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det worden waren. Freilich lagen die Differenzen nicht
blof im Begrifflichen, sondern offensichtlich auch im
Verstindnis der Themenstellung: Wihrend bei Fuchs alle
Ausfithrungen auf die Frage hin zentriert waren, ob der
christliche Glaube ihm wesenseigene Einsichten fiir die
Lésung normativer Probleme sittlich richtigen Handelns
habe, die von anderen oder nichtglaubenden Weltan-
schauungen her nicht erreichbar sind, ging es Rotter um
die Auswirkung des Glaubens auf das gesamte Ethos.
Roos hingegen wendete die Problemstellung eher prak-
tisch-pastoral, indem er fragte, was die aufgrund der
Sinnkrise der Gesellschaft notwendige stirkere Hervor-
hebung des theologischen Moments zusammen mit den
humanwissenschaftlich-philosophischen ~ Erkenntnissen
und der sachwissenschaftlichen Analyse zur Sinnermogli-
chung beitragen kénne.

Ein Problem der gesamten Theologie

Klaus Demmer (Rom) wies unter Zustimmung des Audito-
riums auf die Unterschiede hin: wurde bei den einen die
Kommunikabilitdt sehr stark betont in der Absicht, die ge-
wonnenen Werteinsichten ins gesellschaftliche Ringen um
Orientierung einzubringen (etwa so Franz Béckle, Bonn),
wollten andere die Gefahr einer vorschnellen Anpassung an
immanentistische Modelle von Weltsicht und Ethos ver-
meiden und die Dynamik des Evangeliums zum Zuge
bringen, ohne die vielen, die anders denken und urteilen
als die Christen, als irgendwie defizient begreifen zu miis-
sen. Wieder anderen kam es in erster Linie auf die Pilot-
funktion an, die der gelebte Glaube in die Gesellschaft
hinein haben Kann, die sich iiber den Preis ihrer Sinndefi-
zite klar zu werden beginnt, und zwar niche gleich fiir das
Sinnangebot des Glaubens selber, wohl aber fiir dessen
gelebte Ausdrucksformen offen ist.

Dies zeigt, dafl sich in der Diskussion tiber die Relevanz

des Glaubens fiir das sittliche Handeln jenes allgemeine
Problem der gesamten heutigen Theologie artikuliert,
dafl sich der christliche Glaube trotz seines allgemeinen
Geltungsanspruchs in der pluralen Gesellschaft als fak-
tisch partikulir erfihrt. Trifft dies zu, so wird die Frage-
stellung kiinftig nicht mehr nur in der Polaritit von
Glaube und Vernunft verhandelt werden diirfen, sondern
es soll auch die soziale Resonanz stirker einbezogen wer-
den, wie es in sehr unterschiedlicher Weise sowohl von
Fuchs (,Mieutik®) wie von Rotter (,,Zeugnis®, ,Ermuti-
gung, die man von der Kirche her empfingt®) als auch von
Roos (,,Zugang aus dem Raum gelebten Glaubens®, Kir-
che als ,Lebensraum theologischer Tugenden® und als
»Erfahrungsgemeinschaft gelebter Weltverantwortung®)
angesprochen wurde.

Der Rolle der sittlichen Erfahrung und der Verarbeitung
der Wirkungsgeschichte des Glaubens (einschliefilich der
problematischen Auswirkungen) wird ebenfalls noch wei-
ter nachzugehen sein. Einer erneuten Klirung bedarf
auch der systematische Stellenwert des biblischen Ethos,
insbesondere auch der Bergpredigt. Vielleicht stellt sich
bei der Fortfithrung des Gesprichs in diese Richtung auch
heraus, dafl die verschiedenen Positionen trotz ihrer Un-
terschiedlichkeit so unvertriglich nicht sein miissen, so-
lange sie sich nur auch unter dem Anspruch des jeweiligen
Gegenpols begreifen: Auch der Ansatz bei der menschli-
chen Vernunft findet ja in einem glaubenden Horizont
statt und muf sich vor einem normativen Glaubensbegriff
rechtfertigen kénnen; und ebenso kann ein Konzept von
Moraltheologie, das dezidiert bei Offenbarung und
Glaube ansetzt, nicht einfach fundamentalistisch von der
Vernunft absehen, sondern mufl diesen Glauben und das
Vertrauen auf die Offenbarung verantworten. Gerade in
der Spannung der verschieden ansetzenden Positionen
konnte so ein fruchtbares Moment fiir den theologisch-
ethischen Diskurs liegen. Konrad Hilpert

