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I. DAS PHANOMEN

ENrIQUE DusseL / JoHANNES MEIER

Die kirchlichen Basisgemeinden
in Brasilien

In einem reichen nordatlantischen Land wie der Bundes-
republik Deutschland von der brasilianischen Kirche, von
der Theologie der Befreiung, von den Basisgemeinden zu
sprechen, ist eine heikle Angelegenheit. Zu verbreitet ist
jene skeptische Einschitzung, welche die Bewegung in
der Kirche Lateinamerikas als Opfer marxistischer Ver-
fihrung betrachtet, die besser daran getan hitte, ihre
theologische »Kompetenz« zu wahren und sich nicht in
fiir die Theologie fremde Gebiete wie Politik und Okono-
mie zu mischen. Und doch wird dieser Einstellung in jeder
Messe widersprochen, wenn bei der Gabenbereitung Brot
und Wein im Gebet als Friichte der Erde und der mensch-
lichen Arbeit bezeichnet werden. Es gibt einen Zusam-
menhang von Liturgie und Arbeit, von Theologie und
Okonomie. Die Kirche in Lateinamerika kam und kommt
nicht umbhin, sich dieser Tatsache zu stellen. Aus den An-
fingen der Kirchengeschichte Lateinamerikas ist ein Er-
eignis von grofler geistlicher Dichte tiberliefert, welches
exakt diesen Zusammenhang widerspiegelt: die Konver-
sion des Bartolomé de las Casas.

Las Casas war in Begleitung des Gouverneurs Nicolas de
Ovando am 15. April 1502 nach Westindien gekommen,
auf die Insel »Espafiola« — Haiti. Er hatte sich an verschie-
denen Expeditionen gegen die arme indianische Urbevél-
kerung beteiligt und zur Belohnung eine »Encomiendac,
eine Kommende von Indios in der Nihe von Concepcion
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de la Vega erhalten. Wie andere Conquistadoren iiber-
nahm er damit als Laie die Verpflichtung zur katecheti-
schen Unterweisung der Eingeborenen. 1506 reiste er
nach Spanien, da er sich zum Priestertum berufen fiihlte, -
und empfing 1507 in Rom die Weihe. Er kehrte nach
Concepcion de la Vega zuriick und feierte dort in Ame-
rika seine Primiz. Im Jahre 1513 brach er mit Panfilo de
Narvéez zur blutigen Conquista der Insel Kuba auf und
wurde Augenzeuge, als die Caonao-Indianer niederge-
macht wurden. Wieder bekam er ein »repartimientox,
eine Zuteilung von Indios; seine Kommende lag im Ge-
biet des Arimao-Flusses. Wie die anderen Conquistadoren
notigte auch Las Casas die Indios, Pflanzungen anzule-
gen und im Erdboden nach Gold zu schiirfen. Im folgen-
den Jahr 1514 wurde Las Casas in der Osterzeit von
Diego Velazquez aufgefordert, nach Sancti Spiritus zu
kommen; da es auf der ganzen Insel kaum andere Priester
gab, sollte er den Conquistadoren die Messe lesen. Barto-
lomé willigte in das Begehren des Gouverneurs ein. Bei
der Vorbereitung seiner Predigt stieff er, wie er selbst er-
zzhlt, auf den alttestamentlichen Text Sir 34,21-27:

»Opfer von unrechten Giitern sind befleckt,

die Gaben der Frevler nimmt Gott nicht an.

Kein Gefallen hat der Héchste an den Gaben der
Siinder,

auch fiir eine Menge Opfer vergibt er thnen die Siinden
nicht.

Man schlachtet den Sohn vor den Augen des Vaters,
wenn man die Armen beraubt, um ein Opfer
darzubringen.

Das Brot ist das Leben der Armen,

wer es thnen unterschligt, ist ein Totschliger.

Den Nichsten mordet, wer thm den Unterhalt nimmt,
wer den gerechten Lohn vorenthilt, der vergiefit Blut.«

Bei der Lektiire und Meditation dieses Textes gingen Las
Casas die Augen auf fiir das Leid und Elend der karibi-
schen Eingeborenen. Indem er die biblischen Worte auf
die konkreten Verhiltnisse in seiner Umgebung bezog,
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begriff er, dafl alles, was den Indianern angetan wurde,
Unrecht war; vor allem aber begriff er, daff er selbst an
diesem Unrecht beteiligt war, ja, dafl er durch die Messe,
die er vor den Conquistadoren lesen wollte, dieses Un-
recht auf gotteslisterliche Weise bekriftigt hitte. Das
Brot, das er in der Messe Gott als Opfer darbringen
wollte, war den Armen weggenommen, war das den In-
dios geraubte Leben; niemals wiirde Gott ein solches Op-
fer annehmen.

Keiner der Conquistadoren hatte vor Bartolomé de las
Casas die Wirklichkeit der Liturgie der Messe, der Eucha-
ristie mit der Wirklichkeit der gesellschaftlichen Verhilt-
nisse, der Ausbeutung und Unterdriickung der Indios in
Beziehung gebracht. In dem Augenblick, in dem Las Ca-
sas dies tat, begann die christlich-prophetische Kritik der
europiischen Kolonisation Amerikas. Die Messe von
_ Sancti Spiritus konnte Las Casas nicht zelebrieren. Er gab
seine Kommende auf, entlie die Indios in Freiheit und
kimpfte fortan fiir die Menschenwiirde der Eingebore-
nen.!

