Dokumentation Concilium

Unter der Verantwortung des Generalsekretariats

Gruppen und
christliche Lebensstile

Sektion VI der Vierten Vollversammlung des
Okumenischen Rats der Kirchen hatte urspriing-
lich den Titel: Auf der Suche nach einem neuen
christlichen Lebensstil. Im Lauf der Besprechun-
gen zeigte sich aber, dafl im Gesamtbereich aller
Kirchen viele «Lebensstile» respektiert werden
miissen, man sich also der wenig gebriuchlichen
Mehrzahlform bedienen muBte.

Auch in der Katholischen Kirche kann man
schwerlich von nur einem Lebensstil reden. Die
verschiedenen Beitrige zu dieser Nummer lassen
deutlich erkennen, daB innerhalb des einen Be-
kenntnisses zum ewigen Leben eine Vielfalt exi-
stentieller Erfahrungen der eschatologischen Wirk-
lichkeit auftritt. Diese Vielgestaltigkeit des Le-
bensstils kommt noch sichtbarer zutage, wenn man
die vielen Gruppierungen in der Kirche, die alle
einen eigenen Lebensstil zu entwerfen versuchen,
niher betrachtet.

Diese Dokumentation will keine erschopfende
Aufzihlung all dieser Gruppierungen geben, deren
Zahl tibrigens z.7Z. bereits die Tausend iiber-
schreitet. Vielmehr soll um Aufmerksamkeit fiir
das Phinomen dieser Gruppierungen iiberhaupt
geworben und auf ihren internationalen Charakter
hingewiesen werden. Dabei interessierte es uns
auch, welche sozialen GesetzmiBigkeiten und
psychologischen Motive hinter dieser weitver-
breiteten Gruppenbildung stehen.r Geht es viel-
leicht um die Ablésung veralteter Ordensspirituali-
taiten? Ist es ein Ausdruck von Unzufriedenheit
mit den kirchlichen GroBstrukturen wie Pfarrei
und Bistum? Oder ist alles eine religiése Flucht
vor der Einsamkeit?

Indem wir vor allem ihre internationale Ver-
breitung beriicksichtigten, haben wir aus diesen
Gruppen einige ausgewihlt und den verantwort-
lichen Leitern dieser Gruppierungen eine Liste mit
Fragen zukommen lassen, die von allen ausfiihrlich
beantwortet wurde. Neun von ihnen werden in
dieser Dokumentation besprochen; dabei haben
wir uns so eng wie moglich an die Formulierungen
der erwihnten Antworten gehalten. Die Fragen

waren folgende: Welchesist das Ziel Threr Gruppe?
Ist Thre Gruppe nur fur Verheiratete zuginglich?
Gehoren die Mitglieder IThrer Gruppe zu einer
sozialen oder geistigen Oberschicht oder kommen
die Mitglieder auch aus der Arbeiterbevolkerung?
Von welchen theologischen Gedanken wird Thre
Gruppe hauptsichlich getragen? Konnen Sie eine
zusammenfassende Formel fur die Glaubenswitk-
lichkeit geben, aus der Thre Gruppe lebt? Kennen
Sie andere Bewegungen, die von gleichem Geiste
getragen werden? — Die Antworten auf diese sechs
Fragen sind die Grundlage der folgenden Dar-
legungen. Da diese Antworten von den betreffen-
den Gruppen selbst gegeben wurden, hat die Dat-
stellung vor allem den Charakter einer Selbstver-
stindniserklirung dieser Gruppen. Sie liBt also
noch Raum fiir eine kurze Bewertung vom Ge-
sichtspunkt der Religionssoziologie und der er-
neuerten Ekklesiologie. Lassen wir also zunichst
die Gruppen selbst zu Wort kommen.

I.CHARAKTERISIERUNG
DER VERSCHIEDENEN GRUPPEN

1. Focolarini

Der Name leitet sich vom italienischen Wort «fo-
colare» (Herdstatt) her; er wurde spontan von
AuBenstehenden gefunden, die vom christlichen
Lebensstil der Mitglieder dieser Bewegung an-
geriihrt waren. Der offizielle Name lautet «Opera
di Maria».2

Die Bewegung entstand wihrend des zweiten
Weltkrieges aus dem Bediirfnis nach Solidaritit
und dem Wunsch nach Einheit. Wihrend der Luft-
angriffe auf Trient (Norditalien) kamen ecinige
Midchen unter Leitung von Chiara Lubich regel-
miBig in den Luftschutzkellern zusammen. Sie
selbst schreibt iiber diesen Beginn: «Wit standen
ununterbrochen und in vollem BewuBtsein dem
Tod gegeniiber. Diese fast pausenlose Meditation
weckte in unseren Herzen den Wunsch, diese
Augenblicke, die die letzten unseres Lebens sein
konnten, ganz Gott zu schenken. Wir erinnerten
uns an die Worte des Evangeliums: «Nicht wer
sagt: Herr, Herr, sondern wer den Willen meines
Vaters tut, der hat mich lieb...» Unser Leben
wurde von Grund auf anders, nachdem wir zum
Fundament jeder Tat gewihlt hatten: Vor allem
die ununterbrochene gegenseitige Licbe!> Die
Liebe begann zu zirkulieren — mit dem Ergebnis,
dafB materielle und geistige Giiter gemeinschaft-
licher Besitz wurden.»
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Durch ihren jugendlichen Schwung hatte die
Bewegung etwas Ansteckendes, vor allem fiir
junge Menschen. In wenigen Monaten wurde die-
ser Lebensstil von fast fiinfhundert Menschen an-
genommen. Sowohl die Midchen wie auch — seit
dem Jahre 1949 — die Jungen wohnten gemeinsam
und lebten wie die ersten christlichen Gemeinden
in Giitergemeinschaft. Die itiberzeugende Kraft
ihres Lebens lag vor allem im unverkiirzten und
mit jugendlichem Schwung erfahtenen Leben
nach dem Evangeliumund in der Nachfolge Christi:
Das Evangelium «ohne wenn und aber» («ohne
Glossen»); Jesus «ohne wenn und aber». Besucher
aus anderen Lindern, die den Focolarini in Italien
begegnet waren, machten die Bewegung in ganz
Europa bekannt. Aber auch bei diesem schnellen
Erfolg wulite die Gruppe den Charakter ihrer Be-
wegung zu bewahren. Es gibt keine Mitgliedskar-
ten, keine Einschreibung ; man gehtrt dazu, sobald
man den Geist der Bewegung aus freier Wahl lebt.