Ein spannungsreicher Aufbruch

Kirchliche Basisgemeinschaften auf den Philippinen

Unter dem Oberbegriff ,Basisgemeinde® verbergen sich in
wverschiedenen Regionen recht unterschiedliche Versuche, Kir-
che und Gemeinde zu ernenern (vgl. den Beitrag in HK, Sep-
tember 1984, 424—428). Im folgenden Beitrag gibt Hermann
Janssen, Bildungsreferent bei MISSIO, einen Uberblick zur
Entwicklung und zu den Problemen Kirchlicher Basisgemein-
schaften anf den Philippinen.

Auf den Philippinen ist es in bezug auf die Basisgemein-
schaften bisher noch nicht zu einer eindeutigen Begriffs-
klirung gekommen. Es scheint aber, dafl sich der
Ausdruck ,Kirchliche Basisgemeinschaft® immer mehr
durchsetzt. Gebriuchlich sind auch ,,Christliche Basisge-
meinschaft® und — wie in Ostafrika — ,Kleine Christliche

Gemeinschaft. Daneben gibt es viele recht plastische Be-
zeichnungen in den jeweiligen Regionalsprachen. Ebenso
vielfiltig wie die Termini sind die Vorstellungen siber Basis-
gemeinschaften. Fr. Manny G. Gabriel, Begriinder und
langjihriger Leiter des Laienbildungsinstituts (Lay For-
mation Institute) in der Hochschulgemeinde an der Uni-
versitdt der Philippinen in Quezon City, Manila, fiihrt
folgende von ithm als unzureichend betrachtete Vorstel-
lungen an:

Viele Priester betrachten den Aufbau von Basisgemein-
schaften als eine pastorale Methode, um eine Riesenpfarr-
gemeinde durch Gemeinschaften von Familien aufzuglie-
dern. Sie haben erkannt, dafl die Pfarrgemeinde in
Nachbarschaftseinheiten unterteilt werden muf}, um die
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seelsorgliche Betreuung von vielleicht zwanzig- bis vier-
zigtausend Menschen mit Hilfe von Laienfithrungskrif-
ten zu gewihrleisten. Andere Pfarrgemeinden unterstiit-
zen wiederum Gebetsversammiungen, vor allem charisma-
tische Gruppen, um das spirituelle Leben der Laien zu
vertiefen. Es wird erwartet, daf diese Gruppen sich zu Ba-
sisgemeinschaften entwickeln, deren Glaubenserfahrung
in Christus zentriert ist. Auf der anderen Seite erheben so-
zialpolitisch ausgerichtete Priester und Laienfiibrer den An-
spruch, daf} die gesellschaftliche Organisation der Land-
arbeiter, Fischer, Lohnarbeiter, Obdachlosen und Rand-
gruppen fiir den Kampf um Menschenrechte und Gerech-
tigkeit die eigentlichen Basisgemeinschaften darstellen.
Oft bezeichnen sich Aktionsgruppen, die sich fiir die Un-
terdriickten und Armen einsetzen, als Basisgemeinschaf-
ten. Schlieflich betrachten einige Pfarrgemeinden die
Kirchlichen Basisgemeinschaften als eine Art Bildungs-
programm, das sowohl der Pfarrer als auch die Laienfiih-
rer zu durchlaufen haben. In dieser Sicht sind Basisge-
meinschaften eine von vielen Organisationen in der
Pfarrgemeinde — neben Familiengruppen, Jugendverbin-
den, Liturgiekreisen, Gemeindekatechesegruppen, charis-
matischen Gebetsgruppen, Cursillo-Kreisen, sozialen Ak-
tionsgruppen etc.

An diesen sehr verschiedenen Vorstellungen werden
einige Dimensionen sichtbar, die fiir Kirchliche Basisge-
meinschaften grundlegend sein diirften: spirituelle Fun-
dierung, gemeinschaftliche Organisation, pastorale Dien-
ste und gesellschaftliche Verantwortung. Der unter-
schiedliche Grad der Integration dieser Dimensionen
fithrt zu den unterschiedlichen Vorstellungen und Orga-
nisationsformen.