Wie im 16. Jahrhundert Bartolomé de las Casas so erlebt
die Kirche auch im heutigen Lateinamerika, dafl sie am
Zusammenhang von Eucharistie und Okonomie nicht
vorbeikommt. Wenn nunmehr der Weg der Kirche Brasi-
liens in der jingeren Vergangenheit und die Entstehung
der Basisgemeinden skizziert werden, mufl dabei folglich
auch der politisch-6konomische Kontext der Kirchenge-
schichte angesprochen werden. Das Thema wird in vier
Schritten entwickelt:

1. Die Kirche Brasiliens im Bund mit dem Staat
(1930-1964).

2. Die Erneuerung der Kirche und ihr Bruch mit dem
Staat (1964-1976).

- 3. Der Weg der Kirche mit dem unterdriickten Volk: die
Basisgemeinden (seit 1975).

4. Merkmale der kirchlichen Basisgemeinden.
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1. Die Kirche Brasiliens im Bund mit dem Staat
(1930-1964)

In der Geschichte ganz Lateinamerikas markiert die Welt-
wirtschaftskrise von 1929 einen tiefen historischen Ein-
schnitt, weil sich mit ihr erstmals Bedingungen ergaben,
die nationale industrielle Revolutionen erméglichten.? In
diesem Kontext kam es 1930 in Brasilien zum Ubergang
von der Ersten zur Zweiten Republik. Mit dem Verfall
des Kautschuk- und Kaffeebooms biifiten die angelsich-
sisch und angloamerikanisch orientierten Liberalen, die
seit dem Sturz der Monarchie (1889) im Land dominiert
hatten, ihre politische Vorherrschaft ein. Die Zweite Re-
publik und der bald aus ihr hervorgehende »Estado
Névo« (Neuer Staat) waren das Projekt des nationali-
stisch denkenden Biirger- und Kleinbiirgertums. Diesen
gesellschaftlichen Gruppen galt die katholische Kirche als
natiirlicher Verbiindeter. Die Kirche, die den Verlust
ihrer jahrhundertealten privilegierten Stellung im Staats-
wesen durch das Dekret zur Trennung von Staat und Kir-
che (1890) nie hatte verschmerzen konnen, andererseits
aber seither durch Riickbindung an Rom und den
europiischen Katholizismus thre Strukturen in Brasilien
michtig ausgebaut hatte’, fand nunmehr giinstige Um-
stinde fiir einen neuen Pakt mit dem Staat. Dazu kam es
in der Verfassung von 1934, mit welcher der populistische
Fithrer Getalio Vargas — personlich ein Agnostiker — auf
die Wunschvorstellungen der katholischen Hierarchie
einging. »Teilweise bediente sich der Staat der vorhande-
nen kirchlichen Strukturen im Schulwesen und auf dem
sozialen Sektor und unterstiitzte sie finanziell, teilweise
bediente sich die Kirche staatlicher Einrichtungen wie 6f-
fentlicher Schulen oder militirischer Einrichtungen fiir
Religionsunterricht und Seelsorge.«* Diese Regelung des
Verhiltnisses von Staat und Kirche stellte eine Art Re-
naissance der Zustinde der Kolonialzeit (einschliefilich
der Monarchie) dar; die Wiedereinbindung der Kirche in
den Staat leitete die Periode der »Neo-Cristandade«, der
»Neuen Christenheit« ein.’
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Ihre neue Rolle in der Gesellschaft Brasiliens baute die
Kirche vor allem mit der Laienbewegung der »Katholi-
schen Aktion« aus, durch die christlich geprigte Eliten in
die verschiedenen Zweige der Arbeitswelt hineinwuchsen;
wie Papst Pius XI. am 12. Oktober 1935 in einem Brief an
den Erzbischof von Rio de Janeiro, Dom Sebastizo Leme
de Silveira Cintra, schrieb, versprach sich die Kirche von
der »Katholischen Aktion«, daff Bischsfe und Priester mit
dieser Hilfe ihre Aufgabe auf noch breiterer Basis ausiiben
konnten.¢ Derselben pastoralen Strategie war das »Centro
Dom Vital« unter Alceu Amoroso Lima verpflichtet; es
stellte das geistige Zentrum der katholischen Restauration
dar und war teilweise von Jacques Maritain beeinflufit.”
.1947 wurden in Rio de Janeiro und Sao Paulo, 1950 auch
in Porto Alegre katholische Universititen gegriindet.®
Ihren Hohepunkt erreichte die Periode der »Neo-Cristan-
dade« mit dem Internationalen Eucharistischen Kongrefi,
“der 1955 mit enormer staatlicher Unterstiitzung in Rio de
Janeiro veranstaltet wurde.® Vargas war zu diesem Zeit-
punkt bereits tot; an seine Stelle war der Ubergangsprisi-
dent Joio Café Filho getreten (1954-1955).

