-
zeugen. Diese Spannungen sind heilsam und wiin-
schenswert fiir die Struktur der Kirche. Wenn die
Kirche von den Amtern monopolisiert wiirde und
diese sich mit dem Status quo identifizierten (bei-
spielsweise der Bischof im Verein mit der Militéir-
person, die das arme Volk unterdriickt), so wiirde
die Welt nicht evangelisiert. Wiirde aber die Basis
sich allein auf ihre charismatische Berufung stiit-
zen und sich im geschichtlichen Befreiungsprozel3
bis zum Tod einsetzen, aber ohne die Verbindung
mit dem eucharistischen Dienstamt, wire sie viel-
leicht ein Held der politischen Gesellschaft, doch
nicht mehr ein Prophet, der die Siindensysteme
enttotalisiert. Zudem wird sie dadurch, daB3 sie
sich von der Gemeinschaft 16st, bei ihren Einsitzen

. als Freischirler keine « Reserve» haben. Eine echte

Theologie in den von der Peripherie abhingigen
Lindern (in Lateinamerika, Afrika, Asien und in
den Randgruppen des Zentrums: Neger, chicanos
usw.) hingegen muf} die wesentliche Spannung
zwischen Taufe-Eucharistie, Charisma- Amt, Basis-
Gemeinde, Geschichte-Eschatologie, Laie-Ordi-
nierter addquat formulieren. Diese Begriffe stehen
nicht in Widerspruch zueinander, sondern impli-
zieren einander, setzen einander voraus, bestim-
men einander. Es bedarf einer Ekklesiologie, wel-
che die Kirche nicht als «societas perfecta», son-
dern als prophetische Institution auffaf3t, die erst
an dem Tag, da sie verschwinden wird, zur Ruhe
kommen wird: in der Parusie.

Die Linie Eucharistie-kirchlicher Dienst-Ge-
meinde-realisierte Eschatologie—ordinierter Amts-
triger betont die Konsekration, die von oben, von
Christus dem Haupt her kommt: ex apere operato.
Wenn zu dieser Linie die ganze Tradition der la-
teinischen Christenheit hinzutritt, die seit dem La-
terankonzil von 1123 das Weihepriestertum an den
Zolibat bindet und nach uraltem Brauch dieses
Amt auf den Mann beschrinkt, und wenn nach
unserer lateinamerikanischen Tradition der kirch-
liche Dienst eine Institution zu sein hat, die mit
der herrschenden Gewalt im Bunde steht (die zu-
mindest Herrschaft ausiibt und oft oppressorisch
oder gar repressorisch ist), dann wird die Situation
dunkler. Diese Linie antizipiert das Eschatologi-
sche, wihnt sich aber manchmal bereits im Gottes-
reich, wenn sie von «katholischer Nation», von
«katholischen Kénigen», von «vollkommener Ge-
sellschaft» usw. spricht. Deshalb ist sie oft gegen
die geschichtliche Befreiung der armen Nationen,
Klassen und Gruppen eingestellt. «In der Christen-
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heit gibt es weder Mission noch Prophetismus» hat
Juan L.Segundo einmal gesagt.

Die Linie Taufe-Charisma—Basis—Geschichte—
Laie betont die Konsekration dutch den Geist, von
unten her: ex opere operantis. Zu dieser Linie kommt
die ganze Tradition hinzu, die schon innerhalb der
Christenheit kimpfte (man denke an den Bauern-
krieg im lutheranischen Deutschland) und sich in
der Christenheit von Westindien (von Montesinos
und Bartolomé de las Casas an, also seit 1511) und
in der «neuen Christenheit» (z. B. mit der speziali-
sierten katholischen Aktion) fortsetzte. Diese Linie
kritisiert die bestehenden Verhiltnisse und gerit
dadurch zuweilen mit den kirchlichen Amtsinsti-
tutionen in Konflikt (die sich mit dem Etablierten,
mit dem Status quo identifiziert haben). Der Kon-
flikt innerhalb der Kirche ist ein Wesensmoment
der Kirche selbst und Zeichen ihrer Lebendigkeit.
Die Welt bedarf zu ihrer Evangelisierung der Ba-
sis und der charismatischen und prophetischen Be-
rufung, Auf diese Weise wird auch das Dienstamt
von der Basis aus in Frage gestellt (beispielsweise
schligt man in Lateinamerika bereits eine aktive
Beteiligung des Volkes an der Wahl seiner kirch-
lichen Diener vor; man regt an, auch Verheiratete
zu Priestern zu weihen; die Frau, die Ordens-
schwester vollzieht diakonale Aufgaben und tber-
nimmt — warum denn nicht? — praktisch auch die
Pfarreiseelsorge).

