Casiano Floristan

Die dem pastoralen Handeln
zugrunde liegenden
Kirchenmodelle

Zwischen einem bestimmten Kirchenmodell und
dem ihm entsprechenden pastoralen Handeln
besteht von jeher eine enge Beziehung!. Dies ist
durchaus logisch, denn das Subjekt des pastora-
len Handelns ist ja die Ekklesia, und oft sah man
das Ziel der Seelsorge im Aufbau der Kirche in
der jeweiligen Welt. Die beiden Faktoren, die auf
das pastorale Handeln einwirken, nimlich die
Wirklichkeit, in der die Gliubigen sich betiti-
gen, und die Theologie als Glaubenserkenntnis,
sind hinwiederum bestimmend fiir das theologi-
sche Verstindnis und das pastorale Bewufitsein

der Kirche.

1. Das ekklesiologische Riickgrat der Kirche

Im Verlauf der Strecke, den die Pastoraltheologie
(Praktische Theologie) seit ihrem Erscheinen als
Universititsdisziplin (1774) im Wien der Kaise-
rin Maria Theresia zurtickgelegt hat, zeigte sich,
dafl die Pastoral ein ekklesiologisches Riickgrat
haben muf?. Erinnern wir uns, dafl die neue
Disziplin in ithren Anfingen das pastorale Han-
deln als Wirken des Priesters verstand. Am Ende
des 18. Jahrhunderts und unter dem Einfluf der
Aufklirung beabsichtigte J.M. Sailer (1751-
1832), die Pastoraltheologie von der Bibel her zu
erneuern und ihr eine theologische Ausrichtung

zu geben, die auf der Offenbarung und dem-

Glaubensleben griindete, doch setzte niemand
sein Bestreben fort. 1841 richtete A. Graf, ein
genialer Schiiler von J.A. Maohler und J.B. Hir-
scher, die Pastoraltheologie in einem entschieden
ekklesiologischen Sinn aus und ging dabei so
weit, dafl er die Theologie als kritisches Selbstbe-
wufltsein der Kirche definierte’. Manche Pasto-
raltheologen betrachten ihn als einen authenti-
schen Vorlaufer der modernen Pastoraltheologie
entsprechend F. Schleiermacher (1768—1834) im
protestantischen Bereich. Leider kehrten die

Schiiler Grafs zur fritheren rezepthaften und
klerikalen Ausrichtung der Pastoraltheologie zu-
riick. Diese auf den unmittelbaren Nutzen be-
dachte Auffassung setzte sich sozusagen unver-
dndert bis zum Zweiten Weltkrieg fort.

Gegen 1942 beginnt F.X. Arnold (1898-1969)
in Tibingen seine Studien iiber die Natur und
Geschichte des pastoralen Handelns. Der besten
Pastoraltradition von Tiibingen treu und im Zu-
sammenhang mit der «kerygmatischen Theolo-
gie» geht Arnold von der Inkarnation, vom
theandrischen Prinzip des Gott-Menschlichen
aus: Das Heilsgeschehen ist Gottes Werk; die
Person Jesu Christi steht am Beginn des Han-
delns der Kirche. Die Kirche hat eine Vermitt-
lungsaufgabe von pastoral-instrumentalem Cha-
rakter. Nicht der Priester, sondern die Kirche als
ganze ist der verantwortliche Triger der Seel-
sorge®,

Zu der gleichen Zeit wie Arnold in Deutsch-
land entwickelt der Dominikaner P.-A. Liégé
(1922-1979) in Frankreich eine entschieden ek-
klesiologische Konzeption des pastoralen Han-
delns. Er definiert die Pastoralwissenschaft als
«theologische Wissenschaft vom kirchlichen
Handeln» oder «von der Sendung der Kirche in
Aktion» und versteht das kirchliche Handeln als
«kraft der Sendung erfolgendes Wirken Christi
in der Kirche»’. :

K. Rahner schenkte der Praktischen Theologie
seine Aufmerksamkeit in verschiedenen Schrif-
ten, unter denen das «Handbuch der Pastoral-
theologie» hervorragt, ein Werk, das von ithm
inspiriert ist und von einer groflen Gruppe von
Pastoraltheologen verfalt wurde®. In diesem
Werk will man die theologischen Grundlagen des
pastoralen Handelns und die Titigkeit der Kir-
che als ganzer darlegen. Man hat schon gesagt,
dieses Handbuch sei eine «Politologie der Kir-
che» oder eine «existentielle Theologie»’. Rahner
zufolge ist die Praktische Theologie «jene theolo-
gische Disziplin, die sich mit dem tatsichlichen
und seinsollenden, je hier und jetzt sich ereignen-
den Selbstvollzug der Kirche beschaftigt mittels
der theologischen Erhellung der jeweils gegebe-
nen Situation, in der die Kirche sich selbst in allen
ihren Dimensionen vollzichen muf}»®.