Eckdaten der historischen EntWickIung

Bei der erst beginnenden historischen Aufarbeitung der
Quellen der heutigen Kirchlichen Basisgemeinschaften
wird darauf hingewiesen, dafl es auf den Philippinen
schon in der spanischen Kolonialzeit ,,Christliche Ge-
meinschaften von Nachbarn® gab, die sich zu Frommig-
keitsiibungen und Nachbarschaftshilfe zusammenfanden.
Noch grundlegender ist die ausgeprigte Neigung zur
Gruppenbildung bei den malayischen Filipinos, fiir die es
in fast allen philippinischen Sprachen das Wort ,,sakop®
gibt. Es bedeutet urspriinglich ,,Groffamilie®, d. h. ,jene
Gruppe, fiir die ich verantwortlich bin“. Im weiteren Sinn
wird ,sakop“ als rituelle Verwandtschaft, Blutsbriider-
schaft, Bootsmannschaft, Genossenschaft, d.h. als eine
unterstiitzende Bezugsgruppe verstanden, in der Solidari-
tit und Verlifllichkeit erwartet werden, aber auch die als

durchaus positiv gewertete Vetternwirtschaft und Partei-
lichkeit.

In den 60er und 70er Jahren fanden in der philippinischen
Ortskirche, angeregt durch das Zweite Vatikanische Kon-
zil, aber auch durch kirchliche Entwicklungen in Nord-
und Siidamerika, viele pastorale und entwicklungspolitische
Konferenzen auf nationaler und regionaler Ebene statt.

Auf diesen Versammlungen wurde der Trend zur Basis
und zur Bildung von iiberschaubaren Organisationsfor-
men deutlich, ebenso das Suchen nach einer Integration
von Spiritualitit und Gesellschaftsverantwortung. Die
von amerikanischen Mary-Knoll-Missionaren geleitete
Di6zese Tagum im Stiden von Mindanao begann um 1970
als erstes Bistum damit, ihre 22 Pfarrgemeinden in Basis-
gemeinschaften zu untergliedern. Ein Pastoralplan dieses
Bistums nannte als Ziel der Basisgemeinschaften die For-
derung der organisatorischen, spirituellen und materiel-
len Selbstiandigkeit.

1971 wurde nach einem indischen Modell die Mindanao-
Sulu-Pastoralkonferenz gegriindet. Seither versammeln
sich alle drei Jahre die Bischoéfe und Vertreter der Priester,
Ordensleute und Laien, um den Aufbau der Ortskirche
durch Basisgemeinschaften auf der grofien Insel Minda-
nao und im islamisch orientierten Sulu-Archipel zu koor-
dinieren. Es kam jedoch zu bisher noch nicht ttberwunde-
nen Spannungen zwischen gesellschaftskritischen Laien-
fiuhrungskriften und pastoral besorgten Bischéfen. 1983
entschlossen sich die Bischofe, die Konferenz wieder
streng nach den urspriinglich pastoralen Zielen auszurich-
ten. Eine von einigen Laien, Priestern und Ordensleuten
getrennt gefithrte 6kumenische Konferenz nennt sich
seither Mindanao-Interreligitse Volkskonferenz.

In ihrem Vorbereitungspapier zur Rémischen Bischofs-
synode 1974 schrieben die philippinischen Bischofe: , Fiir
die wirksame Evangelisierung und Teilhabe unseres Vol-
kes ist es unerlifllich, in unseren Wohngebieten kleine Ba-
sisgemeinschaften zu bilden, andere natiirliche Gruppen
anzuerkennen und sie mit den grofleren Einheiten der
Pfarrgemeinde und des Bistums zu koordinieren.“ 1977
veroffentlichten sie einen gemeinsamen Hirtenbrief, in
dem sie den Aufbau von Kirchlichen Basisgemeinschaften
vom Evangelisierungsauftrag der Kirche ableiten. Wih-
rend seines Besuches auf den Philippinen (vgl. HK, April
1981, 168-170) wiirdigte Johannes Paul II. 1981 die Basis-
gemeinschaften: ,In den kleinen christlichen Gemein-
schaften, in denen sich die Mitglieder viel personlicher
kennen, kann wahre Liebe und briderliche Sorge viel
leichter geiibt werden.®

