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Konsolidierung oder Krise
kirchlicher Basisstrukturen?

Neue kirchliche Strukturen ohne
offizielle Anerkennung

Die Zeit nach dem Zweiten Vatikanischen Kon-
zil ist beherrscht von vielen Konflikten um die
Identitit und die organisatorische Struktur der
katholischen Kirche. Zahlreiche neue Struktu-
ren, die an der Basis der Kirche gewachsen sind,
weichen von den allgemein iiblichen und offi-
ziell legitimierten Strukturen ab. Vor allem der
Beitrag lateinamerikanischer kirchlicher Basis-
gemeinden zum Aufbau und zur Konsolidie-
rung demokratischer Verhiltnisse in der Kirche
hat scharfe Polemiken hervorgerufen Diese ha-
ben sich noch verschirft, als im vergangenen
Jahrzehnt zahlreiche Bemithungen um eine
«Parochialisierung» und eine Einbindung von
Basisinitiativen in einen institutionell-kirchli-
chen Rahmen unternommen worden sind. Mit
dem Widerstand dagegen droht es nun zu einer
wachsenden Isolierung der Basisbewegungen
von den amtskirchlichen Institutionen zu kom-
men. Inzwischen betrifft diese Problematik
nicht mehr allein die Kirche in Lateinamerika,
sondern erreicht in zunehmendem Maf} auch
die Gesamtkirche. Worum es hier letztlich geht,
ist dies: Daf} die Kirche einsieht und anerkennt,
daf} partizipatorische demokratische Strukturen
an der Basis eine wichtige Ausdrucksform ver-
dnderter Glaubensinhalte innerhalb eines um-
fassenden Befreiungsprozesses sind.

Die Bedeutung partizipatorischer demokrati-
scher Strukturen an der Basis der Kirche ist
heute nicht mehr blofl mit Hilfe der ekklesiolo-
gischen Themen, die das Zweite Vatikanum
hierzu bereitgestellt hat, festzustellen. Das Span-

nungsfeld zwischen Teilkirche und Gesamtkir-
che oder zwischen Pluralitit und Kollegialit'zit
war noch duflerst fruchtbar, wo es darum ging,
das Entstehen kirchlicher Basisgemeinden zu in-
terpretieren. Die strukturellen Faktoren, die in
den sechziger und siebziger Jahren das Entste-
hen von Basisgemeinden erméglicht haben,
sind aber ganz anderer Art als die Bedingungen,
unter denen diese heute leben. Nicht blof} der
ekklesiologische und kirchenpolitische Kontext
hat sich tiefgreifend verindert, auch in den ge-
sellschaftlich-politischen Verhiltnissen hat sich
vieles verschoben. Weltweit gibt es nahezu kei-
ne demokratisch-sozialistischen Staatsformen
mehr. Es ist eine Tatsache, dafd sozialistische Ge-
sellschaftsmodelle auch in zahlreichen Lindern
der stidlichen Hemisphire ihre Glaubwiirdig-
keit verloren haben. Mittlerweile sind auch die
Basisgemeinden in zunehmendem Maf} mit Pro-
blemen konfrontiert, vor die sich auch die Ge-
samtkirche gestellt sieht: die Einheit untereinan-
der, parteipolitische Bindungen, die innere
Durchfithrung partizipatorischer Demokratie
und deren Abstimmung auf formelle demokra-
tische Methoden, die 6ffentliche Anprangerung
ungerechter gesellschaftlicher Verhiltnisse und
die Ablosung oder Erneuerung von pfarrge-
meindlichen Strukturen.