Das Verstindnis des pastoralen Handelns als
eines kirchlichen Handelns, das auf einer prakti-
schen Theologie der Kirche aufruht, war eine
positive Errungenschaft, um die Pastoral als gan-
ze, die sogenannte «pastoral d’ensemble», zu
ordnen und um die drei Zweige des kirchlichen
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Handelns, die den klassischen Gewalten (Lehr-
gewalt, Heiligungsgewalt und Leitungsgewalt)
entsprechen, in einer ausgeprigt konziliaren Li-
nie mit einem neuen Vokabular und einem erneu-
erten Inhalt aufeinander zu beziehen: das pro-
phetische Amt des Wortes, das Amt der Liturgie,
der gottesdienstlichen Feier, und das hodegeti-
sche Amt, das der Caritas. Doch fiihrte dies zur

gleichen Zeit (in der Epoche der aus dem Konzil
abgeleiteten Ekklesiologien) zu einer gewissen
Inflation der Kirche, d.h. ihres Seins und ihrer
Aufgabe.

Die im Jahrzehnt der sechziger Jahre erfolgen-
den Beitrage der Basisgemeinden, die Stromun-
gen der politischen Theologien und der Hoff-
nungstheologien, die biblischen Hermeneutiken
und der seit der Konferenz von Medellin (1968)
erfolgende Einbruch der Befreiungstheologie im
Verein mit neuen Analysen des Volkskatholizis-
mus und der gesellschaftlichen Wirklichkeit und
nicht zu vergessen die Kategorie des Armen im
Rahmen der «Christologien von unten» trugen
dazu bei, in den siebziger Jahren neue Modelle
des pastoralen Handelns zu schaffen. In der
Praxis ersetzt man das Wort «Kirche» oft durch
«Gemeinde» unter dem neuen Horizont des
Gottesreiches und der Nachfolge Jesu im Hin-
blick auf die Befreiung aus ungerechten Situatio-
nen innerhalb einer christlichen Bewegung von
prophetischem Charakter. All dies lduft auf
kirchliche Pluralismen und verschiedenartige
Modelle des pastoralen Handelns hinaus. Der
Beitrag, den in dieser Zeit die sogenannte Befrei-

ungstheologie leistete, laft sich nicht leugnen’.

1I. Kirchen- und Pastoralmodelle

1. Pastoral der Christenheit — missionarische
Pastoral

Die erste innerkirchliche Spannung, die dem
Binom Kirche der Christenbeit — missionarische
Kirche entspricht, wurde vor dem Konzil durch
Theologen und Pastoralwissenschaftler der Mis-
sion formuliert. Arbeiterpriester, in Elendsquar-
tieren wirkende Ordensschwestern, apostolische
Laienbewegungen erlebten sie am eigenen Leib
und brachten sie in der Formulierung «Das
Evangelium im Blick auf die Zeichen der Zeit
lesen» zum Ausdruck™.

Erinnern wir uns an das apostolische Wieder-
erwachen der Kirche, zu dem es zwischen 1935
und 1955 im Katholizismus der ganzen Welt,

zumal in der Kirche Frankreichs, gekommen
war. In dieser Zeit wird ein sinntiefes, reichhalti-
ges Vokabular'! mit Begriffen wie «Evangelisie-
rung», «Gemeinde», «Zeugnis», «Engagement»
usw. geschaffen, und zwar innerhalb der Dialek-
tik Eschatologie-Inkarnation, die auf die beiden
dem Konzil voranlaufenden Strémungen zu-
riickgeht!?.

Gegeniiber einer ungleichgewichtigen Kirche
als einer Gesellschaft, die Domine der Priester
ist, sich auf den sakramentalen Bereich be-
schrinkt, Machtallianzen eingeht, und die in
ihrer Morallehre streng, in ihren Verlautbarun-
gen orthodox und in ihren Handlungsweisen
einférmig ist, kommt es in der Nachkonzilszeit
zu einer Kirche als Gemeinschaft, die auf der
Bruderschaft im Glauben, auf dem Zeugnis und
der Inkarnation griindet, sich fiir die Armen und
Enterbten einsetzt, orthopraktisch und evangeli-
satorisch ist und aus der Perspektive der commiu-
nio/koinonia auf die gesellschaftliche Wirklich-
keit hin offen ist. Diese beiden pastoralen Ein-
stellungen werden in unzihligen Schriften ver-
treten. Erinnern wir uns an die Polemiken zwi-
schen der kerygmatischen und der scholastischen
Theologie, zwischen den Massen und den Min-
derheiten, zwischen dem Volkskatholizismus
und dem Uberzeugungskatholizismus, zwischen
Sakrament und Prophetie, Charisma und Institu-
tion, Kindertaufe und Erwachsenentaufe.

