Die Basisgemeinden sind keine rein
»von unten« gewachsene Kirche vor
Ort, sondern verdanken sich einem
fruchtbaren Miteinander von Laien und
Kirchenleitung. Gerade darin sind sie
bis heute ein Modellfall.

® »Die Silbers machen uns die Leute rebel-
lisch¢, urteilte ein deutscher Fidei-Donum-Pries-
ter {iber die Kurse, die von meiner Frau und mir
fiir die Katechistinnen und Katechisten der boli-
vianischen Didzese Potosi im Auftrag und mit
Unterstiitzung des Bischofs ausgerichtet wurden.
Die Teilnehmer aus seiner Pfarrei erschienen
zum Kurs im Folgejahr nur noch hinter dem
Riicken ihres Pfarrers. Was sie an unseren Kursen
schatzten, fassten sie in die Worte: yHier durften
wir unsere Meinung sagen. « Offenbar war ihnen
das in ihrer eigenen Pfarrei nicht unbedingt mog-
lich.

Dieses kleine Beispiel zeigt, wie verwirrend
es in einer hierarchischen Institution sein kann,
wenn einzelne Vertreter der Hierarchie unter-
schiedliche Haltungen zur Partizipation der Mit-
glieder einnehmen. Die Geschichte der latein-
amerikanischen Basisgemeinden macht dariiber
hinaus deutlich, wie bedeutsam fiir die Entste-
hung christlicher Gemeinschaften die Anerken-
nung und die Férderung durch die Leitung der
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Das Zusammenspiel von Basis und Hierarchie in
den lateinamerikanischen Basisgemeinden

Kirche sind, aber auch, dass ihre Kirchlichkeit
nicht allein von der Hierarchie definiert werden
kann.

Lehramtliche Quellen ...

@ Die Basisgemeinden stehen fiir die latein-
amerikanische Kirche. Auch wenn {iberall auf
der Welt seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil
Christinnen und Christen sich zu kleinen Ge-
meinschaften zusammengeschlossen haben, um
ihren Glauben zu vertiefen und mit ihrem All-
tagsleben zu verbinden!, wird vielfach in den Ba-
sisgemeinden etwas typisch Lateinamerikani-
sches gesehen. Denn die Verbindung von Bibel-
lektiire und politisch-sozialer Reflexion, die N&he
von kirchlichen Basisgruppen zu sozialen Bewe-
gungen, das Interesse armer Menschen an kirch-
licher Organisation und die Férderung von nicht-
hierarchischen Gruppen durch die kirchliche
Hierarchie gab es vornehmlich in dem bestimm-
ten sozialen, politischen und kirchlichen Kon-
text, der in Lateinamerika vor allem in den
1970er- und 1980er-Jahren gegeben war. Dieser
spezifische Kontext férderte jene Form kleiner
christlicher Gemeinschaften, die unter dem Na-
men »Kirchliche Basisgemeinschaften lehramt-
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liche Anerkennung erfuhr und als »Basisge-
meinden¢ im deutschsprachigen Raum bekannt
wurde. Um diese Entwicklung zu verstehen, ist
es notwendig, sich {iber ihre gesellschaftlichen,
kulturellen und religisen Voraussetzungen klar
Zu werden.

Bereits vor dem Zweiten Vatikanischen Kon-
zil entwickelten sich in verschiedenen Lindern
Lateinamerikas neue pastorale Modelle der Par-
tizipation von Laien einerseits und der sozialen
und politischen Aktion andererseits. Die Katho-
lische Aktion spielte hier kontinentweit eine
wichtige Rolle, auch wenn sie aus heutiger Sicht
noch sehr stark einem traditionellen Kirchenbild
verpflichtet war.2 Auch andere traditionelle In-
stitutionen des Laienapostolats wie Bruderschaf-
ten, kirchliche Vereine, Katechistinnen und Ka-
techisten zdhlen zu den Vorldufern der Basisge-
meinden, weil sie Modelle fiir die Beziehungen
der Laien zu ihrem Kirche-Sein darstellten.