In diesem Zusammenhang sind die grofien
Themen des Zweiten Vatikanums nur in be-
grenztem Mafl als Interpretationsrahmen fiir
den Konsolidierungsprozefl von Basisgemein-
den brauchbar. Viele der derzeitigen ekklesiolo-
gischen Konflikte betreffen iiberdies eben ge-
rade die rechte Auslegung der Konzilsdoku-
mente bei der kirchlichen Gestaltung einer poli-
tischen Positionsbestimmung in neuen kirch-
lichen Basisstrukturen. Inmitten der tiefgrei-
fenden Ausweglosigkeit der kirchlichen Institu-
tion wird immer deutlicher sichtbar, dafl die
heutigen Probleme in den Basisgemeinden nicht
mehr in die geeichten konziliaren Denkrahmen
passen, sondern neue ekklesiologische Uberle-
gungen fordern.

Das kirchliche Lehramt verlegt den Brenn-
punkt der heutigen ekklesiologischen Polemik
nicht in die Streitfrage einer Demokratisierung
der Kirche. Die Achse, um die sich alles dreht,
bildet vielmehr die kirchliche Identitit von Be-
wegungen an der Basis der Kirche, die sich als
neues Modell kirchlicher Institution iiberhaupt
profilieren. Es ist nicht so einfach, die heutigen
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Konturen dieser Polemik, ihren Inhalt und ihre
Aufarbeitung zu analysieren, und dies um so
mehr, als die befreiungstheologische Legitima-
tion der kirchlichen Identitit der Basisgemein-
den neuerdings ganz verschiedene Richtungen
einschligt. So behaupten manche Befreiungs-
theologen, dafl die Vertiefung der Identitit von
Basisgemeinden als «neue Weise von Kirche-
sein» ein unaufhaltsamer historischer Prozefl in
Kirche und Gesellschaft sei (Gustavo Gutiérrez)
und dafl sie die bestehenden pfarrgemeindlichen
Strukturen ersetzen sollen und werden (Leo-
nardo Boff). Andere sind eher der Meinung, daf}
sich die Basisgemeinden in einer tiefgreifenden
strukturellen Krise befinden, aus der sie sich
kaum wiirden befreien kénnen, es sei denn es
kime zu einer zunehmenden Integration von
Basisgemeinden in pfarrgemeindliche Struktu-
ren (Felix Pastor, Marcello Azevedo) oder es ge-
linge der Ausbau als neue Laienbewegung, und
zwar sowohl in einem Bruch als auch in gewisser
Kontinuitit mit den Bewegungen der Katholi-
schen Aktion (José Comblin).

Mit diesem Artikel verfolge ich die Absicht,
in der heutigen Diskussion iiber die kirchliche
Identitit der Basisgemeinden den Unterschied
zu erhellen zwischen Deutungsansitzen einer-
seits, in denen sie als eine Erneuerung und De-
zentralisierung der pfarrgemeindlichen Struk-
tur gesehen werden, und andererseits Visionen,
in denen sie als Konkretisierung neuer Glau-
bensinhalte und einer neuen kirchlichen Struk-
turierung vorgestellt werden. In Frage steht hier
die soziologische Dimension der kirchlichen
Identitit der Basisgemeinden. Diese ist einge-
hend von dem brasilianischen Religionssoziolo-
gen Pedro Ribeiro untersucht worden. Wenn
man tiber die Art und Weise spricht, wie Basis-
gemeinden die Struktur der Kirche gestalten,
geht es nach thm um ein Modell kirchlicher Or-
ganisation, in dem auf dem ersten und vornehm-
sten Platz nicht die Pfarrgemeinde als religiose
Grundstruktur steht, sondern die Basisge-
meinde.

Auf diesem Hintergrund geht es letzten Endes
um die Frage, ob die evangeliumsgemifien Prak-
tiken kirchlicher Basisgemeinden die Vorabbil-
dung einer radikal neuen, demokratischeren
Strukturierung der kirchlichen Institution sind,
oder aber ob sie blof} ein Mittel sind, um die be-
stehende Struktur der Kirche etwas angepafiter
zu gestalten, wodurch dann das «Neue» inner-

halb der kirchlichen Institution integriert und
neutralisiert wiirde. Die klassische ekklesiologi-
sche Streitfrage nach der Beziehung zwischen
Rom und der Reformation erwacht so von ei-
nem neuen «locus», von den Basisgemeinden
her, zu neuem Leben und scheint eine iiberra-
schend aktuelle Bedeutung zu haben.