Die Focolarini sind in erster Linie eine Laienbe-
wegung, anfangs nur jingerer Menschen; spiter
gehorten auch Verheiratete dazu. Man iibte seinen
Beruf weiterhin aus. Das charakteristische Aposto-
lat sehen die Focolarini im personlichen Zeugnis,
im Leben nach dem Evangelium «ohne wenn und
aber» im Dasein eines jeden Tages; sie wollen nicht
andere bekehren, sondern in jedem Nichsten
Christus dienen: «ohne wenn und aber». So trigt
die Bewegung tatsichlich die Signatur von Life and
Work, was den Focolarini die Kontakte mit Anders-
denkenden erleichtert und ihnen eine selbstver-
stindliche 6kumenische Haltung verleiht. Vor
allem mit Lutheranern und Anglikanern haben sie
lebendige Kontakte. Ein lutherischer Freund der
Bewegung aus Augsburg charakterisiert die Foco-
larini wie folgt: «Auch unter Christen verschiede-
ner Bekenntnisse kann die Anwesenheit Christi in
ihrer Mitte spiitbate Wirklichkeit werden, ohne
daf dabei Fragen der Lehre und internen Ordnung
minimalisiert werden; im Gegenteil, die Praxis
zeigt, daB diese Einheit im Namen Jesu eine Quelle
schpferischer Kraft ist.» Auch Nichtchristen und
Kommunisten fiihlen sich durch diese Bewegung
stark angesprochen. In den meisten Lindern, wo
diese Bewegung Wurzel geschlagen hat, bringt
eine sogenannte Mariapoli die Freunde aus den
verschiedensten Berufen und der verschiedensten
Alter zusammen. Das geschieht einmal im Jahr,
zur Pfingstzeit. Eine solche Mariapoli ist gedacht
als Querschnitt durch die christliche Gesellschaft,
als eine Art Mikrokosmos der Kirche. In Incisa bei
Florenz wurde begonnen, was heute eine schnell

wachsende Stadt ist: eine stindige Mariapoli — eine
kleine Modellstadt mit allem Zubehor: Industrie,
Landwirtschaft, zwei internationalen Bildungs-
schulen fiir Jungen und Midchen, die in diesem
Leben ihre Erfahrungen machen wollen. Dieser
Zusammenhang untereinander wird gefestigt durch
ein in allen modernen Sprachen erscheinendes
Monatsblatt «Neue Stadt» (Nieuwe Stad, Citta
Nuova, Nouvelle Cité, Niva Civito, Ciudad Nueva,
Cidade Nova, New City). Die Zeitschrift bringt vor
allem Artikel tber die Spiritualitit, personliche
Erfahrungen und Informationen iiber die Bewe-
gung. Der eigentliche Kern der Bewegung wird
von den Focolarini gebildet, die in Gruppen von
fiinf bis fiinfzehn, gemil von Rom gutgeheillenen
Satzungen, als Gemeinschaft unter den Menschen
wohnen. HEng mit ihnen verbunden sind die ver-
heirateten Glieder, die in ihrer eigenen Familie und
im eigenen Arbeitsbereich bleiben. Um diesen
Kern gruppiert sich eine Abteilung Freiwilliger,
die am gemeinsamen Apostolat teilnehmen. Dar-
iiber hinaus gibt es sympathisierende Freunde. Aus
der Spiritualitit der Focolarini sind auch schon
eine aktive und eine kontemplative Ordenskon-
gregation sowie mehrere Weltklerusgruppen her-
vorgegangen. Der theologische Hintergrund der
Bewegung ist die Uberzeugung von der Gegen-
wart Christi und die lebendige Stimme des unver-
kiirzten Evangeliums: «Wo zwei oder drei in mei-
nem Namen vereinigt sind, da bin ich in ihrer Mit-
te.» Maria, die den Menschen und der Gesellschaft
Jesus gibt, ist fiir sie ein inspirierendes Lebensmo-
dell. Die Meditation und das lebendige Wort des
Evangeliums, das fiir sie tigliche Richtschnur ist,
nehmen einen wichtigen Platz ein.3

Die Gruppe lebt von «Jesus in unserer Mitte».
Bevor sie zu Hause oder an ihrem Platz in der Ge-
sellschaft etwas unternehmen, fragen sich die Fo-
colarini, ob sie im Namen Jesu zusammen sind, so
daB er in ihrer Mitte wirken kann. Es liegt etwas
Jugendliches und Gewinnendes tiber der Einfach-
heit dieser Bewegung und in dem Enthusiasmus,
mit dem ihre Glieder an einer besseren Welt arbei-
ten. Sie hat etwas von den Fioretti des heiligen
Franziskus und von der gesellschaftlichen Be-
wegtheit der Pfingstbewegung an sich. Die Initia-
toren der Bewegung sahen, dal3 nicht die Biicher der
Gelehrten und Denker, sondern das Evangelium
Worte des Lebens enthilt. Mit jugendlicher Kon-
sequenz setzten sie sich fiir die ganze Erfahrung
dieser Worte ein. Obwohl die Bewegung feste
Verbindung zur Hierarchie hat und von Rom aus
zentral geleitet wird, kénnen Mitglieder anderer
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christlicher Kirchen aktiv am Leben der Bewe-
gung teilnehmen, und sie gehéren wirklich dazu.
Zu den Freunden und Nahestehenden gehoren
auch Nichtchristen und Menschen, die sich zu
keiner Religion bekennen, aber durch das eine
oder andere Element dieser Bewegung angezogen
werden; fiir die Focolarini sind sie keine getrenn-
ten Briider und Schwestern, sondern Briider und
Schwestern schlechthin. Durch ihre spontane Ge-
meinschaftsbildung sind sie ein wirksames Heil-
mittel gegen die gesellschaftliche Vereinsamung
des modernen Menschen.