Der entscheidende Impuls fiir die Entwick-
lung der Basisgemeinden ging aber von den Ent-
scheidungen des Konzils aus. Das Kirchenbild
vom »Volk Gottes¢ aus Lumen Gentium und die
neue Haltung zu Politik und Gesellschaft aus
Gaudium et Spes erméglichten eine stirkere Par-
tizipation der Laien in der Kirche und eine dezi-
diertere Auseinandersetzung mit gesellschaftli-
chen Wirklichkeiten.? Die lateinamerikanische
Bischofsversammlung in Medelln (1968) 6ffne-
te aufgrund dieser Entscheidungen nicht nur den
Weg fiir die Option fiir die Armen, sondern er-
kannte bereits die Existenz der Basisgemeinden
an und forderte zu Neugriindungen auf.4

... und soziale Wurzeln

® Der Werdegang der Basisgemeinden wurde
ebenso von den wirtschaftlichen und politischen
Rahmenbedingungen mitbestimmt, die in diesen
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Jahren in Lateinamerika herrschten: Die beste-
hende soziale Ungerechtigkeit verschérfte sich
noch weiter. Armut fiihrte durch Ausbeutung,
Migration und Rassismus zur Verelendung in
léndlichen und in periurbanen Gebieten. Gleich-
zeitig wurde im Zeichen des Kalten Krieges jeg-
liche Kritik an der Ungerechtigkeit als kommu-
nistisch diffamiert und mit brutaler Gewalt ver-
folgt. Zahlreiche Militdrdiktaturen sicherten

W Kritik an der Ungerechtigkeit
als kommunistisch diffamiert

diese Situation der Ungerechtigkeit gewaltsam
ab. In der lateinamerikanischen Linken ent-
wickelte sich in dieser Zeit das Konzept der »Be-
wusstseinsbildung«, das iiber die traditionelle
Agitation hinaus auf die Einsicht und das selbst-
bestimmte Handeln der Armen setzte und durch
Paulo Freire unter dem Namen »Pddagogik der
Unterdriickten«? auch in Europa bekannt wurde.

Wenn man nach den Quellen der Basisge-
meinden fragt, so muss man diese Prozesse der
Bewusstseinshildung, die oft zusammen mit Al-
phabetisierungskampagnen in entlegenen rura-
len Regionen oder in den Elendsquartieren der
GroBstédte stattfanden, mit einbeziehen. Dane-
ben sind die Erfahrungen mit dem aus Europa

) Prozess der Bewusstseinsbildung {(

stammenden »Sehen — Urteilen — Handeln¢ der
CAJ und der aus geistlichen Gemeinschaften be-
kannten »révision de vie« zu nennen. Die welt-
weiten Erfahrungen der Bibelpastoral, die durch
das Konzil anerkannt und geférdert wurden,
zdhlen wie die genannten prinzipiellen Ent-
scheidungen des Konzils zu Kirche und Welt
ebenfalls zu diesen Quellen.®

So wird deutlich, dass die lateinamerikani-
schen Basisgemeinden aus ganz konkreten ge-
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sellschaftlichen und kirchlichen Bedingungen
entstanden und aus vielerlei Quellen schépften.
Sie entwickelten sich dieser Kontextabhéngigkeit
entsprechend in den verschiedenen Landern und
Regionen durchaus unterschiedlich, hinsichtlich
ihrer Zusammensetzung, ihrer Methoden, ihrer
kirchlichen und gesellschaftlichen Bedeutung.
Man mag sie als eine genuine und typische Er-
scheinung der lateinamerikanischen Kirche be-
zeichnen, sie stehen aber im Zusammenhang mit
anderen Entwicklungen, die zeitgleich in der
weltweiten Kirche oder in Lateinamerika auRer-
halb der Kirche stattgefunden haben.