Ein wichtiges Beispiel einer Analyse der Span-
nung zwischen der Pastoral der Christenheit und
der missionarischen Pastoral findet sich im Werk
«Lineas pastorales en América latina» von G.
Gutiérrez'®, Es priift vier Pastoralmodelle: die
Pastoral der Christenheit, die der neuen Chri-
stenheit, die des miindigen Glaubens und die des
prophetischen Handelns. Nachdem G. Gutiér-
rez jede Richtung charakterisiert hat, sagt er, dafl
die vier Modelle auf dem amerikanischen Konti-
nent «in verschiedenen Ausdehnungs- und Ver-
wirklichungsgraden» vorliegen, wobei die Pasto-
ral der Christenheit vorwiege.

Zumal auf dem Feld der Kirche spanischer
Sprache haben die Soziologen des Katholizismus
gleichfalls erhellende Typologien beigesteuert,
die gegensitzlichen Kirchen- und Pastoralmo-
dellen entsprechen: der Volkskatholizismus, der
kulturelle, der nichtinstitutionelle und der kirch-
liche Katholizismus'¥, oder auch «Idealtypen»,
die geschichtlich aufeinander folgten: der totale
Katholizismus, die personliche Religiositit und
die engagierte Religiositat'”. Andere unterschei-
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den zwischen einem nichtengagierten Massenka-
tholizismus und einem engagierten erneuerten
Katholizismus'. Entsprechend Ideologien, ge-
sellschaftlicher Herkunft und politischer Funk-
tion gibt es auch Klassenanalysen, die sich in vier
Tendenzen konkretisieren: im Nationalkatholi-
zismus, dem zentristischen Reformismus, dem
dominierten Katholizismus und der kritisch-
prophetischen Kirche!”.

Von einigen werden die Kirchenmodelle auf
drei reduziert: die integristische «Bunkerkir-
che», die offene Kirche des aggiornamento und
die nichtintegrierte Volkskirche'®, denen eben-
falls drei verschiedene Seelsorgetypen entspre-
chen: der traditionelle, der erneuerte traditionel-
le und der gemeinschaftliche Gruppentyp'’.

" In Lateinamerika fihrt Clodovis Boff die Kir-
chenmodelle, die verschiedenen pastoralen Aus-
richtungen entsprechen, auf zwei grundlegende
zuriick: erstens auf das der Christenheit: das auf
Kontinuation bedachte, auf die Pfarrei einge-
stellte, pyramidale Modell mit modernisierten
kirchlichen Ausdrucksformen, das auf die Wek-
kung religidser Praktiken durch den Dienst des
Klerikers ausgeht und der Bourgeoisie nahesteht,
und zweitens auf das Modell der Diaspora, das
nicht auf Kontinuation ausgeht, das die kirchli-
che Basisgemeinde zum Zencrum hat, zirkuldr
ist, mit innovierenden kirchlichen Ausdrucks-
formen, das die ethischen Praktiken betont und
mit den Volksschichten in Einklang steht®.

2. Evangelisierung — Sakramentalisierung

Zwischen der Betonung des Evangeliums und
der des Sakramentes ist es, gleichfalls im Gefolge
unterschiedlicher Kirchenbilder, im Lauf der
Geschichte immer wieder zu einer Spannung
gekommen®. Die Wort-Sakrament-Dialektik
wird zu Beginn des Zweiten Weltkriegs durch
das Binom Evangelisierung-Sakramente zum
Ausdruck gebracht und durch die Konflikte zwi-
schen den «Evangelisatoren» und den «Sakra-
mentalisten» in den Blick gertickt.

In den fiinfziger Jahren gewinnt man den
Begriff Sakrament theologisch wieder zuriick
vom Glauben her?, von der Kategorie der per-
sonlichen Begegnung her”, vom Schriftwort
her* und von der Sakramentalitit der Kirche
her®. Das Zweite Vatikanum tibernimmt diese
sakramentale Perspektive in der Richtung des
missionarischen Handelns, indem es die Sakra-
mente als Zeichen versteht, die den Glauben

voraussetzen, nihren, stirken und zum Aus-
druck bringen®.