2. Equipes Notre-Dame

Als im Jahre 1935 Pére Doncceur vor einigen fran-
zbsischen Ehepaaren eine neue Sicht auf die Ehe
aufzeigte und er im Jahre 1937 fiir diese Ehepaare
eine Binkehrzeit leitete, war die Grundlage fiir
diese Ehepaar-Bewegung gelegt.4 Im Jahre 1938
baten diese Ehepaare Abbé H.Caffarel, thnen bei
der Entdeckung des christlichen Reichtums ijhrer
Eheliebe behilflich zu sein. Diese erste Periode
bis zum Kriegsjahr 1940 war die Zeit gemeinsamen
Suchens nach einer gemifBen christlichen Spirituali-
tit fiir die Verheirateten. Durch die Kriegsereig-
nisse des Jahres 1940 wurden fast alle jungen fran-
zosischen Familien auseinandergerissen, weil die
Minner zum Militirdienst einberufen wurden.
Das gab den Equipes neue Moglichkeiten zu tat-
kriftiger Hilfe in den schweren materiellen und
geistigen Noten, die aus dieser erzwungenen
Trennung hervorgingen. Studienzusammenkiinfte
kamen einer Vereinsamung der verheirateten
Frauen der Equipes zuvor und brachten gleich-
zeitig neue Einsichten in die christliche Ehewirk-
lichkeit. Das fiihrte zur dritten Entwicklungsperio-
de — in die Zeit nach dem Krieg, nach 1945: zum
Exrscheinen der Zeitschrift « L’ Anneau d’Or», die
von Anfang an ein hohes Niveau hatte und auch
auBerhalb der Equipes gute Aufnahme fand. Aber
gleichzeitig zeigte sich eine Krise in den Equipes:
Die Periode der Improvisation und des etsten
Schwungs war vorbei; der wiedergewonnene
Friede brachte einen gewissen euphorischen Zu-
stand mit sich, der die Besinnung auf die Ehe als
unndtigen Zeitverlust erscheinen lieB. Der In-
spirator der Anfangszeit, H.Caffarel, versuchte ge-
gen die Krise anzugehen, indem er fiir die Bewe-
gung eine Satzung formulierte, in welcher neben
der «Mystik» der Bewegung auch die Disziplin
und die Strukturen einen Platz bekamen. Die Fest-
legung bestimmter Verpflichtungen (gemeinsames

Beten; sich zusammensetzen, um MiBverstind-
nisse durchzubesprechen und sich neu zu orientie-
ren — «le devoir de s’asseoir» —; monatlich ein
Studienthema und jihrlich eine Einkehrzeit von
mindestens zwei Tagen) bewirkte, daB3 viele Ehe-
paare die Bewegung verlieBen. Trotzdem war
diese «Charta» auch ein Faktor der Festigung und
strengeren Auslese. Die gegenseitige Hilfe, die die
Ehepaare einander gaben, wurde stirker und wirk-
samer. Im Jahre 1950 wurde die «Charta» voll
bejaht; es begann eine Periode internationaler Aus-
breitung. Vor allem die Zusammenfassung der
tatsichlichen christlichen Sichten auf die Ehe, die
als Dokument fiir das Zweite Vatikanische Konzil
vorgeschen war, machte die Bewegung interna-
tional bekannt und angesehen.s Die Internationa-
lisierung der Bewegung warf aber ein neues Pro-
blem auf: Sollte sie in Zukunft zentral von Frank-
reich aus geleitet werden, oder sollte man ver-
suchen, der Bewegung in den einzelnen Lindern
ein eigenes Gesicht zu geben? Zunichst entschied
man sich fiir eine zentrale Leitung von Frankreich
aus. Trotzdem wuchs die Bewegung weiter: in
Frankreich natiirlich am meisten; aber auch in
etwa dreifig anderen Lindern (in fiinf Kontinen-
ten) entstanden Equipes. Zur Zeit gibt es 2700
Equipes, denen mehr als 16000 Ehepaare ange-
schlossen sind. Anfangs stand die Vertiefung der
Ehespiritualitit im Vordergrund; heute sehen
sich die Gruppen mehr und mehr zu einem be-
sonderen Apostolat berufen: der Kirche in dieser
Zeit von der Familie aus neue Méglichkeiten und
neuen Schwung zu geben; wie P. Loew es beim
letzten KongreB in Anlehnung an Daniélou und
Congar sagte: «Wir sollen keine Verbreiter von
Unsicherheiten, sondern Verkiinder von Sicher-
heiten sein.»

Caffarel selbst bringt darin eine Nuance an, indem
et den Charakter der Bewegung «nicht als Aposto-
latsbewegung, sondern als Bewegung von Apo-
steln» beschreibt.

Die Bewegung erreicht eine Oberschicht ver-
heirateter Christen, findet aber wenig Echo in
Arbeiterkreisen. Das ist bestimmt nicht auf soziale
Diskriminierung zuriickzufithren, sondern eher
auf das intellektuelle Niveau, das die Verpflich-
tungen und die Spiritualitit der Bewegung vor-
aussetzen. Die Vertiefung der Lehre wird bei den
Equipes Notre-Dame immer einen groBeren Platz
einnehmen als bei anderen dhnlichen Gruppie-
rungen (z. B. bei dem «Mouvement Familial Chré-
tieny), die auf die Praxis des Apostolats unmittel-
barer ausgerichtet sind.
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3. Cursillos de Cristiandad

Die Cutsillos de Cristiandad sind eine Bewegung
kleinerer Gruppen,® straff organisiert, in ihrer
Struktur mehr oder weniger von der Zellenidee
des Marxismus inspiriert, mit einem deutlichen
Akzent auf der moralischen Formung («Das Riick-
grat des Christentums seinly). Das Bildungspro-
gramm der Gruppen zeigt den Charakter konse-
quent geplanter Schulungs- und Ubungskurse. Die
Bewegung entstand im Jahre 1949 auf Palma de
Mallorca. Sie ist in sechsundvierzig Lindern, vor
allem des spanischen Sprachgebiets verbreitet.

