Joseph Comblin

Die Basisgemeinden
als Ort neuer Erfahrungen

1. Die Erfabrung der Kirche als Volk

Was wollen die Basisgemeinschaften? Nicht mehr
und nicht weniger als die Erfahrung des Lebens
als Volk Gottes machen. Was das Zweite Vatika-
num vom Volk Gottes sagt, hat die Bedeutung
einer echten Utopie. Die Frage stellt sich: Wel-
chen Sinn hat diese Utopie fiir die Geschichte?
Wie weit kann man versuchen, in das Alltagsleben
zu libertragen, was man vom Volk Gottes sagt?

Was macht das Leben eines Volkes aus, gemes-
sen an der biblischen Volk-Gottes-Idee? Die brii-
derliche Liebe. Denn diese Liebe ist jenes gegen-
seitige Sich-Dienen, jenes Akzeptieren des andern
und jene Treue zu den sozialen Engagements, die
den Kitt eines Gemeinschaftslebens bilden, das
iiber die Blutsbande detr Familie oder iiber das
Band gemeinsamer Interessen hinausreicht. Was
wollen also die Basisgemeinschaften? Im Wesent-
lichen: die briiderliche Liebe suchen. Das hei3t
wiedetfinden, was im Christentum das Zentralste
ist: die Kirche wieder in die tiglich im Alltagsleben
gelebte lebendige briiderliche Liebe zuriickfithren.
Alles weitere ist Beiwerk ; und wenn man den Sinn
der Bewegung der Basisgemeinschaften erfassen
will, so mufl man unbedingt daran festhalten, dafl
sie das suchen und nichts anderes. Auf dem Weg
dahin kann es geschehen, daB sie sich hier oder
dort bei anderen Dingen aufhalten; aber dann han-
delt es sich um eine reine Abschweifung von dem,
was bis jetzt und zumindest in Lateinamerika ihre
sehr bewuBte Zielsetzung ist.

Die Umstinde sind fiir einen Versuch dieser Art
glinstig. Tatsdchlich hat Johannes X XTII. eine Art
allgemeine Demobilisierung der Katholiken ver-
kindet. Vorher hat die Kirche mehrere Jahrhun-
dertelang in einer Art Kriegszustand gelebt. Struk-
turen, Titigkeiten und Zielsetzungen —alles wurde
verstanden von der Notwendigkeit eines Kampfes
gegen die Hiresie her: die protestantische Hiresie,
die naturalistische Hiresie. Die Institutionen be-
fanden sich im Zustand eines ideologischen Krie-
ges. Die Kirche wirkte weniger wie ein Volk, son-
dern vielmehr wie eine kriegfithrende Partei. Was
man aber in Kriegszeiten von einer Truppe ver-

langt, ist Disziplin: Volk verwandeltsich in Armee.
Die Titigkeiten sind ausgerichtet auf Kampf. Die
Macht und die Initiative liegt bei den Offizieren.
In einer von Hiresie bedrohten Kirche schwillt die
Hieratchie an, bis sie den gesamten Bereich der so-
zialen Tatigkeit einnimmt. Das Problem der Lehre
wird zu dem Problem, das alle anderen in sich auf-
saugt. Alle Titigkeiten der Kirche werden unter
doktrinalem Aspekt gesehen. Das Volk ist der Be-
reich der doktrinalen Ermittlung: der Ort, an dem
die Hiresie sich stindig artikulieren kann. Jeder
Katholik steht unter dem Verdacht, den Glauben
vetlieren zu kénnen, ist von Ansteckung bedroht
und muli sorgfiltig bewahrt werden. Er mul seine
Titigkeiten den VorsichtsmaBregeln unterwerfen,
die unerliBlich sind. In dieser Situation kann man
einfach nicht die Rechte eines Volkes geltend ma-
chen. Die Sendung der Lehrunterweisung besteht
nicht mehr darin, den Geist des Evangeliums in das
Leben einzupflanzen, sondern darin, autoritativ zu
definieren, die Irrtiimer zu verurteilen und das for-
mulierte Dogma gegen alle gefihrlichen Entstel-
lungen zu verteidigen. Die Sendung der Heiligung
wird zur Aufgabe, iiber die strenge Einhaltung der
Formen und Mittel zur Heiligung zu wachen, da-
mit diese Heiligung nicht zum Anlaf} eines Sturzes
in die Hiresie wird. Der Leitungsauftrag wird zur
Sendung, den Irrtum zu unterdriicken oder die
Christen, die zu schwach sind, sich selbst gegen
ihn zu verteidigen, davor zu bewahren. Briider-
liche Lieber! Natiiclich! Aber im Rahmen einer
festen Ordnung!