Um ein Auseinanderfallen von evangelisatori-
schem Einsatz und liturgischem Tun zu verhii-
ten, mufl die Kirche kohirent handeln. Die
Spannung zwischen der Evangelisierung und der
Sakramentenspendung wird seit dem Konzil in
zahlreichen Schriften erforscht, und es fehlt auch
nicht an Verlautbarungen von Bischofskonferen-
zen zu diesem Thema?.

Das evangelisatorische Modell legt den Ton
auf evangeliumsgemifles Christentum (glaub-
wiirdiger Glaube, der der Praxis Jesu und der
Befreiungspraxis entspricht), wahrend das kulti-
sche Modell das sakramentale Christentum
(Glaube, der im christlichen Liturgiemysterium
bezeugt wird) vorbetont. Fiir die auf Evangeli-
sierung Ausgehenden steht das Engagement an
erster Stelle, ist die Kirche eine prophetische
Gemeinschaft und Jesus der Mensch, der voll
und ganz fiir die anderen da ist; Gott beruft dazu,
sein Reich aufzubauen; der Glaube ist Befrei-
ungspraxis; die christliche Liebe ist ein gesell-
schaftliches und politisches Handeln und die
Hoffnung der Ansatzpunkt zur Weltverande-
rung. Fiir die liturgisch Eingestellten hat sich der
Mensch zu verdanken, ist die Kirche Zeichen des
Heils, Jesus das Ursakrament des Vaters, Gott
tiberschwengliche Liebe, der Glaube der Voll-
sinn des Lebens, die christliche Liebe sich hinge-
bende personliche Liebe und die Hoffnung volles
Vertrauen auf die Verheiffungen Gottes.

Diese beiden Auffassungen iiber das Christ-
sein profitierten in letzter Zeit von einer Wieder-
aufwertung der evangelischen Natur des Chri-
stentums und vom Einfluf}, den der Bereich des
Gesellschaftlichen und Politischen auf den Glau-
ben und die Sakramente ausiibt. Obwohl alles
eine politische Dimension hat, ist alles doch auch
vom Symbolischen und Sakramentalen durch-
trankt?.

3. Kirche als «Grofinstitution» und Kirche als
«Netz von Gemeinschaften»

Seit dem Zweiten Vatikanum entstehen in der
Siidhilfte Amerikas die kirchlichen Basisgemein-
den als neues Kirchenmodell, dem der Plan zur
Gesamtpastoral des Episkopats von Brasilien
von Ende 1965 zu Gevatter steht, der fiir das
Jahrfiinft 1965-1970 gedacht war. In Medellin
werden die Basisgemeinden offiziell anerkannt.
In Verbindung mit der Entwicklung der Befrei-
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ungstheologie nehmen sie in der Kirche Latein-
amerikas einen gewaltigen Aufschwung. Zahllo-
se Veréffentlichungen schildern ihre Erfahrung,
ihre Grundziige und pastorale Wirkweise. We-
gen ihrer Bedeutung ist an die nationalen Zusam-
menkiinfte der kirchlichen Basisgemeinden von
Brasilien zu erinnern: die erste von 1975 («Eine
Kirche, die kraft des Heiligen Geistes aus dem
Volk entsteht»); die zweite von 1976 («Die Kir-
che ein Volk auf dem Weg»); die dritte von 1978
(«Die Kirche ein Volk, das sich befreit»); die
vierte von 1981 («Die Kirche als unterdriicktes
Volk, das sich fiir die Befreiung organisiert») und
die fiinfte von 1983 («Die kirchliche Basisge-
meinde als Saatkorn einer neuen Gesellschaft»).
Man darf auch nicht die Begegnungen vergessen,
welche die «Okumenische Gesellschaft von
Theologen der Dritten Welt» zwischen 1976 und
1983 veranstaltet hat®.