Drei Institute bzw. Bewegungen sind fiir die Bildung phil-
ippinischer Basisgemeinschaften auf nationaler Ebene von
auflerordentlicher Bedeutung. 1975 fand das erste Semi-
nar der sog. KRISKA-Bewegung statt. KRISKA, eine
philippinische Abkiirzung, bedeutet ,,Christliche Nach-
barschaftsgruppen®, die sich wochentlich zu Gebet, Bibel-
lesen und Aktionsbesprechungen treffen. 1976 kam es zur
Griindung des schon erwihnten Instituts fiir Laienbil-
dung in Manila, in dem zukiinftige Laienfithrungskrifte
von Basisgemeinschaften, die von den Pfarrgemeinden
ausgewihlt wurden, spirituell, pastoral und gesellschafts-
politisch ausgebildet werden. Schliefllich wurde 1978 die
umstrittene ,,Organisation zur Organisierung von Basis-
gemeinschaften® (Basic Christian Community — Com-
munity Organisation: BCC-CO) gegriindet. Diese kir-
chen- und gesellschaftskritische Organisation wendet sich
mit Angeboten der Bewufltseinsbildung nicht an die
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Pfarrgemeinden, sondern direkt an unterprivilegierte ge-
sellschaftliche Gruppen.

Bisher hat es zwei Versuche zur Evaluation der Kirchli-
chen Basisgemeinschaften auf nationaler Ebene gegeben.
1983 fand das Erste Gesamtphilippinische Seminar fiir
Basisgemeinschaften (Inter-BCC Seminar) in Cebu City
statt, an dem fast 200 Laien, Ordensleute und Priester wie
auch der jetzige Vorsitzende der philippinischen Bi-
schofskonferenz, Kardinal Ricardo Vidal, teilnahmen.
Das Ergebnis des Erfahrungsaustausches war: Der Auf-
bau von Basisgemeinschaften ist auf Mindanao am weite-
sten vorangeschritten; einige Didzesen in den Visayas und
auf Luzon haben sich bisher gar nicht oder nur zégernd
engagiert. Rollenunsicherheiten zwischen Bischéfen und
Priestern sowie zwischen Klerikern und Laien erschweren
oft den Aufbau von Basisgemeinschaften. Als besondere
Probleme werden Meinungsunterschiede iiber die Inte-
gration von spirituell-liturgischen und gesellschaftlich-
politischen Dimensionen der Basisgemeinschaften ge-
nannt. Trotz dieser Wachstumsschwierigkeiten wird der
Aufbau von Kirchlichen Basisgemeinschaften als pasto-
rale Prioritit von keiner Seite in Frage gestellt.

Zu dhnlichen Ergebnissen kommt eine empirische Studie
itber ,Die pastoralen Priorititen der philippinischen Bi-
schofe, die 1984 im Auftrag der philippinischen Bi-
schofskonferenz durchgefithrt wurde. Darin wird die
Bedeutung der Basisgemeinschaften fiir die philippinische
Ortskirche gerade in dieser schwierigen historischen
Phase bestitigt. Die Vorstellungen der befragten Bischofe
tiber die Ausrichtung der Kirchlichen Basisgemeinschaf-
ten gehen jedoch auseinander; sie reichen von Gebets-
gruppen tber Kleingemeinden bis hin zu gesellschaftli-
chen Aktionsgruppen. Der Trend scheint aber eindeutig
auf eine grofiere Einbindung sozialpolitischer Anliegen in
die Pastoral von Kleingemeinden zu gehen (vgl. HK, Au-
gust 1985, 380-382).

Einwande und Widerstande

Der Prozefl der Bildung von Basisgemeinschaften auf den
Philippinen ist weder geographisch noch ekklesiologisch ab-
geschlossen. Das wird besonders deutlich an den Diskus-
sionen iiber die Einwinde gegeniiber dieser pastoralen
Innovation.

