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Eine genaue Definition dessen, was in den folgenden
Zeilen unter universititsfreier Theologie verstanden
wird, mag ich mir nicht zutrauen. Vielleicht wird am
Ende des hier beginnenden Weges dariiber mehr Klar-
heit bestehen. Tatsache ist jedenfalls, daf} es auch in
den Niederlanden niemals an einzelnen und an Grup-
pen gefehlt hat, die Theologie auflerhalb eines theolo-
gischen Akademie-Instituts, einer Hochschule oder
Fakultit betrieben haben. Solche nicht-akademische
Theologie stand und steht oft im Dienste von Richtun-
gen und Bewegungen, die innerhalb oder am Rande
der grofien christlichen Konfessionen ihre eigene Sicht
in den Vordergrund riicken wollen. In der reformato-
rischen Ubetlieferung der Niederlande ist das Phino-
men deutlicher feststellbar als in der romisch-katholi-
schen. Viel leichter entsteht da ein neu aufweisbares
Glaubenssubjekt (eine Kirchengemeinschaft, eine
Richtung oder eine Modalitit) mit eigener Theologie.
Erst in den letzten Jahren kennt auch die rémisch-ka-
tholische Glaubensgemeinschaft sehr auseinanderstre-
bende Gruppen, und auf den ganzen christlichen
Volksteil ist anwendbar : Ein Niederlinder — ein Theo-
loge, zwei Niederlinder — eine Kirche, drei Niederlan-
der — ein Schisma,

In diesem Beitrag lasse ich die ferne Vergangenheit
aufler acht. Ich versuche Beispiele universititsfreier
Theologie der letzten Jahre zu beschreiben und in Zu-
sammenhang mit dem zu zeigen, was innerhalb von
Kirchen und Gesellschaft in den Niederlanden an der
Tagesordnung ist.

Die sechziger Jabre

Konzentrieren wir unsere Aufmerksamkeit vor allem
auf die rémisch-katholische Glaubensgemeinschaft
der Niederlande (auf die Dauer werden iibrigens an-
dere als konfessionelle Unterschiede unter Christen
eine Rolle spielen), so sehen wir die sechziger Jahre
durch das Erscheinen des neuen Katechismus (1966)
und durch den Denkprozef} gekennzeichnet, der in
Zusammenhang mit dem Pastoralkonzil der nieder-
lindischen Kirchenprovinz (1966-1970) in Gang ge-
bracht wurde. In beiden Fillen geht es um die Entste-
hung universititsfreier Theologie. Bei Vorbereitung

des Katechismus wird ein durch Fachtheologen vorge-
legter Entwurf von 150 Personen mit 10000 Anmer-
kungen versehen, die den endgiiltigen Text wesentlich
beeinflufit haben. Wihrend des Pastoralkonzils gibt es
Tausende von Gesprichsgruppen, und viele einzelne
auflern sich in Briefen, was sich auf die Texte mehrerer
Kommissionen stark auswirkte.

Katechismus und Pastoralkonzil werden so zum
Niederschlag der gliubigen Empfindung vieler Men-
schen. Durch Reden und Antworten erweiterte sich
das Subjekt der theologischen Besinnung. Theologie
war nicht mehr nur Sache von Amtstrigern, Theolo-
gen und Hochschulen. Und wihrend allem Anschein
nach die ganze Kirchenprovinz den Weg des aggior-
namento winschte- entstand lediglich aus der konser-
vativen Ecke her eine Gegenbewegung. Schon 1964 er-
hob sich die «Confrontatie» — eine Gruppe, die zu-
nichst die Impulse des Zweiten Vatikanischen Konzils
schiitzen wollte, aber immer fanatischer (gemeinsam
mit dhnlichen Gruppen) die Theologie des Pastoral-
konzils anklagte. Ein soeben erst in Gang gekommener
Prozef der Demokratisierung kirchlicher Strukturen
und theologischen Denkens wurde wieder in Zweifel
gezogen, und das nicht nur von den Konservativen.
Denn inzwischen war das Jahr 1968 gekommen.