Das Modell der Basiskirche geht von der Op-
tion fiir das Volk, fiir die Armen und fiir die
Befreiung aus. Nach Leonardo Boff weist die

" Basiskirche folgende Merkmale auf: 1) Sie ist
Kirche des Volkes, nicht fiir das Volk, sondern
mit dem Volk, d. h. sie ist Volk Gottes in gemein-
samer Verantwortung im Gegensatz zum Modell
einer klerikalen Kirche. 2) Sie ist Kirche als
Gemeinschaft, als Glaubens- und Liebesgemein-
schaft in befreienden sakramentalen Zeichen,
eine dialogisierende Kirche mit briiderlichen Be-
ziehungen im Gegensatz zu einer sich aufzwin-
genden Kirche, die um das Binom Autoritit-
Gehorsam kreist. 3) Sie ist auch eine propheti-
sche, befreiende Kirche, die sich im Gesellschaft-
lichen einsetzt, die Menschenrechte zur Kennt-
nis nimmt, Ungerechtigkeiten aufdeckt und fiir
die Ausgebeuteten einsteht im Gegensatz zu
einer Kirche, die mit den Reichen im Bunde
steht, nicht inkarniert ist und bloff Riten und
Sakramente kennt*.

Der kirchliche Charakter der Basisgemeinden
ist von ihren Vertretern bestindig betont und
von der Hierarchie offiziell anerkannt worden.
Die kirchliche Basisgemeinde ist «die Keimzelle
tur die kirchliche Strukturierung» (Medellin), die
«Hoffnung der Kirche» (Evangelii nuntiands),
«Herd der Evangelisierung und Triebkraft zur
Befreiung» (Puebla) und «die neue Form des
Kirche-Seins» (Bischofskonferenz von Brasilien
1983). Kurz, sie ist das Volk der Armen, das zum
Volk Gottes geworden ist.

Wie R. Munioz sagt, sind heute «zwei verschie-
dene Kirchenmodelle wirksam, zwei Modelle,

die dem Ansiedlungsort, der Geisteshaltung und
den Handlungsinstrumenten nach sich vonein-
ander unterscheiden. Zwar bestehen diese beiden
Modelle nicht lupenrein und nicht siuberlich
voneinander getrennt, doch stellen sie innerhalb
der einen Kirche zwei Pole dar, die in threr
inneren Dynamik und in ihrem Einfluf auf die
Gesellschaft klar dastehen»'. Es sind die beiden
Modelle, die R. Munoz «Kirche‘als Groflinstitu-
tion» und «Kirche als Netz von Gemeinden»
nennt.

«Die gemeinschaftliche Volkskirche», schreibt
E. Dussel, «ist keine andere Kirche, nicht eine
neue Kirche, sondern lediglich ein Modell der

Kirche von immer»>2.

4. Modelle gemeinschaftlicher Pastoral

Bei den christlichen Basisgemeinden handelt es
sich nicht um ein gleichférmiges, einheitliches
Phinomen. Es gibt verschiedene Modelle, denn
die Wesensziige und Zielsetzungen sind unter-
schiedlich. Wohl liegen grundlegende Uberein-
stimmungen vor, doch die Verwirklichungswei-
sen und selbst die Konzeptionen sind - ver-
schieden. '

Schon der Ausdruck «Basisgemeinde» (sie sind
allesamt christlich, kirchlich, oder wollen dies
sein) vereint zwei Ausdriicke von verwickelter,
tiefer Bedeutung. E. Dussel schreibt: «Wenn
man stirker auf dem Begriff <Gemeinde> besteht,
so deshalb, weil man damit mehr einen inner-
kirchlichen Standpunkt einnimmt... Wenn man
hingegen den Begriff Basis> betont, so deswe-
gen, weil man auf die auflerkirchliche Funktion
mehr Gewicht legen mochte.»**. Diese verschie-
dene Akzentsetzung war fur den Kanadier C.
Paiement ein wichtiger Ansatzpunkt zur Unter-
scheidung zwischen den «warmen Gemeinden»,
in denen die «interpersonalen Beziehungen»
(briiderliches, gutes Verhiltnis untereinander,
Gotteswort, Gebet, gelegentliche Unterstiitzun-
gen, Begeisterung) vorherrschen, und den «kriti-
schen Gemeinden» (andere nennen sie «prophe-
tische Gemeinden») mit einem gewissen weltli-
chen, politischen Engagement (starkes Interesse
fiir Strukturen, Aktionen, Manifestationen nach
auflen, befreiender Glaube, Volkstheologie, kri-
tisches Verhiltnis zu der institutionellen Kirche).
Fiir die «<warmen Gemeinden» ist ihr Sinn fiir das
Transzendente kennzeichnend, fiir die «kriti-
schen» die Betonung der Inkarnation®*.
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R.]. Kleiner unterscheidet drei Typen kirchli-
cher Basisgemeinden: die Glaubensgemeinden,
denen es um das biblische Kerygma geht; die
gesellschaftlich-eucharistischen Gemeinden mit
einem ausgewogenen Verhiltnis von Liturgie
und Engagement, und die gesellschaftspoliti-
schen Gemeinden, die den Ton auf die christliche
Diakonie und auf die Kritik legen, die sie aus