L Kirchliche Basisgemeinden in der Krise?

In der zweiten Halfte der achtziger Jahre haben
Basisgemeinden in Lateinamerika zahlreiche
Verinderungen durchgemacht in ihrer inneren
Zusammensetzung, in ihrer Identitit und in der
sozialwissenschaftlichen und ekklesiologischen
Begriindung, die sie erfuhren. Soziologisch gese-
hen, gibt es in Brasilien die meisten Basisgemein-
den, vor allem in den Metropolen, aus einer
weitgespannten Skala unterschiedlicher Grup-
pierungen: Bibelgruppen, Gruppen, die von der
Kultur der Schwarzen oder der Indios her arbei-
ten, Gruppen, die sich der Straflenkinder anneh-
men, Menschenrechts- und Liturgiegruppen
usw. Jede dieser Gruppen ist relativ autonom
und hat Querverbindungen zu anderen Basisge-
meinden. Die meisten dieser Gruppen lassen
sich — oft nach Absprache mit anderen Basisge-
meinden nach dem Rotationsprinzip — auf Bi-
stumsebene in den sogen. «Pastoralbereichen»
(«Areas Pastorais») vertreten (z.B. «Pastoral Indi-
gena», «Pastoral Biblica» usw.) Diese Pastoralbe-
reiche werden von der kirchlichen Hierarchie
als kirchliche Organisationen anerkannt. Ver-
treter dieser didzesanen «Areas Pastorais» kom-
men auf iiberdiézesaner Ebene in den sogenann-
ten «Regionais» (Regionalversammlungen) zu-
sammen. Und diese kommen seit 1975 noch-
mals auf nationaler Ebene in den etwa alle drei
Jahre stattfindenden «Encontros Intereclesiais»
zusammen. Innerhalb dieser umfassenden Struk-
tur findet ein intensiver Austausch von Symbo-
len, Einsichten, Plinen und Analysen statt.

In diesem Prozefl, der vor allem in Brasilien
Gestalt angenommen hat, wurde die unter-
schiedliche Vielfalt kultureller ethnischer, rassi-
scher, geschlechtsspezifischer und religidser
Identititen wiederentdeckt, insofern diese eine
wichtige Quelle von Kirchesein und zugleich
ein Biindel politischer Krifte darstellen. Viele
unterschitzen die Bedeutung dieses Prozesses
und unterstellen, dafl die Auswirkungen der Po-
litisierung der Basisgemeinden zu Beginn der
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achtziger Jahre der entscheidende Faktor einer
inneren Krise sei. Einige verweisen in diesem
Sinn auf die Abwanderung zahlreicher Fiih-
rungskrifte aus den Basisgemeinden zu Volksor-
ganisationen, wo sie fiir die Konkretisierung ih-
rer politischen Ziele nicht an die Grenzziehun-
gen des kirchlichen Lehramtes gebunden sind.
Andere betonen, daff man kirchliche Basisge-
meinden eben deswegen zugunsten anderer ur-
baner religiéser Bewegungen verlifit, weil in den

Basisgemeinden die Bildung eines kritischen po-

litischen Bewuftseins zu einseitig betont wor-
den sei. Der Standpunkt, der von offizieller
kirchlicher Seite vertreten wird, besagt, dafl der
Katholizismus zu einseitig als Legitimation po-
litischer Ziele eingesetzt werde.