Den vollendetsten Ausdruck dieses Mobilisie-
rungszustandes haben wir in den Dekreten der Ge-
samtsynode fiir Lateinamerika, die 1899 stattge-
funden hat. In dieser Kirche absorbierte das Pro-
blem der Lehre alle Aufmerksamkeit, und das ge-
samte Leben wurde unter dem Aspekt der Lehre
gepriift und betrachtet, Was diese Lehre selbst an-
betraf, so hoffte man, sie durch MaBnahmen juri-
discher Natur zu retten.

Wo war das Volk Gottes ? Nichtin den Pfarreien,
die nichts anderes waren, als die Institutionalisie-
rung dieses Mobilmachungszustandes. Es begann
aufzubrechen in den Laienbewegungen, die gegen
Ende des 19.Jahrhunderts entstanden. Aber die
«Katholische Aktion» und die verschiedensten so-
genannten Apostolatsbewegungen waren auch
noch «militante» Bewegungen. Sie formierten die
Laien beziehungsweise einen Teil der Laien fiir
Kampfaufgaben des Kletus, Sie gestatteten keine
Volkserfahrung. Sie multen fiir die «Wahrheit»
kimpfen; darauf, ganz einfach briiderliche Liebe
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zu leben, kam es weniger an. Die demobilisierte
Kirche versteht ihre Sendung nicht mehr als
Kampf gegen eine allgegenwirtige Hiresie; sie ist
eine Kirche, die sich der Aufgabe, ganz einfach zu
«leben», weiht.

Der Klerus denkt in Kategorien der Wahtheit,
der Rechtgliubigkeit und des Kampfes. Ein Volk
denkt in Kategorien des Lebens und der brider-
lichen Liebe. Eine vom Klerus absorbierte Kitche
bringt eine von den Lehren absorbierte Kirche
hervor. Die schlimmste Falle, die der Klerus im
gegenwirtigen Augenblick den Basisgemeinschaf-
ten stellen kénnte, wire, aus ihnen eine Lehre her-
zuleiten oder thnen eine zuzuordnen. Die Basisge-
meinschaften haben keine eigenen Dogmen und
wollen keine besondere Wahtheit herauslésen: Sie
wollen briidetliche Liebe im Heute praktisch vet-
witklichen.

2. Entideologisiernng des Christentums
and seine Lisung von einer bestimmiten Kultur

Die Frage des Lebens oder der praktischen Ver-
witklichung des Christentums hat eine um so gré-
Bere Spannweite gewonnen, als vornehmlich seit
dem 19. Jahrhundert der Graben zwischen christ-
licher Theorie und christlicher Praxis immer tiefer
geworden ist. Die Kirche formuliert eine eigene
Gesellschaftstheorie und ist zufrieden, wenn sie
eine formale Annahme dieser Lehre erfihrt. Aber
die Praxis kommt nicht nach.

Und das ist der Grund dafiir: Wihrend die
Geistlichkeit sich dem ideologischen Krieg wid-
mete, nahm die Bourgeoisie heimlich und hintez-
riicks, aber in recht wirksamer Weise, Besitz von
der Kirche. Sie hat die Kirche anschlieBend meht
und mehr in ihren Dienst gestellt, und zwar auf der
Ebene der Institutionen und der Organisationen.
Sie suchte hier das, was man von einer Ideologie
erwartet. Sie suchte keineswegs ein Leben aus dem
Geist des Evangeliums. Manche Leute hatten das
Ende der Christenheit verkiindet. Eine verfrithte
Ankindigung: Die Bourgeoisie trigt oder er-
neuert gegenwirtig eine sehr solide Christenheit.
Sie entlehnt der kirchlichen Soziallehre, was ihr
paBt. Uber den Rest organisiert sic Schweigen.
Nun stellt aber die Bourgeoisie einen sehr grofien
Teil in der Masse der «Praktizierenden» und der
Konformisten dar, und noch mehr unter den Mit-
gliedern der Organisationen. Wo bleibt christliche
Praxis, « Leben»? :