marxistischen Perspektiven gegeniiber der reli-

giosen Ideologie und der kapitalistischen Gesell-
schaft iiben®,

In Spanien sind gleichfalls verschiedene Mo-
delle zu unterscheiden: neokatechumenale, cha-
rismatische und volkshafte; sie sind auf nationa-
ler Ebene organisiert und weisen Ausliufer und
Zusammenhinge mit verwandten oder gleichge-
sinnten Gemeinschaften anderer Linder auf*®.
Ein neueres Dokument der spanischen Bischofs-
kommission fiir die Seelsorge sagt, dafl in der
Welt der Basisgemeinden offensichtliche Unter-
schiede vorhanden sind, doch lassen sich auch
kollektive Gebilde als «Grofifamilien» ansehen,
«welche Gemeinden, die unter dem Antrieb der-
selben pastoralen Intuition entstanden sind, zu
Gruppen zusammenfassen»*’. Erinnern wir uns,
dafl die Exhorte «Evangelii nuntiandi» Pauls VL.
(8. Dez. 1975) auf verschiedene Modelle anspielt
und dabei denen die Giiltigkeit abspricht, «die im
Geist bitterer Kritik gegeniiber einer Kirche zu-
sammenkommen, die sie als institutionell brand-
marken, und die gegeniiber Verlautbarungen der
Kirche eine zensurierende, negierende Haltung
einnehmen», «der Hierarchie feindlich gesinnt
sind» und «sich von der Kirche trennen» (Nr.
38).

5. Zwei verschiedene Verstindnisse der
Volksseelsorge

Die sogenannte «Volkspastoral» kommt in La-
teinamerika in Entsprechung zu dem Modell auf,
das von den Basisgemeinden reprisentiert wird.
Man bezeichnet diese zunichst als «christliche
Basisgemeinden» (um Kritik zuvorzukommen)

L A. Dulles, Models of the Church (New York 1973); H.
Fries, Wandel des Kirchenbilds und dogmengeschichtliche
Entfaltung: J. Feiner/M. Léhrer (Hgg.), Mysterium Salutis,
Bd. IV/1 (Einsiedeln/Ziirich/Kéln 1971) 223-286.

2 Vgl. H. Schuster, Die Geschichte der Pastoraltheologie:
Handbuch der Pastoraltheologie (Freiburg i.Br. 1964) I,
40-92. §

> Vegl. A. Graf, Kritische Darstellung des gegenwiirtigen
Zustandes der praktischen Theologie (Tiibingen 1841).

und sodann als «christliche Volksgemeindens»
(um Miflverstindnisse zu verhiiten). J. Marins
zufolge entspricht die Volkspastoral «der Basis-
kirche in einem gemeinschaftsbetonten, prophe-

 tischen, befreienden und missionarischen Mo-

dell»*®. Der Ton wird auf die Basis gelegt — Basis
im Sinn eines armen, unterdriickten Volkes,
nicht einfach einer Bezeichnung fiir die Urzelle
gliubiger Christen oder fiir den Personkern,
worin der Glaube Wurzel falt. Die Basis ist also
das Volk.

Doch wird der Begriff «Volk» wie auch das
Adjektiv «volkshaft» verschieden verstanden.
Hier interessieren uns zwei Bedeutungen des
Begriffs «Volk»: Volk als eine Kulturnation (die
Biirger eines Landes) und Volk als ein Sektor
oder als mehrere Sektoren der Nation, nimlich
als eine Gesellschaftsklasse (die Armen und Be-
nachteiligten)”. '

Wenn wir das Volk als das kollektive Subjekt
einer geschichtlichen Erfahrung mit einer einhei-
mischen Kultur, einer eigenen Religiositit, einer
besonderen sittlichen Haltung, einem eigenen
Idiom oder Sprachgebrauch und einem gemein-
samen Schicksal auffassen, ist die Volkspastoral
«die Evangelisierung der Kultur eines Volkes».

Wenn wir hingegen unter «Volk» das kollekti-
ve Subjekt der Armen, Ausgebeuteten und Be-
nachteiligten in einem sozio-6konomischen Sinn
verstehen, ist die Volkspastoral «die Evangelisie-
rung der Armen von den Armen her».