Verschiedene Religionssoziologen greifen bei
ihrer Erklirung der Krise lateinamerikanischer
Basisgemeinden auf die Zeit ihres Entstehens zu-
riick. Sie betrachten diese als Folge eines wohl-
iiberlegten pastoralen Plans des Lateinamerika-
nischen Bischofsrates (CELAM). In dieser Sicht
sind Basisgemeinden eine durch die Bischofe
programmierte Losung struktureller Identitits-
probleme (Priestermangel und tiberholte Pfarr-
gemeindestrukturen), mit denen die lateiname-
rikanische Kirche sich schon seit Mitte der sech-
ziger Jahre herumschlagen mufite. Die strategi-
sche Zielsetzung dieses Planes, so meinen sie,
war es, die institutionelle Stabilitit der Kirche
zu retten und ihren gesellschaftlichen Einflufl
zu vergrofern.

Die vielbesprochene Krise, welche die heutige
Entwicklungsrichtung der Basisgemeinden
kennzeichnet, umfaflt aber ein kompliziertes
Zusammenspiel duflerer und innerer Faktoren.
In dieser kurzen Skizze werden wir uns vor al-
lem mit zwei Phinomenen befassen: 1. mit der
seit den achtziger Jahren immer schwicher wer-
denden kirchlichen Legitimierung der Identitit
der Basisgemeinden; 2. mit der gleichzeitig
durchgefithrten neuen Romanisierung der
kirchlichen Institution, die aber nun nicht
mehr im Rahmen des Ersten Vatikanums, son-
dern im Kielwasser des Zweiten Vatikanums
verlauft.

II. Schwicher werdende offizielle Legitimierung
der kirchlichen Identitit der Basisgemeinden

Es ist eine Tatsache, daf} sich die offizielle kirch-
liche Legitimierung der Basisgemeinden in einer
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ernsten Krise befindet. Die siebziger und achtzi-
ger Jahre wurden auf seiten der kirchlichen
Hierarchie von der Sorge beherrscht, dafl die ge-
sellschaftlich-politische Praxis der Basisgemein-
den die Gesamtkirche spalten kénne. Diese
Sorge scheint in den neunziger Jahren langsam
zu verblassen in Anbetracht des neuen Bemii-
hens, mit Hilfe der Basisgemeinden eine ange-
messene Antwort auf die Ausbreitung urbaner
religioser Bewegungen, namentlich protestanti-
scher Sekten, zu finden.

Ausgesprochen neokonservative und ekklesio-
zentrische Strategien aus dem Vatikan und dem
Lateinamerikanischen Bischofsrat (CELAM)
schrinken in zunehmendem Maf} den zuvor
gewonnenen legitimen Spielraum von Basisge-
meinden innerhalb der kirchlichen Institution
wieder ein. Exemplarisch fiir diese Entwick-
lung sind die Verinderungen, die in der Zeit
zwischen Medellin und Santo Domingo im la-
teinamerikanischen Episkopat sichtbar Gestalt
angenommen haben. Die bertihmte Vollver-
sammlung der lateinamerikanischen Bischofe
in Medellin (1968) verfolgte nicht bloff das
Ziel, die Mitbestimmung der Laien in der Kir-
che auszuweiten, sondern sprach sich ganz of-
fen fiir eine Schwerpunktverlagerung inner-
halb der kirchlichen Institution aus: Die so-
ziale Basisstruktur der Kirche wurde nicht
mehr vornehmlich in der Pfarrei angesiedelt,
sondern in der Basisgemeinde. Medellin sprach
noch nicht von «kirchlichen», sondern von
«christlichen Basisgemeinden» und betrachtete
diese als «ersten und grundlegenden Kern von
Kirche, der Verantwortung tragen muf fiir den
Reichtum und die Verbreitung des christlichen
Glaubens». Medellin definiert die christliche
Basisgemeinde iiberdies als «die Urzelle der
kirchlichen Struktur, den Brennpunkt der
Evangelisierung und einen heutzutage bedeut-
samen Faktor des menschlichen Fortschritts
und der menschlichen Entwicklung»'. Damit,
dafl Medellin die wichtige Bedeutung der Basis-
gemeinden bestitigt, verschwinden die letzten
Uberreste des Modells der «neuen Christen-
heit» in Lateinamerika.