1968

Ich versuche einer Mystifizierung des Jahres 1968 zu
entgehen. Trotzdem zeugte es von sehr wenig ge-
schichtlichem Gespiir, wollte ich iiber die einschnei-
dende Bedeutung dieses Jahres, auch fiir die christliche
Praxis und Theorie, hinwegsehen. Paris ’68, Prag 68,
Medellin ’68, Uppsala 68 sind ebensoviele Wunsch-
traume und Programme, die bis heute weiterwirken.
Auch in den Niederlanden entstehen seit jenem Jahr
neue christliche Gruppen. Man solidarisiert sich in-
nerhalb einer Gemeinde, eines kldsterlichen Ordens
oder einer theologischen Fakultit, weil man in Tat und
Wort deutlicher machen will, daff die Botschaft des
Evangeliums befreiend ist.

Ausgehend von innerkirchlichen Unfretheiten (u.a.
vom Zolibat der Priester oder von der Ehemoral)
kommt man schon bald dazu, Zusammenhinge zwi-
schen gesellschaftlichen und kirchlichen Strukturen
und Ideologien zu sehen. Eine Gruppe von Theologen
um die Zeitschrift «Tegenspraak» (Widerspruch)
bringt diese Zusammenhinge immer aufs Neue zu Be-
wufltsein. Sie werden inspiriert von der politischen
Theologie von J.B. Metz und haben Kontakte mit zhn-
lichen Gruppen in anderen Lindern (z.B. mit der
Gruppe «Kritischer Katholizismus» in der Bundesre-
publik Deutschland). Radikale Fragen werden an den
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Anpassungsprozefl gestellt, der in den niederlindi-
schen Kirchen im Gange ist. Begreift man wohl, daf§
Widerspruch, Demokratisierung und das begeisterte
Hereinholen von Resultaten der modernen Wissen-
schaften vom Menschen in die Theologie auch eine Be-
statigung spatkapitalistischer Strukturen und Denk-
weisen 15t ? Wie denkt man sich von Kirche und Theo-
logie her eine kritische Stellung z.B. gegeniiber «im-
mer mehr Macht in immer weniger Hinden» ?

Gerade in diesen Jahren ist man dabei, die 50 Semi-
narien und Ordenshochschulen in vier Instituten zu-
sammenzufassen, die gemeinsam mit der katholischen
theologischen Fakultit von Nimwegen, fiinf reforma-
torischen theologischen Fakultiten und einer Reihe re-
formatorischer Hochschulen in Zukunft die universi-
titsgebundene Theologie vertreten werden. Die Frage
wird sein, ob an all diesen Einrichtungen geniigend
Wissen und Fertigkeiten vorgelegt werden, die notig
sind, um auf das einzuwirken, was an der Basis ge-
schieht.

Die siebziger Jahre

Das Wort «Basis» erhilt wihrend der letzten Jahre
auch in den Niederlanden einen immer spezifischeren
Inhalt. Es wird zum Schliisselwort fiir alle Praxis und
Theorie, die von unten her beginnt, wo der konkrete
Mensch in seiner psychischen und gesellschaftlichen
Verfremdung steht. Aus den Gruppen, die sich in den
sechziger Jahren noch heftige Kimpfe mit der Spitze
lieferten, sind immer mehr Gruppen geworden, die auf
das horen und dem gehorsam sein wollen, was sehr
weit weg und ganz nah bei dem liegt, was ehemals un-
terdriickt wurde.

Im Jahr 1970 entwickelt die solidarische Priester-,
Prediger- und Laiengruppe «Septuagint»> den Plan fiir
sogenannte kritische und aktive Gemeinden. «Solche
Gemeinden entstehen dort, wo Menschen bei ihrem
praktischen Einsatz fiir Mensch und Welt unablissig
gemeinsam nach Sinn und Zukunft dieses Geschehens
Fragen stellen... Dies bedeutet nicht, daff Kirchen oder
Gemeinden all ihre Energie in Theologie, fromme
Selbstbetrachtung oder Rechtfertigung ihrer Traditio-
nen und Strukturen investieren. Aber es setzt wohl
voraus, dafl man im praktischen Engagement fiir das
ganze menschliche Geschehen den Fragen nach Heil
und Unheil nicht aus dem Wege geht oder sie nicht als
bedeutungslos zur Seite schiebt... Solche Gemeinden
miissen kritisch sein, sowohl gegen sich selbst, gegen-
tiber ihrem Verstandnis des Evangeliums und ihrer ei-
genen Form des Gemeindelebens, aber auch gegen die
geschichtliche Wirklichkeit, in der sie stehen, und ge-
gen die darin geltenden Auffassungen, Ideologien und

Strukturen und die Haltung, welche die Gemeinde in
diesem Geschehen einnimmt.»