Basis und Hierarchie

® Ein weiterer wichtiger Aspekt der Basisge-
meinden besteht in einem spezifischen Mitein-
ander von kirchlicher Basis und Hierarchie, auf-
grund dessen die Basisgemeinden sich rasch in
zahlreichen Ditzesen Lateinamerikas etablieren
konnten. Die »neue Art Kirche zu sein«, wie die
Basisgemeinden in Lateinamerika oft charakteri-
siert wurden’, setzte eine neue Art Hierarchie
zu sein voraus. Bischofe, Priester und Ordens-
leute verhielten sich nicht nur solidarisch mit
den Armen und ihrem Leiden, sondern stellten
sich auch in kirchlicher Hinsicht mit ihnen auf
eine Stufe: Sie legten in den Basisgemeinden das
Wort Gottes nicht nur aus, sondern hérten auch
auf die Deutungen, die von anderen aufgrund ih-
rer Lebens- und Glaubenserfahrung gegeben
wurden.® Selbst in der Liturgie und in der Ver-
waltung der Ditzesen und Pfarreien suchten die
Vertreter der Hierarchie nach Méglichkeiten, die
Wiirde aller Getauften ernst zu nehmen und sie
an kirchlichen Funktionen zu beteiligen. Auf der
anderen Seite nahmen die Getauften diese Még-
lichkeiten tatsdchlich wahr und strebten danach,
ihre Verantwortung in der Kirche ernst zu neh-

168 Stefan Silber / Anerkennung und Autonomie

men und ihr in der Taufe gegriindetes Kirche-
Sein zu verwirklichen.

Selbstverstandlich fand dieses Miteinander
von Hierarchie und Basis nicht {iberall in La-
teinamerika im gleichen MaB statt. Tatsdchlich
gehorte nur eine Minderheit in der katholischen
Kirche Lateinamerikas zu ihnen. Selbst »in den
Ditizesen, die von dieser Gemeinschaftserfah-
rung beseelt waren, schreibt Faustino Teixeira,
haben sie »niemals mehr als neun Prozent der
ortlichen Bevolkerung erreicht«®. Sie entwickeln
sich jedoch his heute dort am besten, wo dieses
vertrauensvolle Zusammenspiel von Verant-
wortlichen in den Kirchenleitungen und Betrof-
fenen an der Basis grundsdtzlich gegeben ist. Sie
entstanden nicht »von oben nach unten, als Pro-
jekt einer Hierarchie, die sich die Bildung von
Basisgemeinden als pastoralen Schwerpunkt vor-
genommen hatte, und auch nicht allein »von un-
ten nach obeng, aus dem Bed{irfnis von Armen
nach Gemeinschaft und Solidaritdt und ihrem
spontanen Zusammenschluss. Vielmehr arbeite-
ten Kirchenvolk und Kirchenleitung in dem Pro-
jekt der Bildung von Basisgemeinden zusammen,
brachten ihre jeweiligen Interessen ein und nah-
men ihre Verantwortung wahr. Die Bischofe for-
derten die Basisgemeinden nicht nur, sondern
verstanden sich als Teil von ihnen, und ebenso
lieBen sich die Basisgemeinden nicht nur von
den Bischiofen leiten und legitimieren, sondern
vertraten ihre eigene Ekklesialitdt, notfalls sogar
gegen die Vertreter der Hierarchie, wenn diese
sie nicht anerkennen wollten, vor allem aber ge-
meinsam mit den Bischofen, die sich als »Brii-
der¢ anreden liefen.

Echte Verwirklichung der Kirche

® Die Basisgemeinden wurden in Lateiname-
rika als echte Verwirklichung der Kirche und
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nicht als Gruppen oder Abteilungen der Pfarrei
aufgefasst. Sie sind auch nach einem viel zitier-
ten Wort nicht »eine Bewegung in der Kirche,
sondern die Kirche in Bewegung¢!?. Deswegen
kamen sie auch in Lateinamerika dort nicht vo-
ran, wo sie als Mittel zur Fortsetzung einer tra-
ditionellen Pastoral aufgefasst wurden. Leonardo
Boff sagt: »Kirchliche Basisgemeinden sind kein
Instrument, mittels dessen die Pfarrei an die Ar-
men herankdme.«!! Sie sind vielmehr der Ort

2 Verwirklichung der Kirche
mitten unter den Armen {

der Armen in der Kirche und die Verwirklichung
der Kirche mitten unter den Armen. Der Erfolg
der Basisgemeinden ist auf diese Ekklesiologie
zuriickzufiihren, an der sich Hierarchie und Ba-
sis, Bischdfe und Laien orientierten.!2

Basisgemeinden sind selbst Kirche: Bisché-
fe, die dies anerkennen, werden den Gemein-
schaften dann auch geniigend Freiheit zuerken-
nen, damit sie ihr vom Geist gewirktes Kirche-
Sein verwirklichen kidnnen. Dieses Zusammen-
spiel von Anerkennung und Autonomie stellte
aber auch die Sollbruchstelle fiir die Konflikte
zwischen Hierarchie und Basis dar, welche vor al-
lem die letzten zwanzig Jahre prégten und die es
verhindert haben, dass die Basisgemeinden sich
noch stérker auf dem lateinamerikanischen Kon-
tinent ausbreiteten.