Die kirchlich-institutionellen und gesell-
schaftlichen Konsequenzen daraus sind von
weitreichender Wirkung. Mit seiner Entschei-
dung, die Basisgemeinden zu unterstiitzen, ver-
folgte Medellin das Ziel, die schlechten Auswir-
kungen des hierarchischen Kirchenmodells von



EINTWICKLUNGEN NACH DEM KONZIL

Trient zu korrigieren, welches seit dem Ende
des vorigen Jahrhunderts, nach dem Ersten Vati-
kanum, in Lateinamerika eingefithrt worden
war. Die Vollversammlung des Bischofsrates le-
gitimiert das neue Bewufitsein der evangeliums-
gemiflen Identitit der lateinamerikanischen
Kirche, entscheidet sich fiir eine Kirche, die im
Befretungsprozefl ihren Auftrag wiederfindet,
und verfolgt das Ziel, die ekklesiologische Di-
mension der Kirche auf dieser Linie zu er-
neuern.

Die Dritte Vollversammlung der lateinameri-
kanischen Bischofe in Puebla unterzieht den
Entwicklungsprozefl der lateinamerikanischen
Basisgemeinden einer gewissen Korrektur, in-
sofern diese in den zehn Jahren seit der Ver-
sammlung in Medellin zuviel Nachdruck auf
die politische Dimension gelegt haben. Das
erhellt unter anderem aus dem starken Akzent,
den die Bischofe nun auf den «kirchlichen»
Charakter der Basisgemeinden setzen. Die
ekklesiologische Lektion, die Puebla erteilt,
kreist um zwei Schlisselbegriffe: «Participatio»
(Beteiligung und Mitverantwortung) und
«communio» (Gemeinschaft und Einheit).
Puebla bestitigt die vorher genannten Stand-
punkte von Medellin, erinnert an «Evangelii
nuntiandi» (Nr. 58) und spricht von Kkirch-
lichen Basisgemeinden als von «einer Tatsache
in unserer Kirche, die Hoffnung der Kirche
sein kann». Zugleich betrachtet Puebla die
Basisgemeinden als «Brennpunkte der Evange-
lisierung und Motoren der Befreiung und Ent-
wicklung»?. Diese Standpunkte verstirken die
offizielle kirchliche Anerkennung der Basis-
gemeinden.

In der Zeit seit Beginn der achtziger Jahre be-
ginnt das kirchliche Lehramt aber, sich 6ffent-
lich von den Beschliissen des lateinamerikani-
schen Episkopats zu distanzieren. Innere Span-
nungen zwischen Teilen des lateinamerikani-
schen Episkopats und der vatikanischen Kon-
gregation fiir die Glaubenslehre verschirfen
sich, unter anderem wegen der Instruktionen
«Libertatis nuntius» und «Libertatis conscien-
tia» und wegen des Schweigegebots fiir Leo-
nardo Boff.

Diese Spannungen eskalieren noch in der neo-
konservativen Politik der Ernennung von Bi-
schofen fiir Lateinamerika. Was die Anerken-
nung der kirchlichen Identitit der Basisgemein-
den betrifft, so setzt sich diese restaurative Ten-