In den zehn Jahren, die inzwischen seit Ende des 2. Welt-
krieges vergangen waren, hatten die Vereinigten Staaten
von Amerika ihre Hegemonie iiber die kapitalistischen
Linder der nordlichen Erdhilfte durchgesetzt. Die geo-
politischen Interessen der USA ermdoglichten die »Wirt-
schaftswunder« in den 1945 bezwungenen Nationen
Deutschland und Japan, wihrend das verbiindete Grof8-
britannien 6konomisch dahinsiechte und seine einstige
Machtstellung nicht zuriickgewinnen konnte. Um 1955
beginnt eine neue Phase der Expansion des Kapitalismus;
sie richtet sich auf Lateinamerika. Die populistischen Re-
gierungen mit ihrer nationalistischen Wirtschaftspolitik
stehen ihr im Weg; sie kommen zu Fall, nicht nur in Bra-
silien, sondern auch etwa in Argentinien (Perén 1955),
Kolumbien (Rojas Pinilla 1957), Venezuela (Pérez Ji-
ménez 1958) usw. An ihre Stelle treten die sogenannten
»Entwicklungsregierungen«, formell demokratische Re-
gierungen, die die lateinamerikanischen Linder weit fiir
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den Zufluf} nordatlantischen Kapitals und der damit ver-
bundenen Technologien 6ffnen. Das »Wachstume«, wel-
ches die Prisidentschaften von Juscelino Kubitschek
(1956-1960) und Jodo Goulart (1961-1964) kennzeich-
net, hat Landflucht und Inflation zur Kehrseite; vor allem
aber schafft es die Grundlagen der heutigen Abhingigkeit
Brasiliens von den kapitalistischen Wirtschaftsmichten,
den multinationalen Konzernen und dem »Internationa-
len Wihrungsfonds«.1°

Wie der Populismus zeigten auch die »Entwicklungsregie-
rungen« der Kirche gegeniiber eine positive Haltung. Ein
1961 erlassenes Erziehungsgesetz stirkte nochmals den
kirchlichen Einfluf} im &ffentlichen und privaten Schulwe-
sen Brasiliens. Das Gedankengut der christlich-demokra-
tischen Parteien Westeuropas sickerte damals in die politi-
schen Fithrungsschichten Lateinamerikas ein.

Indessen sah sich die Kirche trotz ihrer stabilen verfas-
sungsrechtlichen Stellung mit pastoralen Problemen kon-
frontiert, die unmittelbar mit der »Wachstumspolitik« zu-
sammenhingen. In den rapide grofler werdenden Stidten
verloren viele vom Land zugewanderte Menschen den
Kontakt mit ihrer Kirche; gerade in diesen Schichten ni-
steten sich protestantische Pfingstbewegungen und Sekten
ein. Dieser Prozef} notigte die Kirche zu missionarischer
Aktivitidt an der Basis; zugleich sensibilisierte er sie fiir die
soziale Problematik. So beteiligte sich die Kirche seit
Ende der fiinfziger Jahre an verschiedenen regionalen
Entwicklungsprogrammen. Eines dieser Programme ging
von der Universitit Recife aus und wurde von Paulo
Freire!* koordiniert. Ein anderes war das »Movimento de
Educa¢ao de Base» (MEB), welches von Dom Eugénio
Sales, dem Bischof von Natal, im Bundesstaat Rio Grande
do Norte gefordert wurde. Die anfangs vorprogram-
mierte Arbeit der Radioschulen bekam rasch eine Eigen-
dynamik; es entstand eine piadagogische Bewegung, die
einen lebendigen Dialog der Kirche mit dem Volk in
Gang brachte, mit jenen Massen von Menschen, die als
Analphabeten kein Wahlrecht hatten und in Unkenntnis
ithrer Lage keine Reformen fordern konnten. Das »Movi-
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mento« wurde mehr und mehr zu einer Organisation, die
sich fiir eine Umwandlung der sozialen und 8konomi-
schen Strukturen einsetzte und darin eine notwendige Be-
dingung fiir wirksame Evangelisation erkannte.

Von Natal aus breitete sich das »Movimento« tiber den
Nordosten Brasiliens aus. 1960 lag die Analphabeten-
~ quote in Brasilien noch iiber 50 Prozent. Im Nordosten
betrug die durchschnittliche Lebenserwartung 27 Jahre.
Diese Mifistinde wollte das »Movimento« bekimpfen.
1963 trafen sich zwolf Bischofe, 50 Weltpriester, 60 Or-
densleute und 50 Laien, darunter Agrarwissenschaftler,
Soziologen, Sozialarbeiter und Okonomen, um einen Pa-
storalplan fiir den Nordosten aufzustellen.!?