Die neue technische Zivilisation kommt der
Bourgeoisie zu Hilfe. Die Zivilisation der Massen-

medien verwandelt die kulturellen Realititen in
Schaustiicke, d. h. in Gegenstinde des Konsums.
Dabei ergeht es der Religion nicht anders als den
ubrigen Zweigen des kulturellen Lebens. Der
Mensch gewohnt sich daran, Christentum von
auflen her zu sehen, gleich einem Schauspiel, gleich
einem kulturellen Bereich unter anderen, die sich
seinem Blick, seinem Interesse und seinem Kon-
sumwillen anbieten. Christentum verwandelt sich
in einen Kulturbereich und zeigt sich auf dem
Fernsehschirm. Es erregt Interesse oder bewirkt
Indifferenz. Die Uberzeugung, die es auslosen
kann, ist die des Konsumenten. Man liebt oder
man liebt nicht. Das Christentum ist ein Kultur-
bereich, den man interessant oder langweilig fin-
den kann. Es wird an Wertmalstiben gemessen,
die der Haltung des Konsumenten entsprechen.

Der heutige Mensch lernt, mit dem Christentum
in Kontakt zu treten durch die Medien der Massen-
kommunikation: Géttliche Offenbarung wird ihm
ein Wort aus zweiter Hand und entpersonlicht. Es
kommt im Fernsehen an odetr nicht, je nach der
Kunst dessen, der gerade spricht. Liturgie auf dem
Fernsehschirm entbehrt jeder Teilnehmerschaft.
Was die Entscheidungen der kirchlichen Autori-
tit anbetrifft, so sind auch sie abstrakt. Das Chri-
stentum stellt sich auf diese Weise dar als ein kul-
turelles System, mit dem der Mensch sich identi-
fiziert oder nicht — ganz nach Lust und Laune. Es
ist nicht mehr in Gemeinschaft gelebtes Leben,
noch gemeinsam iibernommene Verantwortung.
Die Massenmedien trennen den Christen von sei-
nem Bruder, von gelebter Kirche, von gelebtem
Wort, von wirklicher Gemeinschaft. Dieses Chrti-
stentum wird abstrakt, zeitlos, vermal3t. Es ver-
langt danach, konsumiert zu werden und nicht
mehr gelebt.

Wo hat der Christ von heute die Moglichkeit,
diesem ProzeB der Reduzierung auf einen Kultur-
bereich zu entgehen? Wo kann er eine Welt, einen
Kontext, einen Komplex menschlicher Beziehun-
gen wiederfinden, wo man die Realititen des
Menschseins «lebt» und wo man sich nicht damit
zufrieden gibt, «dabeizusein»? Denn der heutige
Katholik ist meistens ein Christ, det dem Christen-
tum als Zuschauer «beiwohnt», der es an seinen
Augen voriiberziehen lifit — und sonst nichts.

Der Glaube verliert an Lebenskraft bei diesem
Fehlen jeden lebendigen Kontextes. Was kann
«glauben» an das Leiden und die Auferstehung
Jesu Christi bedeuten? Sich grimmig an traditio-
nelle Symbole klammern, wie man sich an etwas
Vergangenes klammert? Sich dazu zwingen, das
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Unglaubliche zu glauben in einer Art zu einem
religiosen Akt umgeformten Opfer der Vernunft?
Es gibt nur einen wirklichen Glauben: den, dem
ein praktisches Handeln zugrunde liegt. Diese Pra-
xis kann den Glauben beurteilen und nicht ein an-
geblicher abstrakter Glaube die Praxis.

Glauben an das Leiden Christi bedeutet: es le-
ben! Doch um es zu leben, bedatf es eines Kon-
textes, einer menschlichen Welt, Man lebt das Lei-
den Christi weder vorm Fernsehschirm noch vor
der Kinoleinwand oder einer Zeitung. Man mul}
diese «SelbstentiuBerung» Jesu bis zum volligen
Absehen von sich selbst, im Dienst an den Men-
schen, bis zum Etlebnis des Zunichte-Werdens
leben.