denz unvermindert fort. So betrachtet die vor
kurzem erschienene Enzyklika «Redemptoris
missio» (Nr. 51) Basisgemeinden als «Dezentra-
lisierungen und Gliederungen der Pfarrge-
meinde». Das «Documento de consulta» fiir die
Vierte Vollversammlung der lateinamerikani-
schen Bischéfe in Santo Domingo bestitigt diese
doktrinire Linie’. Das Vorbereitungsdokument
betrachtet die Basisgemeinden vor allem als eine
Laienbewegung innerhalb der Kirche, dringt
auf eine bessere Koordination der Basisgemein-
den und eine deutlich sichtbare Verbindung mit
den Strukturen der Ortskirche und eine Integra-
tion in sie. Es wird optiert fiir eine stirker pasto-
ral ausgerichtete Begleitung, durch welche «Un-
sauberkeiten» in der Auslegung der Bibel und
der Soziallehre der Kirche sowie in der Anwen-
dung beider auf Situationen der Ungerechtig-
keit und Unterdriickung vermieden werden
kénnen. Die Option fiir die Armen wird unmit-
telbar gekoppelt an die «promocién humanas,
die Forderung der menschlichen Wiirde im
Licht der Soziallehre der Kirche (Nr. 121). Die
theologische Umschreibung der Option fiir die
Armen entlehnt das Dokument vor allem der
Instruktion «Libertatis conscientia» (Nr. 146 u.
311). Die Zentren, in denen neue Kultur produ-
ziert wird (die Massenmedien, Institutionen, de-
ren Titigkeit sich auf Frieden, Befreiung, Um-
weltschutz und internationale Beziehungen aus-
richten) werden zum Missionsfeld und zu einem
Gebiet fiir die «Neuevangelisierung» erklart
(Nr. 107). Kurzum: Das Dokument spornt an
zu einer grofieren Einmiutigkeit innerhalb der
kirchlichen Strukturen zugunsten eines iiber-
zeugenderen missionarischen Zeugnisses nach
auflen, vor allem auch, um der Ausbreitung
neuer religioser Bewegungen die Stirn bieten zu
kénnen.

In Ubereinstimmung mit dieser Sicht setzen
viele lateinamerikanische Bischéfe ihre kirchli-
che Autoritit ein, um Basisgemeinden in die be-
stehenden Strukturen der Pfarrgemeinde zu in-
tegrieren, wodurch sie unter die unmittelbare
Jurisdiktion der Pfarrseelsorger gestellt werden.
Damit verfiigt der in seiner Mehrheit durch Jo-
hannes Paul II. ernannte lateinamerikanische
Episkopat iiber die letztgiiltige Verfiigungsge-
walt, um zu bestimmen, ob kirchliche Basisge-
meinden sich weiterhin als eine relativ auto-
nome Form von Kirchesein an der Basis in ihren
Di6zesen halten kénnen.
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III. Zunehmende Orientierung nach Rom und
Parochialisierung

Auf dem Hintergrund dieser Darlegungen ist
nun von neuem die Frage aufzunehmen, in wel-
chem Sinn die Basisgemeinden ein Fundament
fur eine neue Strukturierung der Institution bie-
ten. Das Grundproblem liegt hier darin, welche
historischen Moglichkeiten sie haben, um die
durch den «Romanisierungsprozef}» auferlegten
Pfarrstrukturen zu reorganisieren. Offiziell bil-
det die Pfarrei die Grundlage der Orts- oder
Teilkirche, die wiederum an die Ditzese gebun-
den ist. Wo Basisgemeinden sich aber als ein
neues Modell von Kirche profilieren, einer Kir-
che als Communio, d.h. als Gemeinschaft, als
einer «Kirche der Armen», hat das einschnei-
dende Folgen. Es geht dann um ein Modell von
Kirche, das fiir deren Basisstrukturen nicht vor-
nehmlich auf den nach Rom orientierten Pfar-
reien beruht, sondern auf einem Netz kirchli-
cher Basisgemeinden. Der durch die Rom-
Orientierung auferlegte Sakramentalismus und
die institutionelle Einbindung in Pfarrstruk-
turen soll in dieser Sicht tiberwunden werden.