Ein erster Einwand lautet, Basisgemeinschaften seien nur
auf dem Lande méglich. Die traditionellen geschlossenen
Gesellschaften von dorflichen Wohngebieten forderten
das Wachstum von Kleingemeinschaften; in den Stidten
mit hoher gesellschaftlicher Mobilitit sind Basisgemein-
schaften scheinbar nicht praktikabel. Die Praxis zeigt tat-
sachlich, dafl die Landbevolkerung den Basisgemein-
schaften offen gegeniibersteht, wihrend sich die von
Konsumdenken und Individualismus geprigte urbane
Mittelschicht eher verschliefit. Allerdings kann beobach-
tet werden, wie gerade in den stidtischen Slum-Gebieten
die Unterprivilegierten der Gesellschaft sich in duflerst
aktiven Basisgemeinschaften organisieren. Auch traditio-
nelle Stadtgemeinden, wie z.B. Santa Ana in Manila, in

denen sich einige engagierte Laien aus verschiedenen so-
zialen Schichten begegnen, zeigen erste positive Ansitze.
Wichtig scheinen dabei folgende Faktoren zu sein: das
stindige gemeinsame Bemiihen um die Vertiefung der spi-
rituellen Verwurzelung durch regelmiflige Bibelgespri-
che; die Uberschaubarkeit der Kleingruppe; der gemein-
same Versuch, die unmittelbare gesellschaftliche Situa-
tion sowohl analytisch als auch erlebnismiflig zu erfassen,
sowie kleine regelmiflige Aktionen, an denen moglichst
alle Mitglieder der Gruppe teilhaben kénnen.

Weiter wird vorgebracht, Basisgemeinschaften seien anti-
klerikal. Einige besorgte philippinische Bischéfe und Prie-
ster sehen ihre Fihrungsrolle durch die Aktivititen von
engagierten Laienfiihrungskriften in Basisgemeinschaf-
ten bedroht. Wenn diese Rollenunsicherheit noch durch
Differenzen iiber die Integration von spirituellen und ge-
sellschaftlichen Dimensionen der Basisgemeinschaften
verstirkt wird, kann es zu ernsten Spannungen und dro-
henden Spaltungen kommen, wie die schon erwihnte Pro-
blematik der Mindanao-Sulu-Pastoralkonferenz zeigt.
In der Tat setzen sich viele engagierte Priester, Laien und
auch Bischofe fiir eine allmihliche Umwandlung der au-
toritiren in partizipatorische Kirchenstrukturen ein.
Diese kirchliche Umstrukturierung st gelegentlich, be-
sonders in Gebieten mit gesellschaftspolitischen Spannun-
gen, unbewiltigte Angste aus. Dennoch ist es bemerkens-
wert, dafl sich die Kirchlichen Basisgemeinschaften auf
den Philippinen in der Regel nicht als Protest- oder Elite-
gruppen verstehen, sondern bewufit als Gemeinschaften
innerhalb der Pfarrgemeinde. In bewzhrten Basisgemein-
schaften scheint die Entwicklung von Laiendiensten und
einer damit verbundenen eigenstindigen Laienspirituali-
tit auch zu einem besseren Rollenverstindnis der Priester
zu fithren. Neben der Feier der Eucharistie besteht die
wichtigste Aufgabe der Priester in der stindigen Ge-
sprachsbegleitung und Weiterbildung der Laienfithrungs-
krifte sowie in der Ermoglichung von regelmifligen
Kontakten der einzelnen Gemeinschaften untereinander.

Zu der Befiirchtung, Basisgemeinschaften bedrohten die
Vereine und Verbinde, ist zu sagen: Es kann nicht geleug-
net werden, dafl es gelegentlich, vor allem auf der siidli-
chen Insel Mindanao, zu ernsthaften Auseinandersetzun-
gen von Basisgemeinschaften und traditionellen kirchli-
chen Vereinen bzw. neuen charismatischen Bewegungen
kommt. Regierungsnahe Massenmedien greifen solche
Vorfille gerne auf, um einen Keil in die Kirche zu treiben.