Marcello Azevedo macht Probleme mit
»dem kirchlichen Charakter der kirchlichen Ba-
sisgemeinden!3 fiir diesen Konflikt verantwort-
lich. In welchem MaB gesteht die Hierarchie es
den Basisgemeinden zu, im Namen der Kirche zu
sprechen, auch in politischen Fragen? Zahlreiche
Konflikte entziindeten sich an diesem Problem:
Bleibt eine Basisgemeinde Kirche, wenn sie sich
auf eine bestimmte politische Partei festlegt?
Muss sich eine Basisgemeinde, weil sie ja Kirche
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ist, aus politischen Fragen heraushalten? Darf sie
eingeitig Stellung beziehen? Ein &hnliches Pro-
blem beschreibt Christine Rod im innerkirchli-
chen Bereich: Die Selbstverpflichtung der brasi-
lianischen Basisgemeinden bei ihrem Lan-
destreffen 1992, »ffir eine Kirche zu kimpfen,
in der die Frau die gleichen Rechte hat«!4, fiihr-
te zu einer tiefen Verstimmung zwischen den Ba-
sisgemeinden und einigen Bischéfen, die nicht
der Meinung waren, dass die Basisgemeinden so
sehr Kirche seien, dass sie sich eine solche Aus-
sage erlauben diirften.

Eines der Erfolgsgeheimnisse der Basisge-
meinden wurde durch diese Konflikte in Frage
gestellt: Das Zusammenspiel von »Anerkennung
und Unterstiitzung« durch die Hierarchie mit
»weitreichende[r] Autonomie« fiir die Basisge-
meinden!S. Diese waren urspriinglich nicht an-
tiklerikal oder laizistisch eingestellt. In dem
MaBe, in dem die Kirchenleitung ihnen aber Un-
terstiitzung entzog, distanzierten sich auch man-
che Basisgemeinden von der Hierarchie. Es dis-
tanzierten sich auch manche Gléubige von den

ypluraler, differenzierter,
selbststindiger
und postmoderner

Basisgemeinden, so dass diese heute nicht mehr
die zahlenmdBige Bedeutung fiir die Kirche be-
sitzen wie noch vor zwanzig Jahren. Trotzdem
sind sie noch immer eine wichtige GroBe. »Ge-
genwartigg, schreibt José Sdnchez, spluraler, dif-
ferenzierter, selbststéndiger und in vieler Hin-
sicht postmoderner sind die Kirchlichen Basis-
gemeinden immer noch lebendig, sie werden
von neuem geboren, mit einem neuen Eifer, mit
groBerer pastoraler und sozialer Reife.«!¢

Es bilden sich nun immer stérker Gemein-
schaften mit dezidiert indigener, afroamerikani-
scher oder anderer ethnischer Ausrichtung, mit

Stefan Silber / Anerkennung und Autonomie 169



okofeministischer oder dkumenischer Identitdt
oder mit einer synkretistischen Spiritualitét. Die-
se spezifischer orientierten Gemeinschaften ar-
beiten nun ihrerseits mit nichtkirchlichen Grup-
pierungen zusammen, die dhnliche gesellschaft-
liche Ziele vertreten wie sie selbst. Die
Basisgemeinden sind geworden. Wie ehedem
sorgen sie sich aber auch heute vor allem darum,
im konkreten Alltagsleben den je eigenen Glau-
ben zu verwirklichen und nach der méglichen
Befreiung zu suchen.