«Beide Bedeutungen des Wortes Volks», sagt
J.D. Scannone, «hangen semantisch und ontolo-
gisch zusammen, da unseres Erachtens die armen
und einfachen Leute diejenigen sind, die das
Gemeinschaftliche und Gemeinsame, d.h. die
Weisheit und den Lebensstil, die geschichtlich-
kulturell uns zu eigen sind, verdichten und kol-
lektiv in Erscheinung treten lassen. Dies verhilt
sich so, weil die Schlichtheit der einfachen Leute
zwar nicht von vornherein gegen Entfremdung
gefeit ist, aber von den Privilegien, die der Besitz,
die Macht oder das Wissen verschaffen, nicht
ohne weiteres beeintrichtigt wird.»*°

# Vgl. EX. Arnold, Pastoraltheologische Durchblicke
(Freiburg 1.Br. 1965).

ey, Liégé, Introducciéon zu F.X. Arnold, Al servicio
de la fe (Barcelona 21963) 7-17.

¢ Vgl. Handbuch der Pastoraltheologie. Praktische Theo-
logie der Kirche in ihrer Gegenwart (Freiburg i.Br. 1964
1972) 5 Binde.

7 Der Linie des «Handbuch...» entspricht C. Floristan/M.
Useros, Teologia de la accién pastoral (Madrid 1968).

503



NEUE DEFINITION KIRCHLICHER ROLLEN VON DER ERFAHRUNG DER KIRCHE BEI DEN ARMEN HER

§ K. Rahner, Die praktische Theologie im Ganzen der
theologischen Disziplinen: Die praktische Theologie zwi-
schen Wissenschaft und Praxis (Miinchen 1968) 47—-48 = K.,
Rahner, Schriften zur Theologie (Einsiedeln 1967) VII,
133-149.

® Vgl. E. Dussel, A History of the Church in Latin
America. From Colonialism to Liberation (Grand Rapids,
Michigan, 1981); R. Oliveros, Liberacién y teologia. Génesis
y crecimiento de una reflexién (1966—1976) (Lima 1977); M.
Manzanera, Teologia y salvacién-liberacién en la obra de
Gustavo Gutiérrez (Bilbao 1978).

10 Vgl P. Richard, Mort des chrétientés et naissance de
I’Eglise (Paris 1978). Die theologische und historische Analy-
se der Christenheitskirche und ihr Ubergang zu einer missio-
narischen Kirche wurde in erster Linie von Y. Congar und
M.D. Chenu vorgenommen.

11 yel. B. Besret, Incarnation ou eschatologie? Contribu-
tion & lhistoire du vocabulaire religieux contemporain
1935-1955 (Paris 1964).

12 ygl. L. Malevez, Deux théologies catholiques de I’hi-
stoire: Bijdragen 10 (1949) 225-240.

13 Es entspricht einigen Vortrigen von 1964 vor Leitern
von Bewegungen katholischer Universititsstudenten. Die
Vortrige wurden 1967 erginzt und 1968 herausgegeben. Die
zweite Ausgabe erfolgte 1976 (CEP, Lima). Franz&sische
Ausgabe: Réinventer le visage de ’Eglise. Analyse théologi-
que de I’évolution des pastorales (Paris 1971). Eine dhnliche
Untersuchung in bezug auf Spanien habe ich selbst vorge-
nommen: Tendencias pastorales en la Iglesia Espafiola: Teo-
logia y mundo contemporineo (Homenaje a Karl Rahner)
(Madrid 1975) 491-512.

 Vgl, J.M. Marcos-Alonso, Anilisis sociolégico del ca-
tolicismo espafiol (Barcelona 1967); J. Gonzilez Anleo,
Catolicismo nacional: nostalgia y crisis (Madrid 1975).

15 Vgl A.L. Orensanz, Religiosidad popular espafiola:
1940-1965 (Madrid 1974).

16 Vol, F. Urbina: Informe FOESSA 1975 (Madrid 1976),
Kap. V.

17 ygl. J.C. Garcia: Fe y politica (Madrid 1977) 11-35.

18 Vel. J. Chao, La Iglesia en el franquismo (Madrid 1976).

19 Vgl. J.M. Castillo, Diversos modelos de pastoral y el
problema de la pastoral de la Iglesia: Sal Terrae 66 (1978)
667-677.

2 Vel. Puebla 78: Ecclesia, Nr. 1.147 (1978) 1898. Zum
Phinomen der Volkskirche in Spanien vgl. J. Rey/].]. Ta-
mayo, Por una Iglesia del pueblo (Madrid 1976); J.M.
Castillo, La alternativa cristiana. Hacia una Iglesia del pueblo
(Salamanca 1978).