Ebenso heilt auch an die Auferstehung glauben
sie leben. Um an sie zu glauben, muB3 man, nach-
dem man durch die vollige SelbstentiuBerung ge-
gangen ist, die Hoffnung wiederfinden, den Sieg
Jesu Christi inmitten unseter Erfahrung der Nie-
derlage verkiinden — mufl man in stindiger Erwar-
tung und der unaufhérlichen Erneuerung alles
dessen, was unablissig zu Ehde geht, zu leben ver-
stehen. Wo soll man eine menschliche Welt finden,
in der man solche Erfahrungen machen kann? Die
Basisgemeinschaften wollen nichts anderes sein als
ein Eingangstor zu einer wirklichen und nicht
einer zum Schaustiick gemachten Welt.

3. Reale menschiiche Begiehungen

Wie soll man in der gegenwirtigen Gesellschaft
briiderliche Liebe leben? Um briiderliche Liebe
leben zu kénnen, mufl man seine sozialen Bezie-
hungen — wenn auch nur ein wenig — selbst be-
stimmen konnen. In der heutigen Gesellschaft aber
sind diese sozialen Beziehungen im voraus in einer
starren Form festgelegt. Die Menschen arbeiten in
uniibersehbaren Massenstrukturen, in denen die
Beziehungen zwischen Tausenden oder Millionen
von Menschen durch duBerst komplexe Systeme
festgelegt sind, die nur noch Fachleute zu erfassen
vermogen, und die am Ende ganz allein funktio-
nieren, Will man etwas dndern in einem solchen
System, so liuft man damit Gefahr, den gesamten
Apparat in Unordnung zu bringen. Die Wirtschaft
beherrscht die Menschen, zumindest die grofBe
Masse der Menschen, denen nichts anderes iibrig-
bleibt, als sich ihr zu unterwetfen, ohne dal sie
etwas davon begreifen.

Auf der andern Seite wird der Staat immer zu-
dringlicher und allgegenwirtiger. Die technischen
Errungenschaften geben ihm immer wirksamere
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Kontrollmdglichkeiten in die Hand. Die Fort-
schritte in der Bewaffnung wie in den sonstigen
technischen Ausriistungen der Polizei bilden eine
stetige Suggestion fiir die Waffentriiger. Seit zwan-
zig Jahren breiten sich die Militirdiktaturen un-
aufhorlich aus auf unserer Erde, und ein kiirzlich
erschienener Bericht von Ammnesty international gab
bekannt, daBl heute in mindestens sechzig Staaten
systematisch Foltermethoden angewandt werden.
Wie kann man zu einem Menschen, der v6llig ohn-
michtig ist und in dem Gefiihl seiner totalen Hilf-
losigkeit vergeht, von briiderlicher Liebe spre-
chenr

Auf der kulturellen Ebene verbreiten die Uni-
versititsinstitute und dhnliche Einrichtungen eine
amtliche Wissenschaft, die ein verfilztes und kom-
plexes Gebilde aus echter wissenschaftlicher Er-
kenntnis und Ideologie ist und sich durch-die
eigene Schwerkraft erhilt. Auch hier sieht sich der
Einzelmensch ohnmichtig den Massen von Woér-
tern und Zahlen gegeniiber, die er nie im Leben in
ihren Grundlagen ernsthaft nachpriifen kann, wenn
man einmal von unbedeutenden Einzelbereichen
absieht.

Diese Michte — Wirtschaft, Staat, Kultur —, von
denen der Mensch aufgesogen wird, ob er will
oder nicht, liefern einander erbitterte Kimpfe: Ri-
valititen von Systemen, Kimpfe um eine Vor-
herrschaft des einen iber das andere. — Wie soll
man in einem solchen Lebensraum briiderliche
Liebe leben? Glauben an Christus haben bedeutet
glauben, dafl es méglich ist, selbst in einem solchen
Kontext die briiderliche Liebe zu leben. Doch ge-
niigt es nicht, diesen Glauben wie einen verzwei-
felten Schrei zu verkinden. Man muB danach
streben, ihn in die Praxis umzusetzen.
© Die Kirche kann versuchen, sich in diesen
Kampf der Michte einzuschalten. Sie hat noch
auBere Hullen ihres verflossenen Glanzes. Das ge-
niigt indessen nicht, um eine erstrangige Rolle zu
spielen. Aber es mag ein von bestimmten Kon-
kurrenten im Machtkampf geschitzter Beitrag
sein. Doch was bedeutet dieses Spiel der Macht
schon?