Erwachsene Wunschkinder

@ GroBere Autonomie bei den Basisgemein-
den und schwindende Anerkennung durch die
Hierarchie: In der Gegenwart ldsst sich ein Aus-
einanderdriften von Hierarchie und Kirchenvolk
in Lateinamerika beobachten — wie in der ge-
samten Weltkirche.!” »Auch Wunschkinder
missen einmal erwachsen werden«, meint Franz
Weber und analysiert weiter: »Christliche Ge-
meinden lassen sich nicht bis ins letzte theolo-
gisch definieren und pastoralstrategisch definie-

¥ Die Basisgemeinden horen dennoch
nicht auf zu existieren.

ren. Sie entfalten ihr eigenes Leben und ent-
wickeln sich unter dem Antrieb des in ihnen wir-
kenden Geistes oft ganz anders, als es in Pas-
toralpldnen fiir sie festgelegt ist.«18

Die groRere Reife der Basisgemeinden
duBert sich auch im Aufgreifen von Themen,
die in der katholischen Kirche eher tabuisiert
werden (Synkretismus, Okofeminismus, Ho-
mosexualitdt usw.). Einer immer hierarchischer
denkenden Kirchenleitung sind diese Entwick-
lungen zunehmend ein Dorn im Auge. Es ist in-
teressant, dass die Basisgemeinden dennoch
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nicht aufhoren zu existieren. Um ein Beispiel an-
zufiihren: Das letzte »Zwischenkirchliche Tref-
fen der Basisgemeinden« Brasiliens in Ipatinga
versammelte im Jahr 2005 {iber 3800 Teilneh-
merinnen und Teilnehmer, vor allem Delegierte
aus den tiber 50.000 Basisgemeinden sowie fiinf-
zig katholische und zwei anglikanische Bischo-
fe.19 Auch hier zeigt sich, dass das gedeihliche
Zusammenspiel zwischen Hierarchie und Basis
immer noch einen der wichtigsten Faktoren fiir
das Leben der Basisgemeinden darstellt. Das
Ende dieses Miteinanders in vielen Didzesen La-
teinamerikas flihrt jedoch nicht zwangsldufig
zum Verschwinden der Basisgemeinden. Er-
wachsene Wunschkinder kénnen sich von ihren
alternden Eltern emanzipieren.

Konsequenzen fiir die Kirche
in Europa

® Pastorale Modelle entwickeln sich in Kon-
texten. Die Basisgemeinden entstanden in
Lateinamerika in einem Kontext, der einerseits
von Gewalt, Repression, Ausbeutung, Unter-
driickung und Elend geprégt war und anderer-
seits einen Neuaufbruch in der Kirche erlebte,
die sich selbst geschwisterlicher, solidarischer
und barmherziger verstand. Weil der europdi-
sche Kontext im Jahr 2007 anders aussieht als
der lateinamerikanische vor dreilig oder vierzig
Jahren, koénnen wir nicht die Basisgemeinden
einfach hierher kopieren. Christinnen und Chris-
ten in Europa miissen pastorale Modelle ent-
wickeln, die Antwort auf unsere eigenen kon-
textuellen Herausforderungen geben. Die Erfah-
rungen anderer Kontinente kénnen dabei nur
AnstoBe sein und Anregungen geben.

Die erste Anregung aus der Erfahrung der la-
teinamerikanischen Basisgemeinden konnte
sein, dass wir erkennen, dass die Pastoral sich
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eben auf die Kontexte beziehen muss und weder
ein (imagindres) allgemeingfiltiges pastorales Mo-
dell einer uniformen Weltkirche applizieren kann
noch althergebrachte und wertgeschitzte pasto-
rale Institutionen ad infinitum perpetuieren darf.
Was im Europa der 1970er-Jahre gut gewesen
sein mag, muss nicht auch heute die richtige Ant-
wort auf unsere pastoralen Herausforderungen
sein. Die Pastoral einer Didzese, einer Pfarrei in
Europa muss von der konkreten aktuellen Situa-
tion der Menschen ausgehen, die in diesem Ge-
biet leben. Sie muss ihre tatsdchlichen Probleme
sehen, aber auch ihre Hoffnungen und Werte in
den Blick nehmen. Sie muss zudem auch Ver-
antwortung fiir die globalen Beziehungen

Yvon der konkreten
aktuellen Situation der Menschen
ausgehen {{

dieser Menschen in einem ungerechten und und-
kologischen Weltwirtschaftssystem, in einer
weltweiten patriarchalen Kultur tibernehmen.
Innerhalb dieses globalen und lokalen Kontextes
miissen sich die pastoral Verantwortlichen fra-
gen (lassen), welche pastoralen Modelle die Freu-
denbotschaft Gottes konkret erfahrbar zu ma-
chen vermégen.