Das Ziel der Cursillos: Instrument fiir die Er-
neuerung bewuBt christlichen Lebens sein. Das
versucht man in erster Linie zu erreichen, indem
man verheiratete Lalen zu einem dreitigigen
Kurs zusammenbringt, in dem ihnen die Gt6Be
des Christentums bewuBt werden soll. Man ver-
sucht die Kursteilnehmer in diesen drei Tagen die
Schénheit und Grofie des Christentums systema-
tisch etfahren zu lassen. In bestimmten Abstinden
folgen diesem Anfangskurs kurze Wiederho-
lungskurse, bei denen von den Errungenschaften
und Methoden der Psychologie voller Gebrauch
gemacht wird. Threrseits sollen diese «Christen mit
Riickgrat» auf ihre Umgebung Einfluf nehmen.
Obwohl man dabei zunichst an die Familien denkt
(die christliche Familie als Zelle einer besseren
Welt), werden auch Kurse fiir jiingere Menschen
von 16 bis 21 Jahren organisiert.

Die Cursillos wenden sich an alle Schichten und
Stinde. Am liebsten bringt man in einem Kuts alle
Kategorien der Gesellschaft zusammen, um damit
einen wirklichen Querschnitt durch die Gesell-
schaft zu haben und so einen Aktionsradius zu
schlagen, der alle Ringe der Gesellschaft erreicht.
In den drei Tagen der ersten Formung soll unter
den Kursteilnehmern eine volle Verbriidderung
aus dem Geiste des Evangeliums zustande kom-
men. Dabel wird ein strenger Ausleseprozell vor-
genommen, um sicherzustellen, daB sich gerade
die besten in den Cursillos engagieren: also jene
Persénlichkeiten, die in ihren Kreisen wirklich
EinfluB haben. Die Cursillos treten in ihrer Gruppe
wochentlich zusammen, um sich selbst und einan-
der Rechenschaft von ihren Erfolgen zu geben;
diese Zusammenkiinfte sind die sogen. Ultreyas.
Jede Gruppe hat einen ausgebildeten Leiter. Er-
fahrung der Gegenwart Christi, und zwar derart,
daB man andere zu Mitgenossen dieser Erfahrung
machen mdochte, ist das Hauptziel der Ubungskur-
se. BewuBt wird von hohen Zahlen und groBer

Verbreitung abgesehen; dagegen wird stets auf
Qualitit Wert gelegt. Ein Zuviel an Organisation
wird dngstlich vermieden. Gleichzeitig will man
verhiiten, daBl die Kursteilnehmer von den iib-
lichen Strukturen der Pfarrei absorbiert werden.
Der theologische Hintergrund der Cursillos ist
eine umfassende Idee von der Kirche als mysti-
schem Leib Christi, in welchem dieser Mensch
einen unersetzlichen Platz hat. Als Cussillista hat
man im BinfluBbereich des spanischen Katholi-
zismus ein gesellschaftliches Ansehen, so daf3 der
Leiter darauf hinweisen muBte, es sei trotz allem
wichtiger, Christ zu sein als Cursillista.? Es ist ein
Hoffnungszeichen, daB die Bewegung der Cur-
sillos auch unter den Arbeitern Anhinger hat
und wahrscheinlich mehr in Spanien als auBet-
halb Spaniens bekannt ist. Im Gegensatz zum
Opus Dei sind die Cuzsillos wirklich ins Volk ein-
gedrungen.8 Zwar hat sich auch um die Cursillos
ein Schleier des Geheimnisvollen gelegt, vor allem
in Hinsicht auf ihre innere Organisation; aber er ist
lange nicht so undurchdringlich wie die Geheim-
nistuerei um das « Opus Dei». Wenn der Geist der
Pastoralkonstitution «Gaudium et Spes» einmal
in die Cursillos ganz eingedrungen ist, werden sie
wohl das Instrument einer echten Erneuerung im
spanischen Laienstand werden kénnen.?

4. Jumbi-kai

Wenn die japanische Bewegung « Jumbi-kai» auch
viel Ahnlichkeit mit den Cursillos hat, so ist sie
doch amerikanischen Ursprungs. In seiner eigenen
Familienproblematik kam ein junger japanischer
Christ tiber amerikanische Lektiire in Verbindung
mit P.Hoevers S]. In Chicago erhielt er Gelegen-
heit, sich tiber die amerikanischen Familiengrup-
pen zu informieren. Im Jahre 1953 griindete er
eine gleichartige Bewegung in Japan. Fiinf bis sie-
ben Familien vereinigte er in einem sogen. « Jumbi-
kai». Nach Ausbildung in der christlichen Ehe-
spiritualitit versuchen diese Ehepaare mit andern
Ehepaaren in Kontakt zu kommen, um so zu einer
Verchristlichung und Vertiefung des Familienle-
bens zu kommen. Betont witd das Familienleben
und die Hebung der Stellung der Frau. Von Tokio
aus sind jetzt auch Gruppen in Yokohama und
Nagoya gegriindet worden. Da es in Japan nur
wenig Katholiken gibt, kann der EinfluB einer
solchen Bewegung auf das 6ffentliche Leben nicht
grof sein. Unter Katholiken geniefen die Gruppen
jedoch hohes Ansehen.
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5. Jamaa