Das »Movimento« war ein Vorldufer der heutigen Basis-
bewegung in Brasilien. Damals wurde man erstmals auf
die Bedeutung der kleinen, natiirlichen Gemeinden auf-
merksam; denn die Radioschulen fiihrten zur Bildung lo-
kaler Kerngruppen, die mit den Teams der Sendestatio-
nen in regelmifligem Kontakt standen. Wichtig ist auch,
dafl das »Movimento« weitgehend von Laien aufgebaut
wurde und der Kirche zu einer tieferen Verankerung im
Volk verhalf. Im Februar 1964 schritt der Gouverneur
von Guanabara, Carlos Lacerda, als erste staatliche Auto-
ritit gegen das »Movimento« ein und verdichtigte es we-
gen einer Verdffentlichung des Kommunismus.13

Wenige Wochen spiter, am 31. Mirz 1964, putschte das
brasilianische Militir. Die Wachstumspolitik der »Ent-
wicklungsregierungen«, das fortschreitende Eindringen
transnationalen Kapitals hatte die sozialen Spannungen
im Land verschirft. Der weiteren Expansion des Kapita-
lismus war die demokratische Verfassung hinderlich; sie
muflte beseitigt werden. Im Riickblick erscheint der
Staatsstreich von 1964 nicht nur als gewdhnlicher Militir-
putsch; er etablierte vielmehr erstmals ein Regime nach
der Doktrin der »Nationalen Sicherheit« in einem latein-
amerikanischen Land; was 1964 in Brasilien geschah, wie-
derholte sich spiter in Uruguay (1973), Chile (1973),
Peru (1975), Argentinien (1976) usw. Heute regiert in der
Mehrzahl der lateinamerikanischen Staaten das Militdr.™4

17




2. Die Erneuerung der Kirche und ihr Bruch mit dem Staat
(1964-1976)

Seit dem Putsch von 1964 gingen die Wege von Staat und
Kirche in Brasilien allmihlich auseinander. Es war die
Zeit des II. Vatikanischen Konzils (1962-1965) und der
II. Allgemeinen Lateinamerikanischen Bischofskonferenz
von Medellin (1968). Die Kirche begann, sich auf neue
Weise ihrer Sendung bewufit zu werden. Sie erkannte die
Verantwortung fiir das Volk, dessen Lebensraum durch
die Wachstumspolitik, durch das Vordringen des Kapita-
lismus und nun vor allem durch die Diktatur immer mehr
eingeengt wurde. In dieser Zeit ging die Periode der
»Neo-Cristandade« zu Ende. Die Kirche trat an die Seite
des unterdriickten Volkes; und gemeinsam mit dem Volk
machte sie die Erfahrung der Verfolgung. Am 27. Mai
1969 wurde die verstiimmelte Leiche von P. Antonio
Henrique Pereira Neto in Recife aufgefunden; vor seinem
Tod war er grausam gefoltert und in einem Auto durch
die Straflen der Stadt geschleift worden.* Sein Tod
machte sichtbar, dafl eine neue Periode der brasiliani-
schen Kirchengeschichte begonnen hatte.

Im selben Jahr 1969 war der damalige Generalsekretir
der Bischofskonferenz und heutige Erzbischof von Forta-
leza, Dom Aloisio Lorscheider, lingere Zeit in Haft. Das
Haus von Dom Helder Camara wurde mehrfach beschos-
sen. Presse, Funk und Fernsehen hatten Anweisung,
nichts mehr von ithm oder iiber ihn zu berichten.!¢ Unter
dem Vorwurf, zum Kommunismus iibergelaufen zu sein,
wurden im November 1969 mehrere Dominikaner festge-
nommen und wihrend ihrer Haft sadistisch mifhandelt:
»Die Polizisten zogen mir die liturgischen Gewinder an
und zwangen mich, den Mund zu &ffnen, um die Eucha-
ristie zu empfangen. Sie fithrten ein elektrisches Kabel ein
und mein Mund verwandelte sich in eine einzige Brand-
blase« (Tito de Alengar Lima OP).V Die Repression ge-
gen die Kirche reichte bis weit in die siebziger Jahre hin-
ein. 1976 wurde Pater Rudolfo Lunkenbein zusammen
mit dem Bororo-Indianer Simao Cristino im Mato Grosso
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erschossen, weil er sich fiir die Rechte der Indianer einge-
setzt hatte.’® Der Bischof von Nova Iguagu, Adriano Hi-
polito, wurde entfiihrt, entkleidet, gefesselt, als »kommu-
nistischer Verbrecher« mit roter Farbe iiberspritht und
nach erheblichen Schligen an einer entlegenen Strafle
ausgesetzt.1®

Noch auf andere Weise wurde der Bruch zwischen Staat
und Kirche sichtbar. Das Fach »Moralische und biirgerli-
che Erziehung« trat ab 1970 an die Stelle des Faches »Re-
ligion« in den staatlichen Schulen. Der Staat glaubte, so
den »Geist der Demokratie« in der jungen Generation
besser als durch Religionsunterricht festigen zu kénnen.?
Es war die Zeit der Institutionalisierung der Diktatur un-
ter dem dritten Militirprisidenten, General Garrastazu
Medici (1969-1974), nachdem unter dessen Vorgingern,
Marschall Castelo Branco (1964-1967) und Marschall
Costa e Silva (1967-1969), noch zeitweise die Riickkehr
zum Rechtsstaat moglich erschienen war.?!