In einem Bericht des Jahres 1972 schreibt Septua-
gint: «Es ist notig, dafl wir uns biblisch-theologische
Erkenntnisse und biblisch-theologisches Wissen von
hohem Niveau zu eigen machen. Nur gute Theologie
kann schlechte Rechtstheologie> schlagen.» Und im
Marz 1973 erklirt man noch deutlicher: «Es geht uns
um all die Arbeiter, Laien und Theologen, die sich in
ihrem gesellschaftlichen Engagement vom Evangelium
inspirieren lassen. Durch die enorme Verbreitung ver-
alteter und falscher Auffassungen vom Kern der jii-
disch-christlichen Uberlieferung, bzw. durch eine un-
geniigende traditionelle Bildung bleiben gerade iiber-
aus wesentliche Elemente der jiidisch-christlichen
Kultur auflerhalb des Gesichtsfeldes, die in protestie-
renden Kreisen gegen Sklaverei und Unterdriickung
entstanden sind. Um uns als Arbeiter an der Basis fihig
zu machen, eine neue Vertrautheit gerade mit jenen
Elementen zu gewinnen, wird sich eine Gruppe mit ei-
ner biblischen Theologie beschiftigen, die bewufit bei
der marxistischen Sicht auf die heutige Gesellschaft
Hilfe sucht.»

Die innerkirchliche Protestbewegung einzelner —
vor allem einzelner Amtstriger — entwickelt sich
schliefilich sehr deutlich zu einer christlichen Basisbe-
wegung von Gruppen und Gemeinden. Theologisch
wird diese Bewegung ein eigenes Gesicht zeigen : ne-
ben den konservativen Gruppen, neben der neu auf-
kommenden charismatischen Bewegung und neben
der Mitte, die durch das Eingreifen hoherer Stellen
vom Enthusiasmus aus den Tagen des Pastoralkonzils
kaum noch etwas lebendig erhalten kann.

Seit 1973 beginnen die Ereignisse in Chile und die
aufkommende Bewegung «Christen fiir den Sozialis-
mus» in der Basisbewegung der Niederlande eine
wichtige Rolle zu spielen. Das liegt durchaus auf der
Linie dessen, was die internationale Zusammenkunft
kritischer Christen in Lyon (November 1973) erklar-
te: «Wir lesen das Evangelium neu, wir lesen es als das
Wort Gottes, das nur nach einer entschlossenen De-
maskierung unterdriickender Systeme und ihrer Ideo-
logien — und unsere Kirchen sind nur allzuoft die Ga-
ranten solcher Systeme — verstanden werden kann.
Dieses Wort Gottes ladt uns ein, Thn anzuerkennen
und auszusprechen, der — daran glauben wir — heute
und immer das lebendige Wort in unserer Geschichte
ist: In Jesus Christus wurde uns geoffenbart, dafl Gott
weder ein absoluter Herr noch ein absoluter Lehrer ist,
sondern immer von neuem der Befreier, wie das ganze
Alte und Neue Testament zeigt. Jeder andere Name,
den man ithm gibt, ist der Name eines Idols; jedes an-
dere Gesicht, das wir thm geben, bildet das Evange-
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lium zu einer Verfremdungs- und Unterdriickungs-
ideologie um.»