Man konnte denken, diese Gruppenbildung sei
typisch fiir den EinfluBbeteich der alten Christen-
heit; die jiingeren christlichen Kirchen — z. B. im
Kongo - hitten abet nicht das Bediirfnis zu solchen
Gruppenbildungen, die ja immer eine gewisse Un-
zufriedenheit mit den groBeren und klassischen
Strukturen detr Kirche verrit. Auf Initiative von
P.Tempels, einem Kenner der Bantu-Kultur, sind
jedoch auch in Katanga (Kongo) solche Gruppie-
rungen entstanden. Man hat hier aber sorgfiltig
darauf geachtet, nicht einfach europiische Modelle
in eine fremde Kultur zu tibertragen. Die vorhan-
denen Familienstrukturen, die stark die Lebensver-
bundenheit zwischen den Menschen betonen,
wurden als Instrumente benutzt, um die christliche
Botschaft weiterzugeben. Wie in der Bantu-Men-
talitit z. B. das Lernen eines Handwerks oder eines
Fachs ein Lebensband zwischen Lehrmeister und
Schiiler oder Lehrling kaiipft, so wird auch die
christliche Botschaft ein Lebensband zwischen
demjenigen kniipfen, der dieses Lebensgeheimnis
weitergibt, und dem, der es empfingt. Darauf be-
ruht die Bewegung, die man « Jamaa-Familie» ge-
nannt hat. Uber diese Bewegung ist auBerordent-
lich viel geschrieben worden,™ wahrscheinlich weil
es ein Musterbeispiel fiir die Anpassung des Evan-
geliums an eine bestimmte Kultur ist, ohne dieser
Kultur selbst Gewalt anzutun. Die Jamaa kniipft
ein neues Lebensband zwischen den Bantu und
macht sie zudem zu angesehenen Leuten unter den
Christen. Sie ist aber keine Organisation, keine
katholische Aktion; es gibt keine Mitgliedschaft,
keinen Prisidenten und keine Satzungen. Zusam-
menkiinfte sind nicht vorgeschrieben; trotzdem
weil jeder, wer die Mentalitit der Jamaa hat; sie
werden als Elitechristen angesehen, was der Jamaa
manchmal den Charakter einer geschlossenen
Gruppe verleiht. Sie will das aber keineswegs sein.
Vor allem will sie im Verhaltensmodell Ausdruck
geben von der Lebensverbundenheit mit Chti-
stus — einer Verbundenheit, die indirekt auch
wieder auf die Familie und die Familienbande
witkt. Das praktische Ergebnis sind Gruppen tiber-
zeugter Christen, auf denen tatsichlich das ganze
Apostolat unter den Bantu beruht.

6. Sdkulargenossenschaften im Geiste
des Charles de Foucanld

Das Leben des Charles de Foucauld hat die rauhe
Strenge eines Wiistenvaters vor dem Hintergrund

verfeinerter westlicher Kultur; es hat etwas Hel-
denhaftes und gleichzeitig sehr Einfaches; es wag-
te, alles auf die Nachfolge Christi zu setzen, ohne
in eine exklusive «Verinnerlichung» zu verfallen;
es war eine seltsame Mischung von Improvisation
und praktischer Ausrichtung auf ein Ziel. Die
prophetische Gestalt dieses Rasse-Offiziers, der
trotzdem mehr wollte als lediglich Disziplin, fas-
ziniert auch heute noch viele moderne Christen.
Durch kontemplative Ausrichtung und eigenen
Lebensstil versuchen Laien an ihrem eigenen Platz,
im Beruf, inmitten der Menschen, in der frostigen
Masse «eines Herzens zu sein».’* In den Bruder-
schaften, die so entstanden, gibt es Gruppen von
Christen verschiedenster Herkunft und verschie-
densten Lebensstandes, die sich als Briider und
Schwestern zusammenschlieBen, um ein Leben in
Einklang mit dem Evangelium zu fithren. Es sind
Menschen, die aneinander eine gewisse Geistesver-
wandtschaft in der Nachfolge Christi entdeckten.
Diese Geistesverwandtschaft wollen sie vertiefen,
indem sie sich fiir die Leitung des Heiligen Geistes
offnen und indem sie von innen her an det Erneue-
rung der Kirche teilnehmen. Deshalb versuchen
sie aufmerksam auf das Lebendige in der heutigen
Welt zu héren und suchen sie gemeinsam nach
einer Antwort auf die eigenen Néte, Prinzipiell
steht die Bruderschaft fiir jeden Christen offen, der
sich darin heimisch zu fithlen glaubt. Es ist keine
Bewegung fiir eine bestimmte Schicht. In den
Gruppen findet man Atrbeiter, Hausfrauen, In-
tellektuelle, Techniker, Geschiftsleute, Ange-
stellte; einige Gruppen setzen sich hauptsichlich
aus Personen der Arbeitnehmerkreise zusammen.

Die treibende Kraft der Bruderschaft ist nicht
so sehr ein theologischer Gedanke, sondern meht
die Person Christi, wie er zu uns kommt und bei
uns ist in seinem lebendigen Wort des Evange-
liums; in seiner eucharistischen Gegenwart; in
seiner Kirche, in welcher er — manchmal schwer zu
erkennen — lebt und spricht; in allen Menschen, die
Kinder des einen Vaters sind. Eine Bruderschaft
ist eine Ortsgruppe von acht bis zehn Personen.
Fiir eine solche Gruppe zeichnen ein Laie und ein
Priester verantwortlich. Alle drei bis vier Wochen
kommt die Gruppe zusammen. Es gibt auch land-
schaftliche und nationale Zusammenkiinfte. Ihr
Ziel: aus der Wirklichkeit des gegenwirtigen
Herrn leben, indem man die Mitglieder durch
gemeinsame Feier der Eucharistie und stille An-
betung zum Wesentlichen fithrt; durch Lesung
eines Evangeliumstextes, der dann meistens den
Ausgangspunkt bildet fiir eine gemeinsame Be-
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sinnung auf eine mogliche Neuorientierung des
petsonlichen Lebenseinesjeden («révisionde vien);
durch Gehorsam gegeniiber dem kirchlichen Lehr-
amt; durch das Apostolat der «Einfachheit»; in-
dem man einander iberall mit Wort und Tat hilft,
dem Herrn in seiner Liebe fiir die Armsten und
Ungenannten nachfolgt, in der Uberzeugung, dafl
niemand fir sich selbst etwas ist, sondern dafl uns
alles, was wir sind, haben und kongen, nur gege-
ben ist, es andern mitzuteilen.

Diese Sikularbruderschaft unterhilt Kontakte
mit den Petits Fréres und den Petites Scers (Otr-
denskongregationen, die von der Personlichkeit
des Charles de Foucauld inspiriert wurden), sowie
mit anderen Genossenschaften gleichen Geistes,
nicht aber mit anderen Gruppen und Bewegungen.
Auf die Frage nach den Zukunftsplinen und Pro-
jekten lautete die Antwort prophetisch, wie die
ganze Bewegung ist: «Wir haben keinen Weg und
keine Pline, sondern vertrauen auf den, der getreu
ist, der uns zusammengebracht und auch weiB,
warum er das getan hat.»