Als zweite Anregung kénnte moglicherwei-
se die Erfahrung gelten, dass die Basisgerneinden
dort gedeihen konnten, wo sie Anerkennung
und Autonomie fanden. Offenbar ist es mit der
reinen Autonomie nicht getan, wie gerade die
Erfahrung in Europa zeigt, wo zahlreiche auto-
nome christliche und kirchliche Gruppen nicht
die Breitenwirkung finden, die sie sich vielleicht
selbst wiinschen. Angesichts einer erneut hier-
archisch denkenden Kirchenleitung stellt sich
aber die Frage, ob Anerkennung heute nicht vor
allem als Anerkennung der absoluten Autoritat
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der Verantwortlichen verstanden wird. Hier
kann die Erfahrung des Miteinanders von Hier-
archie und Basis in den Basisgemeinden korri-
gierend wirken: Anerkennung der Kirchlichkeit
der Basisgemeinden durch die Hierarchie be-
deutet auch die Anerkennung ihrer Autonomie

» Ort des Geistes Gottes

als Ort des Geistes Gottes. Und Anerkennung
der Autoritdt der Bischéfe als Hirten der Kirche
von Seiten der Basisgemeinden schlieBt ein, dass
man die Gemeinschaft mit diesen »Briiderng
sucht und pflegt, aber auch, dass man die Hirten
in aller Freiheit an die hohere Autoritdt Gottes er-
innert, der sich in seinem Wort, in seinem Geist
und in seinen Sakramenten auch den Christin-
nen und Christen an der Basis offenbart.

Das Getanzte nimmt mir
keiner weg

® »Das Getanzte nimmt mir keiner weg.« Die-
ses in Lateinamerika verbreitete spanische
Sprichwort gilt auch fiir die Erfahrung der Chris-
tinnen und Christen in den Basisgemeinden. Die
Erfahrung von Glaube und Hoffnung angesichts
von Elend und Gewalt wird nicht ungiiltig, wenn
ihr die Anerkennung der kirchlichen Autoritat
entzogen wird. Ebenso wird auch die Erfahrung
eines gedeihlichen Miteinanders von Basis und
Hierarchie in den Basisgemeinden nicht dadurch
wertlos, dass sie in der Gegenwart eher ausein-
anderzudriften scheinen. Beide Erfahrungen
konnen vielmehr Anregungen geben, um auch in
anderen Teilen der Welt zu einer Form pastora-
len Handelns zu finden, die unserer Welt, unse-
rer Zeit und unserem Auftrag wirklich gerecht
wird.

Stefan Silber / Anerkennung und Autonomie 171



! Joseph G. Healey/Jeanne
Hinton (Hg.), Small Christian
Communities Today - Cap-
turing the New Moment,
Maryknoll 2005.

2 Enrique Dussel, Die
Geschichte der Kirche in
Lateinamerika, Mainz 1988,
189-199.

3 Elmar Klinger, Die Kirche
der Basisgemeinden. Der
Mensch als Prinzip der
Ekklesiologie, in: Elmar
Klinger/Rolf ZerfaB (Hg.),
Die Basisgemeinden - ein
Schritt auf dem Weg zur
Kirche des Konzils,
Wiirzburg 1984, 43-57.

4 Die Kirche in der gegen-
wirtigen Umwandlung
Lateinamerikas im Lichte
des Konzils. Samtliche
Beschliisse der Il. General-
versammlung des Latein-
amerikanischen Episkopates
Medellin 24.8. - 6.9.1968,
hg. vom Sekretariat der
Deutschen Bischofskon-
ferenz, in: Stimmen der
Weltkirche 8, Bonn 1979,
11-133, v. a. Kap. 6 (Pas-
toral), Nr. 13 und Kap. 15
(Pastoral) Nr. 10-12.

5 Paulo Freire, Padagogik der
Unterdriickten. Bildung als

Praxis der Freiheit, Reinbek
bei Hamburg 1990.

6 Enrique Dussel/Johannes
Meier: Die kirchlichen Basis-
gemeinden in Brasilien, in:
Klinger/ZerfaB (Hg.), Anm. 3,
11-31; Faustino Teixeira,
Geschichten von Glauben
und Leben in den kirch-
lichen Basisgemeinden, in:
Concilium 38 (2002) 3, 273-
282; Sybille Bachmann,
Kirchliche Basisgemeinden
in Zentralamerika. Entste-
hung, Entwicklung, Gedan-
kengut, Frankfurt/M. 1993.
7 Vgl. z. B. Adveniat (Hg.),
Kirchliche Basisgemein-
schaft. Eine neue Art und
Weise Kirche zu sein, Essen
1986.