Das Christentum spielt seine entscheidende
Rolle an der Basis. Die Basisgemeinschaft bietet
der heutigen Menschheit keine Losung. Aber sie
bildet einen Ausgangspunkt: den Ort, an dem der
Mensch neu anfangen kann, und zwar dadurch,
daB er hier die Méglichkeit erhilt, wieder «je-
mand» zu sein.

Der Mensch, der den Michten ausgeliefert ist,
mulB erleben, wie sich alle seine menschlichen Be-
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zichungen immer mehr entleeren. Ein Mensch
ohne soziale Beziehungen aber hort auf zu existie-
ren. Als Mensch zihlt er nicht mehr. Er muB} erst
wieder zu jemandem sprechen, Bezichungen kniip-
fen, den Sinn des Wortes «lieben» wieder entdek-
ken, Bande der Treue und der Bereitschaft haben,
fur andere «jemande» «jemand» sein kénnen. Na-
tirlich gibt es hier die Moglichkeit, Zuflucht zu
suchen in einem Schachklub, einem Sportverein
oder einem dhnlichen ZusammenschluB3. Doch die
Basisgemeinschaft knupft ihre Beziehungen im
Hinblick auf eine Wiedergewinnung einer men-
schenwiirdigen Existenz und nicht in der Absicht,
diese vergessen zu lassen.

Die Familie ist kein ausreichender Ausgangs-
punkt in diesem Sinne. Denn wenn sie isoliert da-
steht, beschrinkt sie sich unweigerlich auf sexuelle
Funktionen. Es gibt Familien auch nur in Bezie-
hung zu andern Familien. Isolierte Familien haben
keine Existenzchance. Die Basisgemeinschaft ist
daher Gemeinschaft von Familien.

Das alles konnte sehr einfach scheinen. Tatsich-
lich sind die Erfahrungen der Basisgemeinschaften
Erfahrungen des Allerelementarsten und Aller-
einfachsten im Menschen. Es geht keineswegs
darum, hochgestochene Erfahrungen unerhérter
oder seltener Dinge zu machen. Eine erste Erfah-
rung ist folgende: Wie viele Menschen unserer
Zeit haben niemals im Leben irgendeinem Men-
schen gegentiber ihren Glauben zum Ausdruck
gebracht? Ja, wie viele Menschen haben nie im
Leben irgendein wesentliches Wort gesprochen?
Wie aber kann ein Christ, der diese elementare Et-
fahrung noch nicht gemacht hat, eine Rolle bei der
Erneuerung einer Welt und einer Gesellschaft spie-
len? Wie viele Menschen haben sich nie in ihrem
Leben an einen anderen gebunden durch einen
freiwilligen Dienst, den sie ihm geleistet haben?
Wie aber kénnten Menschen, die diese einfache
Sache niemals getan haben, eine neue Welt auf-
bauen? Die Basisgemeinschaft wendet sich an je-
den beliebigen Menschen, der keine besondere
Gabe oder Fihigkeit zu besitzen braucht, den
Menschen, dem die heutige Gesellschaft keine
Chance liBt. Die wahren Basisgemeinschaften sind
solche Gemeinschaften derer, die nichts sind.

4. Anachronismus und Prophetie

Christliches Volk! Das hat es schon einmal gege-
ben. Es hat sogar eine Vielzahl christlicher Vilker
gegeben. Sie bildeten Dorfgemeinschaften oder
Handwerkerziinfte der Dorfgemeinschaften. Pé-

guy hat die Erinnerung daran wachgerufen. Das
war aber alles vor der groBen technischen und in-
dustriellen Wandlung. Das heilt, als man sich, wie
Teilhard de Chardin sagt, noch im Neolithikum
befand.