7. Les fraternités de Bonrgogne

Nah verwandt mit dem soeben skizzierten Geist
der Bruderschaften des Charles de Foucauld sind
die Schiilerbruderschaften der Hoheren Schulen:
Les fraternités de Bourgogne. Die Bewegung ist
eigentlich aus dem relativen Versagen des Reli-
gionsunterrichts an Hoheren Schulen in Belgien
hervorgegangen. Ein Religionslehrer, Abbé de
Raedt, erkannte ganz klar, daB3 der Religionsunter-
ticht zu theoretisch war. Er fand und suchte eine
Lésung in dem Unternehmen, das er nannte: Drei
Wochen konkret das Evangelium wagen. Es ge-
lang ihm, Schiiler dafiir zu begeistern, drei Wochen
ihrer Ferien als christliche Gemeinschaft in einem
nicht-christlichen Milieu zu leben. Als solche Mi-
lieus wurden Dérfer in entchristlichten Gebieten
Frankreichs ausgesucht; man ging in diese Dorfer
und versuchte mit den Menschen dort Freund-
schaft zu schlieBen, indem man ihr tagliches Leben
in all seinen Abliufen mit ihnen teilte. Die Bewe-
gung hatte ein zweifaches Ziel: erstens eine nicht-
christliche Bevélkerung mit einer jungen, enthu-
siastischen christlichen Gemeinschaft zu konfron-
tieren; zweitens ein giinstiges Klima fiir eine le-
bensechte Formung dieser jungen Menschen zu
schaffen und sie etfahren zu lassen, dafl es moglich
ist, aus dem Evangelium zu leben, zu beten, Ge-
meinschaft zu bilden, und man nicht bei idealisti-
schen Theorien stehenzubleiben braucht.

Die naheliegende Gefahr einer solchen Unter-
nehmung: daB} diese drei Wochen «das Evangelium
zu wagen» allzu kiinstlich werden; daB sie als En-
klave der Ideale im normalen Leben erfahren wet-
den. Deshalb steht dahinter die Absicht, diese
Dreiwochen-Kampagne auf das ganze Leben aus-
zudehnen.’? So gibt es in diesen Bruderschaften
zwei Abteilungen: eine aus jungen Minnern und
Frauen von achtzehn bis dreilig Jahren, und eine
andere, die sich an Familien richtet, die bereit
sind, an einer solchen Kampagne mit ihren eigenen
Kindern oder auch mit anderen Jungen und Mad-
chen, die jiinger als achtzehn Jahre sind, drei Wo-
chen das Evangelium in Armut, Gebet, Briiderlich-
keit und Zeugnis zu wagen. Der Hauptgedanke ist
auch hier, daB das Christentum vor allem Leben ist
und nicht nur Lehre: Leben in der Gemeinschaft;
nicht Propaganda eines Mysteriums, sondern ein
Leben, in dem das Mystetium sichtbar wird: daB
selbst eine unchristlich gewordene Gemeinschaft
durch den neuen Lebensstil so ergriffen wird, daB
man sich fragt, was dahinter steckt. Natiitlich
durchdenken die Gruppen auch selbst dieses Le-
ben, meistens anhand der Biicher von R. Voillau-
me, Evely, Loew, Dondeyne. Es gibt verwandte
Bruderschaften, die in derselben Intention eine
Zeitlang nach Afrika gehen: ein Jahr oder mehrere
Jahte; das sind «Les Fraternités Africaines». So
zogen im Jahre 1966 sechzehn Bruderschaften
(genau 116 junge Diplomierte) nach Afrika, um
eine Zeitlang ihre beruflichen Kenntnisse in den
Dienst der Entwicklung zu stellen.

8. Stephanus-Gemeinschaft

Auch fiir die vor allem in Deutschland und in der
Schweiz verbreitete «Stephanus-Gemeinschaft»
sind die Schliisselworte: Freundschaft, Gemein-
schaft, Laienapostolat. Besonders zu vermerken
ist, dal der Begriinder dieser Gemeinschaft aus
dem Protestantismus hervorgegangen ist. In ihrem
Apostolat betonen diese Christen vor allem das
Wort. Die Bewegung will Minnern ab achtzehn
Jahren eine Schulung auf drei Gebieten geben: in
der Glaubenskenntnis, in Allgemeinbildung und
Sprachfertigkeit. Die Schulung soll dazu fihig
machen, in Kirche und Welt Verantwortung auf
sich zu nehmen, so daB sie in der Fabrik, im Biiro,
in politischen Organisationen, im Warteraum, in
der Eisenbahn, kurz: tiberall apostolisch auftreten
konnen, um den vom Christentum Entfremdeten
zu einem lebendigen Christsein zuriickzufiihren.
Diese Ausbildung geschieht in einem Kreis von
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Freunden. Das Bildungsprogramm enthilt vor
allem Geschichte, Soziologie, Politik und allge-
meine Information. Die Miindigkeit des Laien darf
nicht nur eine Losung sein! Die Bewegung geht
bis in das Jaht 1948 zuriick. Sie arbeitet in etwa
hundert Gruppen mit gut zweitausend Freunden
in dreizehn deutschen und schweizerischen Ditze-
sefl.

Von Anfang an wollte die Bewegung fiir Minner
aller Bevolkerungsschichten offen sein, um sie in
gegenseitigem freundschaftlichem Kontakt zu
bilden. Es geht darum, eine gewisse Volkselite
heranzubilden. Dazu sollen die Akademiker ver-
standlich reden lernen, und die ungeschulten Mit-
glieder sollen vetsuchen, an der Welt der Kultur
und der Wissenschaft Anteil zu gewinnen. Obwohl
hinter der Bewegung kein theologischer Gedanke
steht, war es die Absicht des Griinders, der aus
dem Protestantismus kam, in der Schrift den Platz
des Laien in Gottes Plan zu entdecken. Man suchte
nach einem modernen Lebensstil fiit den Laien,
der durch die Schrift gestiitzt wird. In diesem Zu-
sammenhang wurde 1 Petr 2,9 fiir sie zum Leitge-
danken: «Thr seid ein auserwihltes Geschlecht,
eine konigliche Priesterschaft, ein heiliger Stamm,
Gottes eigenes Volk, auf daB ihr die groBen Taten
Dessen verkiindigt, der euch aus der Finsternis in
sein wunderbares Licht gerufen hat.» Stephanus
wird als Prototyp eines solchen Laien gesehen. Thre
Aufgabe sehen die Mitglieder darin, in Uberein-
stimmung mit 1 Petr 4,10.11, ihre Talente bewul3t
in den Dienst eines lebendigen Christentums zu
stellen: «Dient einander als treue Verwalter der
vielgestaltigen Gnade Gottes, mit jenen Gaben,
die jeder empfangen hat: Wer die Redegabe hat,
soll nicht vergessen, daBl er Gottes Wort vortrigt;
wer ein Amt hat, soll wissen, daB Gott ihm dazu
die Kraft gibt. Dann wird Gott in allem vetherr-
licht werden.» Wie Stephanus wollen sie «voll
Glaube und heiligem Geist» als Laien von heute
am Apostolat des Evangeliums teilnehmen. Seit
dem Zweiten Vatikanischen Konzil werden die
Konzilsbeschliisse ohne Unterlass studiert; sie
sollen die Richtschnur der Titigkeit sein. Obwohl
in Amerika eine Bewegung gleichen Namens be-
steht und auch die «Knights of Columby ein glei-
ches Ziel anstreben, unterhdlt die Stephanus-Ge-
meinschaft zu ihnen keine Kontakte.