In ihrem je verschiedenen nationalen Ambiente
geht die Theologie der Befreiung von der Praxis
der Basis, von Gruppen und Bewegungen aus, die
sich in einer prophetischen Aktion (kraft der Be-
rufung, die charismatisch aus ihrer Taufe erfliet)
auf dem Feld der Erziehung, det Politik, der Wirt-
schaft und der Kirche engagieren; sie geht von
Gemeinden aus, die ebenfalls von der Praxis her
erstehen und oft gleichfalls Frucht einer charisma-
tisch-baptismalen Sendung sind, die aber mit dem
kirchlichen Amt stirker verkniipft bleiben, sei es,
daB sie durch Geistliche geschaffen wurden oder
von ihnen geleitet werden oder daB sie auf ein Le-
ben eingespurt werden, das um den eucharistischen
Dienst kreist. Auf alle Fille sind sie als Gemeinden
in der Basis (wenn sie dies witklich sind und unter
Verschupften, Armen, Proletariern, Landarbei-
tergtuppen oder fiir sie wirken) Zeichen des Pro-
testes, Zeichen eschatologischer Kiritik.

5. Einige Schlnffolgernngen

Die Herausforderung von seiten der Basis besteht.
Es ist schlimm, daf die hierarchische Amtsinstitu-

tion die Funktion det Basis innerhalb der Kirche
nicht erfallt und daf deswegen diese Propheten
oder Charismatikergruppen, die sich in den Be-
freiungsprozeB engagieren, aus der christlichen
Gemeinschaft ausgeschlossen sind:22 « Jerusalem,
Jerusalem, du bringst deine Propheten um!» (Mt
23,37.)

Man muB zwischen Basisgemeinden und spezia-
lisierten Aktionsgruppen und -bewegungen an der
Basis klar unterscheiden. Die ersteren sind auf ein
Pfarreileben oder wenigstens eucharistisches Le-
ben im Hotizont der «Gemeinde» ausgerichtet;
die zweiten wollen die Strukturen der Welt oder
der Kirche verindern, lassen sich aber nicht als
«Gemeinde» im eigentlichen Sinn betrachten.

Die Basisgemeinden oder -bewegungen fithren
in der Kirche Lateinamerikas einen Wandel herbei,
und infolge der besonderen Verhiltnisse (der her-
kémmliche Klerus fehlt) liBt sich die « Pastoral der
Christenheit» (die in Europa infolge der Anzahl
der Geistlichen immer noch moglich ist) hierzu-
lande nicht weitetfithren. Die Kirche muf3 es zu-
lassen, daB die Basis Amtspflichten auf sich nimmt.
Die Reform, die auf uns zukommt, ist gewaltig,
wird jedoch durch die progressistischen Kirchen
Europas behindert, die zwischen ihrer Reform ad
intra (naziBtische Selbstverbesserung) und den Re-
formen, die das lateinamerikanische Volk zur Aus-
iibung einer befreienden Sendung (ad extra) von
der Kirche fordert, nicht zu unterscheiden wissen.
Rom ist unschliissig angesichts eines Landes wie
Holland, das vorschligt, dem zdlibatiren Priester
die Verheiratung zu gestatten, und Lateinamerika,
das der Weihe Verheirateter bedarf, weil das Volk
darnach schreit (eine Situation, die in der Kirche
schon von jeher vorlag).

Ein Letztes: Die christliche Basis ist ein wichti-
ger Faktor im lateinamerikanischen Befreiungs-
prozeB. Darum ist man beispielsweise in Brasilien
nicht davor zuriickgeschreckt, Ordensminner und
frauen, Priester, fiihrende Laien usw. einzuker-
kern, grausam, manchmal sogar zutode zu foltern,
sie zu ermorden und ihrer Giiter und Freiheit zu
berauben. Es gibt Hunderte von eigentlichen Blut-
zeugen in Lateinamerika, von Christen, die ihr Le-
ben als Christen fiir ihren Glauben, fiir Christus
hingegeben haben. Die Gewalt, die sie umbringt,
wird manchmal von den kirchlichen Amtstrigern
der Linder des Zentrums oder von der Kirche ge-
segnet, die in vielen ihrer Glieder sich mit den
Oligarchien der Peripherie solidarisiert. Die Basis
ist hereingebrochen — «Wer Ohren hat zu horen,
der horel»
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