In dieser Zeit lebte die groBe Mehrheit der Men-
schen in menschlichen Gruppen von geringen
AusmalBen. Aus sozialen Beziehungen lieBen sich
menschliche Beziehungen entwickeln. Die briider-
liche Liebe fand unmittelbar ihre Ansatzpunkte.
Jeder einzelne konnte seinen Beziehungen zu den
andern seinen Stempel aufdriicken. Das Gemein-
schaftsleben entzog sich nicht notwendig dem
Einflul der menschlichen Einzelpersonen.

. Demnach wird man angesichts des uniiberwind-
lichen Problems, das die neue Gesellschaft allem
Anschein nach bildet, begreifen, dal3 die erste Re-
aktion der Christen darin besteht, eine der friihe-
ren dhnliche Gesellschaft zu schaffen: zuriickkeh-
ren in die Défer, zu den Zinften und Innungen,
wiederfinden der Werte von frither. Man begreift
ferner, daf die Kirche zum Zufluchtsplatz all derer
wird, die in der neuen Gesellschaft keinen Platz
finden. Es ist bezeichnend, daB die ersten Gemein-
schaftsbewegungen in der jungen Generation ent-
standen sind. In dieser Tatsache liegen unbestreit-
bar Elemente der Hoffnung: Zumindest im biolo-
gischen Sinne ist die Jugend die Zukunft. Doch
gilt dasselbe nicht notwendig auch fiir den kul-
turellen Bereich. Jugend ist nimlich auch eine
archaische Welt: die Welt deter, die noch nicht das
komplexe System der Erwachsenen integriert ha-
hen. Die Kultur der Jugend ist nicht selten eine
archaische oder anachronistische Kultur. Die Ju-
gend bildet das Vergangene nach, weil sie Angst
hat vor dem Gegenwirtigen. Die individuelle
Kindheit ist gleich der Kindheit der Menschheit.
Aus diesem Grunde aber halten sich die Jugend-
gemeinschaften auch so schwer im Erwachsenen-
alter. Die Basisgemeinschaften sind nicht prinzi-
piell Gemeinschaften junger Menschen, sondern
Gemeinschaften Erwachsener, d. h. von Minnern
und Frauen, die in ihrem Alltagsleben die Last der
Welt von heute zu tragen haben, und die, wihrend
sie noch etwas von ihrem Riderwerk in den Hin-
den halten, sich die Frage stellen, ob die damit ge-
gebene Fihigkeit sie aneinander binden oder ihnen
helfen kann, sich frei zu machen.

Doch mufl man zuriickweichen kénnen, um
hernach besser vordringen zu kénnen. Es gibt
Anachronismen, die eine prophetische Bedeutung
besitzen. Es ist geradezu notwendig, dal die Men-
schen bei Dingen aus ihrer Vergangenheit eine
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Stiitze suchen. Sie kénnen einfach nicht alles voll-
stindig neu aufbauen. Die Revolutionen prisen-
tieren und verstehen sich stets als Riickkehr zu
einer besseren Vergangenheit, einem Wiederfin-
den, einer « Riickwilzung» (re-volutio) im etymo-
logischen Sinne des Wortes. In ihren archaischen
Erfahrungen finden die jungen Menschen Nah-
rung fiir ihre Vorstellungskraft, ihren Schwung,
ihte Unruhe, die sie fiir das Erwachsenenalter
wachhalten werden.

Ebenso geht es mit den Intellektuellen. Bei den
ersten Versuchen, Basisgemeinschaften zu bilden,
stellte sich oft ein recht hoher Anteil von Intellek-
tuellen ein. Auch das ist ein Ubergangsstadium.
Auch die Intellektuellen bewahren die Kindheit
der Menschheit. Thre Ideen sind generell archaisch
und dementsprechend unanwendbar, weil sie der
Komplexitit der heutigen Gesellschaft nicht ge-
mif sind. Die Intellektuellen stellen sich die Zu-
kunft nach den Bildern der Vergangenheit vor.
Thre soziale Rolle besteht eben darin, daB sie die
Erinnerung der Vélker sind. Sie kénnen kein Ma-
terial fiir christliche Gemeinschaften liefern. Doch
liefern sie, indem sie auf das Vergangene zuriick-
greifen, den Christen etwas, worauf sie sich stiitzen
konnen und damit einen Punkt, von dem aus sie
neu beginnen kénnen. Das Heimweh nach dem
Vergangenen ist prophetisch.