9. Servants of Christ the King

Es ist unmoglich, die Gruppen dieser Azt einiger-
mafen vollstindig aufzuzihlen. Aber diese Dar-

stellung wire doch gar zu unvollstindig, wenn wir
hier nicht auf das gleiche Phdnomen der Gruppen-
bildungen in anderen Kirchen hinwiesen. Wir be-
schrinken uns auf ein einziges Beispiel: die angli-
kanischen «Servants of Christ the King», die schon
allein wegen der zutiefst 6kumenischen Sorge die-
set Gruppen bedeutsam sind.3

Die Entstehung dieser Gruppen geht in die
Kriegszeit zuriick, als man — in gemeinsamer Ge-
fahr — gemeinsam die Kraft des Gebetes entdeckte,
genau wie jene kleine Gruppe, die die erste Kirche
bildete, von der Apg 2,46 spricht. Es waren diesel-
ben Umstinde, die auch das Entstehen der Ce/l
Movement und der katholischen Gruppe The Sword
of the Spirit verursacht haben, geférdert von der
christlichen sozialen Idee der T.S.Eliot, Charles
Williams und C. S. Lewis.

Anreger der Bewegung «Servants of Christ the
King» (S.C.K.) war eine der anziechendsten Per-
sonlichkeiten in der Kirche Englands der Nach-
kriegszeit: Roger Lloyd, Kanoniker der Kathe-
drale von Winchester.’s Sein FEinflu bestand vor
allem in der Kunst, diese kleinen Gruppen beten
zu lehren: gemeinsam in aktiver Stille im Gebet
auf Gott zu warten, um im Beten zu entdecken,
was sie hier und jetzt tun sollen. Stilles Gebet in der
Gruppe, im Glauben an den Beistand des Geistes
Gottes, ist wohl das Fundament dieser Gruppen.
Der Bereich dieser Gruppen ist vor allem der Mit-
telstand; nicht als ob Arbeiter ausgeschlossen
wiren —aber durch die Struktur der anglikanischen
Kirche liegt es nah, daB tatsichlich vor allem die
Mittelschichten erreicht werden. Alle Gruppen-
zusammenkiinfte beginnen mit der schon erwihn-
ten Zeit gemeinsamer Stille, mit dem Warten auf
Gott. Es gibt Diskussionsgruppen; aber man dis-
kutiert nicht eher, als bis man den Diskussionsstoff
in dieser Zeit der Stille vor die Augen Gottes ge-
bracht hat. In der Uberzeugung, daB jeder Christ
diese einfache Methode praktizieren kann, sind
die Gruppen fiir alle christlichen Denominationen
gedfinet. Weil dieser Stil eng an die christliche
Praxis der Quiker anschlieBt, nehmen diese hiufig
an den Zusammenkiinften teil. Ubrigens sind auch
langhaarige Provos willkommen. Eine Gruppe
besteht ausschlieBlich aus pensionierten Admira-
len. Eine der Aktionen, die die S.C.K. auf natio-
naler Ebene (zusammen mit der Sodalizy of Our Lady
und der Zona Community)*s unternechmen, will die
Versklavung der Teenager an Rausch- und Erre-
gungsmittel beheben. Auf die Bildung einer Laien-
spiritualitit in der anglikanischen Kirche hat diese
Bewegung tiefgehenden Einfluf3.
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II. BEWERTUNG DIESES PHANOMENS

Bei obiger Darstellung haben wir uns absichtlich
auf solche Gruppen beschriinkt, die nicht unmittel-
bar in Zusammenhang mit kirchlichen Strukturen
stehen. Wegen ihres komplizierten Aufbaus und
wegen einer gewissen Geheimnistuerei, mit der
man einige ihrer Formen umgeben hat, haben wit
eine sehr wichtige Gruppe wie das Opus Dei tiber-
gangen. Auch an den Gesprichsgruppen sind wir
vorbeigegangen, weil sie tiberall bekannt sind und
in Bau und Geist mit mehreren der oben erwihnten
Bewegungen (z. B. Equipes Notre-Dame) iiberein-
stimmen. Arbeitsgruppen, wie sie hier und da in
Art der niederlindischen Arbeitsgruppe fiir die
«Zusammenarbeit von Mann und Frau in der
Kirche» entstehen, sind ein besonderes Phinomen.
Sie mifiten etwa wie ein «Rat der Kirchen» ge-
sehen werden, in dem mehrere Kirchen auf natio-
naler Ebene zusammenarbeiten, wie er kommendes
Jahr in den Niederlanden zustande kommen soll.
Diese Arbeitsgruppen suchen ndmlich Arbeits-
kontakt mit artgleichen Gruppen oder Instanzen
in andeten Kirchen und wollen die Zusammenar-
beit dieser Instanzen katholischer und reformatori-
scher Kirchen in einer interkirchlichen Kommis-
sion férdern. Wenn in naher Zukunft der Rat der
Kirchen in den Niederlanden ins Leben gerufen
ist, wird eine solche interkirchliche Kommission
moglicherweise eine Unterabteilung dieses Rats
der Kirchen bilden konnen.'” Die Tendenz der-
artiger Arbeitsgruppen geht also weiter als die der
Gruppen, die wir besprochen haben; sie beriihren
unmittelbar die Kirchenstrukturen selbst.