Obwohl auch in den Niedetlanden christliche Ba-

sisbewegung und «Christen fiir den Sozialismus» nicht
zusammenfallen, lesen sie in den Jahren nach Lyon re-
gelmiflig gemeinsam die Schriften und suchen zu ver-
stehen, was in der niederlindischen Situation Befrei-
ung konkret bedeutet und wer die Armen sind. Beim
Umgang mit den Schriften wird eine materialistische
Exegese immer groflere Aufmerksamkeit gewinnen.
Ein Priesterdichter wie Huub Oosterhuis wird grofien
Anteil an der Schaffung einer neuen theologischen
Sprache haben. die weit iiber die Basisbewegung hin-
aus benutzt werden wird. Mit Recht?

Kommission «Pluriformitits

Um die eigene theologische Besinnung und die eigene
christliche Praxis der Basisgruppen nicht ganz unab-
hingig von offiziellen kirchlichen und theologischen
Einrichtungen geschehen zu lassen, setzte sich Jan
Ruyter, Pastor der kritischen Gemeinde Ijmond und
einer der Begriinder der christlichen Basisbewegung in
den Niederlanden, fiir die Bildung einer Kommission
ein. In einem Gesprich mit dem Bischof von Haarlem
formulierte er : «Es sollte eine Kommission aus Fach-
leuten mehrerer Disziplinen gebildet werden, die im
Auftrag des Bischofskollegiums untersuchen, was auf
theologischem, gesellschaftlichem, politischem und
kirchlichem Gebiet innerhalb der erneuerungswilligen
Gruppierungen und/oder kritischen Gemeinden an le-
gitimen und vielleicht inhaltsreichen Visionen und Ak-
tionsmodellen lebt, die fiir die Zukunft von Kirche und
Gesellschaft wichtig sind.»

Im Juni 1972 wurde dieser Vorschlag gemacht; im
Mai 1973 erklirte sich die Bischofskonferenz damit
einverstanden, vorausgesetzt, dafl auch die konserva-
tiven Gruppen inventarisiert wiirden ; im Januar 1974
wurde die Kommission der Presse vorgestellt, und im
Mai 1975 legte sie einen Zwischenbericht in zwei Tei-
len vor ; denn die Kommission hatte in Unterkommis-
sionen gearbeitet, eine zur Untersuchung der konser-
vativen und eine zur Untersuchung der verinderungs-
willigen Gruppen. In beiden Abteilungen versuchte
man, den theologischen Einsichten, die in den Vorder-
grund traten, gerecht zu werden.

Von der Basisbewegung wurde gesagt: « Wir haben
festgestellt, dafl kritische Gemeinden eine grofle An-
ziehungskraft auf Menschen haben, die der Kirche ent-
fremdet sind. Und wir kénnen nicht deutlich genug sa-
gen, dafl diese neue Anziehungskraft nicht durch Auf-
geben christlicher Werte gewonnen oder-gar damit be-
zahlt wurde. Diese Gemeinden ziehen offenbar des-

halb mehr Menschen an, weil sie mit Jesus und seiner
Sendung ernstmachen.»

Und zu den Bischéfen wurde gesagt : « Wahrend un-
serer Arbeit haben wir viel nachgedacht iiber Ihre Auf-
gabe, die Einheit in der niederlindischen Kirchenpro-
vinz zu bewahren. Wir haben Sie wegen dieser Auf-
gabe nicht beneidet. Wir haben jedoch die zuversicht-
liche Uberzeugung, dafl dieser Einheit mit der Miin-
digkeit und Verschiedenheit der Glaubigen gedient ist.
Wir halten es fiir unfruchtbar, die schwerwiegenden
Unterschiede in Theologie und Kirchenordnung ledig-
lich festzustellen und es dann dabei zu belassen ; noch
weniger halten wir die Isolierung und Ausstoflung der
einmal gebildeten Gemeinden fiir heilsam. Im Gegen-
teil wiinschen wir, dafl sich sehr viele Christen aus al-
lerlei Kirchen durch das Gute in den <kritischen Ge-
meinden> inspirieren lassen.»

Seit diesem Zwischenbericht sind die Arbeiten der
Kommission nicht mehr fortgesetzt worden. Das ist
bedauerlich, denn noch immer gilt, dafl es der Mithe
wert ist, die an den Rindern der Kirche entstehende
Theologie zu registrieren.