Fur die Regierung ein Dorn im Auge

Verantwortliche Laienfithrer und Priester sehen diese
Problematik durchaus und versuchen, neue Wege zu fin-
den. Sie halten daran fest, dafl die bestehenden Vereine
und Verbinde unverzichtbarer Teil der traditionellen Kir-
chenstruktur sind, die auf die pastoralen und gesellschaft-
lichen Herausforderungen fritherer Jahre wirksam geant-
wortet haben. Nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil
wurde jedoch besonders von den Basisgemeinschaften die
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Verantwortlichkeit der Ortskirche hervorgehoben und in
kleinen Gemeinschaften auch wirklich praktiziert. Dieser
neuen ekklesiologischen Entwicklung miissen auch die
Vereine und Verbinde Rechnung tragen. Die allmihliche
Veridnderung der kirchlichen Strukturen werden sich in
einem schmerzlichen Klirungsprozef auch auf die Laien-
organisationen auswirken. Dieser Prozefl wird nicht zu-
letzt auch davon geprigt sein, wie die schon oft erwihnte
schwierige Integration der spirituellen und gesellschafts-
politischen Dimensionen verstanden wird.

Mit dieser Problematik hat der Einwand zu tun, Basisge-
meinschaften stiinden in Opposition zur Regierung. Den
gegenwirtigen philippinischen Machthabern sind die Ak-
tivititen und Proteste der Basisgemeinschaften ein Dorn
im Auge. Das geht deutlich aus bekanntgewordenen Ge-
heimpapieren und aus der blutigen Verfolgung von enga-
gierten Laienfithrungskriften und Priestern hervor.
Manny G. Gabriel von dem oben erwihnten Laienbil-
dungsinstitut weist auf die politische Verfolgung der
christlichen Basisgemeinschaften der frithen Kirche hin.
Er hilc die Spannung zwischen Kirche und Staat fiir un-
vermeidbar, solange der christliche Glaube inmitten der
menschlichen Geschichte lebendig bleibt. Kein Christ, der
sich fiir ,das Reich der Gerechtigkeit und der Liebe® ein-
setzen will, konne die gesellschaftlichen Gegebenheiten
einfach iibergehen, denn sein Glaube ziele auf deren Ver-
inderung. Aber gerade weil sich Basisgemeinschaften auf
die gegenwirtige Gesellschaft einliefen, seien sie sowohl
der Verfolgung als auch der Infiltrationsgefahr von
Hlinks® und ,rechts® ausgesetzt.

Bischof Julio Labayen, einer der progressiven und zu-
gleich umstrittenen Kirchenminner auf den Philippinen,
hat sich kiirzlich — mit Berufung auf lateinamerikanische
Erfahrungen — zu dieser brennenden Problematik, beson-
ders im Hinblick auf die sogenannten Volksbewegungen,
geiduflert. ,Von ihrer Grundlage und ihrem Wesen her ist
die Basisgemeinde Kirche. Sie ist eine Gemeinschaft, die
den christlichen Glauben lebt und dariiber reflektiert und
Mittel und Wege sucht, um ihm in der Welt heute einen
authentischen Ausdruck zu geben. Christen, die nach po-
litischen Losungen suchen, kommen her von dieser Bemii-
hung der Basisgemeinde, in der Welt zu agieren. Der
christliche Glaube fl6f8t ihnen das Gebot zu politischem
Handeln zugunsten von Gerechtigkeit und Mitwirkung
an der Verwandlung der Gesellschaft ein. Die Gefihr-
dung schliefflich, mit der die Basisgemeinden konfrontiert

werden, besteht darin, ob sie fiir diese politische Aufgabe *

instrumentalisiert werden oder nicht oder ob sie einfach
daraufhin umgekrempelt werden. Die Basisgemeinde darf
nicht mit politischen Organisationen und Volksbewegun-
gen identifiziert werden® (Weltkirche 3/1985, S. 69-70).

Theologische Perspektiven

Wilfried Weber untersucht in einer vergleichenden Studie
JTranszendentales und innerweltliches Heil im Christen-
tum Lateinamerikas und der Philippinen®. Fir die gegen-
wirtige theologische und kirchliche Erneuerung in diesen

Regionen sind seiner Meinung nach folgende Kennzei-
chen typisch: ein vertieftes Schriftverstindnis, ein Neu-
entdecken der eigenen Geschichte und Kultur und
schliefflich ein geschirftes soziales und politisches Be-
wufitsein. Neben einer lebendigen Volksfrommigkeit und
den immer noch weitverbreiteten traditionellen Formen
der Theologie gewinnen ihm zufolge drei grofie Bewe-
gungen in der nachkonziliaren Epoche an Bedeutung: die
verschiedenen Richtungen der Befreiungstheologie, die
charismatisch-pentekostalen Bewegungen und die Versu-
che der Inkulturation.