Fiir die weitere Entwicklung der Kirche wurde ein Doku-
ment von Bischdfen und Ordensoberen des Nordostens
von besonderer Bedeutung: »Ich habe das Schreien mei- -
nes Volkes gehort« (Ex 3,7). Unter Bezugnahme auf das
Jahr der Menschenrechte (1973) klagten die Verfasser das
politische und skonomische System des Landes an, durch
die Akkumulation des Reichtums im Besitz weniger die
grofle Mehrheit des Volkes immer tiefer in Armut, Aus-"
beutung und Randstindigkeit zu stofien und sie mit einem
* unerbittlichen Kontroll- und Unterdriickungsapparat in
dieser Gefangenschaft festzuhalten. Die Autoren ergriffen
Partei gegen das staatliche »Entwicklungsmodell« und er-
klirten sich riickhaltlos fiir die Sache der Armen.? Ein
neues historisches Modell wurde sichtbar, das an die
Stelle der »Neo-Cristandade« getreten war: »A igreja dos
pobres«, die Kirche der Armen.?* Mit ihrem »Hirtenbrief
an das Volk Gottes« vom Herbst 1976 schwenkte auch
die brasilianische Bischofskonferenz als ganze auf diese
Linie fiir die Befreiung der Armen und fiir die Solidaritit
mit ihrem Weg und Kampf ein: »Die organisierten Krifte
des Bosen wollen den Schwachen und Armen, die die
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Mehrheit des Volkes ausmachen, keine Chance einriu-
men. Der kleine Mann soll nur das Allernotwendigste ha-
ben, um am Leben zu bleiben und den Michtigen zu die-
nen. In demselben Augenblick, in dem er sich weigert
oder zu etnem Steinchen im Schuh der Groflen wird, muf§
er verschwinden, dringt man auf seinen Grund und Boden
vor, und seine Hiitte wird enteignet und auch zerstort.
Gottes Plan ist anders. Gott schickte seinen Sohn Jesus als
Hoffnung und Schutz fiir den Schwachen, den Unter-
driickten, den an den Rand Geschobenen... Die Kirche
hat dem Beispiel Christi zu folgen. Sie darf niemanden
ausschlieflen ... In besonderer Weise aber hat sie sich fiir
die Schwachen und Unterdriickten zu entscheiden...
Christus ist in diesen Menschen sichtbar gegenwirtig.
Wer sie miflhandelt, miShandelt Christus selbst.«24
Seither wuchs die Kirche Brasiliens mehr und mehr mit
dem Volk, mit den Armen, Schwachen und Unterdriick-
ten zusammen.

3. Der Weg der Kirche mit dem unterdriickten Volk: die Ba-
sisgemeinden (seit 1975)

Seinen stirksten Ausdruck fand dieser Vorgang in den
»Comunidades eclesiais de base«, den kirchlichen Basisge-
meinden. Um deren heutige Bedeutung in der Kirche Bra-
siliens — ihre Zahl wird inzwischen auf iiber 100000 ge-
schitzt — zu verstehen, mufl man sich vergegenwirtigen,
dafl es in Lateinamerika allgemein und in Brasilien insbe-
sondere weitaus weniger Kleriker als in Europa gibt: Eu-
ropa stellt derzeit noch etwa 35 Prozent der Katholiken
auf der Welt, verfiigt aber tiber 60 Prozent aller katholi-
schen Priester, die es gibt; auf Lateinamerika entfallen
etwa 45 Prozent aller Katholiken, jedoch nur 11 Prozent
der Priester; Brasilien allein hilt einen Anteil von etwa 18
Prozent am Weltkatholizismus, jedoch von nur etwa 3,5
Prozent am gesamten katholischen Klerus auf der Erde;
die absoluten Zahlen lauten: 13000 Priester bei etwa 115
Millionen Katholiken.?

20




Angesichts solcher Verhiltnisse wiirde man in traditionel-
len pastoralen Kategorien von einer Notsituation spre-
chen. Indessen stellt sich die Situation der brasilianischen
Kirche keineswegs als not-, sondern vielmehr als hoff-
nungsvoll dar, geprigt durch ein lebendiges, selbstbewufi-
tes und dialogfihiges Gottesvolk. Daf} es dazu kam, ist
nicht ohne die not-wendende Macht der Heiligen Schrift
zu erkliren.

Bis zum II. Vatikanischen Konzil hatte die Bibel im
kirchlichen Leben Lateinamerikas nur eine sehr unterge-
ordnete Rolle gespielt. Der Kontinent war, wie man zuge-
spitzt formulieren kann, sakramentalisiert, jedoch nicht
evangelisiert worden. Wohl war auf den vergoldeten Kan-
zeln der Kolonialkirchen viel gepredigt worden, aber erst
jetzt gab die Kirche das Buch der Biicher dem Volk in die
Hand. Und das Volk nahm dieses Buch in seine Hinde,
es begann darin zu lesen und entdeckte seinen Hunger
nach dem Wort Gottes. So wurde die Bibel zum Buch des
Volkes.?¢

Uberall in den Wohnvierteln und Doérfern der weitliufi-
gen Pfarreien in Stadt und Land bildeten sich Gruppen
und Kreise, die das Evangelium lasen, besprachen und
feierten. In den pastoralen Auflenstationen, abseits der
Strukturen der institutionellen Kirche, wo das arme, aber
glaubige Volk lebt, war friither Liturgie nur bei den weni-
gen jihrlichen Besuchen des hauptberuflichen kirchlichen
Personals iiblich und moglich gewesen. Jetzt begannen
die Menschen zu tun, was sie ohne Priester tun kdnnen:
In sonntiglichen Wortgottesdiensten lasen sie die Bibel,
angeleitet und koordiniert von Katecheten und »delega-
dos da palavra«, »Beauftragten fiir das Wort Gottes, die
fiir ihre Aufgabe von den Didzesen theologisch geschult
wurden, ohne dabei ihren gewohnlichen Lebenszusam-
menhingen entfremdet zu werden.?”