Aufruf 1977

Ende 1977 — in den Tagen, da ich dies schreibe — er-
schien in den Niederlanden ein Aufruf zu einer Basis-
bewegung. Die im Jahr 1975 entstandene Arbeits-
gruppe «Dienst fiir Basisgruppen und kritische Ge-
meinden» — hervorgegangen aus Septuagint, aber
durch andere Gruppen verstirt — hofft damit in den
christlichen Niederlanden die fortschrittlichen Krifte
noch mehr zusammenzufassen. Wie ganz verschiedene
Entwicklungen der vergangenen Jahre unter einer Per-
spektive gesehen werden kénnen, zeigt folgende Pas-
sage des Aufrufs:

«Das Wort Basisgruppe gilt inzwischen in unserem
Lande als Sammelname fiir Christen, die sowohl die
Bibel wie die Zeitung zu gut gelesen haben, um sich
noch linger von einem weltfremden und unverbindli-
chen Kirchengeschehen einwickeln zu lassen; fiir
Menschen, die deshalb — aus der Kirchenbank gescho-
ben oder nur noch gerade auf einem Eckchen sitzend —
zu zweit, zu dritt oder zu mehreren den Versuch ge-
macht haben, ob es nicht anders, ob es nicht besser
geht. Sie fiihlen sich nicht als Menschen, die alles bes-
ser wissen —was auch gut ist! Aber eines wissen sie fiir
alle Zukunft sehr genau, und damit hat ihr Protest im
tiefsten Wesen denn auch angefangen und dadurch ist
er charakterisiert: Kirche beginnt beim Menschen —
und niemals mehr sonstwie ! Aus dieser Einsicht her-
aus haben sich Gruppen gebildet, die auf verschiede-
nen Ebenen und auf verschiedene Arten denkend und
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handelnd dabei sind, die Kirche zum Menschen zu-
riickzubringen...

So verschieden die Ausgangspunkte und die Le-
bensweisen all dieser Gruppen auch sein mdgen, im
wesentlichen haben sie ein und dieselbe Entdeckung
gemacht : dafl Kirche fiir die Menschen da zu sein hat;
daf} das Beste unserer jiidischen und christlichen Uber-
lieferung mit Rechttun am kleinen Menschen zu tun
hat; mit der Befreiung bedriickter und verkannter
Menschen von hier bis in die Dritte Welt...

Inspiriert, ermutigt und korrigiert von der Dritten
Welt, sind auch unsere Basisgruppen gezeichnet vom
Bewufitsein der Armut und von dem Wunsch, sie in
den Blick und in den Griff zu bekommen. Auf die eine
oder andere Weise — denn Armut hat viele Gestalten
und liuft von weit her in die Fremde bis in die Tiefe un-
seres eigensten Daseins: vom Analphabetentum au-
ferhalb unseres Gesichtskreises bis zur Spracharmut in
unserer eigenen Mitte, von verhthnten Bauern, Tee-
pfliickern, Saisonarbeitern, Flugreisen von uns selbst
entfernt, bis zu vergessenen Arbeitern, Arbeitslosen,
Uberlasteten, Einsamen in unseren eigenen Familien...

Mit den Gruppen und einzelnen, die sich in diesem
Aufruf wiedererkennen, wollen wir zu einer baldigen
niheren Uberlegung kommen, um der weltweiten Be-
wegung von Menschen an der Basis mehr Gestalt und
Kraft geben zu konnen, aus der Kraft der unausrottba-
ren biblischen Vision: Schalom — Gerechtigkeit und
Friede.»

Etwa hundert Basisgruppen sind inzwischen be-
kannt, zerstreut iiber das ganze Land, jede mit 30 bis
500 Mitgliedern, aus reformatorischer oder katholi-
scher Tradition oder manchmal auch ohne konfessio-
nellen Hintergrund. In einer Lage, in der auch in den
Niederlanden nach Klarheit, Sicherheit, Recht und
Ordnung gerufen wird und in der man iberall die
Phase der Experimente abschlieflen will, versuchen sie
immer wieder von neuem fiir Freiheit und gegen Er-
starrung aufzutreten; versuchen sie Sprachrohr der
Kleinen und Letzten zu bleiben, zuerst derer, die in ih-
rer eigenen Mitte leben.