Die erst in den Anfingen stehende philippinische Befrei-
ungstheologie wie auch das theologische Suchen in den
Kirchlichen Basisgemeinschaften betonen bewufit das bi-
blische Fundament von Glaube und Theologie. Die Ge-
stalt Jesu und die Vision vom Gottesreich sind dabei
zentrale Themen. Gesellschaftsanalytische Ansitze sind
auf den Philippinen eher schwach ausgebildet. Als wich-
tigste Befreiungstheologen sind die philippinischen Jesui-
ten Carlos H. Abesamis und Antonio B. Lambino zu
nennen. Die Umsetzung befreiungstheologischer Ansitze
in praktische Modelle geschieht vor allem beim National-
sekretariat fiir Soziale Aktion (NASSA) der Bischofskon-
ferenz und bei der Mindanao-Sulu-Pastoralkonferenz, in
der die Ideen des erst kiirzlich aus der Haft entlassenen
kirchlichen Laienfithrers Karl Gaspar zu spannungsgela-
denen Impulsen fiihren.

Die charismatisch-pentekostalen Bewegungen suchen die
Einheit von Heil und Heilung. Sie bilden briiderliche
Heilsgemeinschaften von engagierten Christen, die eine
personliche Entscheidung fiir Christus getroffen haben.
Das Wirken des Geistes soll fiir sie zur erlebbaren Wirk-
lichkeit werden. Wihrend die befreiungstheologische Li-
nie von der Verinderung der gesellschaftlichen Struktu-
ren ausgeht, beginnt die charismatisch-pentekostale Linie
mit dem erneuerten Bewufitsein des einzelnen Christen.
Wenn diese beiden Linien aufeinandertreffen, kann es zu
anfinglichen Spannungen kommen, bis in einem gemein-
samen Klirungsprozef erkannt wird, dafl beide, wenn
auch in umgekehrter Folge, die personliche und die gesell-
schaftliche Erneuerung anstreben. Ein solcher Prozefl
steckt auf den Philippinen erst in den Anfingen.