Bei der Lektiire der Schrift bemerkte das Volk, wie nahe
und vertraut ihm die biblische Welt ist. Die Genealogien
des Alten Testaments, die Landnahme, die Aufteilung und
Urbarmachung Kanaans erzihlen von Erfahrungen, die
sich die kleinbiuerliche Bevdlkerung von Paraiba oder
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Piaui unschwer in der eigenen Heimat vorstellen kann.
Wo Millionen Menschen in der Migration leben miissen,
hin- und hergeschoben durch den Ausverkauf ihres Vater-
landes an die transnationalen Konzerne, sind Israels Skla-
venzeit in Agypten und das Exil in Babylon Themen mit
unmittelbarem Bezug zum Heute.?8

In diesen Gesprichen haben ungezihlte Menschen zum
ersten Mal erlebt, daf} thnen zugehért wurde, dafl auch
ithr Wort etwas gilt. Bauern und Arbeiter, Hausdienerin-
nen und Verkiuferinnen, denen sonst immer nur befohlen
wird, machten hier eine ganz andere Erfahrung, eine Er-
fahrung der Anerkennung und Aufwertung ihres Selbstbe-
wufltseins. Das gesprochene Wort war zuvor immer ein
Monopol des Klerus gewesen, das Volk hatte zuzuhéren.
Mit einem Mal wurde das anders; miteinander erlebten
die Leute, wie sie zu einer Gemeinschaft von Schwestern
und Briidern wurden; gemeinsam machten sie die Erfah-
rung befreiender Evangelisation, und — anders als in allen
iibrigen Bereichen von Kirche und Gesellschaft — es waren
Frauen gleichermaflen wie Minner daran beteiligt.?® So
entstanden Gemeinschaften, die an das Wort Gottes glau-
ben, die zugleich mit der Bibel auch im Buch ihres Lebens
lesen und beide Welten miteinander vergleichen und in
Beziehung bringen.

Bis zum Jahr 1975 war die neue Bewegung in Brasilien so
gewachsen, dafl damals in Vitoria im Staat Espirito Santo
ein erstes Treffen auf nationaler Ebene durchgefithrt wer-
den konnte. Die Organisation dieser Zusammenkunft lag
freilich noch weitgehend bei Reprisentanten der amtli-
chen Kirche. Berichte aus verschiedenen Basisgemeinden
wurden verlesen und diskutiert. Damals fiel zum ersten-
mal der spiter so bekannt gewordenene und nicht unum-
strittene Begriff »Ecclesiogenesis«, Kirche, die vom Volk
her durch den Heiligen Geist geboren wird.>®

Schon 1976 kam es, wieder in Vitoria, zu einem zweiten
Treffen, diesmal unter dem Thema: Kirche, ein Volk un-
terwegs. Bereits die Hilfte der Teilnehmer dieser Ver-
sammlung war direkt von den Basisgemeinden entsandt;
die andere Hiilfte setzte sich aus Bischofen, Mitarbeitern
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der kirchlichen Pastoral, Theologen sowie pidagogischen
und soziologischen Beratern zusammen. Wie im Jahr zu-
vor wurden zahlreiche ekklesiologische Erfahrungsbe-
richte ausgetauscht und besprochen.’t

Auf dem dritten Treffen, das 1978 in Jodao Pessoa im
Nordosten Brasiliens stattfand und das ganz und gar selb-
stindig von der Basisbewegung organisiert worden war,
tithrten die Basisgemeinden eine griindliche Auseinander-
setzung mit ihrer Lebenswirklichkeit, die von der Verar-
mung des Volkes geprigt ist. Sie deuteten diese Wirklich-
keit im Lichte des Evangeliums, um Gut und Bése an ihr
unterscheiden zu kénnen, und besprachen die nichsten
Schritte thres Weges. Im Schluflidokument »Kirche - ein
Volk, das sich befreit«, driickten sie, die von der herr-
schenden Ordnung in jeder Hinsicht Benachteiligten,
ihren Glauben eigenstindig aus: »Wir wiinschen zu sa-
gen, dafl wir jeden Tag unser Engagement mit dem Evan-
gelium Christi nihren. Wir nehmen das Evangelium im
Glauben der Kirche auf und verwirklichen es durch die
uns eigene Weise, unsere unterdriickten Schwestern und
Briider zu lieben. Jeden Tag beginnen wir aufs neue, die
Welt in Richtung auf das Reich der Gerechtigkeit zu ver-
indern: sowohl durch die besondere Weise jedes einzel-
nen sich einzusetzen, wie durch die kirchlichen Gemein-
schaften — mit dem Ziel, dafl wir alle lebendige Zeugen
des Bundes Gottes mit seinem Volk sein mégen.«32