5. Die Menschen und der Aufbau
einer nesen Gesellschaft

Der neue Mensch wird nicht von den Michten ge-
schaffen werden, die sich der Welt bemichtigt ha-
ben. Er wird hervorgehen aus dem einfachen
Menschen, der keine Macht besitzt. So méchte es
wenigstens der christliche Glaube sagen. Die Rolle
des Christentums besteht darin, daB es den Men-
schen von der Basis aus neu gestaltet, daB es bei
seinem Aufbau ausgeht von dem, was das
Schwichste und Ohnmichtigste ist.

Es geht nicht einfach darum, mehr materielle
oder kulturelle Giiter zu produzieren oder sie in
einer neue Qualitit zu produzieren. Der Mensch
von heute ist nahezu iiberzeugt davon, dal} hier
nicht die Lésung zu suchen ist. Es kommt darauf
an, wieder Gemeinschaftsleben und Beziehungen
zwischen den Menschen zu schaffen.

Wohl gemerkt: Die Leute von der Basis werden
nicht eines Tages ein neues System entdecken. Thre
Titigkeit ist andrer Art. Sie besteht darin, die
Strukturen zu vermenschlichen durch ein Wirken
im Sinne einer geduldigen Erosion, das so lange

fortgesetzt wird, bis sie einigermaBen akzeptabel
sind. Die Geschichte zeigt, daB3 die Eroberung von
Freiheiten eine langsame Arbeit des Untergrabens
der etablierten Michte ist. Doch wie soll man so-
weit kommen, wenn es keine geduldigen und aus-
dauernden Menschen gibt, die sich an diese Auf-
gabe machen?

Wo soll man dieses Ferment der Befreiung im
Geiste des Evangeliums bereiten? Wo kann man
von solchen Dingen sprechen? Gewil nicht im
Rahmen der Institutionen der etablierten Gesell-
schaft, und ebensowenig in den Pfarreien. Etwa
in den Parteien, die zur Macht gelangen wollen?
Dortt spricht man meht von Macht als von Frei-
heit. '

Es mufl Gemeinschaften geben, in denen man
zumindest triumen kann von einem neuen Men-
schen und einer neuen Welt. Dann aber — so wird
man sagen — muB}, wenn einmal dieses Stadium der
Institution tiberwunden ist, die Basisgemeinschaft
verschwinden und den Platz Gruppen riumen, die
stirker spezifiziert und in ihrer praktischen Wirk-
samkeit determinierter sind. Zweifellos miissen
solche Gruppen entstehen. Doch wird man immer
von Anfang an neu zu beginnen haben, d. h. von
dem Menschen ohne Macht und chne Bildung.

Die Kirche weicht immer nach oben hin aus und
verliert sich gerade dann, wenn sie sich von der
Basis abschneidet. Thre Basis sind die Armen, die,
die nichts haben. Weder Kirche noch Theologie
befassen sich jemals geniigend mit dieser Basis.
Der Umgang mit den héheren Klassen ist bedeu-
tend anziehender. Es ist so leicht, der Weisheit der
Welt nachzugeben und zu glauben, wenn man Eli-
ten bilde, bilde man Volk. Als hitten die Eliten
sich jemals um das «gemeine Volk» gekiimmert.
Hier haben wir aber einen typischen Zug des Chri-
stentums: an die Kraft derer zu glauben, die keine
Kraft haben. Daher sind die wirklichen Basisge-
meinschaften diejenigen, die auch wirklich von der
Basis aus aufwachsen.

6. Die Sprache wiederfinden

Die Kirche spricht eine eigene Sprache, wenn sie
das Wort Gottes in menschliche Worte umsetzt.
Das Wort Gottes wird ihr nie fehlen. Aber wird
sie auch immer die menschlichen Worte finden?
Worte haben aber nur einen Sinn in einer Gemein-
schaft, und dasselbe gilt von allen Formen von
Sprache.