Sie fithlen sich verbunden mit anderen dhnlichen
Gruppe auflerhalb der Niederlande, mit Solidaritits-
gruppen in Europa, Basisgruppen in Latein-Amerika,
und sie verstehen, was mit Theologie der Befreiung,
schwarzer Theologie oder feministischer Theologie
gemeint ist. Schritt fiir Schritt sind sie dabel, eine ei-
gene theologische Identitit zu entwickeln. Dabei er-
kennen sie sich wieder in all jenen Analysen und Refle-
xionen — seien sie nun christlich oder nicht —, die von
den psychischen und gesellschaftlichen Verfremdun-
gen des Menschen ausgehen, von Elend und Armut,
von Klassengegensitzen und Unrechtsstrukturen. Sie

fiihlen sich eng verwandt mit allem Handeln und Den-
ken, das auf Befreiung und Solidarisierung von Men-
schen ausgerichtet ist.

Innerhalb der jiidisch-christlichen Uberlieferung
fithlen sie sich verbunden und auf einer Linie mit allen
Minderheiten, Sekten, Heiligen und Ketzern, die
durch die Jahrhunderte hin — seit den Propheten des
Alten Bundes iiber Jesus von Nazaret bis auf den heu-
tigen Tag — herrschende religise Praxisformen und
Ideologien in Zweifel gezogen haben um der grofieren
Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit und Schwester-
lichkeit unter den Menschen willen.

Dieser letzten Formulierung schlieflen sich auch be-
stimmte Gruppen von Ordensleuten an. Sie haben die
Theologie der evangelischen Rite neu iiberdacht und
haben sich in den letzten zehn Jahren gefragt (eine in-
ternationale Solidarititsgruppe der Dominikaner, die
Lorscheidbewegung, besteht schon seit 1968), wie die
Geliibde des Gehorsams, der Armut und der Keusch-
heit so gelebt werden konnen, dafl sie Modelle des
Umgangs mit Macht, Besitz und Affekten zur Folge
haben, die zu einem befreiteren und solidarischeren
Zusammenleben fithren kénnen. Diese Ordensleute
bilden neue Lebensgemeinschaften oder Kommuni-
titsverbinde am Rande der offiziellen Orden und
Kongregationen. Manchmal sind diese Gruppen mehr
politisch, manchmal mehr mystisch orientiert. Sie sind
interkonfessionell oder transkonfessionell und sehr oft
Orte neuer christlicher Praxis und Theoriebildung.

Ein fesselndes Experiment theologischer Arbeit ist
die seit 1970 bestehende agogisch-theologische Aus-
bildung (ATO = agogisch-theologische opleiding), die
der katholischen theologischen Hochschule Utrecht
angeschlossen ist. Sie ist ein bewufites Korrektiv zur
Akademisierung der Theologie in den Niederlanden
und bietet theologische Bildung fiir Menschen an, die
keinen vorbereitenden wissenschaftlichen Unterricht
genossen haben. «Die ATO will Mitarbeiter ausbil-
den, welche die jiidische und christliche Uberlieferung
in ihrer Verwobenheit mit den bestehenden gesell-
schaftlichen Strukturen verstehen und mit ihr umzu-
gehen wissen... Man untersucht dazu die kritische
Funktion der jiidischen und christlichen Uberlieferun-
gen hinsichtlich der Gesellschaftsverbande. Aufgrund
dessen entscheiden sie sich fiir die Seite derer, die im
Alten Testament anawim genannt werden: die unter
Druck leben und unter der Ungerechtigkeit der gesell-
schaftlichen Strukturen leiden... Will sich solch eine
Gesellschaftsanalyse wirklich mit den anawim befas-
sen, dann wird sich das Studium in der ATO mit ver-
schiedenen sozialen Bewegungen befassen missen,
auch mit dem Marxismus, der seit anderthalb Jahr-
hunderten als Instrument von allerlei Organisationen
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aufgetreten ist, die nach eigenen Worten an der Seite
der Armen und Entrechteten standen. Damit folgt die
ATO auch der Erfahrung anderer christlicher Grup-
pen und der Entwicklung der Theologie in den christli-
chen Kirchen, die tiberall in der Welt in Bewegung ge-
raten sind.» So schreibt der Prospekt der ATO. Die
christliche Basisbewegung bekennt sich ausdriicklich
zu dieser Definition der theologischen Arbeit und
hofft auf einen intensiveren Austausch.