2L Ygl. C. Floristdn/L. Maldonado, Los sacramentos,
signos de liberacién (Madrid 1977); C. Floristin, Sakramente
und Befreiung: Prophetische Diakonie (Wien 1977)292-310.

2 Vsol, L. Villete, Foi et sacrement (Paris 1959) 2 Binde.

25 Vgl. E. Schillebeeckx, Christus — Sakrament der Gott-
begegnung (Mainz 1960).

# Vgl. K. Rahner, Wort und Eucharistie: Schriften zur
Theologie IV (Einsiedeln/Ziirich/K6ln 1960) 313-356.

- Vgl. O. Semmelroth, Die Kirche als Ursakrament
(Frankfurt a.M. 1953).

26 Sacrosanctum Concilium, Nr. 59.

% Franzosischer Episkopat, Eglise, signe de salut au mi-
lieu des hommes (Paris 1972); ders., Une Eglise qui célebre et
qui prie (Paris 1974). Vgl. auch Secretariado Nacional de

504

Liturgia (Hg.), Evangelizacién y sacramentos (Madrid 1973);
Italienische Bischofskonferenz, Evangelizzazione, Sacra-
menti, Promozione umana. Le scelte pastorale della Chiesain
Italia (Rom 1979).

28 C. Floristin/L. Maldonado, Los sacramentos..., aaO.
15=19.

2 Vgl. E. Dussel, Theologien der «Peripherie» und des
«Zentrums»: Begegnung oder Konfrontation?: CONCI-
LIUM 20 (1984/1) 77—85.

30 L. Boff, Iglesia: carisma y poder. Ensayos de eclesiolo-
gia militante (Santander 1982) 209.

3L Vel. R. Mufioz, Solidaridad liberadora: misién eclesial
(Bogota 1977) 32.

32 Vgl. E. Dussel u.a., La Iglesia latinoamericana de
Medellin a Puebla (Bogota 1979); ders., De Medellin a Puebla
I-III (Sao Paulo 1982-1983).

3 E. Dussel, Die Basis in der Theologie der Befreiung.
Lateinamerikanische Sicht: CONCILIUM 11 (1975/4)
257-258.

#* Vel. G. Paiement, Groupes libres et foi chrétienne. La
signification actuelle de certains modeles de communauté
{Tourna1 1972).

> R.J. Kleiner, Basisgemeinden in der Kirche. Was sie
arbeiten — wie sie wirken (Graz 1976) 190—191.

3% Vel. C. Floristan, Modelos de comunidades cristianas:
Sal Terrae 67 (1979) 6172, 145—154; Secretariado Diocesano
de Catequesis de Madrid, Comunidades plurales en la Iglesia
(Madrid 1981).

3 Vgl. Servicio pastoral de las pequefias comunidades
cristianas (Madrid 1982).

% Vel. J. Marins, Modelos de Iglesia. CEB en América
Latina. Hacia un modelo liberador (Bogota 1976).

¥ Vgl. L. Gera, Pueblo, religion del pueblo e Iglesia:
Iglesia y religiosidad popular en América latina (Bogotd 1977)
258-283; J.C. Scannone, Culture populaire, pastorale et
théologie: Lumen Vitae 32 (1977) 21-38.

40 ].C. Scannone, Sabiduria popular y teologfa incultura-
da: Stromata 35 (1979) 5.

Aus dem Spanischen iibersetzt von Dr. August Berz

CASIANO FLORISTAN

1926 in Arguedas, Spanien, geboren. Studium der Chemie in
Saragossa, der Philosophie in Salamanca und der Theologie in
Innsbruck. 1956 Priesterweihe. 1959 Promotion zum Doktor
der Theologie in Tiibingen. Seit 1960 Ordentlicher Professor
der Universitit Salamanca, Abteilung fiir Pastoraltheologie in
Madrid. 1963-1973 Direktor des Instituto Superior de Pasto-
ral. Derzeit Prisident der «Asociacién de Téologos Juan
XXIII» in Spanien. Hilt seit 1973 pastoraltheologische Kurse
in den Vereinigten Staaten von Nordamerika ab. Veroffent-
lichungen: La vertiente pastoral de la sociologia religiosa
(Vitoria 1960); La parroquia, comunidad eucaristica (Madrid
1961); Elafio litirgico (Barcelona 1962); Teologia de la accién
pastoral (Madrid 1968); El catecumenado (Madrid 1972); La
evangelizacion, tarea del cristiano (Madrid 1978); Conceptos
fundamentales de pastoral: Colaboracién (Madrid 1983).
Anschrift: Narciso Serra 34, 5°, D, Madrid — 7, Spanien.