Nun bemichtigen sich aber die Strukturen der
heutigen Gesellschaft aller Worte und aller Aus-
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drucksformen. Sie machen aus ihnen Werkzeuge,
funktionale Instrumente; sie machen sie geeignet
zum Beherrschen, zum Erobern, zum Modellieren
von Dingen und dazu, Menschen wie Dinge zu be-
handeln und sie dann ebenfalls zu beherrschen. Die
Sprache dient nicht mehr dazu, ein Gemeinschafts-
leben zu tragen. Alle Worter haben einen den ver-
schiedensten Techniken vorbehaltenen Sinn.

Die Worter der religitsen Sprache sind diesem
Vorgang nicht entronnen. Auch sie sind zu Kon-
sumgiitern geworden. Die Humanwissenschaften
und ihre Techniken haben sich ihrer aller bemich-
tigt, und es bleibt nichts mehr tbrig.

Die Aufgabe ist nicht gerade einfach. Der heu-
tige Mensch hat einen auBlerordentlichen Konsum
von Worten und Zeichen. Das gesamte FErbe der
Menschheit muf3 seinen Beitrag leisten. Doch die
Kommunikation wird zunehmend schwieriger.

Wer wird wieder eine christliche Sprache gestal-
ten? Die Erfahrung der letzten Jahrzehnte zeigt
eine auBerordentliche Unfihigkeit der kirchlichen
Biitokratien. Was hat man nicht alles an Plinen
fiir Katechese und Evangelisation entworfen? Wie
viele Programme, Texte, Erklirungen und Do-
kumente? Wie lange halten diese Programme? Sie
sind schon iiberholt an dem Tag, an dem man sie
veroffentlicht. Und doch wird die Sprache zur Mit-
teilung des Wortes Gottesnicht von oben kommen.
Was die Liturgie anbetrifft, so haben die Refor-
men des Konzils die alten Formen veteinfacht,

aber absolut nichts Neues erfunden. Die Liturgie

ist heute ebenso ausdruckslos wie vor dem Konzil.
Was das Gemeinschaftsleben anbetrifft, so weil}
man, daB heute das Sichtbarste von allem ist, daB
auf simtlichen Ebenen die Autoritit im Leerlauf
lduft. Man besteht sehr auf der Achtung der Auto-
ritat in der Kirche. Aber die Autoritit befiehlt
nichts oder vielmehr: was sie befiehlt, ist nur Ne-
gatives: sich nicht rithren, nichts indern. Die Au-
toritit reilt nicht mit — weder auf der pfarrlichen
Ebene noch auf hoheren Ebenen. Es gilt die
Sprache der Autoritit wiederzufinden und, ver-

bunden damit, die Sprache des Gehorchens. Es
gilt die Rollen des Gemeinschaftslebens wiederzu-
finden. :

Wer wird diese Aufgabe erfiillen? Im Mittel-
alter hatten die monastischen Orden und die Bettel-
orden diese Aufgabe tibernommen. Heute deutet
nichts darauf hin, daB sie sich irgendwie bereit ma-
chen, diese Rolle auf sich zu nehmen. Im Gegen-
teil: die Ordensleute haben niemals ihre Abhingig-
keit von der Gesamtkirche mehr empfunden als
heute. Heute formen die Laien zweifellos die Oz-
densleute ebensosehr, wenn nicht mehr als die Ot-
densleute die Laien formen.

In der heutigen Kirche finden Laiengemein-
schaften die Sprache einer echten Kommunikation
wieder — keineswegs durch auflerordentliche Inspi-
rationen, sondern durch das Spiel der Interaktion
von Millionen von Menschen, die einer gemeinsa-
men Aufgabe gemeinsam zugeordnet sind. Die
kirchliche Sprache dagegen ist wieder anonym wie
friiher.

Zweifellos gibt es heute in den Basisgemein-
schaften viele Sonderheiten. Wir halten sie fiir se-
kundir. Das Fundamentale ist das Elementarste.
Zum erstenmal seit Jahrhunderten gibt es in det
Kirche eine Bewegung, die die armen Minner und
Frauen ernst nimmt, die keine Macht und keine
Bildung besitzen oder vielmehr: die nur die Macht
und die Bildung der Armen besitzen. Wenn die
briiderliche Liebe und ihre Sprache von irgend-
woher einstrémen sollen, — muf3 es dann nicht von
diesen Basisgemeinschaften her geschehen?

Ubersetzt von Karlhermann Bergner
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