Eines der wichtigsten Spannungsfelder ist be-
stmmt durch die Frage, inwiefern die Basisge-
meinden die Aufgaben und die Struktur der tra-
ditionellen Pfarrgemeinden iibernehmen kén-
nen. Dabei wird meist auf die Tatsache verwie-
sen, daf} die Basisgemeinden der Gemeinschafts-
dimension des christlichen Glaubens besser
Gestalt geben konnen als die Pfarrgemeinden,
insofern sie nimlich weniger anonym sind und
mehr Spielraum und Freiheit fiir rethum wahr-
zunehmende Amter und Dienste bieten. Leo-
nardo Boff vertritt dabei den Standpunkt, dafl
die Basisgemeinden zwar keine Alternative fiir
die Gesamtheit der Kirche sind, daf} sie sich aber
nach und nach institutionalisieren, weiter aus-
breiten und zu einer universalen Erscheinung
werden sollten, so wie das vom 12. bis zum 14.
Jahrhundert auch mit den pfarrgemeindlichen
Strukturen geschehen ist. Die Pfarrgemeinde als
soziale Basis der Struktur der institutionellen
Kirche soll ihm zufolge ersetzt werden durch die
Basisgemeinde.

Fir andere liegt die Auflésung des Spannungs-
verhaltnisses aber nicht in einer Abldsung, son-
dern in einer zunehmenden Integration. Diese
soll Gestalt annehmen auf dem Weg iiber eine
«Erneuerung» und «Verlebendigung» traditio-

neller Pfarreistrukturen durch die Basisgemein-
den. Das Argument, das sie fiir diesen Lsungs-
vorschlag anfiihren, lautet, dafy die Basisgemein-
den vorldufig noch nicht die juridische Struktur
bieten, welche eine Pfarrei hat, und diese be-
trachten sie als notwendige Voraussetzung fur
das Fortbestehen der Kirche als Institution. Pro-
blematisch an dieser Betrachtungsweise ist aber,
daf} die Erneuerung des Katholizismus, welche
die Basisgemeinden mittels Integration bewir-
ken, vollstindig in die Institution eingepafdt
werden kénnen sollte, dafl sie aber keineswegs
gepaart werden mufl mit einer institutionellen
Neuorientierung der Kirche.

Die Frage, um die sich alles dreht, ist schlief3-
lich und endlich, welche Faktoren als die ent-
scheidenden betrachtet werden, wenn es darum
geht, die Bedeutung von Basisgemeinden fiir die
institutionelle Kirche zu interpretieren. Wich-
tig ist dabei, festzustellen, daf} die institutionelle
Kirche keine vorgegebene Identitit besitzt, die
sich einmal in den Basisgemeinden konkreti-
siert und dann wieder nicht. Der Chilene Pablo
Richard hat schon zu Beginn der achtziger Jahre
auf die Grenzen eines solchen Verstindnisses
der Identitdt der Kirche hingewiesen. Wenn es
schon eine a priori gegebene Identitit der Kir-
che gibe, fithrt Richard aus, so wire das per defi-
nitionem eine negative Identitit, weil diese «ver-
loren» werden kénne. Eine Identitit a posteriori
ist — anders als eine im voraus bestehende Iden-
titdt — eine «konsequente» Identitdt; kein Be-
sitz, der einfach bewahrt oder von neuem defi-
niert werden kann, sondern ein Mafistab fiir
eine christliche Radikalitit, die sich historisch
konkretisiert in einem bestimmten Modell von
Kirche — mit dem sie aber nicht einfach identi-
fiziert werden kann —, fiir eine christliche Radi-
kalitit, die immer aufs neue entdeckt werden
muf}.

In dieser Sicht entspringt die Befreiungs- und
Erlosungsbotschaft der Basisgemeinden nicht
zu allererst einer Reorganisation kirchlicher
Strukturen. Der Glaube offenbart sich in den
Basisgemeinden als Schopfer einer urspriingli-
chen kirchlichen Identitit, deren institutionelle
Tragweite vorldufig noch niemand voraussehen
kann.