Der philippinische Jesuit und frithere Bischof von Malay-
balay auf Mindanao, Francisco F. Claver, kommt aus sei-
ner intensiven Erfahrung mit Basisgemeinschaften zu der
Erkenntnis, daff es nicht so sehr entscheidend ist, ob
christliche Gruppen vom sozialpolitischen Handeln oder
vom spirituellen Suchen her ihren Auftrag entdecken.
Wichtig sei nur, daf} sie ithrem einmal erkannten Weg kon-
sequent folgten. Dann wiirden die Aktivisten die Spiritua-
litat und die Charismatiker die Gesellschaftsverantwor-
tung entdecken. Bischof Claver, eine anerkannte Fith-
rungspersonlichkeit in der philippinischen Basisbewe-
gung, betont als dritte Dimension die kulturelle Verwur-
zelung von Glaube und Theologie. Als Angehériger einer
philippinischen Stammesminderheit und als ausgebildeter
Ethnologe weiff er um die bedrohte Identitit seiner
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Landsleute. In der Prilatur Malaybalay unternahm er den
Versuch, politisch inspirierte Befreiungstheologie und
Riickbesinnung auf die eigene Kultur in einer zeitgemi-
fen Volkspastoral miteinander zu verbinden.
Der bedeutendste Katalysator einer philippinischen
Theologie sind jedenfalls, so schluffolgert Wilfried We-
ber, Kirchliche Basisgemeinschaften, in denen sich der
Glaube des Volkes unmittelbar artikulieren kann.
Hermann Janssen
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Vom 23. September bis 6. Oktober tagte in Rom die Syn-
ode der ukrainischen Kirche. An ithr nahmen 17 Bischofe
(von insgesamt 20) aus der Diaspora (vorwiegend aus Eu-
ropa, aus den USA und Kanada) teil. Die Synode konnte
zum erstenmal im Vatikan abgehalten werden. Dies
diirfte kein Zufall sein, denn darin driickt sich die beson-
dere Wertschitzung des gegenwiirtigen Papstes fiir die
ukrainische Kirche aus. Johannes Paul II. versuchte dieser
schon mehrmals mehr entgegenzukommen als sein Vor-
ginger Paul V1., der sich zum Arger mancher ukraini-
scher Bischofe gegeniiber den jeweiligen Forderungen der
Ukrainer aus 6kumenischen Griinden (Beziehungen zum
Moskauer Patriarchat und zur Orthodoxie insgesamt)
stirker zuriickhielt. Vor der Synode berichtete der Nach-
folger von Kardinal Slipyj als Groflerzbischof von Lem-
berg, Kardinal lwan Myroslav Lubachivsky, iiber das
Anwachsen der in der Sowjetunion verbotenen ukraini-
schen Kirche, vor allem in der West-Ukraine. Nach dem
Bericht Lubachivskys gibt es gegenwirtig innerhalb der
Sowjetunion etwa 4,5 Millionen ukrainische Katholiken
mit ,einigen® hundert Klerikern, 10 Bischéfen und ca.
1000 Ordensfrauen im Untergrund. Ukrainische Katholi-
ken gebe es nicht nur in der West-, sondern auch in der
Zentral-Ukraine, in Weilruffland und in Sibirien. Die
Synode beschiftigte sich auch mit der Frage der Legalisie-
rung ihrer Kirche innerhalb der Sowjetunion. Sie lehnte
eine Wiederzulassung um den Preis einer Loslésung von
Rom ausdriicklich ab. Eine solche kime nur in Betrachrt,
wenn Kirchenfreiheit gewihrt werde und der sowjetische
Staat sich nicht in die inneren Angelegenheiten der Kirche
einmische. Im Rahmen der Audienz, die Johannes Paul II.
den an der Synode versammelten Bischéfen am 5. Okto-
ber gewithrte (vgl. Osservatore Romano, 6. 10. 85), rich-
tete Kardinal Lubachivsky an den Papst erneut die Bitte,
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es moge ein eigenes ukrainisches Patriarchat errichtet
werden. Der Papst ging, wie seine Vorginger auch, in sei-
ner Ansprache auf diese Bitte nicht ein, aber versicherte
die ukrainische Kirche seiner besonderen Wertschitzung
und Solidaritit als ,erster slawischer Papst”.

Die Herbstvollversammlung der Deutschen Bischofskonfe-
renz fand vom 23. bis 26. September in Fulda statt. Neben
den bereits an anderen Stellen dieses Heftes behandelten
Themen (20. Jahrestag des Briefwechsels zwischen den
polnischen und den deutschen Bischofen vgl. S. 525,
Neue Medien S. 499, Wahl eines stellvertretenden Vorsit-
zenden S. 515) befafite sich die Bischofskonferenz im
Rahmen eines Studientages mit Fragen der ,extrakorpora-
len Befruchtung . Absicht war nicht, zu einer abschlieffen-
den Beurteilung dieses Fragenkomplexes zu kommen. Als
Fachleute waren der Rechtsmediziner Hans Bernbard
Wuermeling (Erlangen) und die Moraltheologen Hans
Demmer (Rom) und Bernhard Fraling (Wiirzburg) eingela-
den. Als Grundlinien der Diskussion zeichnete sich dabei
u.a. folgendes ab: Die Befruchtung auflerhalb des Kor-
pers der Mutter und die Einfithrung des Embryos in die
Gebirmutter werden als ,,auf keinen Fall sittlich zulissig®
betrachtet bei alleinstehenden Frauen, nicht verheirateten
Paaren, bei Beteiligung von Dritten als Samenspender,
eventuell unter Inanspruchnahme von Samenbanken so-
wie im Fall der Inanspruchnahme von ,Leihmutter-
schaft®. Schwierig sei die Beurteilung einer extrakorpora-
len Befruchtung von Ehepaaren. Zuriickhaltend sei man
daher aus folgenden Griinden: Wenn eheliche Vereini-
gung und Zeugungsakt auseinandertriten, gefihrde dies
die leibliche Gestalt der ehelichen Liebe; der Frage nach
dem Umgang mit den befruchteten, aber keine Verwen-