Riickblick

Universitatsfreie Theologie in den Niederlanden : wie
auch sonst ist diese wahrscheinlich nicht gerade leicht
greifbar und fiir eine Systematisierung zuginglich. Sie
findet sich in Tausenden von Papieren, Broschiiren
und Biichern, die von den verschiedensten christlichen
Gruppen und Griippchen verdffentlicht werden.
Denn die christlichen Niederlande muff man in christ-
liche Gruppen, nicht mehr nur einfach in Kirchen ein-
teilen. Die Verbindungslinien zwischen all diesen
Gruppen sind oft nicht leicht aufzuzeigen. Auf den
vorhergehenden Seiten wurden einige solcher Linien
gezogen, eine Entwicklung skizziert, und Richtungen
kamen zu Worte. Dabei war ich auf der Suche nach
neuen Subjekten der Theologie. Der Bewegung der
Basisgruppen und kritischen Gemeinden gab ich einen
besonderen Akzent, weil ich mich dort theologisch am
meisten zu Hause fiihle.

Wenn ich noch einmal zuriickblicke und versuche,
in aller Kiirze zusammenzufassen, was heute an beton-
ten christlichen Positionen eingenommen wird, dann

! Eine theologische Analyse der Lorscheidbewegung unternahm
M. Xhaufflaire, Christianisme critique et vie religieuse : Le Supplé-
ment 94 (1970) 353-385.

2 ].B. Metz, Zeit der Orden? Zur Mystik und Politik der Nach-
folge (Freiburg 1977) 44.

Fiir diesen Artikel wurde von den verschiedenen Veréffentlichun-
gen der betreffenden Gruppen und von den Ubersichten und Chroni-
ken der Ereignisse innerhalb der niederlindischen Kirchenprovinz
Gebrauch gemacht.

zeigen sich, sehr pauschal gesprochen, vier Varianten :
1. Die Position der Beunruhigten und Konservativen.
Diese beschuldigen die Universititstheologie oft des
Modernismus und gehen dazu tiber, wieder ein eigenes
Seminar zu errichten, wie Bischof Gijsen von Roer-
mond. 2. Die Position der charismatischen Christen
mit ihrer ganz eigenen theologischen Reflexion. 3.
Ferner die Position der Basisgruppen und kritischen
Gemeinden. Sie fithlen sich verwandt mit den «Chri-
sten fiir den Sozialismus» und sehen im Evangelium
eine verwandelnde Kraft fiir die Gesellschaft im klei-
nen und im grofen. 4. Schliefilich die Position der Mit-
te, die die Polarisation zu verhindern und Gegensitze
theologisch zu versohnen sucht.

Auch Theologen, die den Universititen verbunden
sind, kénnen an diesen Positionen nicht voriiberge-
hen, wenn sie theologisch arbeiten wollen. Deshalb ist
Universitatstheologie und universititsfreie Theologie
so schwer voneinander zu trennen. Wohl kann man
sich fragen — bestimmt in den Niederlanden —, ob die
Universitdt wohl noch ein eigenes Subjekt der Theolo-
gieist. J.B. Metz fragt sich : «Wer ist dieses Subjekt des
Theologietreibens? Der Gelehrte? Der Professor?
Der Prediger, der Seelsorger? Der mit seiner eigenen
Existenz gestikulierende Mystiker? Der einzelne,
seine Lebensgeschichte vor Gott artikulierende
Christenmensch? Der Nachfolger? Oder die unter-
schiedlichen Gruppen und Gemeinschaften, die sich
ein mystisch-politisches Protokoll ihres Nachfolgele-
bens schreiben ?»? Dieser Beitrag mochte fiir die nie-
derlindische Situation der Beginn einer Antwort auf
diese Fragen sein.
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