Das vierte nationale Treffen der kirchlichen Basisgemein-
den Brasiliens sah im April 1981 iiber 300 Delegierte aus
71 Dibzesen des Landes in Itaici (Sao Paulo). Das Doku-
ment von Puebla®® und die in Manaus von Papst Johannes
Paul II. der brasilianischen Bischofskonferenz iibergebene
Erklirung®® hatten in der Zwischenzeit eine f6rmliche An-
erkennung der Basisgemeinden in der Kirche ausgespro-
chen. Die Reife der Bewegung wurde in der Organisation
(Arbeitsgruppen, Plenardiskussionen), den Methoden der
Problemvermittlung (z.B. szenische Auffiihrungen) und
vor allem in der religiosen Tiefe erkennbar, mit der die
Armen all ihr Leben und Leiden vor Gott stellten (Gebete,
Lieder, Schriftauslegung).
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Inzwischen hat im Juli 1983 in San Francisco de Canindé
im Diirregebiet des Staates Ceari das fiinfte Treffen unter
dem Thema »Kirchliche Basisgemeinden — geeintes Volk
~ Samenkorn einer neuen Gesellschaft« stattgefunden.
Einer der Ho6hepunkte in Canindé war eine mehrstiindige
Bufiliturgie mit Meditation der sozialen Formen der
Siinde wie Sexismus, Rassismus und Klassenverhalten;
Gewissenserforschung und Reue wurden verbunden mit
»correctio fraterna« und symbolischer Vergebung: die
Frauen verziehen den Minnern, Neger, Mulatten und In-
dios verziehen den Weiflen, das Volk vergab den Bischs-
fen und Theologen. Im Schlufdokument heifit es: »Die
kirchlichen Basisgemeinden sind der Raum, wo das Volk
zusammenkommt, betet, sein Leben feiert, sich selbst er-
kennt und seinen Kampf um Befreiung beginnt. Die
kirchlichen Basisgemeinden experimentieren einen neuen
Typ von Kirche und Gesellschaft; charakteristisch fiir ihn
ist, daf} die Giiter der Erde und die Friichte der Arbeit ge-
teilt werden; charakteristisch fiir ihn ist die Partizipation
und Kommunion aller. Im Projekt der Reichen hat der
Arme keinen Platz; aber im Projekt der Armen wird der
Reiche, der sich bekehrt, einen Platz haben, er wird ein
Bruder sein.«*

4. Merkmale der kirchlichen Basisgemeinden

Die Basisgemeinden sind heute aus dem Leben der Kirche
in Brasilien nicht mehr wegzudenken. Durch sie hat sich
die Kirche insgesamt verindert. Hauptpartner der Kirche
sind nicht mehr Politiker und Militirs, Industrielle, Grofi-
grundbesitzer und Intellektuelle, sondern Slumbewohner
und Analphabeten, Kleinbauern, Tagelohner, Arbeiter
und Arbeitslose. Die Kirche hat tatsichlich eine »Eccle-
siogenesis« , eine Neuwerdung, eine Wiedergeburt in der
Welt der Armen, tm Volk erfahren. In vielen Didzesen
werden die offiziellen kirchlichen Entscheidungen von
den Basisgemeinden mitgeformt.”” Drei Merkmale vor al-
lem sind den kirchlichen Basisgemeinden eigen:
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Das erste Merkmal ist ein lebendiger, vom Wort Gottes
‘ gendhrter christlicher Glaube, der die ganze irdische und
weltliche Lebenswirklichkeit durchdringt. Kein Gesprich
tber die Schrift verlduft ohne Einbeziehung der eigenen
Umwelt, des unmittelbaren Kontextes: Wer sind heute die
Pharaonen, wo sind heute die Propheten und was sagen
sie? Glaube und Leben sind untrennbar miteinander ver-
kniipft. In der Liturgie feiern die Christen der Basisge-

" meinden mit Leiden, Sterben und Auferstehung des Herrn

auch ihre eigenen alltiglichen Erfahrungen von Tod und
Auferstehung. Im Lichte des Evangeliums klagen sie ihre
schmerzhafte Wirklichkeit an und richten sich zugleich an
der Verheiflung des angesagten Reiches Gottes auf.

" Das zweite Merkmal ist ein waches Bewufitsein von der
* Situation des Volkes, von den Mechanismen der Abhin-

- gigkeit, Ausnutzung und Ausbeutung. In den Basisge-
. meinden ist die ohnmichtige, schicksalshorige Lethargie
der Armen durchbrochen von einem christlichen Befrei-
ungsglauben. Wenn Gott die Schreie des Volkes hort (Ex
3,7), wenn Jesus Christus gekommen ist, damit sie das Le-
ben haben und es in Fiille haben (Joh 10, 10), dann kann
das Elend nicht kosmologische und theologische, sondern
nur soziologische und politische Griinde haben. Men-
schen verursachen dieses Elend, und Menschen kdénnen es
auch beseitigen. Die strukturelle Siinde der Teilung der
Menschheit in Unterdriicker und Unterdriickte erscheint
so als ein Anschlag auf die Okumene aller Menschen als
" Schwestern und Briider am einen Tisch des Herrn. Den
Verheiflungen des Evangeliums steht der Kapitalismus im
Weg mit seinen Triebkriften der individuellen Bereiche-
rung, der sozialen Verantwortungslosigkeit und der Ge-
walt gegen die Armen. Ziel der Basisgemeinden ist nicht
eine utopische, konfliktfreie Gesellschaft, sondern eine
Form des Zusammenlebens, wo die Liebe weniger schwie-
rig und die Verteilung von Macht und Mitwirkung ge-
rechter ist.>®