Die oben erwihnten Gruppen tasten den kirch-
lichen Aufbau nicht an. Sie sprechen iiberhaupt
nicht von den herrschenden bzw. geltenden
Kirchenstrukturen, sondern wollen neu beleben.
Sie gruppieren sich um Zentren, die auflerhalb der
Kirchenformen stehen: um Schrift, Glaubensver-
tiefung, Gebet, Geistesverwandtschaft.’® Trotz-
dem hat die Entstehung dieser Gruppen auch etwas
mit den sich wandelnden gesellschaftlichen Struk-
turen zu tun, ferner mit der geistigen Isolierung,
in die sich der Christ heute getrieben sieht — trotz
Pfarreierneuerung und Verstindnis der Weltkirche
als wanderndes Gottesvolk. Die Produktionsge-
sellschaft macht die traditionellen Bande der Dorf-
gemeinschaft und der Familienbeziehungen im
Laufe der Zeit unwichtiger. Fiir den heutigen
Menschen reduziert sich die Familie auf die eigene
Kleinfamilie, die eine Zwei-Generationen-Familie
ist, und seinen Bekanntenkreis findet er nicht mehr

in der Gemeinde oder seiner Gegend, sondern in
einer Anzahl gesellschaftlicher Organisationen, zu
denen er gehort, wihrend erseine Nachbarnund die,
welche um ihn herum wohnen, kaum kennt. Erlebt
in einer Anonymitit, die ihm gleichzeitig méglich
macht, einem ganz eigenen Leben Gestalt zu geben
und um sich Freunde nach eigener Wahl zu ver-
sammeln, die ihm nicht mehr durch vorgegebene
Strukturen der Familie und des Milieus aufge-
dringt, sondern mehr durch seine Interessenkreise
vermittelt werden. Das alles betrifft auch die Pfarrei
als lokale Gemeinschaft. Diese Pfarrei verdankte
ihren Gemeinschaftscharakter frither dem gesell-
schaftlichen Leben und nicht so sehr dem gemein-
sam bekannten Glauben. Der Glaube festigte
hochstens das durch die Dorf- oder Stadtgemein-
schaft geschlungene Gemeinschaftsband. Die Pfar-
rei war wohl immer zu grof3, um wirklich eine pri-
mire Gemeinschaft sein zu kdnnen, aber heute er-
fihrt man das besonders hart, vor allem diejenigen,
die mit ihrem christlichen Lebensentwurf ernst
machen, weil sie Christen suchen, um mit ihnen
eine wirklich primire Gemeinschaft bilden zu
koénnen.

Man hat versucht, die Pfarrei als Sammelpunkt
der verschiedenen Interessen und Note weiterbe-
stehen zu lassen.’ Um Krankenfiirsorge, Schulen,
Sport, Ausbildung, Erholung, usw. versuchte man
eine Pfarrgemeinschaft aufzubauen. Aber schon
bald zeigte sich der kiinstliche Charakter einer
solchen «Pfarrein. AuBerdem wurden ihr diese
Sorgen immer meht von Instanzen abgenommen,
diedafiir besserausgeriistet sind. Die Pfarrei begann
eineandere Aufgabe als die der Betreuerin in geisti-
gen und materiellen Noéten zu suchen: sie wollte
Missionar sein und sich in kleinen Zirkeln organi-
sieren, wollte beweglich werden und ihren ge-
schlossenen Gebietscharakter aufgeben. So haben
die Gruppenbildungen in der Kirche eine prophe-
tische Aufgabe; sie weisen auf eine neue Moglich-
keit Kirche zu sein hin. AuBerdem haben diese
Gruppen fiir ihre Glieder die Funktion primirer
Lebensgemeinschaften. Dort fithlen sie sich ge-
borgen; die Gruppe gibt ihnen den Eindruck, in
ein zusammenhingendes Universum aufgenom-
men und so aus der Isolation gerettet zu sein. In
dieser Richtung ist die Bemerkung Goddijns zu
deuten, daB experimentelle Ordensgruppierungen
fiir diejenigen, die daran teilnehmen, sehr wertvoll
sein konnen, aber niemals konnten sie ein voll-
stindiger Ersatz fiir die Orden im ganzen sein, zu-
mal ihre Werbekraft, die Zahl der Teilnehmer und
die Zahl der Gruppen gering bleiben wird. Sie
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miissen deshalb weiterhin Beziehungen zu einer
groBeren Organisation unterhalten. Das gilt auch
fiir die oben skizzierten Laiengruppen. Mag man
noch so viele Bedenken gegen eine schwerfillige
Kirchenorganisation haben; in ihrer positiven
Funktion wird sie niemals durch diese kleinen
Gruppen ganz ersetzt werden konnen. Es muf}
zwischen diesen beiden eine Beziehung bleiben.
Fehlt die iiberwolbende Struktur, entarten die
Gruppen zu Sekten; gibt es aber lediglich die
Struktur, ohne solche Gruppen auf existentieller
Ebene, so entartet die Struktur zur bloBen Organi-
sation, die abstrakt ist und keine Bezichung mehr
zum tiglichen Leben hat. Das heiBBt nicht etwa,
daB sich die Struktur der Kirche selbst nicht zu
wandeln braucht. Mit dieser Umwandlung ist man
ja eifrig beschiftigt. Die nationalen Pastoralkon-
zilien leisten dabei fruchtbare Arbeit. In jenen
Gruppen ist viel authentisches zeitgenossisches
Christentum lebendig, das nicht genug in die
Offentlichkeit dringt, weil es von den veralteten
Formen der zentral organisierten Kirche iiber-
schattet wird. Vielleicht wird die in Gang befind-
liche Strukturreform der Kirche auch diesen
Gruppen mehr Offentlichkeit bringen, die eine
Seite der Erneuerung der Kirche darstellen, aber
selbst niemals diese Erneuerung ganz bewerk-
Stelligeﬂ konnen. Ubersetzt von Dr. Heinrich A. Mertens
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