! CELAM, La Iglesia en la actual transformacién de
América latina a la luz del Concilio (Bogota 1969), Pastoral
de Conjunto, Nr. 10 und 11.
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2 CELAM, Die Evangelisierung Lateinamerikas in Ge-
genwart und Zukunft. Schluflbericht der III. Vollversamm-
lung des lateinamerikanischen Episkopats in Puebla. 13. Fe-
bruar 1979. Hg.: Sekretariat der Deutschen Bischofskonfe-
renz (Stimmen der Weltkirche, Nr. 8, Bonn 1979), Nr. 629
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Aus dem Niederlind. iibers. von Dr. Ansgar Ahlbrecht

Gregory Baum

Der Dumont-Report

Am 22. Juni 1960 setzte in der Provinz Québec
mit der Wahl der Liberalen Partei ein kultureller
und sozialer Umbruch ein, genannt die «Stille
Revolution», der die Fundamente der konserva-
tiven katholischen Gesellschaft erschiitterte.
Der Umbruch leitete einen rasch fortschreiten-
den Prozefl der Sikularisierung ein. Die Men-
schen in Québec strebten danach, eine neue kol-
lektive Identitit zu schaffen — eine weltlich-
diesseitige, die nicht mehr von ihrer katholi-
schen Vergangenheit abhingig war. Die neuge-
wihlte Regierung begann, das Netzwerk kirch-
licher Institutionen, die die Gesellschaft in den
Bereichen Erziehung, Gesundheit und Wohl-
fahrt unterstiitzt hatten, zu iibernehmen. Ver-
bunden mit diesem Prozef war ein drastischer
Riickgang der Kirchenmitgliederzahlen. Nach
sieben Jahren stellten die Katholiken eine Min-
derheit in Québec dar'.

Der Geist des Zweiten Vatikanischen Konzils
ermoglichte es Katholiken, an der rapiden Mo-
dernisierung ihrer Gesellschaft teilzunehmen.
Sie waren {iiberzeugt, dafl die Reduzierung
kirchlicher Macht eine Bliitezeit des katholi-
schen Lebens bewirken wiirde. Aber die Entste-
hung einer neuen, rein diesseitigen Weltan-
schauung begann die Bischéfe von Québec zu
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beunruhigen. Im Jahre 1968 trafen sie den Ent-
schluf}, eine Untersuchungskommission unter
dem Vorsitz von Fernand Dumont einzusetzen,
um die Krise der Kirche zu erforschen und auf
der Basis dieser Untersuchung Empfehlungen
fiir neue, angemessenere pastorale Verfahrens-
weisen zu formulieren.

In ihrer Strukeur glich die Dumont-Kommis-
sion den Forschungskommissionen, die von den
Bundes- oder Provinzregierungen Kanadas ein-
gerichtet wurden. Die Dumont-Kommission
fithrte Anhérungen in verschiedenen Bereichen
Québecs durch und nahm Stellungnahmen von
kirchlichen Gruppen und Organisationen ent-
gegen; sie gab psychologische Untersuchungen
tiber Weltanschauung und religiose Wertvorstel-
lungen der Bevolkerung von Québec in Auftrag;
abschlieffend erstellte sie einen Bericht, den Du-
mont-Report, der die Untersuchungsergebnisse
zusammenfafite und detaillierte Vorschlige fiir
neue pastorale Verfahrensweisen machte?.

Im Jahr 1971 veréffentlichte die Kommission
den Report L’ église du Quebec un héritage, un
projer’ zusammen mit zwei weiteren Biichern,
von denen das eine eine neue Deutung der Ge-
schichte der Kirche von Québec (1608—1970)
vorlegte und das andere die Ergebnisse der psy-
chologisch-soziologischen Untersuchung der
Offentlichkeit prasentierte 1972 publizierte
die Kommission drei weitere Binde: die Ge-
schichte der Katholischen Aktion in Franzé-
sisch-Kanada, eine Darstellung der von der
Kommision entwickelten Stellungnahmen so-
wie Vorschlige und eine Zusammenfassung des
Reports fiir den Gebrauch in Diskussionsgrup-
pen’. Die Dumont-Kommission verffentlichte
also insgesamt sechs Biicher.

Wer waren die Mitglieder der Kommission?
Der Vorsitzende, Fernand Dumont, ein allge-
mein bekannter Soziologe, arbeitete zusammen

424