Das dritte Merkmal der Basisgemeinden ist ein einzigarti-
ger Gemeinschaftsgeist, der sich in geschwisterlichen Um-
gangsformen, Gewaltverzicht, Beteiligung aller an den
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Entscheidungen, Riicksichtnahme auf.die Schwicheren
und gegenseitiger Hilfs- und Dienstbereitschaft duflert.
Treffend driickt das ein Lied von Dom José Maria Pires,
»Pelé«, dem dunkelhiutigen Erzbischof von Paraiba aus:
»Ich glaube, dafl die Welt besser werden wird, wenn der
Kleinere, der leidet, an den noch Kleineren glaubt; wenn
die Kleinen daran glauben, daf} sie im Miteinander das
Heil finden, wo sie die Néte eines jeden erfithlen. Vereint
in Jesus Christus werden wir alle eins sein.«*® Aufsteiger-
tum und Egoismus, die sonst in der Gesellschaft gelten,
sind in den Basisgemeinden durchbrochen. Inmitten von
zutiefst undemokratischen, durch Unrecht und Gewalt
gepriagten Verhiltnissen sind die Basisgemeinden Inseln
der Selbst- und Mitbestimmung. Thre briiderlichen Struk-
turen, erprobt in Aktionen und gestirkt im Gebet, werben
fiir eine andere, neugestaltete Gesellschaft, ja, kiindigen
sie zeichenhaft an: mit einem Wort Papst Pauls VI., das
die Konferenz von Puebla aufgegriffen hat, die »Zivilisa-
tion der Liebe«*,

In seinem Tagebuch einer vierwdchigen Reise durch die
Divdzese Acre-Purus tief in Amazonien, wo das Volk der
oft noch ungebindigten Natur in einer durch Hunger,
Krankheiten und Gefahren bestimmten Welt kimpfend
sein Leben abringt, wo er den »Ubriggebliebenen aus der
groflen Drangsal des Lebens« (Offb 7,14) begegnet,
schreibt Leonardo Boff: »Ich komme mehr und mehr zu
der Uberzeugung, daf die kirchlichen Basisgemeinden
von threm Wesen her das ureigene Werkzeug der Armen
sind. Sie sind nichts fiir die Mittel- und Oberschicht. Die
Armen leben am Rande von allem. Die Gesellschaft
wurde nicht fiir sie gemacht, sondern auf ihre Kosten auf-
gebaut. Die Basisgemeinden sind jetzt der Raum, in dem
sie ihren Wert als Staatsbiirger wiedererlangen, abgesehen
davon, daf} sie dort ihren Glauben leben. Hier versam-
meln sie sich, hier gelten sie etwas, hier konnen sie spre-
chen, ihre Sprache wird nicht zensiert, ihre Gedanken
werden verstanden, und ihre Kultur wird anerkannt. Die
Gemeinschaft erméglicht, dafl sie Volk werden und nicht
einfach nur Masse, Personen und nicht nur Uberlebende
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des grausamen Kampfes im sozialen Leben. Die biirgerli-
chen Schichten finden in der jetzigen Gesellschaft ihr Ele-
ment, sie ist von ithnen und fiir sie gemacht; sie dient ihren
Interessen — wie die Schulen, die Presse, die Kommunika-
tionsmittel, das Bankensystem, das Rechts- und das Ge-
sundheitswesen. Sie haben es nicht nétig, sich zu Gemein-
schaften zusammenzuschlieflen; sie machen aus der Ge-
sellschaft mit ihren Instrumenten und Dienstleistungen
ihre Gemeinschaft. Es gibt einen Typ von Kirche, der sich
dieser herrschenden Klasse angepaflt hat: Diese Kirche
predigt und organisiert ein individualistisches Christen-
tum mit einem religitsen Supermarkt, der alle, die dorthin
kommen, mit symbolischen Wohltaten versorgt, ein inner-
liches, moralisierendes Christentum, ebenso starr wie ein
Bourgeois. Eine Frage verfolgt mich schon seit Jahren:
Wieviel Christentum vertrigt die Bourgeoisie, die ein der-
artig elitires und die anderen ausschliefendes Leben
fihrt? Wieviel von Jesus Christus kann ein Reicher ertra-
gen? Und trotzdem hat sich die Kirche jahrhundertelang
in den reichen und michtigen Schichten eingerichtet. Es
gibt keine heiligen Reichen. Alle Reichen, die Heilige ge-
worden sind, bekehrten sich zu den Armen, selbst die gro-
Ben Kénige wie der heilige Ludwig, Kénig von Frank-
reich. Jetzt ist die Stunde der Heiligen aus dem Volk ge-
kommen, die mit beiden Beinen auf dem Boden stehen
und schwielige Hinde haben. Es kommt der Tag, an dem
auf den Altiren die Zerlumpten verehrt werden; sie wer-
den die Zeichen ihres Elends nicht unter glinzendem-
Reichtum verbergen, mit dem wir, um nur ein Beispiel zu
nennen, heute noch den armen heiligen Franziskus belei-
digen, sondern sie werden sie herausstellen als die wahren
Zeichen des Evangeliums.«*!
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