¢ Das belegt z.B. Ernesto
Cardenal, Das Evangelium
der Bauern von Solenti-
name. Gesprache lber das
Leben Jesu in Lateinamerika,
Wuppertal 1980.

9 Teixera, Anm. 6, 279,

10 Zit. nach: Radl Cervera,
Participacién ciudadana y
comunidades eclesiales de
base. Una herencia conciliar,
in: Alternativas 9 (2002)
22(23, 155-174, hier: 157.
Die Aussage wird Don Ar-

Bestellung von Einzelheften:

Diakonia kann bei Bedarf als Einzelheft bestellt
werden — auch in hoheren Stiickzahlen.
Einzelheft Euro 13,80 / sFr 24,90.
Bestelladressen siehe Impressum Seite 228,

Bestellung:

http://www.diakonia-online.net oder per E-Mail:
aboservice@herder.de
zeitschriften@herder.ch

172

Stefan Silber / Anerkennung und Autonomie

turo Lona zugeschrieben,
dem ehemaligen Bischof
von Tehuantépec in Mexiko.
" Leonardo Boff, Der
Beitrag der brasilianischen
Ekklesiogenese fiir die
Weltkirche, in: Concilium 38
(2002) 3, 312-318, hier 315.
12 José Sanchez S., Las Co-
munidades Eclesiales de
Base, expresion de un nuevo
paradigma de lglesia, in: Al-
ternativas 12 (2005) 30,
101-122, hier: 118f verweist
auf das wichtige Dokument
der brasilianischen Bischofe
«Los Obispos y las Comu-
nidades Eclesiales de Bases,
Mexiko 1983, in dem den
Basisgemeinden unter
Rekurs auf LG 26 eigene
Ekklesialitat bescheinigt
wird.

13 Marcello de C. Azevedo,
Kirchliche Basisgemeinden,
in: lgnacio Ellacuria/Jon
Sobrino (Hg.), Mysterium
Liberationis. Grundbegriffe
der Theologie der Befreiung,
2. Bd., Luzern 1996, 879-
899, hier 897, Hervor-
hebung im Original.

14 Christine Rod, Das Neue
ist schon da. Von der Kraft
und Klugheit der Frauen, in:

Franz Weber (Hg.), Frischer
Wind aus dem Siiden. Im-
pulse aus den Basisgemein-
den, Innsbruck 1988, 49-65,
hier: 51.

15 M. Azevedo, Anm. 13,
883.

16 José Sanchez S., Anm. 12,
103.

17 Vgl. José Maria Vigil, Das
Konzil und seine Rezeption
in Lateinamerika, in: Alberto
da Silva Moreira/Michael
Ramminger/Afonso Maria
Ligorio Soares (Hg.), Der un-
terbrochene Friihling. Das
Projekt des II. Vatikanums in
der Sackgasse, Miinster
2006, 65-95.

18 Franz Weber, Wenn das
Kirchenvolk Geschichte(n)
macht. Ermutigende Basis-
erfahrungen aus
Lateinamerika, in: ders.,
Anm. 14, 15-31, hier 26.

19 Carta das CEBs do 110 in-
tereclesial ao Povo de Deus:
http://www.cebs11.0rg.br/
cartafinal.html. Vgl. auch:
Weber Franz, Im Gegenwind
und Aufwind. Eindriicke
vom 11. Treffen der brasi-
lianischen Basisgemeinden,
in: DiakonIA 6/2005, 439-
444,

gut essen 1/2005
Pfingsten 2/2005
Tiere 3/2005
Sport: Spiel und Kampf 4/2005
Sakramentale Erfahrungen 5/2005
Tod — vor, bei, kurz nach der Geburt 6/2005
Aggiornamento 1/2006
Schuld 2/2006
Orte von Kirche 3/2006
Islam in Europa 4/2006
Homosexualititen 5/20006
Megatrend Spiritualitdt 6/2006

DIAKONIA 38 (2007)



